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69.  Lieferung. 


NB.  DaB  VerzeiclmiB  dor  m dieser  Lieferung  enthalteuen 
Abbildungen  siebe  auf  der  InnonBeite  des  Umschläge. 


Yerzeiclinis  der  Abbildungen 

in  der  neunundfünfzigsten  Lieferung. 

Qnadriformis  — Eomn. 


QHerqnetuIanae  Yirae: 

Münze  (nach  Bahrteldt,  Nachtr.  u.  Bericht,  z.  Münzk.  d.  röm.  Republ.  Taf.  1 Abb.  2):  Sp.  9. 

Qniriniis: 

1)  Münze  (nach  Babeion,  Description  histor.  des  Monnaies  de  la  räpubl.  Rom.  1,  S.  484 
Abb.  11):  Sp.  12. 

2)  Münze  (nach  Babeion,  Description  histor.  des  Monnaies  de  la  rdpubl.  Rom.  2,  S.  218 
Abb  9):  Sp.  16. 

Bauman: 

1)  Ramman-Adad,  in  Babylon  gefundene  Lapislazulistatue  (nach  Mitt.  der  Deutschen 
Or.-Ges.  nr.  5,  p.  13):  Sp.  20. 

2)  Babylonischer  Siegelzylinder  mit  der  Legende:  Rabut-Sin,  Sohn  des  Igmil-Sin, 
Knecht  des  Ramman  (Brit.  Mus.,  unveröffentlicht,  nach  einem  im  Besitze  des  Verfassers 
befindlichen  Abguß):  Sp.  27/28. 

3)  Babylonischer  Siegelzylinder  mit  der  Legende:  Lustapa,  Sohn  des  A-bil-Ma-ma, 
Knecht  des  Martu  (Brit.  Mus.,  unveröffentlicht,  nach  einem  im  Besitz  des  Verfassers  be- 
findlichen Abguß):  Sp.  27/28. 

4)  Babylonischer  Siegelzylinder  mit  Legende:  Halilum,  Sohn  des  Paskia,  Diener  des 
Ramman  (nach  Lajard,  Gülte  de  Mithra  pl.  37,  6;  Ball,  Light  from  the  East  p.  12):  Sp.  27. 

ö)  Relief  von  Maltai:  Göttei’prozession  (nach  Guthe,  Bibelwörterbuch  S.  66,  Abb.  37): 
Sp.  47/48. 

6)  Oberes  Ende  der  Asarhaddonstele  aus  Sendschirli.  Unter  den  Emblemen: 
Ramman-Adad  auf  dem  Stier  stehend  mit  Beil  und  Blitzbündel:  Sp.  48. 

7)  Altbabylonischer  Siegelzylinder:  Darstellung  des  Blitzes  (Zeichen  Rammans), 
darüber  Sonne  und  Mond  (nach  Collection  de  Clercq  1,  nr.  173).  Der  Besitzer  nennt 
sich  ,, Diener  des  Gottes  Adad  und  des  Gottes  Martu“:  Sp.  48. 

8)  Quetzalcuatl.  Mexikanische  Kalendergottheit  (nach  Seler,  Cod.  Vatic.  3773  [Alfred 
Jeremias,  Das  Alte  Testament*  123]):  Sp.  49. 

9)  Zeussymbol  von  einem  bemalten  Tongefäß  aus  Kreta  (nach  Sophus  MüUer,  Ur- 

feschichte  Europas):  Sp.  49. 

ilberner  Thorshammer  aus  Schweden  (nach  Sophus  MüUer, Urgeschichte  Europas): 
Sp.  49. 

11)  Hethitisches  Relief.  Berliner  Museum.  Tesub  kämpft  gegen  die  Löwen;  Sonnengott 
und  Mondgott  kommen  zu  Hilfe.  Sog.  „Löwenjagd  von  Saktsche-Gözü“  (nach  A.  Jere- 
mias, Das  Alte  Testament  S.  467  [s.  Humann  und  Puchstein,  Reisen  in  Kleinasien 
Tafel  XL  VT):  Sp  51/62. 

12)  Bildsäule  des  hethitischen  Wettergottes  Tesub,  gefunden  in  Babylon:  Seiten- 
und  Rückansicht.  Vorderasiat.  Museum  in  Berlin:  Sp.  51. 

18)  Tesub-Ramman,  in  Babylon  gefunden  (aus  Veröff.  der  Deutschen  Orient-Ges.  Heft  1, 
Taf.  2):  Sp.  53/54. 

14)  Teäub.  Von  den  hethitischen  Tonplatten  in  Sendschirli:  Sp.  54. 

16)  S iegel Zylinder.  Berl.  Mus.  V.  A.  518  (doppelt  wiedergegeben) : Sp.  53/54. 

16)  Siegelzylinder:  Tesub  mit  Beil  und  Blitzbündel.  Gefunden  in  Kappadokien  (nach 
Perrot  et  Chipiez,  Histoire  de  Part  Bd.  4,  772):  Sp.  53. 

17)  Zweite  Platte  der  Votivtafel  für  lupiter  Dolichenus  (nach  Seidl,  Ber.  d.  Wien. 
Ak.  Bd.  42  [1864]  Taf  LH,  Fig.  2):  Sp.  65/56. 

18)  Spitze  der  Bronzeplatte  einer  Votiv- Pyramide  des  lupiter  Dolichenus  aus 
Kömlöd  (nach  Seidl,  Ber.  der  Wiener  Ak.  d.  Wiss.,  phü.-hist.  BT.  Bd.  12,  1864,  Tafel  IH, 
Fig.  1):  Sp.  56 

19)  Votiv-Platte  für  lupiter  Dolichenus  (Seite  einer  Pyramide)  aus  Heddernheim  in 
Nassau  (nach  Seidl  a.  a.  0.  Tafel  III,  Fig.  3):  Sp.  57. 

20)  Tarsische  Münze  des  Kaisers  Hadrian  (Sitz. -Ber:  d.  Ak.  d.  Wiss.  Wien,  phil.-hist. 

Kl.  Bd.  12,  1854,  Taf  6,  Fig.  9):  Sp.  57. 

21)  T arsische  Münze  a.  a.  0.  (Taf.  6,  Fig.  8):  Sp.  67. 

22)  Marmor-Relief  aus  Ungarn  (Fundort  unbekannt,  nach  Seidl,  Nachträge  z.  Dolichenus- 
Kult.  Sitz. -Ber.  d.  Wiener  Ak.  d.  Wiss.  Suppl.  Taf.  1):  Sp.  68. 

[Fortsetznng  auf  8. 3 des  Dmselilages.] 


Quadriformis,  -frons,  Beiname  des  lanus; 
s.  Roscher  Bd.  2 Sp.  46,  44  if.  53,  10  ff.  54, 
47  ff.  Pott,  Zeitschrift  für  Völkerpsychol.  und 
Sprachivissenschaft  14  (1883),  31.  W.  Kahl, 
Philologus  Suppl.  5,  743  f.  Usener,  Strena 
Helbigiana  326.  [Höfer.] 

Quadrifrous  s.  lanus  u.  Quadriformis. 
Qiiadriviae  (nebst  Biviae,  Triviae).  Die 
Gottheiten  der  Kreuzwege,  deren  Schutz  sich 
die  Reisenden  empfahlen,  wurden  von  den  lati- 
nisierten Kelten  und  Germanen  unter  den  Namen 
Biviae  Triviae  Qiiadriviae  verehrt,  ein  Kult, 
von  dem  uns  nur  die  Inschriften  Kenntnis 
geben.  Als  Karl  Klein  die  Denkmäler  zum 
erstenmal  zusammenstellte  {Zeitschr.  des  Ver- 
eins zur  Erforschung  der  Rhein.  Gesch.  u.  Alter- 
tümer 1,  1850,  p.  483  ff. j,  waren  nicht  mehr 
als  10  bekannt.  Mehr  als  20  konnten  1887  in 
die  Abhandlung  über  den  'Matronenkultus’ 
{Bonn.  Jahrh.  83)  aufgenommen  werden.  Seit- 
dem hat  sich  das  Material  weiter  vermehrt,  so 
daß  eine  neue  übersichtliche  Zusammenstellung 
angebracht  erscheint,  zumal  jetzt  die  betref- 
fenden Bände  des  C.  I.  L.  (XIII  und  UI  Suppl.) 
vorliegen,  in  denen  manche  Texte  berichtigt 
sind. 

I.  Germania  superior; 

1)  Avenches.  C.  I.  L.  13,  5069.  Matronen- 
Tiultus  nr.  158.  — Bivis  Trivis  Quadruvis. 

2)  Avenches.  C.  I.  L.  13,  5070.  Matronen- 
kultus nr.  159.  — Bivis  Trihvis  Quadrubis. 

3)  Windisch.  C.  I.  L.  13,  5198.  Matronen- 
kultus nr.  160.  — Quadruis  pro  fsye  et  suis 
Votum  solvit  Q.  Nicennius  <(. . .)>ms  veteranfusy 
leg.  <(...)>  fecifty  libes  merito. 

4)  Thil-Chätel  bei  Langres,  verschollen. 
C.  1.  L.  12,  5621.  Matronenkultus  nr.  170.  — 
<^Iny  h.  d,  <^d.y  f^diyis  deabfusy  Bivis  Tri- 
vis Quadrivis  Afuyrel.  Victorinus  mil.  leg. 
XXI<fiy  pfr{imigeniae)y  im{niunis)  cos.  Ger- 
<fm(aniae)y  super^iyoris  v.  s.  l.  m.  imp.  Severo 
A(iyex<{androy  it{erum)  et  Marcello  cos.  (im 
J.  226). 

o)  Straßburg.  C.  I.  L.  13,  5971.  Matronen- 
kultus nr.  172.  — Quadr.  Septiminius  Victor 
arcum  templo  rest{ituit)  v.  s.  l.  l.  m. 

(>j  Speier  (nicht  Rottweil),  im  J.  1881  ver- 
nichtet. C.  I.  L.  13,  6096  (=  Dessau,  Inscr.  sei. 
3930).  Matronenkultus  xir.  nt:  (vgl.  Grünenwald, 
Westd.  Zeitschr.  1906  p.  256).  — Biviis  Tri- 
viis  Quadruviis  ex  voto  suscepto  posiit  Primius 
Victor  V.  s.  l.  l.  m. 

Koscbeb,  Lexikon  d.  gr.  u.  rum.  Mythol.  IV. 


7)  Sandweier  (Baden).  C.  1.  L.  13,  6315. 
Matronenkultus  nr.  182.  — Diis  Quadrubis 
vicani  Bibienses  d{e)  s{uo)  p{osuerunt). 

8)  Stettfeld  (Baden).  C.  I.  L.  13,  6343.  Ma- 
tronenkultus nr.  180.  — In  h.  d.  d.  Dmbus 
Quadrubis  Ursinus  Coccei  {filius)  et  Cassi  con- 
iunx  Ursinia  Gaiani  {filia)  ex  voto  posuerunt. 

9)  Lorsch.  C.  I.  L.  13,  6426.  Matronenkultus 

nr.  188.  — Trib.  Qua.  Cas{sibus?) 

( . . .y  pro  sal{ute)  dd(oniinorum)  nn{ostrorum) 

< >• 

10)  Mainbischofsheim.  C.  1.  L.  13,  6429  a. 
Matronenkultus  nr.  189.  — Bivis  Trivis  Qua- 
drivis Ael.  Demetrius  {centurio)  leg.  XXII 
pr{imigeniae)  v.  s.  l.  l.  m. 

11)  Cannstatt.  C.  I.  L.  13,  6437.  Matronen- 
kultus nr.  178.  Vgl.  Haug  und  Sixt,  Die  röm. 
Inschr.  u.  Bildwerke  Württembergs  (1900)  nr.  251 
(mit  Abbild.).  Der  Obergerni.-Rätische  Limes 
nr.  59  (Lieferung  28)  p.  39.  ■ — In  h.  d.  d.  Bi- 
viis Trivis  Quadrivis  Sattonius  (so  eher  als 
S.  Attonius)  luvenilis  b{ene)f{iciarius)  cos.  pro 
safiyute  sua  et  suorum  posuit.  v.  s.  l.  l.  m.  id. 
Dec.  Grafto  et  Seleuco  cos.y  (im  J,  221,  die 
Namen  der  Konsuln  wiU  Zangemeister  noch  ge- 
lesen haben). 

12)  Mainz.  C.  I.  L.  13,  6667.  Matronen- 
kultus nr.  185.  — Bibis  Tribis  Quadruii{s) 
Iul{ius)  Bellicus  vetraQius)  leg.  XXII  p{rimi- 
geniae)  p{iae)  f{idelis)  v.  s.  l.  l.  rn. 

13)  Mainz.  Korr. -Bl.  d.  Westd.  Zeitschr.  23 
(1904)  p.  166.  — Dabus  Quadrubis  Ammonius 

14)  Zahlbach.  C.  I.  L.  13,  6731  mit  falscher 
Ergänzung;  dazu  gehörig,  wie  Domaszewski 
Westd.  Zeitsehr.  1902  p.  196  erkannt  hat,  C. 
I.  L 13,  6768  (beide  Stücke  im  Casseler  Mu- 
senm).  Alatronenkultus  nr.  187  (vgl.  p.  89).  — 
Laribus  competalibus  sive  Quadriviis  I.  Fl{a- 
vius)  Castus  bf.  cos.  c (?)  vil.  p.  (letzte  Zeile 
unsicher,  cum  vilico  vermutet  Domaszeivski). 

15)  Friedberg  i.  d.  W.  (im  Mithräum  gef., 
in  dem  auch  ein  Matronenstein  entdeckt  wurde). 
C.  I.  L.  13,  7398.  Vgl.  Goldmann , Korr.-Bl. 
d.  Westd.  Zeitschr.  13  (1894)  p.  185  und  Ar- 
chiv f.  Hess.  Gesch.  u.  Alt.  N.  F.  2,  1895  p.  316 
Taf.  2,  16.  — Deabus  Quadrubis  31.  fCaym- 
panius  Pervincfuys  in  sfuoy  posuit. 

10)  Butzbach.  C.  I.  L.  13,  7430.  3Iatronen- 
kultus  nr.  191.  Vgl.  Der  Obergerm.- Rätische 
Dunes  nr.  14  (Liefg.  1)  p.  20.  — Dis  Quadru- 
bis Secufnydus  ex  voto  s.  l.  l.  m. 

17)  Degenfeld.  C.  I.  L.  13,  7431  — In  h. 
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d.  d.  Deahns  Quadu(^r'}ah{us)..(so  Zangemeister, 
die  Lesart  scheint  zweifelhaft). 

IS)  Coblenz.  C.  I.  L.  13,  7623  {=  Dessau 
3931).  Jlatrouenkidtiia  nr.  192.  — Quadrivis 
circumsaejjtum  et  portmn  ex  voto  susceiJto  C. 
Crisjnnius  Cladaeus  puhlieanus  v.  s.  l.  m. 

II.  Germania  inferior: 

1!>)  Zülpich.  C.  1.  L,  13,  7928.  Matronen- 
kultus  nr.  262.  — Quadruhiis  sacrum  M.  Vita-  lo 
tinius  Auf  den  Seitenflächen  'orna- 

menta’  in  Kelief. 

'20)  Cöln.  C.  1.  L.  13,  8240.  Bonn.  Jalirh. 

94  p.  169.  — (Juadruhis  Dumitia  Luptda  v.  s. 

I.  m.  Als  Reliefschmuck  rechts  und  links 
^arbor’. 

21)  Cöln.  C.  I.  L.  13,  8241.  Kurr.-BL  d. 
Westd.  Zeitschr.  1904  p.  73.  — Quadruhis 
M.  Bateronius  Secundus  v.  s.  l.  <(/a  .)>. 

22)  Cöln.  C.  I.  L.  13,  8242.  Bheiti.  Mus.  20 
42  p.  487.  Mrdronetdcult US  nr.  2sba,.  Bonn, 
dahrh.  88  p.  247.  — (^)uadruhis  üeletiunius 
Crescens.  (Vor  Ucletiamus  will  Zungemeister 
noch  ein  P.  erkennen.; 

2:J)  Cöln.  C.  I.  L.  13,  8243.  Kurr.-Bl.  d. 
Westd.  Zeitschr.  1904  p.  73.  — QuadriviZ.sy 
Tri  vis  ]’iis  Semitis  ex  roto  31.  Cucceius  I)a- 
sius  vet{eranus)  alae  Noric{orum)  v.  s.  l.  m. 

24 1 Bei  Xanten.  G.  I.  L.  13,  8637.  Vgl. 
Domaszeirski,  Westd.  Zeitschr.  1904  p.  188.  — so 
L.  ]'(derius  Vcrecundus  Quadrivis. 

2."»)  Qualburg.  C.  I.  L.  13,  8638.  3fatronen- 
kultus  nr.  333.  Vgl.  Domnszewski,  Wedd.  Zeit- 
schr. 1904  p.  190.  - Quadrut^b.y  et  Genio  loci 
Flaviu^sy  8everu(^sy  retieranus)  leg.  X(^XXy 
D.  V.  templim  cum  arborih{u.s)  coustituit.  v.  s. 

l.  7)1. 

III.  Pannonia  superior: 

2(!  Wien.  C.  I.  L.  3,  13497  (=  J)essa)i  -lo 
3575).  ---  Silvana  et  Sllvanis  et  Quadrubis  sa- 
cnim.  L.  Mi7iicius  HoyioraU^usy  sigQiifei')  legii- 
onis)  X G(ennnae)  v.  s.  l.  .)>. 

27)  Clarnuntum,  ditteris  leviter  scarifatis  et 
))iiniafis\  0.  I.  L.  3,  14089.  — Silvwms  et 
Quadndis)  saclruni}  (das  weitere  undeutlich). 

28)  Carnuntum.  C.  I.  L.  3,  4441  (=  Dessau 
3574).  3Iatronenkultus  nr.  108.  — Silvanab{us) 
et  Quadribis  A)ig{ustis)  saci'um.  C.  Antoteius 
Valentinus  vet.  leg.  XI TU  G{enimae)  murtnn  a 50 
fundanientis  cum  suo  ndroito  et  porticion  cum 
accubito  vct)istate  conlabsu/)t  in\pendio  suo  resti- 
tuit  Goitiano  et  Basso  cos.  (im  Jahre  211,  auf 
der  linken  Seitenfläche  ''genius  cum  jialma’, 
auf  der  rechten  '’genius  cum  caduceo’). 

29  154)  in  Carnuntum  in  einem  Heiligtum 

der  Silvanac  und  Quadriviae  gef.  (vgl.  Bo)m. 
Jahrb.  94  p.  169  f.) 

29)  0.  I.  L.  3,  13475  Idtteris  ynhiio  tiyictis’. 

— Silvanis  et  Quadrubis  S.  Gr.  pro  Aqaümo  60 
nepote  v.  s.  l.  m. 

30)  C.  I.  L.  3,  13463.  — Quadr<^.  .)>  sacruyn 
C.  Sxdp{iciu.s)  S<^eynewa)  v.  s.  l.  yyi.  (vgl.  nr.  31). 

31)  0.  I.  L.  3,  13464.  — Quadryiybiis)  sa- 
c(^ruyyn  C.  S.  Seneca  (das  weitere  undeutlich, 
vgl.  nr.  30). 

32)  C.  7.  7v.  3,  13465.  — Q(uadr. . s(acruyyi) 

C.  S.  V.  s.  l.  m. 


33)  C.  I.  L.  3, 13466.  — Quadrivis  Aug{ustis) 
. . . (Rest  unsicher). 

34)  C.  7.  7>.  3,  13467.  — -(Quadriyv.  Au- 
g{yistis)  sacrcimi)  <).  . .)>  Q.  f.  FrQiyscus  . . . (der 
Rest  verstümmelt).*) 

IV.  Dacia: 

35)  Karlsburg  (A])ulum).  C.  I.  L.  3,  1140. 
3Iatronenk'ultus  nr.  104.  — Quadrivis  sacr{;um). 
Fliavia)  Pulchra  pro  se  et  suQisy  v.  s.  l.  yn. 

3(5  ) BeiVärhely  (Sarmizegetusa).  C.  I.  L.  3, 
1440.  3Iatroyieyikultus  nr.  103.  — Qyiadrib{is) 
Cl{audius)  Ayiici^eytus  Augigistalis)  c{oloyiiae) 
Saryyiiz{egetusae)  yyietrop{olis)  ex  voto. 

37)  Fundort  unbekannt,  Mus.  von  Bukarest. 
C.  1.  L.  3,  8045.  3Iatronnikultus  nr.  106.  — 
Jdiilistio  Trivis  QuadrQris)  vo{tum)  s.  l.  yn. 

V.  Moesia  inferior: 

38)  Gigen  (Bulgarien).  C.  I.  B.  3,  12349.  — 
Quadyryivis  (statt  R ist  E überliefert). 

VI.  Dalmatia: 

39)  Fundort  unbekannt.  C.  I.  L.  3,  3159 
(add.  i>.  2275).  3Iatro)ienkultus  nr.  101.  ■ — Tri- 
vis C.  Aristius  Clemens. 

40j  Imoski.  C.  T.  L.  3,  8511.  Vgl.  Boyin. 
Jahrb.  89  p.  240.  — Tritnabus  v.  s.  l.  L.  S{...) 
Dudens.  **) 

41)  Citluk.  C.  I.  L.  3,  9755.  Vgl.  Bonn. 
Jahrb.  89  p.  240.  — 'TriviiQsy  sac{ruyyi)  Titia 
Elpis  V.  l.  p. 

42)  Danilo.  C.  I.  L.  3,  9869.  3Iatroyienkiütus 
nr.  100.  — A.  Bayerns  Cleyyiens  Trivis  v.  s.  l.  ni. 

Zu  diesen  sicheren  Denkmälern  kommen 
einige  unsichere,  darunter  am  wichtigsten  die 
auf  der  Pleckenalpe  (Monte  della  Croce)  etwa 
100  Schritt  unterhalb  des  Gipfels  in  Fels  ein- 
gehaueue,  leider  schlecht  erhaltene  Inschrift 
C.  I.  B.  5,  1863  (=  Dessau  Jyiscr.  sei.  5886. 
Boym.  Jahrb.  83  p.  119  nr.  95),  deren  Anfang 
3Iom)usen  zu  <(7.  O.y  31.  yTriviis  Quadriy-vUs 
ceterisque  dib(us)  ergä.nzt  hat,  und  worin  sich 
ein  gewisser  Heryyiias  {succeptor  operis  aeteryii) 
rühmt:  tituhim  iyyiynaneyyi  niontem  Alpmum  m- 
geyiteyyi  litteris  mscriqysit , quot  saepe  iyivmyn  coyyi- 
yyiümtiuyn  pyericlitayde  ^yopulo  ad  ponteyn  trayisi- 
tuyyi  (seil,  esse)  yioyi-  placuit  cur<^iyae  (so  ver- 
bessert von  Bucheier,  Caryn.  epigr.  891)  et  Attio 
Braetiayio  q{uaestori)  eoruyyi  viro  oryiato,  viain 
nov(ayn)  demonstrante  Herniia.  Dagegen  ist 
ganz  unwahrscheinlich  die  Ergänzung  Doyyi{i- 
nabus)  TrQviis)  der  Inschrift  von  Aquileia  C. 
I.  7v.  5,  8246  (vgl.  Boym.  Jahrb.  85  p.  139), 
und  noch  unsicherer  die  Beziehung  von  C.  1. 

B.  3,  5798  und  7,  454  auf  unseru  Kult.  Auch 

C.  I.  B.  13,  6417  muß  in  Wegfall  kommen 
(s.  u.). 

*)  Im  Corpus  verteilt  sich  die  Inschrift  auf  2 Frag- 
mente. Nicht  verzeichnet  linde  ich  darin  ein  Bruchstück» 
das  ich  1893  in  Carnuntum  (zusammen  mit  nr.  29  u.  3ü) 
abschrieb:  Zeile  1 bietet  Q'SA.DBI\,  von  Zeile  2 notiert© 
ich  als  möglich  die  beiden  Anfangsbuchstaben  Q.S.  Viel- 
leicht gehört  das  Stück  zu  obiger  Inschrift,  wodurch  die 
Ergänzung  Quadriv.  sicher  wäre;  von  dem  V (vor  Aug.) 
ist  auf  dem  ersten  Fragment  im  Corpus  nur  der  obere 
Teil  des  rechten  Schenkels  erhalten. 

**)  Derselbe  Dedikant  weihte  der  Ceres  den  Stein 
a I.  L.  3,  8508. 


5 Quadriviae 

Der  Hauptsitz  des  Kultus  war,  wie  diese 
Zusammenstellung  lehrt,  in  Obergermanien. 
Hier  sind  18  Denkmäler  gefunden  worden,  die 
südlichsten  im  Gebiet  der  Alpen  (1 — 3),  zu 
denen  die  Inschrift  der  Pieck enalp  zu  rechnen 
wäre,  falls  Mommsens  Ergänzung  zutreffend 
ist.  Nur  7 hat  bis  jetzt  üntergermanien  ge- 
liefert (19—25).  Aus  Germanien  scheint  der 
Kult  in  die  Donauprovinzen  und  nach  Dalma- 
tien getragen  worden  zu  sein.  An  der  Spitze 
steht  hier  Carnuntum  mit  acht  Denkmälern, 
von  denen  wenigstens  sechs  in  einem  '’sacellum’ 
aufgestellt  waren. 

Die  Zusammenstellung  lehrt  weiter,  daß  die 
Gottheiten  überwiegend  als  Qxuidriviae , d.  h. 
als  Göttinnen  der  Straßenkreuzungen,  ange- 
rufen wurden.  Dieser  Hauptname  ist  am  zahl- 
reichsten vertreten  und  findet  sich  am  öftesten 
allein  (28  mal);  in  der  bemerkenswerten  Cölner 
Inschrift  23  steht  er  vor  den  Triviae  Viae  Se- 
mitae  (vgl.  die  Widmung  Laribus  conpitalibus 
vialibus  semitalibiis  C.  I.  L.  11,  3079,  ferner 
viis  semitibusque^  C.  I.  L.  3,  5524,  deo  qui  vias 
et  sfmitas  commentus  est  7,  271  = Bücheler, 
Carm.  epigr.  25);  sonst  pflegt  er  die  letzte 
Stelle  der  Trias  {Biviae  Triviae  Quadr.)  einzu- 
nehmen. Triviae  (am  triviuni  stoßen  3 Wege 
zusammen,  Straßengabelung)  allein  finden  wir 
nur  in  Dalmatien  (39 — 42),  sonst  in  Verbindung 
mit  Biviae  und  Quadriviae,  mit  den  Quadr. 
allein  in  9 und  37  (vgl.  23).  Biviae  (am  bi- 
vium  laufen  2 Wege  zusammen;  Bomaszeicski, 
Wesid.  Zeitschr.  1902  p.  208  denkt  an  Stellen, 
wo  die  semitae  in  die  viae  einmünden,  eine 
Einschränkung,  die  kaum  zutreffend  ist)  kom- 
men allein  überhaupt  nicht  vor,  sondern  nur 
in  Gemeinschaft  mit  l'riviae  und  Quadr.  (1.  2. 
4.  6.  10.  11.  12). 

Die  überragende  Bedeutung  der  Quadr.  be- 
zeugen auch  die  Epitheta.  Sie  allein  haben 
den  Beinamen  Äugustae  (28.  33.  34),  sie  allein 
werden  als  'Göttinnen’  bezeichnet  {dis,  diis, 
deabus-,  vgl.  aber  4);  sie  allein  endlich  er- 
scheinen in  Gesellschaft  anderer  Gottheiten 
{Genius  loci  25,  Silvanus  26,  Silvanae  26 — 29  ; 
über  14  Bares  competales  s.  u.). 

Die  korrekte  Namensform  im  Dativ  auf 
-vis  (selten  -viis)  ist  auf  vielen  Denkmälern 
der  vulgären  auf  -bis  (vereinzelt  -biis)  ge- 
wichen. So  Bibis  (12)  neben  Bivis  {-iis  6. 
11),  Tribis  (12,  Abkürzung  Trib.  9)  neben  Tri- 
vis  (-iis  6.  41)  und  einmaligem  Triviabus  (40). 
Bemerkenswert  in  2 Tribvis  {Schuchardt,  Voka- 
lisiims  d.  Vulgärlateins  1,  p.  25  u.  3,  p.  238  f.). 
Wie  quadrivium  neben  quadruvium  (vgl.  z.  B. 
C.  I.  L.  5,  2116)  so  auch  die  Votivdative 
Quadrivis  (4.  10.  11.  18.  23.  24.  33.  35.  38; 
-viis  14,  -bis  28.  31.  36,  vgl.  34)  neben  Qua- 
druvis  (1;  -viis  6,  Unterdrückung  des  v in  3. 
12.  27),  hzw.  Quadrubis  (2.  7.  8.  13.  15.  16. 
20 — 22.  26.  29;  -biis  19;  unsicher  die  Ergän- 
zungen in  25.  30  und  die  Auflösung  der  Kom- 
pendien in  5.  9.  32.  37;  vgl.  17). 

Die  Inschriften  gehören  sämtlich  der  Kaiser- 
zeit an,  die  meisten  dem  2.  oder  3.  .Jahrhun- 
dert. Dem  1.  .Jahrhundert  läßt  sich  keine  mit 
genügender  Sicherheit  zuweisen.  Genauer  da- 
tiert sind  28  (v.  .1.  211),  11  (v.  .1.  221),  4 (v. 
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J.  226),;  in  4.  8.  11.  17  die  seit  dem  Ende 
des  2.  Jahrhunderts  häufigere  Formel  in  honorem 
domus  divinae-,  25  und  35 — 38  fallen  nach  Traj an, 
9 gehört  frühestens  dem  Ende  des  2.  Jahr- 
hunderts an. 

Unter  den  Dedikanten  sind  Frauen  selten 
(8.  20.  35.  41).  Dem  Soldatenstand  gehören 
an  die  Dedikanten  von  3.  4.  10.  11.  12.  14.  23. 
25.  26  und  28,  darunter  5 Veteranen,  ein  im- 
munis  cos.  (4)  und  zwei  Benefiziarier  (11  und 
14;  über  die  Benefiziarierposten  und  ihre  Be- 
ziehung zum  römischen  Straßennetz  vgl.  den 
Aufsatz  von  Bomaszeicski,  Westd.  Zeitschr.  21, 
1902,  p.  158  ff.,  der  zu  weitgehende  Folgerungen 
zieht).  Bemerkenswert  ferner  der  augustalis 
der  Kolonie  Sarmizegetusa  (36),  ein  publicanus 
(18)  und  die  Gemeinde  der  Bibienses  (7),  die 
vom  bivium  den  Namen  hat  (Thes.  ling.  lat. 

2,  2025),  ihr  Gelübde  aber  den  Quadrubiae  löst. 

Im  übrigen  wird  der  Kultus  dieser  Kreuz- 
weggottheiten dem  der  römischen  Weglaren 
ähnlich  gewesen  sein.  Die  Inschriften  stehen 
meist  auf  Altären,  oft  kleiner  und  kleinster 
Dimension,  die  in  Kapellchen  oder  heiligen  Be- 
zirken an  Punkten,  wo  mehrere  Wege  zusam- 
menstießen {compita),  aufgestellt  zu  werden 
pflegten,  als  Votivgaben  an  die  Göttinnen,  deren 
Schutz  die  Reisenden  anflehten  {ex  voto  sus- 
cepto  6.  18,  vgl.  8.  16.  23.  36;  p/'o  se  et  suis 

3.  35;  pro  Salute  sua  et  suorum  11;  vgl.  9.  29). 
Am  ausführlichsten  äußern  sich  hinsichtlich 
der  Votivgegenstände  die  Dedikanten  von  5 
{arcum  templo  restituit,  so  wahrscheinlicher  als 
aram  cum  templo),  18  {circumsaeptum  et  portarn), 
25  {templum  cum  arboribus .constituit),  und  be- 
sonders von  28,  wo  ein  Veteran  meldet,  er 
habe  in  Carnuntum  — hier  ist,  wie  schon  be- 
merkt wurde,  ein  kleines  Heiligtum  der  Göt- 
tinnen entdeckt  worden  — murum  a fmida- 
mentis  cum  suo  introito  et  porticum  cum  accu- 
bito  vetustate  conlabsum  aus  eigenen  Mitteln 
wiederhergestellt,  und  zwar  den  Silvanae  und 
Quadriviae  zusammen.  Wir  haben  natürlich, 
dem  Stand  der  Dedikanten  entsprechend,  nur 
an  einfache  Anlagen  zu  denken.  Die  Votiv- 
altäre sind  gewöhnlicher  Art,  meist  primitiv 
ausgestattet,  selten  mit  Reliefschmuck  verziert, 
aus  dem  sich  Spezielles  für  diesen  Kult  nicht 
ergibt  (vgl.  19.  20.  28).  Sichere  bildliche  Dar- 
stellungen der  Göttinnen  fehlen  bis  jetzt.  Denn 
der  Ladenburger  Altar  C.  I.  L.  13,  6417  (= 
Matronenkultus  nr.  183,  vgl.  die  Abbildung 
p.  89),  der  Genio  C{ivitatis)  UQpiae)  S{ueborum) 
Nlicretum)  geweiht  ist,  hat  wohl  auszuscheiden, 
da  der  vorletzte  Buchstabe  der  zweiten  Zeile, 
auf  den  es  ankommt,  nach  Zangemeisters  Zeug- 
nis nicht  Q sondern  0 ist,  und  das  Geschlecht 
der  drei  unter  dem  Bild  des  Genius  in  Relief 
dargestellten  stehenden  Figuren  sich  nicht 
mehr  genügend  feststellen  läßt.  Damit  fällt 
eine  Hauptstütze  für  die  Annahme,  daß  die 
Kreuzweggottheiten  in  den  Kreis  der  als  Drei- 
heit verehrten  Matres  oder  Matronae  einzu- 
reihen seien.  An  sich  ist  es  ja  ganz  gut  denk- 
bar, daß  das  Volk  die  'Mütter’,  die  Schutz- 
gottheiten in  allen  Lagen  des  Lebens  sind, 
auch  als  Schützerinnen  der  Straßen  und  des 
Verkehrs  verehrte  und  ihnen  jene  Beinamen 

1* 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


7 (juadvuburgenses  matres 

Biciae  Tr.  Quadr.  beilegte,  die  dann  selbständig 
angewandt  werden  konnten,  wie  dies  in  gleicher 
Weise  mit  den  Campestres  geschah  (vgl.  dieses 
Lex.  Ld.  2 Sp.  247.Ö;  Pauhj - Wissoivu , Beal- 
Kncyld.  3, 1444f.).  Es  sjjricht  dafür  einigermafsen 
auch  der  L^mstand,  daß  wir  es  mit  weiblichen 
Gottheiten  zu  tun  haben.  Denn  die  früher  viel 
umstrittene  Frage,  ob  männlich  oder  weiblich, 
darf  jetzt  als  erledigt  gelten  {Bonn.  Jakrb.  83 
p.  88 f.).  Als  deae  sind  die  Quadriviae  aus- 
drücklich bezeugt  in  8.  13.  15.  17  {deabus,  da- 
neben zweimal  dis,  diis  7.  16j*j;  und  dazu 
kommt  die  Dativform  Triviabus  (40).  Unsicher 
scheint  das  Geschlecht  zu  lassen  der  Dedikant 
von  4,  falls  die  Ergänzung  (die  Inschrift  ist 
verschollen)  diis  deabus  das  Richtige  trifft. 
Kenne  {Jahrbuch  der  Gesellsch.  f.  Lothring. 
Gesell,  u.  Altertumskunde  8,  1,  1896,  p.  76  f.) 
meint,  daß  wir  bei  dieser  Widmung  einen 
Gattungsnamen  anzunehmen  hätten,  unter  den 
nicht  bloß  die  Matres  (Keime  hält  an  dieser 
Identifizierung  fest  )sondern  auch  die  dreigestal- 
tige  Hecate  oder  Diana  Trivia  sowie  Mercurius 
fallen,  welch  letzterer  auf  einer  britannischen 
Inschrift  deus  trivii  {C.  1.  L.  7,  163)  heißt  und 
auch  sonst  als  Schutzgott  der  Wanderer  be- 
kannt ist  (s.  dieses  Lex.  Bd.  2 Sp.  2816).  Bei 
14  kann  man  ebenfalls  zweifeln,  ob  quadriviis 
als  Adjektiv  auf  Laribus  zu  beziehen  ist,  oder 
aber  — und  dafür  spricht  die  Wahrscheinlich- 
keit — ob  den  römischen  Bares  competales  die 
barbarischen  (Quadriviae  gleichgesetzt  {sive)  sind 
{Bonn.  Jahrb.  83  p.  89).**)  Für  die  Identität 
der  Kreuzweggöttinnen  und  der  Mütter  fehlt, 
wie  gesagt,  bis  jetzt  ein  urkundlicher  Beweis. 
Die  von  Hübner  aus  der  Ringinschrift  C.  I.  Ij. 
7,  1299  i Alatronenkultus  nr.  359,  s.  Tafel  3,  4) 
erschlossenen  Matres  viales  (vgl.  Bares  viales) 
sind  ganz  zweifelhaft  (s.  dieses  Lex.  Bd.  2 
Sp.  2477j,  und  auf  die  Erwähnung  eines  com- 
pitum  auf  der  oberitalischen  Matroneninschrift 
C.  1.  Jj.  b,  7228  {Matronenkultus  nr.  31)  möchte 
ich  auch  kein  zu  großes  Gewicht  mehr  legen. 
Weitere  Funde  werden  vielleicht  Aufklärung 
bringen. 

Daß  an  den  Kreuzwegen  der  Aberglaube 
sehr  lange  Zeit  haftete,  ist  bekannt.  Die  Ka- 
pellchen  mit  Bildern  von  Heiligen  usw.,  die 
noch  heute  in  vielen  Gegenden  an  Kreuzwegen 
zu  findeu  sind,  gehen  auf  heidnischen  Brauch 
zurück.  Vgl.  die  Bonn.  Jahrb.  83  p.  91  f.  aus 
den  Bußordnungen  des  Bischofs  Burchard  von 
Worms  ill.  Jahrhundert)  mitgeteilten  Stellen. 

[M.  Ihm.] 

[(Jiiadrubiirgeiises  matres]  beruhen  auf  In- 
terpolation der  Inschrift  C.  I.  B.  13,  8638  = 
Brambach,  Corp.  inscr.  Bhen.  166.  Vgl.  Bonn. 
Jahrb.  83  p.  155  zu  nr.  333.  [M.  Ihm.] 

*)  In  16  las  man  früher  allgemein  deah.^  und  vielleicht 
ist  das  doch  richtig,  trotzdem  Zangemeister  die  Lesart  dis 
als  die  probable  bezeichnet. 

* + ) Nach  iJornaszewsid  {Westd  Zeitschr.  1902  p.  196)  soll 
diese  Inschrift  lehren,  daß  die  Lares  compitales  in  den  Pro- 
vinzen zu  Quadriviae  umgetauft  wurden,  um  den  Kult  der 
römischen  Wegkreuzungsgöttor  den  Provinzialen  „ver- 
ständlich zu  machen“,  und  daß  die  Verbreitung  dieses 
Kultus  eng  mit  den  römischen  Institutionen  des  Heeres 
zusammenhängt.  „Wo  dieser  Kult  auftritt,  liegen  Kreu- 
zungspunkte römischer  Militärstraßen“  usw'. 
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({iiai'taiia.  Votivinsebrift  aus  Nemausus  C. 
I.  B.  12,  3129  ('ara  litteris  tei'tii  opinor  saeculi’) 
Quartane  Votum  reddet  libens  merito  Byrria 
Severdla  {=  Dessau,  Inscr.  sei.  4031),  also  Wid- 
mung an  die  Göttiu  des  viertägig  wiederkeh- 
sendon  Fiebers  (vgl.  luv.  4,  57  mit  den  An- 
merkungen von  Friedländer  und  Bücheier). 
Analog  die  Widmung  an  die  dea  Tertiana  C. 
I.  B.  7,  999.  Für  die  angebliche  Zusammen- 
gehörigkeit der  Febris  mit  Saturnus  beruft 
man  sich  auf  Theodor.  Briscianus  phys.  3 
(p.  250  Rose)  hinc  est  quod  et  Romani  febri 
aedem  statuerunt  et  quod  certanas  Saturni  filias 
affirmavit  antiquitas ; Neiienar  bietet  hier  Quar- 
tanas  für  certanas,  während  Valentin  Rose 
unter  Berufung  auf  Ps.  Plin.  med.  3,  15  Ter- 
tianas  vermutet.  Vgl.  Wissowa,  Relig.  und 
Kultus  der  Römer  p.  197 f.  u.  d.  Art.  Nosoi. 

[M.  Ihm.] 

Querela,  Tochter  des  Erebos  und  der  Nox, 
Cic.  de  nat.  deor.-Z,  17,  44,  fast  identisch  mit 
dem  Begriffe  von  Eris  und  Nsinm  {Hes.  Theog. 
229),  Pep>pmüller,  Philologus  57  (1898),  371. 

[Höfer.] 

Qiierqiietiilanae  Virae.*)  FestusS.'-tGl:  Quer- 
quetulanae  virae  putantur  (so  A.  Augustinus 
offenbar  richtig,  wie  die  Erwähnung  von  virae 
im  weiteren  Verlaufe  der  Stelle  zeigt;  ut  re- 
putantur  der  Cod.  Farn.)  significari  nymphae 
praes identes  querqueto  virescenti,  quod  genus 
silvae  indicant  f wisse  intra  portani,  quae  ab  eo 
dicta  sit  Querquetularia  (bei  Plinius  n.  h.  16, 
37  porta  (Querquetulana  genannt).  Dieses  Tor 
wird  in  ansprechender  Vermutung  an  den 
Caelius  verlegt,  der  nach  Tacitus  {ann.  4,  65) 
ursprünglich  von  den  Eichen,  welche  er  trug, 
Querrpietulanus  genannt  wurde  {W.  A.  Becker, 
llandb.  d.  röm.  Altert.  1 \2Vjpogr.],  Leipzig  1843, 
S.  169  f.;  H.  Jordan,  Topogr.  d.  Stadt  Rom  im 
Altert.  1,  1,  Berlin  1878,  S.  225;  1,  3,  Berliu 
1907,  S.  221;  0.  Gilbert,  Geschichte  u.  Topogr. 
der  Stadt  Rom  im  Altertum.  2,  Leipzig  1885, 
S.  37  ff.;  H.  Kiepert  & Ch.  Hülsen,  Formae 
urbis  Romae  antiquae.  Berol.  1896,  Plan  1 Oq; 
0.  Richter,  Topogr.  d.  Stadt  Roni^.  München 
1901  = I.  V.  Müllers  Handb.  d.  klass.  Altert.- 
TlVss.  Bd.  3,  Abt.  3,  Hälfte  2,  S.  45.  336);  an 
jener  Gegend  also  haftete  allem  Anscheine 
nach  die  Erinnerung  au  die  Querquetulanae 
Virae,  die  wir  jedenfalls  als  Baumgottheiten 
im  Sinne  der  griechischen  Baumnymphen  auf- 
zufassen haben  (virae  zu  virere,  virescere,  vi- 
ridis gehörig?  Preller,  Röm.  Alyth.^  1 S.  100; 
in  welchem  Verhältnis  diese  Virae  zu  den  be- 
sonders auf  Inschriften  aus  Oberitalien  in  Ge- 
sellschaft der  Nymphen  uns  entgegentretenden 
Vires  oder  Virae  [G.  Wissowa,  Religion  und 
Kultus  d.  Römer.  München  1902  = I.v.  Müllers 
Handb.  d.  klass.  Altert. - Wiss.  Bd.  5,  Abt.  4, 
S.  141]  stehen,  muß  uuentschieden  bleiben). 
Vgl.  das  Barum  Querquetulanum  sacellum  auf 
dem  Esquilin  bei  Varro,  l.  l.  5,  49.  [R.  Peter.] 

*)  Der  Artikel  war  fast  gleichzeitig  doppelt  bearbeitet 
worden.  Aus  der  etwas  später  eiiigegangenen  Bearbeitung 
Prof.  Hofers,  die  sich  zum  Teil  mit  der  von  Herrn  Ob.- 
Bibl  Peter  deckte,  geben  wir  die  größere  zweite  Hälfte, 
die  einen  beachtenswerten  numismatischen  Zusatz  ent- 
hält. [D.  Red.] 
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Münze 

(nach  Bahrfcldt, 
Nachtr.  u.  Bericht,  z. 


Quies 

Vgl.  auch  Hartung,  Religion  der  Römer 
1,  133.  W.  Henzen,  Acta  Fratrum  Arval.  145. 

R.  Wagler,  Berl.  Stud.  13  (1891),  2,  19.  Auf 
Münzen  des  P.  Accoleius  Lariscolus  (43  v.  dir., 
Mommsen,  Geschichte  d.  römischen  Münzwesens 

S.  C52  nr.  711  S.  658  Anm.  561)  hat  Borghesi, 
Oeuv.  compl.  1,  365  ff.  (vgl.  E.  Babeion,  Monn, 
de  la  republ.  Rom.  1,  99  ilf.  Bahrfeldt,  Nach- 
träge u.  Bericht,  zur  31ünzkutide  d.  röni.  Rep. 

1 [1897]  S,  4)  Darstellungen 
der  Querquetulanae  erkannt, 
und  zwar  ist  die  Darstellung 
nach  üsener,  Rhein.  Mus.  58 
(1903),  12  (vgl.  30)  folgende: 
Drei  weibliche  Gestalten,  unten 
hermenhaft,  aber  verhüllt ; über 
ihre  Schultern  geht  ein  wage- 
rechter Balken,  dessen  alter- 
tümlicher Zweck  sichtlich  der 
Münzii.d.röm. Republ.  ist,  die  Göttinnen  zu  einer  Ein- 
Taf.  1,  Abb.  2),  heit  zusammenzujochen.  Von 
dem  Haupte  einer  jeden  ragt 
ein  dicht  belaubter  Zweig  auf,  zwei  weitere 
Zweige  werden  von  den  einander  berührenden 
Händen  der  drei  gemeinsam  gehalten.  Die 
äußerste  links  scheint  in  der  freien  Rechten 
einen  Bogen,  die  äußerste  rechts  in  der  Linken 
eine  Blume  zu  halten  (Abb.  bei  Vaillant,  Nummi 
ant.  Famil.  Roman.  1 tab.  1.  Babeion  a.  a.  0. 
100.  Bahrfeldt  a.  a.  0.  Taf.  1 nr.  2).  [Höfer.] 
Qnies,  römische  Göttin,  deren  fanum  an  der 
via  Labicana  lag,  Liv.  4,  41,  8.  0.  Gilbert, 

Gesch,  u.  Topogr.  d.  Stadt  Rom.  3,  99.  Das  Heilig- 
tum entstammt  einer  privaten  Weihung,  denn 
die  Notiz  bei  August,  de  civ.  dei  4,  16;  Quie- 
tem,  cum  aedtm  haberet  extra  portam  Collinam, 
publice  illam  siiscipere  noluerunt  beruht  wahr- 
scheinlich nur  auf  einer  mißverständlichen  Auf- 
fassung der  Stelle  des  Livius,  vgl.  Wissoiva, 
Relig.  u.  Kultus  d.  Römer  276,  4.  Nach  Prel- 
ler-Jordan, Rom.  Mytli.  2,  222,  der  die  Göttin 
Fessona  (Bd.  2 Sp.  198,  55  IF.j  vergleicht,  war 
Quies  „eine  Göttin  des  Ausruhens  am  Wege 
(so  auch  Hartung,  Religion  d.  Römer  2,  256  f.) 
und  der  stillen  Sammlung  von  der  Mühe  des 
Lebens  und  dem  Geräusch  der  Stadt“.  Wissoica 
a.  a.  0.  276  findet  m.  E.  mit  Recht  diese  all- 
gemeine Fassung  viel  zu  modern  und  verweist 
■zur  Erklärung  dieses  Gottesdienstes  der  Quies, 
der  natürlich  in  Ereignissen  im  Leben  des 
Stifters  jener  Ka23eHe  seine  Begründung  gehabt 
haben  müsse,  auf  die  Aufschrift  der  Münzen: 
Quies  Augiistorum  (mit  der  Darstellung  einer 
stehenden  Erauengestalt  mit  Zweig  und  Zep- 
ter), die  Diokletian  und  Maximian  nach  ihrer 
Abdankung  prägen  ließen,  Eclchel,  Hoctr.  num. 
vet.  8,  14  f.  24.  Cohen  6^  459,  397.  460,  404. 
462  f.,  422—430.  543,  478.  544,  482.  489  ff.  545, 
494  — Im  Gefolge  des  Traumgottes  erscheint 
Quies  bei  Stat.  'J'heb.  10,  89  (vgl.  Silv.  1,  6, 
91).  Als  salutaris  dea  wird  Quies  genannt  bei 
Amniian.  Blurcell.  19,  11,  6.  Vgl.  auch  Quie- 
talis.  [Höfer.] 

Qiiietalis  ab  antiguis  dicebatur  Orcus,  Festus 
p.  257  Müller.  Der  Beiname  bedeutet  wohl 
den  zur  ewigen  Ruhe  bettenden  Todesgott, 
Hartung,  Religion  d.  Römer  2,  86;  vgl.  den 
öfter  neben  der  Weihung7l/s  3Ianibus  stehen- 


den Zusatz  'et  bonae  Quieti’  (folgt  Name  des 
Verstorbenen),  C.  I.  G.  8,  3290  oder  ''Quieti 
aeternae’,  Allmera.  Dissard,  Inscr.  ant.  d.  3Ius. 
de  Lyon  1,  259.  321.  369.  2,  fi-  4:15.  440. 

478  oder  'Quieti  perpetuae’ , ehd.  2,  2>-  433. 
Die  Manes  selbst  erhalten  das  Epitheton  quieti, 
Auson.  15,  7,  12.  [Höfer.] 

Quirinus,  altrömischer  Gott,  Mitglied  der 
an  der  Spitze  der  ältesten  für  uns  erkennbaren 
10  Religionsordnung  stehenden  Göttertrias  lupiter 
Mars  Quirinus  (Wissowa,  Religion  und  Kultus 
der  Römer  S.  20),  in  der  er  den  letzten  Platz 
einnimmt.  Der  Name  zeigt,  wie  manche  andre 
Götternamen  gleich  hohen  Alters  (Neptunus, 
Volcanus),  adjektivische  Bildung:  von  den  Ety- 
mologien der  Alten  (vereinzelt  Quirinus  = 
noLgavog,  Serv.  Aen.  1,  292,  vgl.  v.  Wilamowitz 
bei  Mommsen,  Staatsrecht  2,  5 Anm.  2)  darf 
die  eine,  welche  das  Wort  von  der  sabinischen 
20  Stadt  Cures  herleitet  {Ovid.  fast.  2,  480:  seu 
quia  Romanis  iunxerat  Ule  Cures.  I'est.  ii.  185; 
socio  imperii  Romani  Curibus  adscito  Quirino. 
Paul.  p.  49:  quidam  eum  dictum  putant  a Cu- 
ribus, quae  fuit  urbs  opulcntissirna  Sabinorum, 
und  die  den  Quirinalis  collis  mit  Cures  zu- 
sammenbringenden Zeugnisse  Varro  de  l.  l.  5, 
51.  Fest.  p.  254)  für  die  Gegenwart  als  abge- 
tan gelten  (Bersu,  Die  Gutturalen  S.  118  f. 
3Iommsen,  Röm.  Staatsrecht  3 S.  5 A.  1.  Hülsen 
30  bei  Pauly-MGssoiva,  Real-Encykl.  4,  1814),  die 
andere  dagegen,  von  dem  ‘'sabinischen’  Worte 
curis  = quiris  ‘'Lanze’  {Ovid.  fast.  2,  477: 
sive  quod  hasta  'curis'  priscis  est  dicta  Sabinis, 
bellicus  a telo  renit  in  astra  deus.  Paul.  ji.  49; 
curis  est  Sabine  hasta;  unde  Romulus  Quirinus, 
quia  eam  ferebat,  est  dictus  [die  Worte  hasta 
curis  sind  auch  in  dem  neugefundenen  Frag- 
mente der  Fasti  Praenestini  über  die  Quiri- 
nalia,  s.  u.,  erhalten].  3Iacrob.  Sat.  1,  9,  16: 
40  Quirinum  quasi  bellorum  potentem  edi  hasta, 
quam  Sabini  curin  rocant.  Serv.  Aen.  1,  292 
[=  Isid.  orig.  9,  2,  84]:  Romidus  autem  ideo 
Quirinus  dictus  est  vel  quod.  hasta  utebatur, 
quae  Sabinorum  lingua  curis  dicitur.  Polem. 
Silv.  z.  17.  Febr.  C.  I.  L.  1®  ji.  259:  Quirinus 
ab  hasta,  quae  Sabinis  curis,  vocatus.  Plut. 
Rom.  29:  oi  ÖS  rrjv  al^grjv  rovg  Ttalcuovg  xvgiv 
ovogä^siv  . . . (og  ovv  ägfiov  xira  rbv  'PagvXov 
i)  cdxgrirrjv  &sbv  6vogaß&f]vai.  KvqTvov,  quaest. 
,50  Rom.  87;  xb  yag  ö'ögv  xvqlv  ixdlovv  oi  xtcilcaoi' 
dib  xai  qporc/,  Kvgtvov  bvogaa&fivou  xbv  ’JLvvd- 
Xiov,  die  Stadt  Cures  nach  Quirinus  oder  nach 
curis  = aixgx]  benannt  nach  Dion.  Hai.  2, 
48,  4)  hat  auch  in  neuester  Zeit  immer  wie- 
der Anhänger  gefunden  {Bersu  a.  a.  0.  38  f. 
Anm.  2.  118  f.  L.  Deubner,  Archiv  für  Reli- 
gionswiss.  Bd.  8 Beiheft  S.  76),  obwohl  auch 
ihr  schwere  Bedenken  entgegenstehen.  Zwar 
die  Ableitung  Quirinus  von  quiris  würde  nach 
60  Analogien  wie  collinus,  anguinus,  ovinus,  Ti- 
berinus  keinerlei  Schwierigkeit  bieten,  wohl  aber 
wäre  man  dann  gezwungen,  Quirites  von  Qui- 
rinus zu  trennen,  da  ersteres  Wort  sich  von 
quiris  nicht  ableiten  läßt  {arqattes,  das  Mommsen 
a.  a,  0.  S.  5 Anm.  2 anführt,  bietet  zu  Quirites 
keine  Analogie,  da  sich  arqmtcs  zu  *arquos 
verhält  wie  equites  zu  equos,  Bersu  a.  a.  0. 
S.  121).  Die  Vergleichung  von  Latium  — La- 
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tinns  einerseits,  Samuium  — Samnites  anderer- 
seits führt  mit  Notwendigkeit  auf  einen  Orts- 
namen Qtiirium  (der  seinerseits  sehr  wohl  mit 
([uiris  Zusammenhängen  könnte)  als  die  gemein- 
same (.Quelle  von  (■Quirinus  und  Quirites  [Nie- 
buhr,  Böm.  Gesch.  1,  321.  Madvig,  Verfass,  u. 
Verw(dtiing  d.  röm.  Staates  1,  11*.  Th.  Birt, 
De  Böinae  urbis  nomine  dcque  robure  Romano, 
Ind.  lect.  Marpurg.  1887  p.  XIV  f.).  Sachlich 
muß  sich  der  Ortsname  Quiriimi  zu  dem  spä-  lo 
teren  collis  Quirinalis  ebenso  verhalten  wie 
Palntium  zum  mons  Palatinus,  es  muß  die  ur- 
sprüngliche Bezeichnung  der  auf  dem  Quirinal 
angesiedelten  Gemeinde  der  Hügelrömer  ge- 
wesen sein,  und  der  Quirinus  pater  (so  in  der 
Gebetsformel  hei  Ennins  ann.  117  Vahleri“: 
Quirine  pater  veneror  Horumgue  Quirini.  Liv. 

5,  52,  7;  guid  de  ancilibus  vestris,  Mars  Gra- 
dive  tucpie  Quirine  pater.  Verg.  Aen.  6,  859: 
tertia([ue  arma  patri  suspendet  capta  Quirino.  20 
Sil.  Ital.  8,  ßlG;  vgl.  TjUcH.  V.  19—22  3Iarx: 
ut  nemo  sit  nostrum  puin  aut  pater  optimus 
divum  aut  Xeptunus  jnfter,  Liber  Saturnus 
piater,  3Iurs  lanus  Quirinus  pater  siet  ac  dicatur 
ad  unum)  stellt  sich  als  Gottheit  dieser  Ge- 
meinde unmittelbar  neben  den  Reatinus  pater 
von  Reate  (G.  /.  X.  9,  4676)  und  den  Älbsis 
pater  von  Alba  Fucens  {C.  I.  L.  9,  4177  = 

6,  3672). 

Haben  wir  dergestalt  in  Quirinus  die  ur-  30 
sprüngliche  Sondergottheit  der  nachher  durch 
Synoikismos  mit  der  Gemeinde  der  Bergrömer 
vom  Palatin  verschmolzenen  Quirinalgemeinde 
zu  erkennen,  so  erklärt  sich  dadurch  einerseits 
die  Tatsache,  daß  sein  Gottesdienst  in  Rom 
stets  ausschließlich  auf  den  Quirinal  beschränkt 
geblieben  ist  und  die  dieser  Ansiedelung  an- 
gehörigen  Salii  collini  in  seinem  Dienste  stehen 
( Wissoiva  a.  a.  0.  S.  480  Anm.  8),  andererseits 
das  Fehlen  charakteristischer  Spezialzüge  und  40 
Einzelfunktionen  in  seinem  Wesen,  da  er  eben 
der  göttliche  Exponent  sämtlicher  Wünsche 
und  Interessen  seiner  Gemeinde  war.  Bei  der 
großen  Bedeutung,  die  im  Leben  all  dieser  auf 
engen  Raum  zusamraengedrängten  und  um 
ihre  Existenz  ringenden  latinischen  Gemeinden 
die  kriegerische  T’üchtigkeit  und  militärische 
Erfolge  spielten,  ist  es  nicht  verwunderlich, 
daß  in  diesem  göttlichen  Vertreter  der  Gesamt- 
intcressen  der  Gemeinde  die  Eigenschaften  des  50 
Kriegsgottes  noch  am  deutlichsten  hervortreten. 
Wenn  daher  schon  die  alten  Zeugnisse  ihn  als 
eine  Parallelgottheit  zu  dem  Mars  der  Berg- 
römer auffassen  {Dion.  Hai.  2,  48,  2:  rbv  d’ 
Evvüliop  oi  Eaßlvot  -/.al  nag’  pAtivoov  ol  ’Pa- 
paloi  gaHovres  Kvqivov  dvopd^ovGiv,  oi)x  'i%ov- 
ng  tiTteiv  zb  dxQißsg  sirs ’Aggg  ißt'iv  tizs  i'rtgbg 
rtg  buoiocg  ’'äqh  ziudg  t%a>v  ol  giv  ydg  icp’  ivbg 
oiovrca  \tsov  TfoXegizibv  dymvoiv  rjytpovog  ixa- 
rsQov  Tcbv  övoncczbjv  •KaTgyoQfiGd'ai;  ol  äi-  -natcc  60 
öi’o  ruztiaQ’ca  öaigoi’cov  noXegiGT&v  zcc  6v6- 
patcc;  vgl.  Plut.  Rom.  29)  und  man  ihn  darum 
durch  die  Gleichsetzung  mit  ’Evvähog  dem 
Verständnisse  der  Griechen  näher  zu  bringen 
suchte  {Polgb.  3,  25,  (J.  Dion.  Hai.  2,  48,  1 f. 

2,  50,  3.  9,  60,  8.  IHut.  Rom.  29;  pu.  Rom. 

87 ; sonst  einfach  transskribiert  zu  KvQivog, 
auch  im  Alonum.  Anc.  gr.  10,  10  und  18,  22 


KvQbLvov,  aber  7,  5 TJvlpv  Evvdliov  = lanum 
Quirinfum ]),  so  paßt  dazu  die  Tatsache,  daß 
beide  Götter  durch  die  Kriegstänze  der  Salier 
gefeiert  werden  (vgl.  namentlich  Stat.  silv.  5, 
2,  129:  inner is  ipiatere  arma  Quirinus  [mon- 
strabit],  qui  tibi  tarn  tenero  permisit  pi^nudere 
collo  niibigenas  clipeos  intactaque  caedibus  arma, 
vgl.  zur  Erklärung  W.  Helbig,  Les  attributs 
des  Saliens,  Mein,  de  l’acad.  d.  inscript.  et  belles- 
lettres  26,  1905  S.  232,  wo  diese  Stelle  fehlt) 
und  daß  von  Waffen  des  Quirinus  die  Rede 
ist  {Fest.  p.  217:  persillum  . . . rudusculum  pica- 
tum,  ex  quo  imguine  flamen  Portunalis  arma 
Quirini  unguit;  spätere  Zeugnisse  wie  armifer 
Quirinus,  Stat.  silv.  3,  5,  112.  Sil.  Rai.  16,  76, 
bellator  Quirinus,  Claudinn.  de  IV  cons.  Hon. 
492  müssen  hier  ausscheiden,  da  sie  sich  auf 
R o m u 1 u s - Quirinus  beziehen,  s.  u.),  wobei 
nicht  nur  an  die  ancilia  {Liv.  5,  52,  7 : quid 
de  ancilibus  vestris,  3Iars  Gradive  tiique  Qui- 
rine pater),  sondern  vor  allem  an  die  Lanze 
zu  denken  ist  (mit  Lanze  und  Schild  ausge- 
rüstet erscheint  der  durch  die  Schildinschrift 
Q VI  RIN  sicher  gestellte  Flamen  Quirinalis  auf 
den  Denaren  des  N.  Fabius  Pictor,  Babeion, 
31onn.  de  la  republ.  Rom.  1,  484 
= Abb.  1),  von  deren  Bezeich- 
nung curis  — puiris  man  seinen 
Namen  ableitete  (s.  0.);  auch 
wenn  diese  Etymologie  unhalt- 
bar ist,  ist  es  sehr  wahrschein- 
lich, daß  er  ursprünglich  eben- 
so wie  Mars  in  dem  Fetisch 
einer  Lanze  verehrt  worden  ist 
{Deubner  a a.  U.  S.  74  tf).  Ein 
Denkmal  gemeinsamer  Ver- 
ehrung beider  Götter  besitzen 
wir  insofern,  als  in  der  Gegend 
des  Quirinustempels  {Hülsen,  Rhein.  Mus.  49, 
1894,  406)  archaische  Weihungen  nicht  nur 
an  Quirinus  selbst  (C.  1.  L.  6,  565  = 1,  630: 
Quirino  Ij.  Aimüius  L.  f.  praitor)  sondern 
auch  an  Mars  {C.  I.  L.  6,  475  = 30767“: 
P.  Cornfelios]  L.  f.  cosofl]  probafvit]  31arfte 
sacrumj)  gefunden  worden  sind.  Dagegen  ist 
die  Verbindung  von  Quirinus  mit  Mars  im 
Himmelstemplum  des  Martianus  Capella  (1,  46 
in  der  2.  Region  Quirinus  31ars  Lars  militaris 
und  1,  50  in  der  6.  Region  3Iars  Quirinus  et 
Genius)  so  zu  fassen,  daß  der  eine  Name  als 
Attribut  zu  dem  andern  tritt  {C.  Tliulin,  Die 
Götter  des  Alartianus  Capella,  Religionsgesch. 
Versuche  u.  Vorarbeiten  herausg.  v.  A.  Dieterich 
lind  R.  Wünsch  3,  1 [1906]  S.  3 Anm.  1).  Doch 
kann  weder  dieses  sj^äte  Zeugnis,  noch  der  ver- 
einzelte lupiter  Quirinus  der  Ziegelinschrift 
von  Superaequum  C.  I.  Lj.  9,  3303  beweisen, 
daß  Quirinus  in  alter  Zeit  Beiwort  der  an  der 
Spitze  des  Staatskultus  stehenden  Gottheiten 
gewesen  wäre  (was  meine  frühere  Meinung 
war,  Rehg.  u.  Kultus  der  Römer  S.  139),  und 
auch  die  erst  seit  der  augusteischen  Zeit  nach- 
weisbare (denn  der  lanui  Quirinus  der  lex 
spoliorum  opimorum  bei  Fest.  p.  189  beraht, 
wie  der  Vergleich  mit  Plut.  3Iarc.  8 und  Serv. 
Aen.  6,  860  zeigt,  auf  Trübung  der  Überliefe- 
rung) Verbindung  lanus  Quirinus  (s.  ob.  Bd.  2,  1 
16)  sehe  ich  jetzt  mit  Deubner  (a.  a.  0. 


1)  Münze 
(nach  Bdbelon, 
Bescription  histor. 
des  Monnaies  de 
la  republ.  Rom.  1, 
S.481  Abh.  11). 


13  Quirinus 

S.  76|  als  eine  archaisierende  Neuerung  eben 
dieser  Zeit  an:  der  Beiname  Quirinus  sollte 
lanus  ebenso  als  ''  eine  Gottheit  des  Staates 
par  excellence’  (so  Beuhner  a.  a.  0.)  bezeichnen, - 
wie  dies  bei  Vesta  durch  den  Zusatz  populi 
Romani  Quiritium  geschieht.  Auf  derselben 
Zusammenstellung  von  Quirinus  und  Quirites 
und  dem  Gegensätze,  in  dem  die  Bezeichnung 
Quirites  zu  der  als  milites  steht  {Birt  a.  a.  0. 
S.  XVI),  beruht  die  späte  Deutung  des  Quirinus 
als  eines  Mars  quietus  {Serv.  Aen.  1,  292  [= 
MytJi.  Vatic.  3,  11,  10]:  Mars  euim  cum  saevit, 
Gradi'vus  dicitur,  cum  tranquillus  est,  Quirinus; 
denique  in  urhe  duo  eius  templa  sunt:  tinum 
Quirini  intra  urbem  quasi  custodis  et  tran- 
quiJli,  aliud  in  Ajipia  via  extra  urbem  prope 
portam  quasi  bellatoris  id  est  Gradivi.  6,  8G0: 
Quirinus  aiitem  est  Mars  qui  praeest  paci  et 
intra  civitatem  colitur;  nam  belli  Mars  extra 
civitatem  templum  habuit),  welcher  Claudian.  de 
IV  consul.  Honorii  8:  iwsitisque  parumper  bello- 
rum  signis  sequitur  vexilla  Quirini  folgt.  Neben 
Quirinus  wurden  in  alten  Gebeten  die  Hora 
Quirini  (wohl  Hora,  vgl.  W.  Schulze,  Zur  Ge- 
schichte lat.  Eigennamen,  Äbhandl.  d.  Gott. 
Gesellsch.  d.  Wisse7isch.  H.  F.  5,  5 S.  483  Anm.  7) 
und  Virites  Quirini  angerufen  {Gelt.  13,  23,  2, 
erstere  auch  bei  Enn.  ann.  117  Vahl.^  Hora, 
Ooid.  met.  14,  851  Hora;  Plutarch  spricht  Qu. 
Rom.  46  von  einer  Göttin  'Hqcc,  die  er  mit  einer 
von  Antistius  Labeo  erwähnten  namens  '"'Optra 
zusammenwirft,  von  der  er  nur  anzugeben  weiß, 
daß  ot  TtcdcuoL  ihren  Tempel  allezeit  geöffnet 
hielten);  wenn  A.  v.  Domaszeicsld  {Festschrift 
für  0.  Hirschfeld  1903  S.  245)  diese  als  ver- 
göttlichte Eigenschaften  des  Quirinus  erklärt 
und  die  Virites  Quirini  als  ^Kräfte  des  Quiri- 
nus’ mit  den  Moles  Martis,  den  ' Strebungen 
des  Mars’,  zusammenstellt,  so  scheitert  diese 
letztere  Deutung  an  unüberwindlichen  etymo- 
logischen Schwierigkeiten. 

Als  die  Gemeinde  der  Hügelrömer  mit  der 
des  Septimontium  zu  einem  einheitlichen  Staats- 
wesen zusammenwuchs,  trat  die  Sondergottheit 
der  ersteren  an  letzter  Stelle  in  die  an  der 
Spitze  des  Staatskultes  stehende  Göttertrias 
ein  und  ihr  Priester,  der  Flamen  Quirinalis, 
erhielt  seinen  Platz  hinter  den  Flamines  des 
lupiter  und  Mars  {Fest.  p.  185).  Von  der  Tätig- 
keit des  Flamen  Quirinalis  sind  wir  nicht  im- 
stande uns  ein  Bild  zu  machen,  da  wir  ihn  bei 
vereinzelten  Kulthandlungen  im  Dienste  ver- 
schiedener, mit  Quirinus  nicht  nachweislich  zu- 
sammenhängender Gottheiten  {A.  v.  Domas- 
zewsl'i,  Archiv  f.  Religionswiss.  10,  1907  S.  339 
findet  den  Grund  in  angebliclien  Beziehungen 
des  Quirinus  zum  Kulte  der  Tellus,  die  ich  zu 
erkennen  nicht  imstande  bim  auftreten  sehen: 
so  opfert  er  der  Acca  Larentia  an  den  Laren- 
talia  ( Gell.  7,  7,  7 ;,  steht  dem  Festzuge  und 
Opfer  bei  den  Robigalia  vor  {Ovid.  fast.  4,  910) 
und  vollzieht  an  den  Consualia  des  21.  August 
das  Opfer  an  dem  unterirdischen  Altäre  des 
Consus  im  Circustale  ( Tertull.  de  spect.  5)  unter 
Assistenz  der  vestalischen  Jungfrauen , mit 
denen  er  auch  sonst  gelegentlich  zusammen 
genannt  wird  (Liv.  5,  40,  7 f.,  vgl.  5,  39,  11); 
sehr  auffällig  ist  die  durch  Festus  ji.  217  be- 
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zeugte  Tatsache,  daß  — wir  wissen  nicht  bei 
welcher  Gelegenheit  — der  Flamen  Portunalis 
die  Waffen  des  Quirinus  (s.  o.)  salbte.  Auch 
von  der  Festfeier  des  Gottes,  die  der  alte  Ka- 
lender als  Quirinalia  am  17.  Februar  verzeich- 
nete  {fast.  Caere!.  Maffei.  Farn.,  auch  noch 
bei  Philocalus  und  Polemius  Silvius,  vgl.  C.I.L. 
1"  p.  310),  ist  uns  nichts  Näheres  bekannt  und 
besaßen  offenbar  auch  Gelehrte  wie  Varro  und 
Verrius  Flaccus  kein  begründetes  Wissen,  denn 
sie  wissen  zu  diesem  Tage  nur  von  den  zu- 
fällig mit  den  Quirinalia  zusammenfallenden 
stultorwm  feriae,  dem  Schlußtage  der  Fornacalia, 
zu  erzählen  {Varro  de  l.  l.  6,  13.  Ovid.  fast.  2, 
513  ff.  Fest.  p.  254.  317.  Plut.  Qu.  Rom.  89); 
auch  ein  neuerdings  gefundenes  Fragment  der 
Fasti  Praeiiestini  zu  diesem  Tage  {A.  Sbardella 
und  0.  Marucchi,  Notizie  d.  Scavi  1904  S 393  ff., 
vgl.  C.  Pascal,  Atene  e Roma  9,  1906  nr.  90 — 91) 
erwähnt  die  letztgenannte  Feier  und  handelt 
über  den  Namen  des  Quirinus,  ohne  über  Ritus 
und  Bräuche  der  Quirinalia  selbst  irgend  welche 
Angaben  zu  machen.  Auch  sonst  fehlt  es  ganz 
und  gar  an  Nachrichten  über  die  Art  und  Ab- 
sicht, in  der  man  diesen  Gott  in  alter  Zeit  ver- 
ehrte, nur  daß  man  bei  ihm  schwur,  und  zwar 
mit  der  Wendung  equirine,  bezeugt  Paul.  jd.  81 
Daß  unter  den  alten  Tierbildern  der  Legions- 
signa  {Plin.  7i.  h.  10,  16)  der  Eber  dem  Qui- 
rinus heilig  gewesen  sei,  wie  der  Adler  dem 
lupiter  und  der  Wolf  dem  Mars,  ist  eine  geist- 
reiche Vermutung  A.  v.  Bomaszewskis  (Bie  Re- 
ligion des  röm.  Heeres,  Westdeutsche  Zeitschr. 
14, 1895  S.  119),  für  die  es  aber  an  den  sicheren 
Unterlagen  fehlt  (vgl.  Ch.  Renel,  Cultes  7nili- 
taires  de  Rome:  Les  enseignes,  Paris  1903 
S.  112  ff.).^ 

Eine  Kultstätte  hat  Quirinus  seit  alter  Zeit 
auf  der  von  ihm  collis  Quirinalis  im  engeren 
Sinne  benannten  Erhebung  des  gleichnamigen 
Gesamtberges  {Hülsen-Jordan,  Topogr.  v.  Rom 
1,  3 S.  396)  besessen,  ursprünglich  nur  ein  an- 
spruchsloses sacellum  {Paul.  p.  225:  Quirinalis 
porta  dicta  sive  quod  ea  in  collem  Quirinalem 
itur  seu  quod  proxime  eam  est  Quirini  sacellum, 
vgl.  Plin.  n.  h.  15,  120:  inter  antiquissima  de- 
lubra  habetur  Quirini),  an  dessen  Stelle  oder 
in  dessen  nächster  Nachbarschaft  im  J.  460  u.  c. 
= 293  V.  Ohr.  ein  reich  ausgestatteter  Tempel 
erbaut  wurde,  eine  Stiftung  des  Konsuls  L. 
Papirius  Cursor,  der  damit  ein  von  seinem 
gleichnamigen  Vater  32  Jahre  früher  als  Dik- 
tator im  Kampfe  gegen  die  Samniten  getanes 
Gelübde  einlöste  {Liv.  10,  46,  7 f.  Plin.  n.  h.  7, 
213;  alle  Zeugnisse  über  den  Tempel  und  seine 
Geschichte  bei  Hülsen-Jordan  a.  a.  0.  S.  407  ff.). 
Durch  eine  Feuersbrunst  des  Jahres  705  = 49 
zerstört  {Cass.  Bio  41,  14,  3),  wurde  er,  nach 
einstweiliger  provisorischer  Herstellung  (dar- 
über das  unten  über  die  im  Quirinustempel 
aufgestellte  Statue  Cäsars  Gesagte),  im  J.  738 
= 16  durch  einen  prächtigen  Neubau  des  Au- 
gustus  ersetzt  {Mon.  A^icgr.  4,  5.  6,  32.  Cass. 
Bio  54,  19,  4).  Der  Tempel,  ein  dorischer  Di- 
pteros  mit  8 Säulen  in  der  Front  und  doppelter 
Säulenstellung  an  den  Längsseiten  {Vitr.  3,  1,7; 
abgekürzte  Darstellung  der  Tenpielfront  auf  dem 
neugefündenen  römisclien  Monumentalrelief, 
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Mitteil.  ä.  röm.  Instit.  19,  1904  Taf.  IV),  stand 
auf  derselben  Stelle,  wie  der  frühere  Bau  (die 
Lage  ist  durch  Funde  sichergestellt,  vgl.  JR. 
Lanciani,  Ihill.covi.  di  Borna  17,  1889  S.  336  ff. 
379  ff.  Hülsen,  Bhein.  3Ius.  49,  1894  S.  406  f.), 
der  Stiftungstag,  der  bisher  auf  den  29.  Juni 
(vor  Casars  Kalenderreform  27.  Juni)  gefallen 
war  {fast.  ]'e>ius.  Ooid.  fast.  6,  795  f.),  wurde 
nunmehr  auf  den  Tag  der  Quirinalia,  den 
17.  Febniar,  verlegt  (fast.  Caer.  Farn.  Ovid.  lo 
fast.  2,  511  f.,  dazu  Wissowa,  Gesanun.  Abhandl. 

S.  144  ff.  268  ff.  gegen  Mommsen,  C.  1.  J..  1® 
p.  310). 

Etwa  in  der  Zeit  Ciceros  tauchen  ungefähr 
gleichzeitig  zwei  Erzählungen  auf,  welche  Qui- 
rinus auf  verschiedene  Weise  mit  der  Urge- 
schichte der  Stadt  verknüj)fen ; obwohl  inner- 
lich miteinander  unvereinbar,  haben  sie  doch 
si)äter  beide  nebeneinander  fortbestandeu  und 
die  Überlieferung  beeinflußt  Nachdem  durch  20 
den  Einfluß  des  Keatiners  M.  Terentins  Tarro 
die  Hypothese  von  der  sabinischen  Herkunft 
der  Quirinalgemeinde  allgemeine  (xeltung  er- 
langt hatte,  mußte  auch  der  Hott  dieser  Ge- 
meinde zum  Sabiner  werden  und  aus  Cures, 
der  angeblichen  Heimat  der  Hügelrömer,  her- 
stammen, mit  der  mau  auch  seinen  Namen 
zusammenzubringen  versuchte,  während  die- 
jenigen, welche  die  Herleitung  von  curis  = 
qniris  vorzogen,  wenigstens  dieses  Wort  für  30 
ein  sabinisches  ausgaben  (s.  oben).  Die  von 
Dionys  von  Halikarnaß  (2,  48)  unter  ausdrück- 
licher Berufung  auf  Varro  erzählte  Gründungs- 
sage von  Cures  ist  (abgesehen  von  dem  Zwil- 
lingsmotiv) deutlich  der  römischen  nachgebildet; 
wie  Mars  mit  der  albanischen  Königstochter 
und  Priesterin  Khea  Silvia  den  Romulus,  so 
zeugt  dort  Quirinus  mit  einer  reatinischen  Jung- 
frau edlen  Geschlechtes,  die  in  seinem  Heilig- 
tume  im  Reigentänze  mitwirkt  (man  kann  zur  40 
Verdeutlichung  etwa  an  die  saliae  virgiiies  des 
römischen  Gottesdienstes,  Fest.  p.  329,  denken), 
den  Modius  Fabidiirs,  der  dann  mit  einer  Schar 
von  Männern  aus  der  Nachbarschaft  Cures  grün- 
det. Die  Einführung  des  Quirinuskultes  in  Rom 
fiel  für  die  Vertreter  dieser  Anschauung  folge- 
richtig dem  Titus  Tatius  zu,  und  darirm  findet 
sich  der  Name  Quirinus  in  der  von  Varro  auf- 
gestellten (gegen  die  von  Laclnnann  und  ilf. 
Haupt  versuchte  Zurückftthrung  der  IV/rrostelle  so 
de  l.  l.  5,  74  auf  die  Annalen  des  Ennius  s. 
Vahlen,  Emiian.  poes.  reliqu.~  S.  48)  Liste  der 
von  diesem  Könige  in  Rom  gestifteten  Altäre 
(Varro  a.  a.  0.  Dion.  Hol.  2,  50,  3).  Noch  be- 
deutsamer aber  wurde  eine  andere  Kombination, 
durch  welche  die  ältere  Erzählung  (schon  bei 
Ennius  ann.  v.  110  ff,  Vahl.^}  von  der  Ent- 
rückung und  Vergöttlichung  des  Romulus  dahin 
vervollständigt  wurde,  daß  dieser  den  Namen 
Quirinus  angenommen  und  unter  diesem  Namen  eo 
einen  Staatskult  erhalten  habe.  Der  älteste 
Zeuge  (daß  Ennius  ann.  v.  117  Quirine  pater 
veneror  Horamque  Quirini  sich  darauf  beziehe, 
kann  ich  Vahlen  a.  a.  0.  S.  CLXV  nicht  zu- 
geben, das  Fragment  gehört  vielmehr  in  das 
Gebet  der  Her.silia,  in  welchem  auch  bei  Cass. 
Dio  frg.  4,  7 Mell).  Quirinus  genannt  wird)  dafür 
ist  Cicero  im  J.  700  = 54  {de  rejj.  2,  20:  eum 


[Bonnduni]  sibi  mandasse  xd.  popxdum  rogaret, 
xd  sibi  ixi  eo  colle  — dem  Quiriual  — delubx'xim 
fieret;  se  deum  esse  et  QxUrixnim  vocari;  vgl. 
de  leg.  1,  3:  Bomxdus  Proculo  lulio  dixex'it  se 
deum  esse  et  Quirimmi  vocax'i.  2,  19),  der  aber 
noch  ein  Jahrzehnt  später  {de  offic.  3,  41 : pec- 
cavit  igitur,  2iace  vel  Quirini  vel  Bomxdi  dixe- 
rim;  vgl.  de  nat.  deor.  2,  62;  Bomulum,  quem 
quidem  euxidem  esse  Quirinxixn  pmtant)  der  Sache 
in  einer  Form  gedenkt,  die  erkennen  läßt,  daß 
es  sich  um  eine  noch  keineswegs  völlig  fest- 
gewurzelte Anschauung  handelt  (die  Beziehung 
des  durch  Beischrift  gesicherten  bärtigen  und 
bekränzten  Quirinuskopfes  auf  den  etwa  694 
= 60  geschlagenen  Denaren  des  C.  Memmius 
bei  Babeloxi,  3Ionn.  de  la  repuhl.  Born.  2,  218  = 
Abb.2,  die  3Ioxnmsen , BD'inzxvesexi  S.642  aus  dieser 


Vorstellung  erklären  möchte,  erscheint  unsicher). 
Aber  in  der  nächsten  Folgezeit  errang  dieselbe 
einen  vollkommenen  Sieg,  begünstigt  von  den 
damaligen  Machthabern:  denn  wenn  Cäsar  im 
J.  708  = 46  eine  Statue  im  Temisel  des  Qui- 
rinus erhielt  {Cass.  Dio  43,  45,  2;  daher  Qxiirini 
contubernalis  bei  Cic.  ad.  Att.  13,  28,  3,  avvvaog 
Quirixxi  ebd.  12,  45,  3;  da  der  Tempel  3 Jahre 
vorher  abgebrannt  war  und 
der  augusteische  Neubau  erst 
30  Jahre  später  erfolgte,  muß 
eine  provisorische  Wiederher- 
stellung des  Gotteshauses  an- 
genommen werden),  so  hat 
die  Wahl  dieses  Platzes  die 
Gleichsetzung  des  Gottes  mit 
dem  Stadtgründer  zur  Voraus- 
setzung, und  dasselbe  gilt  von 
der  Tatsache,  daß  vor  der  An- 
nahme des  Namens  Augustus 
Octavian  gelegentlich  als  Qui- 
rinus d.  h.  als  alter  Bomxdus  gefeiert  wurde 
(Verg.  Georg.  3,  27:  victoxdsque  arma  Quirini, 
vgl.  mit  Suet.  Oct.  7 : quibusdam  cexisentibus 
Bomulum  appellari  opoidere  quasi  et  ipsxim 
conditorexn  urbis  Serv.  Aen.  1,  292;  Georg. 
3,  27).  Daher  fand  diese  Version  auch  Auf- 
nahme in  die  offizielle  Redaktion  der  römi- 
schen Geschichte  in  den  Elogien  des  Augus- 
tusforums  {C.  I.  L.  1*  p.  189  nr.  IV  = 10, 
809 : Bomxdxis  Martis  [fJUixis  . . . receptiisque  in 
deorufm]  munerum  Quirinxifs]  appellatiifs  est], 
aus  Pompei)  und  kam  zum  Ausdruck  in  dem 
Bilderschmuck  des  augusteischen  Quirinustem- 
pels, in  dessen  Giebelfelde  das  Stadtgründungs- 
augurium  des  Romulus  und  Remus  dargestellt 
war  (dies  zeigt  das  Mouumentalrelief,  3Iitteil. 
d.  x'öxn.  Instit.  19,  1904  Taf.  IV,  s.  dazu  P.  Hax't- 
xvig,  ebd.  S.  27  ff.  E.  Petersen,  ebd.  S.  158);  in 
der  historischen  Überlieferung  erscheint  sie 
ganz  allgemein  {Dion.  Hai.  2,  63,  4.  Plut. 
Boxn.  28  f.;  Numa  2.  Ot>id.  met.  14,  805 ff.  [der 
die  Konsequenz  zieht,  auch  die  Gattin  des  Ro- 
mulus Hersilia  zur  Hora  Quirini  werden  zu 
lassen,  v.  829  ff.,  vgl.  Wissowa,  Gcsamm.  Ab- 
handl. S.  141  f.];  fast.  2,  475  ff.  Ilor.  1,  1,  18. 
Axirel.  Vict.  vir.  Hl.  2,  14.  Tex'txdl.  ad  xiat.  2, 
9 p.  112,  25  Vindob.  Lact.  inst.  1,  15,  32,  vgl. 
8.  29.  1,  21,  23.  Axigustm.  civ.  dei  2,  15  und 
mehr  bei  Schxvegler,  Böm.  Gesch.  1,  521  Anm. 
10.  11),  wobei  naturgemäß  als  Gründer  des 
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Quirinuskultes  nicht  mehr  Titus  Tatius,  sondern 
Numa  erscheint  {Dion.  Hai.  2,  63,  3.  Flut. 
Numa  7,  welch  letzterer  ausdrücklich  angibt, 
Numa  habe  den  Flamen  Quirinalis  zu  den 
beiden  älteren  des  luj^iter  und  Mars  hinzu- 
gefügt), und  in  der  Dichtung  seit  Vergil  ist 
der  Name  Quirinus  fast  durchweg  die  Bezeich- 
nung des  Stadtgründers;  so  vielfach  in  typi- 
schen Wendungen  wie  pojmlus  Quirini  {Horaz 
c.  1,  2,  46.  Ovid.  niet.  1,  69.  15,  572.  756.  Apoll. 
Sid.  epist.  9,  16,  3 v,  21;  turha  Quirini,  Ovid, 
met.  14,  607;  armiferi  gens  sacra  Quirini,  Sil. 
Ital.  16,  76),  urbs  Quirini  (Ovid.  trist.  1,  3,  33. 
1,  8,  37;  ex  Ponto  1,  5,  73.  Auson.  epist.  31, 
252  p.  3ü4  Peip. ; tecta  Quirini,  Stat.  silv.  3,  5, 
112;  sedes  Quirini,  Sil.  Ital.  11,  118.  Claudian. 
de  bell.  Poll.  101;  niontes  Quirini,  Apoll.  Sid, 
carm.  7,  447;  portae  Quirini,  SU.  Ital.  10,  332; 
domus  Quirini,  Auson.  3,  5,  6 p.  24  Peip.)  u.  a. 
Er  tritt  auf  in  Verbindung  mit  Remus  {Pemo 
cum  fratre  Quirinus,  Verg.  Aen.  1,  292;  ge- 
■mino  iuncte  Quirine  Pemo,  Ovid.  fast.  4,  56; 
sehr  kühn  luven.  11,  105;  geminos  sub  rupe 
Qiiirinos  für  Romulus  und  Remus)  oder  mit 
seinem  Vater  Mars  {Ovid,  met.  15,  862;  geni- 
torque  Quirine  itrbis  et  invicti  genitor  Gradive 
Quirini.  Anthol.  lat.  424,  1 Piese:  Alars  ])ater 
et  nostrae  gentis  tutela  Quirine;  Martigena  Qui- 
rinus, Ovid.  fast.  1,  199.  SU.  Ital.  13,  811;  vgl. 
auch  Horaz  carm.  3,  3,  15,  Quirinus  Martis 
equis  Acheronta  fugit  und  Claudian.  de  cons. 
Stilich,  2,  370,  wo  Quirinus  als  Wagenlenker 
des  Mars  auftritt),  heißt  novus  Quirinus  {Ovid. 
fast.  2,  507),  Teucer  Quirinus  {Prop.  4,  6,  21, 
vgl.  Sil.  Ital.  13,  266 : Iliaci  regna  Quirini), 
Ausonius  Quirinus  {Martial.  10,  26,  3.  Sil.  Ital. 
4,  813)  und  trägt  die  auszeichnenden  Attribute 
des  Romulus  (s.  d.  Art.),  lituus  und  trabea  {Verg. 
Aen.  7,  187.  612.  Ovid.  met.  6,  796.  14,  827; 
fast.  1,  37.  6,  375.  luven.  8,  259.  Auson.  epist. 
27,  65  p.  279  Peip.;  sceptra  Quirini,  Sil.  Ital. 
6,  103.  Claudian.  de  VI  cons.  Hon.  642);  dabei 
nehmen  sich  die  Dichter  die  Freiheit,  von  Qui- 
rinus zu  reden,  wo  es  sich  nicht  um  den  zum 
Gotte  gewordenen,  sondem  um  den  noch  als 
Menschen  lebenden  Romulus,  ja  um  das  Kind 
im  Mutterleibe  (z.  B.  Ovid,  fast.  3,  41 ; interea 
crescente  Pemo,  crescente  Quirino  caelesti  tumi- 
dus  pondere  venter  erat)  oder  als  Säugling  (z.  B. 
Apoll.  Sid.  carm,  2,  119;  praebuit  intrepido 
mammas  lupa  feta  Quirino)  handelt.  Schon 
seit  Cicero  ist  Quirinus  das  ständige  römische 
Beispiel  (neben  den  griechischen  Herakles, 
Dionysos,  Asklepios,  Dioskuren)  für  diejenigen 
Götter,  quos  endo  caelo  nierita  locaverint  (Cie. 
de  leg.  2,  19;  de  nat.  deor.  2,  62.  Horaz.  carm. 
3,  3,  15.  Ovid,  am.  3,  8,  51.  Sil.  Ital.  15,  83. 
Tac.  ann.  4,  38.  Apoll.  Sid.  carm.  1,  36),  ver- 
einzelt erscheint  er  auch  in  feierlicher  Anrufung, 
so  bei  Tac.  hist.  4,  54 ; te  Quirine  Pomanae 
parens  urbis  precor  venerorque  und  noch  bei 
Themistius  or.  13  p.  180;  av  äh  m ndtSQ  gsv 
ttsdiv,  TcdrsQ  äh  dv&Qmnav,  Zsv  'Pcofipg  xtgroQ 
v,al  TioXiov%s,  nal  TiQOiiavsQ  ’Ad-gvä,  nal  KvqIve 
öcctpnv  iTtirgoTte  ’Pcogaiav  pysgoviag  äidoipTS 
roTg  hfiolg  nouäi'Kolg  ig&v  (ihv  ’Pcagiqg,  dvrsgä- 
attcu  äh  vn'o  'Paippg. 

Im  Verhältnis  zu  diesen  häufigen  Erwäh- 
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nungen  in  der  Poesie  und  gehobenen  Rede  ist 
die  Rolle,  die  Quirinus  als  Gott  im  Kultus 
spielt,  in  der  Kaiserzeit  eine  sehr  bescheidene 
gewesen.  Wie  Quirinus  in  den  Götterverein 
kommt,  für  welchen  Augustus  zur  Abwehr  von 
Feuersbrünsten  ein  alljährlich  am  Tage  der 
Volcanalia  (23.  August)  darzubringendes  Kol- 
lektivopfer einsetzte  (vgl.  Wissoiva,  Gesamm. 
Abhandl.  S.  148  Anm.  2.  161),  ist  nicht  mit 
Sicherheit  zu  erkennen,  fast.  Arv.  23.  August 
{C.  I.  L.  1"  p.  215  = 6,  32482);  Volcano,  [hi- 
turnae,  Nympjhis  in  camp(o),  Opi  Opifer(ae) 
[in  foro]  (diese  Ergänzung  habe  ich  oben  Bd.  3, 
1 S.  934  begründet,  die  noch  in  C.  I.  L.  a.  a.  0. 
gegebene  [in  lacum  luturn(ae)]  ist  unmöglich 
und  unverständlich),  Quir(ino)  in  colle,  Volk(ano) 
[in]  comit(io) ; möglich,  daß  auch  hier  der  Ge- 
danke an  den  Stadtgründer  eingewirkt  hat, 
der  im  Verein  mit  den  speziell  beteiligten 
Gottheiten  seine  Stadt  vor  Feuersgefahr  be- 
hüten soll  (etwas  anderes,  mir  nicht  recht  ver- 
ständliches, hat  A.  V.  Domaszeicski , Archiv  f. 
Peligionsiviss.  10,  1907  S.  339  Anm.  8 im  Ange). 
Weihinschriften  finden  sich  nur  ganz  vereinzelt, 
eine  stammt  aus  der  Umgebung  von  Amiternum 
{Notiz,  d,  Scavi  1891  S.  239  = Dessau,  Inscr. 
lat.  sei.  nr.  3150),  zwei  zusammengehörige  an 
Quirinus  augustus  aus  der  Gegend  von  Vienna 
{C.  I.  L.  12,  2201  f);  da  wir  deo  Pomulo  ge- 
widmete Altäre  aus  Italien  (C.  I.  L.  11,  5206 
5997)  und  Britannien  (C.  I.  L.  7,  74)  besitzen, 
wird  man  diese  Weihungen  an  Quirinus  nur  als 
eine  andere  Ausdrucksform  desselben  Kultes 
aufzufassen  haben.  [Wissowa.] 

Quirls,  Qiiiritis,  Beiname  der  luno,  s.  luno 
Sp.  596  f.  und  Quirinus.  Vgl.  Preller-Jordan, 
Pöm.  Mythol.  1,  278.  Wissowa,  Religion  und 
Kultus  der  Römer  114  f.  Aust  bei  Pauly- 
Wissowa,  s.  V.  Curritis.  C.  Thulin,  Die  Götter 
des  Martianus  Capella  61.  TU.  Otto,  Philologus 
64  (190.5),  172  ff.  [Höfer.] 

Ra  s.  d.  Nachträge. 

Rabe  s.  Sternbilder. 

Rabies,  Personifikation  der  Wut  (vgl.  Furor, 
Insania),  Val  Flacc.  Argon.  2,  206.  [Höfer.] 
Racuneta  (racuneta)  ist  der  Zuname  einer 
etruskischen  lasa  (s.  Deecke,  oben  Band  2 s.  v.). 
Sie  ist  einmal  belegt,  und  zwar  auf  einem 
Spiegel  unbekannter  Herkunft,  der  veröffent- 
licht ist  in  den  Monumenti  ined.  delV  Inst.  2, 
tav.  VI,  von  Inghirami,  Storia  della  Toscana 
tav.  XXXII,  von  Gerhard,  Gottheiten  der  Etrus- 
ker Taf.  I,  nr.  1 und  Etr.  Spiegel  3,  174  sqq. 
Taf.  CLXXXI,  von  de  Witte,  Catal.  Durand 
420  sq.  nr.  1972,  von  Fabretti,  C.  I.  I.  2500 
gloss.  379.  Derselbe  ist  außerdem  behandelt 
von  Onoli,  de  Witte  und  Cavedoni  in  den  Ann. 
delT  Inst.  1834,  183 — 243.  1840,  268  sq.,  von 
Welcher,  im  Rhein.  Mus.  N.  F.  1,  416  sq.,  von 
Müller,  Handbuch  655.  Der  Spiegel  enthält 
zwei  Darstellungen,  in  der  oberen  Hälfte  die 
Vorstellung  des  ej^eur  (s.  Deecke  s.  v.)  vor  tinia 
durch  hercle,  in  der  unteren  die  Helena  zwi- 
schen den  Atriden  rechts  und  Alexander  links 
(vgl.  Deecke  s.  v.  el;^sntre).  Auf  diesem  unteren 
Teile  sind  drei  nackte,  geflügelte,  dienende 
Göttinnen,  links  die  mean,  rechts  die  lasa 
ffimrae,  unter  dem  Bilde  die  lasa  racuneta. 
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Letztere  ruht  auf  einem  Blumenkelch  und  hat, 
gleich  der  lasa  ■9'imrae,  Salbentöpfchen  und 
discerniculum  in  Händen.  Für  die  Deutung 
des  Namens  racuneta  fehlt  es  bis  jetzt  an 
jeglichem  Anhalt.  (C.  Pauli.] 

llaetiis,  Epouymos  des  Volkes  der  Raeter, 
Flin.  n.  h.  3,  20,  133.  lustin  20,  5,  0. 

[Höfer.] 

Kagnel  C PayouTjl),  Name  eines  Engels  in  dem 
von  A.  l)Uh)iann,  Sitzungsber.  d.  Bert.  Akad. 
1892,  1088  herausgegebenen  griechischen  Texte 
des  L/euf)C‘/(-Buches : ’Puyovijl,  i>  slg  rmv  ayimv 
dyysluiv,  6 axdr/täj’ (überliefert  ist  sxJ'si  t?a  z' bzw. 
£jt£KCdv,  iJillmann  a.  a.  0.  1045)  xbv  Koagov  rüv 
(pcoOTr'iQcov,  und  auf  einem  Zauberstein  aus  Per- 
gamon, Ji.  Waensch,  Antikes  Zauhergerüt  aus 
Fergamon  {Arch.  Jahrb.  6,  Ergäuzungsheft 
S.  10  B.  30  f.).  Der  Name  ist  auch  als  alttesta- 
meutlicher  Personenname  bekannt  {Exod.  2, 
18.  Fupe-Benseler  s.  v.).  [Hofer.] 

Hamas  nach  Hesgch.  s.  v.  6 vipLorog 

d-tog.  Nach  Gesenius,  Monum.  Fhoen.  2,  394. 
Lewg,  Die  semit.  E'remdwörter  im  Griech.  238 
ist  Pdgccg  zu  schreiben,  und  die  Glosse  geht 
auf  das  aramäische  N'I“  rämä  hier  Hohe,  Er- 
habene’ zurück.  Vgl.  auch  v.  Baudissim,  Studien 
zur  semitischen  Beligionsgesch.  1,307;  2,  215,  9. 
242  u.  Steph.  Byz.  s.  v.  AuoSixiLa-,  . . . gccpdv- 
Q’ag,  rovxtGTiv  aqi’  vxj.mvg  ö d'fog.  gduav  yaQ 
TO  ui/>og,  diforg  (=  Ailad)  dh  o d’£Og  Vgl. 
Ramman.  [Höfer.] 

Ilaiubeliis,  ein  Skythe,  Val.  Flacc.  Argon. 
0,  529.  [Höfer.] 

Kainiiiaii  '=  Adad,  Hadad*);  griech. 'Pdgag, 
s.  d.j,  vorderasiatische  Gottheit,  die  Wetter- 
erscheinungen repräsentierend. 

Die  Geschichte  der  Götterkulte  eines  Landes 
spiegelt  die  Schichten  der  Völkerwanderungen 
und  politischen  Umwälzungen  wider.  Der 
vordere  Orient  ist  in  seiner  politischen  und 
kulturellen  Entwicklung  den  gleichen  Er- 
schütterungen ausgesetzt  gewesen,  wie  später 
die  Länder  und  Völker  Europas.  Die  Erfor- 
schung der  Kultur  und  damit  auch  der  Reli- 
gionsgeschichte eines  orientalischen  Volkes  kann 
zu  völlig  klaren  Resultaten  nur  in  dem  Maße 
kommen,  in  dem  es  gelingt,  die  politische  Ge- 
schichte aufzuhellen.  Durch  i^olitische  Um- 
wälzungen werden  entsprechende  Kulte  der 
Ijesiegten  Bevölkerung  einerseits  und  der  Herren- 
bevölkerung andrerseits  identifiziert.  Und  poli- 
tische Einheit  bedeutet  immer  zugleich  kultische 
Einheit.  Dabei  zeigt  sich  im  babylonischen 
Kultiu'gebiet  regelmäßig  die  Erschein ang,  daß 
besiegte  Babylonier  den  Eroberern  ihr  geistiges 
Gepräge  aufdrücken.  Da  nun  nachweislich 
die  ''babylonische’  Kultur  auf  einer  einheit- 
lichen Grundlage  ruht,  nämlich  auf  der  Idee 
von  der  ‘'prästabilierten  Harmonie’,  die  in 
allem  irdischen  Geschehen  und  in  allen  irdi- 
schen Einrichtungen  das  Abbild  himmlischer 
Vorbilder  sieht,  so  sollte  man  erwarten,  daß 
das  Verständnis  der  einzelnen  Kulte  und  My- 
then leicht  zu  erschließen  sein  müßte.  Jede 
Tempellelrre  mit  ihren  mythologischen  Aus- 
gestaltungen, die  dazu  dienen,  die  Ideen  in 

*)  Vgl.  die  Artikel  Izdubar,  Marduk,  Xebo,  Nergal, 
Ninib,  Xusku,  Oannes  (Ea). 


Ramman  (=  summus  deus) 


die  sinnlich  wahrnehmbare  Welt  zu  übertragen 
und  auch  dem  'Nichtwisaenden’  versfändlich 
zu  machen,  spiegelt  das  gesamte  Weltsystem 
mit  seinen  kosmischen  und  mit  seinen  Kreis- 
lauferscheinungen wider.  Aber  die  Einheit 
der  Idee  ist  begleitet  von  tausendfältiger  Varia- 
tion. Und  in  der  Erforschung  dieser  Varia- 
tionen liegt  der  Beiz  der  mythologischen  Arbeit, 
aber  auch  ihre  Schwierigkeit. 

10  Unter  den  Gestalten  der  vorderasiatischen 
Mythologie  bietet  die  Gestalt  des  Ramman 
und  der  mit  Ramman  im  Laufe  der  Geschichte 
identifizierten  und  tatsächlich  wesensgleichen 
Götter  die  größte  Schwierigkeit.  AI.  Jastrow, 
Die  Religion  der  Babylonier  S.  482  sagt  mit 
Recht,  „daß  gerade  bei 
diesem  Gott  mannig- 
fache Probleme  vorlie- 
gen, die  zurzeit  noch 
20  ihrer  Lösung  harren“. 

Vor  allem  fehlt  uns 
hier  das  nötige  Ma- 
terial. Wir  besitzen 
nur  sehr  wenig  reli- 
giöse Texte,  die  von 
Ramman  bandeln. 

Mühsam  müssen  wir 
die  gelegentlichen  Er- 
wähnungen aus  den 
30  historischen  Texten 
sammeln,  die  ihn  cha- 
rakterisieren. Sicher- 
lich hat  er  einer  der 
über  Vorderasien  zie- 
henden und  in  Baby- 
lonien zur  Herrschaft 
gekommenen  Völker- 
schichten als  s u m m u s 
deus  gegolten, um  den 
40  sich  dann  alle  anderen 
Götter  als  Offenba- 
rungen der  göttlichen 
Machtwirkuug  im  Kos- 
mos 

gruppiert  haben  (denn 
darauf  ruht  das  Wesen  aller  altorientalischen 
Kulte).  Und  zwar  werden  wir  nicht  irre  gehen, 
wenn  wir  annehmen,  daß  er  eine  ähnliche  Er- 
scheinung rejoräsentiert  hat  wie  Ninib,  der 
50  ebenfalls  unter  bestimmten  geschichtlichen 
Voraussetzungen  im  ''babylonischen’  Kultur- 
gebiet als  summus  deus  erscheint.  Seine 
Würde  als  GU-GAL  Himmels  und  der  Erde*) 
und  als  Sohn  Anus,  dem  der  Kampf  gegen  die 
Räuber  der  Schicksalstafeln  aufgetragen  wird 
(s.  Sj).  37  f.),  vielleicht  auch  seine  Identifizie- 
rung mit  dem  ''Löwen’  könnte  hierzu  stimmen. 
Vgl.  auch  Sp.  22. 

Eine  weitere  Vermutung  ergibt  sich  aus 
60  dem  Wesen  Rammans.  Er  tritt  uns  nicht  als 
eine  Erscheinung  entgegen,  die  den  Kosmos, 
d.  h.  die  vom  Gestirnlauf  regierte  dreigeteilte 
AVelt  an  ihrem  Teile  repräsentiert,  sondern  als 

*)  Vgl.  die  Götteraufzähluug  bei  Nebukadnezar  I.,  wo 
neben  Ninib,  dem  König  Himmels  und  der  Erde , Adad 
als  GU-GAL  Himmels  und  der  Erde  genannt  ist  Sp.  30, 
und  die  Monatsliste  IV  R 33  a,  die  Ramman  als  dem  GU- 
GAL  Himmels  und  der  Erde  den  Monat  Sabatu  zuteilt. 


1)  Ramman-Adad, 
in  Rabylon  gefundene  Lapis- 
lazulistatue (nach  Mitt.  der 
und  Kreislauf  Deutschen  Or.-Ges.  nr  5,  p.  13). 
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eine  Repräsentation  der  Naturerscheinungen, 
die  dem  durch  den  Gestirnlauf  gekennzeich- 
neten Kreislauf  des  Kosmos  parallel  laufen ; der 
VV^ettererscheinungen,  die  die  Jahreszeiten 
ankündigen,  die  Verderben  bringen,  aber  auch 
Segen  spenden  im  Frühling  und  Sommer  und 
Herbst  und  Winter  des  Jahreslaufs,  und  ebenso 
in  den  großen  Jahreszeiten  des  Weltenjahrs. 
Die  Hervorhebung  dieser  zwiespältigen  Erschei- 
nungen des  Naturlebens  als  Parallelerschei- 
uungen  des  Gestirnlaufs  scheint  nun  das  Charak- 
teristikum der  semitischen  Yölkerschichten 
zu  sein  (s.  Sp.  24),  die  wir  seit  den  ältesten 
durch  Urkunden  bezeugten  Geschichtsperioden 
im  babylonischen  Kulturgebiete  ansässig  finden, 
insbesondere  der  sogenannten  'kauaanäischen 
Wanderung’,  deren  Kulminationspunkt  in  Baby- 
lonien durch  Hammurabi  bezeichnet  ist,  zu  der 
aber  bereits  Könige  von  Sumer  und  Akkad,  wie 
Isme-Dagan  (Dagon  ist  ebenfalls  'kanaanäische’ 
Gottheit)  gehören.  Der  gleichen  Völkerwande- 
rung gehören  noch  au  die  Phönizier  (und  die 
über  das  Meer  gezogenen  Punier),  die  Amoriter 
und  Kanaanäer  der  babylonisch-assyrischen  bzw. 
ägyptischen  Inschriften,  und  als  letzte  Einwan- 
derer das  Volk  Israel,  die  Edomiter,  Moabiter, 
Ammouiter.  In  diesem  gesamten  Völkergebiet 
zeigt  sich  die  gleiche  religiöse  Erscheinung:  die 
Hervorhebung  der  Zwiespältigkeit  des  Natur- 
lebens (Hadad,  Tammuz,  Baal-Moloch,  Istar- 
Astarte).  Auch  innerhalb  der  einzigartigen  Ge- 
meinde der  bene  Jisrael  zeigt  sich  das,  sobald 
man  die  religiöse  Unterströmung,  die  zum 
Heidentum  neigende  Volksreligion  Israels  be- 
trachtet. Der  Jahve  der  Volksreligion  er- 
scheint als  Wettergott  in  den  gleichen  Eigen- 
schaften wie  Ramman.  Selbst  in  der  reinen 
Jahvereligion  leuchtet  die  Vorstellung  durch; 
sobald  die  poetische  Verherrlichung  Jahves 
sich  der  Bildersprache  bedient,  greift  sie  un- 
willkürlich in  die  mythologische  Welt,  die  die 
Gestalt  des  kanaänischeu  Wettergottes  umgibt, 
s.  Sp.  5G  fl'. 

Wir  dürfen  also  mit  einer  gewissen  Sicher- 
heit annehmen,  daß  der  Kult  des  Wettergottes, 
wie  er  sich  in  der  Gestalt  des  Ramman  in 
Babylonien,  Assyrien,  sowie  in  Palästina  in  ge- 
schichtlicher Zeit  zeigt,  seine  charakteristische 
Ausprägung  einer  semitischen  Völkerschicht 
verdankt.  Er  hätte  sich  dann  hier,  von  seiner 
Rolle  als  summus  deus  herabsteigend,  einem 
geistesverwandten  religiösen  System  eingefügt. 
Und  sicherlich  wird  er  dann  mit  einer  ent- 
sprechenden Gestalt  identifiziert  worden  sein. 
Daß  es  eine  entsprechende  Göttergestalt  von 
jeher  im  euphratensi sehen  Kulturgebiet  ge- 
geben haben  muß,  ist  selbstverständlich.  Denn 
wenn  auch  die  Religion  der  'sumerischen  Kul- 
tur’ in  ihrem  Kultus  reine  Astralreligion  ge- 
wesen zu  sein  scheint,  so  konnte  doch  auch 
hier  das  System  die  Rücksicht  auf  die  Jahres- 
zeiten und  Wettererscheinungen  nicht  ent- 
behren. Rein  'sumerische’  Texte  besitzen  wir 
nicht.  Wir  finden  aber  bereits  in  den  ältesten 
Texten  eine  Göttergestalt,  die  Ramman-Adad 
entspricht,  den  Gott  Im.  Und  Hammurabi, 
der  die  durch  die  Umwälzung  der  kanaanä- 
ischen  Völkerwanderung  zerstörten  Kultstätten 
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wiederherstellt,  spricht  auch  vom  Wiederaufbau 
einer  Kultstätte  dieser  Gottheit  (s.  Sp.  28). 

Ideogramme  und  Namen. 

Bereits  in  den  ältesten  uns  bekannten  Texten 
wird  der  Wettergott  ideographisch  (dingir)''^') 
IM  geschrieben,  mit  dem  Zeichen,  das  die 
Wettererscheinungen  anzeigt,  insbesondere  das 
Gewitter  mit  Donner  und  Blitz  (s.  unt.  das  Zeug- 
nis der  Gudea-Inschrift  Sp.  26  u.  vgl.  Sp.  48f.). 
III  R 67,  41  f.  cd  bzw.  45  c d ist  das  Zeichen 
für  IM,  das  oft  einfach  den  Wind  (säru)  be- 
zeichnet, zur  Schreibung  des  Gottesnamens 
doppelt  nebeneinander  bzw.  übereinander  ver- 
wendet. Die  Aussprache  Immer  soll  durch  die 
vermeintliche  Variante  aram-(ilu)  IM  (Liebling 
des  Gottes  IM)  = (na-ram-)i-im-me-ir  (Var. 
i-im-me-rum)  in  neubabylonischen  Kontrakten 
erwiesen  sein  (s.  Thureau-Dangin  in  Vorderaa. 
liibl.  1,  208,  Anm.  c);  Ranke  hat  das  in  Or. 
Lit.  Ztg.  1907  Sp.  208  ff.  mit  Recht  bezweifelt; 
es  handelt  sich  dort  um  einen  Beinamen  des 
Königs:  Immeru  ('Schaf’).  Die  sumerische  Le- 
sung für(dingir)  IM  mit  Variante  (dingir)  IM.  RA 
und  (dingir)  IM.  RI**)  ist  Is-kiir,  wie  Hrozny  in 
Bezolds  Zeitschr.  für  Assyr.  20,  424  ff.  erwiesen 
hat  aus  K 4174***),  Obv.  1,  9 {Cun.  Texts  11, 
45),  auch  unter  Hinweis  auf  die  Glosse  is-kur 
für  den  Gottesnamen  (dingir)  IM  in  der  Götter- 
liste K 2100,  Obv.  1,  1 — 41  (veröffentlicht  von 
Bezold,  Proc.  of  the  Soc.  Bibi.  Arch.  11,  173  ff.). 
Hrozny  vergleicht  die  Namen  mit  Is-tar,  Is- 
hara-j-),  und  für  den  zweiten  Bestandteil  kur  d.h. 
'Berg’  auch  den  Beinamen  des  Wettergottes 
'Herr  des  Berges’,  den  er  unter  dem  Namen 
Amurra  (s.  Sp.  24)  führt.  Auch  diese  Bezeich- 
nung weist  darauf  hin,  daß  IM  einmal  eine 
'Nibiru-Gottheif  war  (vgl.  mein  Altes  Testament 
im  Lichte  des  Alten  Orients  S.  20  f.),  dessen 
Offenbarung  sich  auf  dem  Höhepunkt  des  Welt- 
alls bezw.  in  der  Sommersonnenwende  des 
Kreislaufs  vollzieht. 

Durch  den  Nachweis  der  Lesung  Is-kur 
erledigt  sich  die  Vermutung  Hommels,  Aufs, 
u.  Abh.  270,  der  sich  Zimmern,  Keilinschriften 
und  Altes  Testament  443  anschließt,  nach  der 
IM . RA  zu  lesen  sei  Rammanu-rihsu,  z.  B.  in 
den  Eigennamen  Amel-(ilu)  IM  . RA.  Da  das 
Ideogramm  RA  durch  rahäsu  erklärt  wird,  so 
ist  es  allerdings  möglich,  daß  semitische  Leser 
das  RA  im  Gottesnamen  gelegentlich  als  Epi- 
theton aufgefaßt  haben.  Dafür  spricht  der 
Gottesname  Ram-ma-nu-ri-ih-su  (der  'Fluten- 
Ramman’)  in  den  Ritualtafeln  der  Serie  Surpu 

♦)  Ideogramm  füi  Gott,  semitisch  ilu. 

**)  Für  IM. RA  vgl.  z.  B.  IV  , iir.  1,  col.  3,  7 und 

4,  21;  ferner  das  bei  Hadau,  Earlij  Bah.  Hist.  428  publi- 
zierte in  NewYork  befindliche  altbabylonische  Siegel.  In 
den  Datierungen  Hamnmrabis  {Cun.  Texts  8,  *H),  vgl.  8,  12, 
8.  King,  Leiters  and  inscr.  of  Hammurabi  3,  23G,  Anm.  G3) 
wechselt  IM  uiul  IM  . RA.  — Für  IM  . RI  vgl.  die  Datie- 
rung Sumu-la-ihis  bei  King  l.  c.  2,  pl.  218,  Z.  22  und  bei 
Jlauunurabi  ib.  pl.  224,  Z.  20  und  jil.  230,  Z.  7. 

**♦)  K = Kujundschik,  Die  Nummern  zählen  die  Frag- 
mente aus  der  Bibliothek  Asurbanipala  in  Niniveh-Kujund- 
schik,  katalogisiert  von  C.  Bezold. 

t)  Is-ljara  heißt  wie  Hadad  Herrin  der  Offenbarungen 
(belit  blri)  TII  R R8,  20c;  07,  28a;  gehören  Ishura  und 
l'ikur  zusammen? 
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8,  19  (veröffentlicht  von  Zimmern  in  Ässyriol. 
Bibi.  Bd.  12). 

In  der  semitisch-habvlonischen  Keilschrii't- 
literatur  ist  für  das  Ideogramm  IM,  also  für 
die  Bezeichnung  des  Wettergottes  sowohl  die 
Lesung  Itamman  wie  die  Lesung  Ad  ad  bzw. 
Ad  du  bezeugt.  In  der  Legende  eines  baby- 
lonischen Zylinders  (in  der  Petersburger  Ere- 
mitage befindlich,  s.  Sayce  in  ZA.  6,  161,  vgl. 
Jense)i,  Hittiter  161;  Hummel,  Aufs.  u.  Abh.  i 
210)  wird  Ra-ma-nu-um  neben  Asratum  ge- 
nannt (s.  hierzu  Sp.  25).  Die  gleiche  Lesung 
ist  für  Babylonien  indirekt  bezeugt  durch 
das  Wortspiel  (ilu)  IM  irtamamma  (hier  doch 
sicher  Kamman  zu  lesen),  Gilgames-Epos  11, 
Sintfl.  Z.  99.  In  assyrischen  Texten  ist  die 
Lesung  Ramman  vielfach  durch  phonetisch  ge- 
schriebene theophore  Namen  bezeugt,  z.  B.  durch 
den  Namen  des  assyrischen  Eponymen  für  848 
Bur-(ilu)Ra-ma-na , Variante  Bur-(ilu)Ra-nian  2 
(weitere  Beispiele  s.  hei  Zimmern  a.  a.  0.),  ferner 
durch  den  erwähnten  Gottesnamen  Rain-ma- 
nu-ri-ih-su  in  den  Surpu -Tafeln,  wonach  also 
wohl  airch  sonst  in  den  Surpu-Tafeln  Ramman 
zu  lesen  ist. 

Neben  der  Lesung  Ramman  ist  für  IM  die 
Lesung  Ad  ad  bezeugt,  wie  es  scheint  bereits 
in  dem  Eigennamen  A-da-da  auf  der  altbaby- 
lonischen Stele  des  Manistusu  (s.  Sjd.  25  f.). 
Es  scheint  fast,  als  ob  sie  in  Assyrien  bevor-  .3 
zugt  worden  sei.  So  ist  z.  B.  der  bekannte 
assyrische  Königsname  (ilu)  IM-niräri  (der 
Wettergott  ist  mein  Helfer),  der  früher  allge- 
mein Ramman-nirari  gelesen  wurde,  sicher 
Adad-nirari  zu  lesen,  wie  die  Aufschrift  auf 
einer  von  C.  F.  Lehmann  und  Beleb  aufge- 
fundenen  frühaimeuischen  Königsinschrift  zeigt. 

Eine  häufigere  Nebenform  von  Adad  ist 
Ad  du  (geschr.  Ad-du  bzw.  Ad-di)  und  Dada. 
Die  Schreibung  Addu  kommt  in  einem  astro-  i 
logischen  Texte  der  Bibliothek  Asurbanipals 
vor  (also  assyidsche,  vielleicht  aber  auch  baby- 
lonische Lesung)  7v  50,  Übv.  12  (B(ns$ie)\  I)ocu- 
ments  p.  72)  und  in  einem  aus  neubabylonischer 
Zeit  überlieferten  Göttertexte,  der  7 Götter  als 
Erscheinungsformen  Marduks  aufführt  und  da- 
bei Addu  als  (ilu)  IM  bezeichnet,  Brit.  Mus. 
81  — 11 — 3,  111.  In  den  Briefen  aus  dem  Archiv 
von  Amarna  (Mitte  des  15.  -lahi-h.)  heißt  ein 
König  von  Gebal  (Byblos)  Rib-Ad-di,  Varianten 
Rib-ha-ad-di  und  Rib-(iluilM;  ferner  finden 
sich  hier  palästinensische  Personennamen,  wie 
A-ad-du,  Ad-da-ja,  Sum-ad-da,  .lapti’-ha-da. 
Einer  der  Keilschriftbriefe,  die  Sellin  im  ka- 
naannäischen  Tdannek  fand,  nennt  als  Brief- 
schreiber Guli-Addi.  — In  der  Form  Da-da  fin- 
den wir  den  Gottesnamen  schon  auf  der  Stele 
Manistusus  (s.  Sp.  25  f.).  — Die  gleiche  Schrei- 
bung findet  sich  z.  B.  bei  Asurbanipal  {Keil- 
nischr.  Bibi.  2,  216,  222)  im  Namen  'des  Ara-  e 
bers  Bir-Da-ad-da,  Var.  Bir-(ilu)lM. 

Eine  weitere  Bezeichnung  für  den  Wetter- 
gott innerhalb  der  baljylonischen  Keilschrift- 
literatur liegt  der  ideographischen  Schreibung 
(ilu)  MAR.  TU  zugrunde.  Nach  UI  R 67, 
nr.  1 Rev.  51  ist  (ilu)  MAR  . TU  die  Bezeich- 
nung des  Gottes  Adad-Ramman  (ilu  IM)  als 
Inhabers  des  abübu,  das  ist  die  Götterwaffe,  die 
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z.  B.  beim  Kampf  wider  den  Drachen  des 
Urchaos  erscheint.  In  dem  Sp.  38  näher  zu 
besi^rechenden  Sanheribtext  fährt  Asur  in  den 
Kampf  wider  Tiämat  auf  einem  Wagen,  aus- 
gerüstet mit  der  abübu-Waffe  MAR . TU’s, 
während  dieser  selbst  als  Zügelhalter  (Wagen- 
lenker) ihn  begleitet.  Wenn  dann  im  Verlauf 
des  Textes  (ilu)  IM  mit  andern  Göttern  dem 
Wagen  folgt,  so  kann  das  bei  diesem  späten 
ü Text  nicht  auffallen.  Die  verschiedenen  Bei- 
namen der  Gottheit  spalten  sich  zu  verschie- 
denen Gestalten  wie  die  klassische  Mythologie 
verschiedene  Zävsg  (Aisg)  kennt,  die  doch 
schließlich  alle  auf  den  einen  olympischen 
Donnerer  zurückgehen.  — Hier  erhebt  sich  aber 
noch  eine  Schwierigkeit.  Der  Gewittergott 
Ramman -Adad  wird  noch  in  einem  andern 
Sinne  mit  dem  Ideogramm  MAR . TU  bezeichnet 
(zuweilen  dann  mit  einem  andeim  Zeichen  für 
0 TU  geschrieben),  besonders  in  theophoren  Eigen- 
namen, nämlich  mit  dem  Ideogramm  MAR  . TU,, 
das  das  Amurrü-Land  (Westland)  bezeichnet,, 
vgl.  z.  B.  II  R 50,  57  c d,  und  sodann  auch  den 
Westwind,  vgl.  II  R 29,  nr.  1,  Obv.  (so  statt 
Rev.)  4.  Liegt  hier  ein  Wortspiel  vor,  das  den 
westländischen  Charakter  des  Gottes  vom  baby- 
lonischen Standpunkt  aus  bezeichnet? 

Einige  Assyriologen  nehmen  noch  eine 
Lesung  Bi  r (in  Belehnungsurkunden  wiederholt 
u Be-ir  geschrieben)  für  den  Wettergott  au,  vor 
allem  Wincbler,  Keilinschriften  und  A.  T.^ 
133,  1 , so  daß  z.  B.  der  bekannte  damas- 
zenische König  IM-’idri  Bir-’idri  zu  lesen  wäre 
(Benhadad  im  biblischen  Masora-Text,  LXXhjio?- 
’ASiQ).  Diese  Namensform  Bir  wird  im  Hin- 
blick auf  ihr  Auftauchen  in  Damaskus  als 
die  der  entsprechenden  aramäischen  Gottheit 
in  Anspruch  genommen.  Eine  Bestätigung 
bieten  die  von  Bognon  {Inscriptions  semitiques,. 
0 Paris,  Lecoffre  1907)  veröffentlichten  altaramäi- 
schen Inschriften  aus  dem  8.  Jahrh.  v.  Chr.,  in 
denen  der  Name  nü“  “r  tatsächlich  bezeugt  ist. 

Alle  diese  Namen  bezeichnen  also  dieselbe 
Gottheit.  Dabei  ist  nicht  ausgeschlossen,  daß 
die  Verschiedenheit  Hand  in  Hand  geht  mit 
der  kultischen  Ausprägung  der  Lehre.  Es  gab 
in  der  babylonischen  Kulturwelt  verschiedene 
IM  in  demselben  Sinne,  in  dem  es  in  der  grie- 
chisch-römischen Kultirrwelt  verschiedene  Zeus- 
0 lupiter  genannte  Götter  gab. 

Wir  haben  für  den  Einzug  des  Wetter- 
gott-Kultus in  der  in  der  Keilschriftliteratur 
bezeugten  Ausprägung  die  zweite  semitische 
Wanderung,  die  sog.  'kanaanäische’  Wan- 
derung mit  H.  Windeier,  Keilinschriften  \ind 
A.  T.^  133  angenommen.  Religionsgeschicht- 
liche Gründe  sprechen  dafür.  Denn  die  Her- 
vorhebujig  der  dem  Wettergott  eigentümlichen 
Erscheinungen  ist  für  das  'Westland’  charak- 
0 teristisch,  auf  dessen  Boden  die  Sprache  dieser 
Wanderung  haftet,  wie  die  Sprache  der  ersten 
semitischen  Wanderung  auf  babylonischem 
Boden.  Zimmern  a.  a.  0.  445  meint  im  Gegen- 
satz hierzu,  daß  die  Gestalt  dieses  Gottes  schon 
im  babylonischen  Semitisch  zu  Hause  sei,  daß 
sie  also  der  ersten  semitischen  Wanderung  an- 
gehöre. Der  vermeintliche  Gegensatz  beruht 
aber  schließlich  nur  auf  einem  Mißverständnis. 
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Sicherlich  hat  die  babylonisch-semiti.sche  Wan- 
derung eine  entsprechende  Göttergestalt  in 
ihrer  kosmischen  Lehre  und  in  der  auf  solcher 
Lehre  ruhenden  Mythologie  gehabt.  Ja  wir 
müssen  sogar  annehmen  (s.  o.  Sp.  22  u.  vgl.  28), 
daß  schon  die  erste  semitische  Wanderung  eine 
entsprechende  Göttergestalt  vorfand,  mit  der 
sie  ihren  Wettergott  identifizieren  konnte. 
Aber  der  uns  in  den  Keilschrifttexten  ent- 
gegentretende Ramman-Hadad  scheint  'kanaa- 
näisch’  zu  sein.  Es  ist  auch  an  sich  sehr  wohl 
möglich,  daß  die  Aussprache  Ramman  dem 
babylonisch-semitischen  Wettergott  angehört 
und  die  Aussprache  Adad  der  kanaanäisch-semi- 
tischen  Ausprägung  entspricht.  Aber  die  philo- 
logische Beweisführung  Zimmerns  scheint  mir 
nicht  entscheidend  zu  sein.  Ramman  heißt  in 
babylonischer  Sprache  '’der  Brüller’,  ’der  Don- 
nerer’. Das  Verbum  ramam  'schreien,  brüllen’ 
ist  allerdings  nur  babylonisch  nachweisbar,  im 
Hebräischen  (also  in  der  Sprache,  die  der'kanaa- 
näischen’  Wanderung  entspricht)  heißt  es  ra'  am. 
Aber  der  zufällige  Bestand  des  Lexikons  wird 
hier  kaum  entscheidend  sein.  Durch  die  In- 
schrift Glaser  119  (s.  Hommel,  Aufs.  u.  Abh. 
98)  ist  der  Gottesname  Ramman  für  die  Ur- 
heimat beider  Wanderungen,  für  Arabien,  be- 
zeugt. Entlehnung  aus  dem  Babylonisch- 
Semitischen  anzunehmen , scheint  mir  nicht 
statthaft.  Auch  der  Name  Rimmon  für  den 
Stadtgott  von  Damaskus  spricht  trotz  des  Wort- 
spiels mit  dem  Wort  für  'Granatapfel’  dafür, 
daß  rmm  auch  zum  kanaanäischen  Sprachgut 
gehörte.  Übrigens  ist  es  auch  nach  Zimmern 
(a.  a.  0.  4:45)  selbst  fraglich,  ob  nicht  auch  der 
babylonische  Name  Ramman  ursprüngliches 
Rä'imänu,  'der  Donnerer’,  darstellt  und  erst 
sekundär  als  'Brüller’  mit  einem  Stamme  rmm 
in  Zusammenhang  gebracht  wurde.  Dafür 
spricht  der  Beiname  Murtaimu  K 2100,  col.  1, 
27  und  vielleicht  die  oben  erwähnte  Schreibung 
Raman.  Daß  allerdings  Adad  der  eigentliche 
westländische  Name  des  Wettergottes  ist  i Ram- 
man-Rimmon  könnten  zu  Eigennamen  erhobene 
Epitheta  sein),  ist  ausdrücklich  durch  die  oben 
zitierte  Götterliste  K 2100  bezeugt  (vgl.  Bezold 
in  Proc.  Soc.  Bibi.  Arcli.  11,  hinter  p.  174), 
wo  (ilu)  A-da-ad  (Obv.  7,  Addu  Obv.  16f.,  s 
hierzu  oben  Sp.  24)  genannt  wird  mit  der  aus- 
drücklichen Angabe,  daß  dies  der  Name  dieses 
Gottes  in  Amurrü  ist.  Amurrü  bezeichnet  in 
der  Keilschriftliteratur  das  Westland,  speziell 
Nordphönizien  mit  mehr  oder  weniger  weiter 
Ausdehnung  nach  Norden  und  Süden. 

ßahyloniscli-assyrische  Erwälmnngeii  des 
Adad-ßaminan  in  historischen  Texten 

(soweit  möglich  in  historischer  Reihenfolge). 

Wohl  die  ältesten  Erwähnungen  der  Gott- 
heit finden  sich  auf  der  Rechtsurkunde  des 
babylonischen  Königs  Manistusu,  die  .jüngst 
bei  den  Ausgrabungen  von  Susa  gefunden 
wurde  (von  den  Elamitern  als  Trophäe  dahin 
verschleppt),  wo  ein  Priester  des  IM  (Immeru) 
erwähnt  wird  (D,  Kol.  12,  6).  *)  Die  Urkunde 
gehört  in  die  Zeit  der  nordbabylonischeu 

*)  Zu  dem  Eigennamen  BT-IM  (=  Mund  de#  Wetter- 
gottes?) in  derselben  Urkunde  3.  Sp.  47  Aiiiii. 
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Dynastie  von  Agade  (Sargon,  Naramsin),  wohl 
etwas  früher  anzusetzen.  Es  ist  uns  wertvoll, 
daß  hier  ausdrücklich  der  Kultus  bezeugt  ist, 
da  spätere  Stellen  die  Erwähnung  des  Rammau- 
Adad  nur  als  eine  Art  poetischer  Formel  für 
gewisse  Naturerscheinungen  verwenden.  Der 
Name  A-da-da  bei  Manistusu  (B,  Kol.  5,  2) 
scheint  Hypokoristikon  eines  mit  Adad  zu- 
sammengesetzten Namens  zu  sein.  In  der  Lesung 
Da -da  (s.  oben  Sp.  23)  zeigt  den  Namen  des 
Wettergottes  die  gleiche  Urkunde  in  den  Hypo- 
koristika  Bet-Da-da  und  Bet-Dada-il  (C,  Kol. 
11,  4;  17,  1),  'Tempel  des  Dada’,  'der  Tempel 
des  Dada  ist  Gott’;  s.  hierzu  Hoschander  in 
Zeitschr.  f.  Assyr.  20,  254. 

Als  Bestandteil  von  Eigennamen  erscheint 
(ilu) IM  auch  in  Eigennamen  von  Tempel- 
urkunden,  die  in  Telloh,  dem  Trümmerhügel 
der  südbabylonischen  Stadt  Lagas  gefunden 
wurden  und  wohl  ebenfalls  noch  hoch  in  das 

з.  vorchr.  Jahrtausend  gehören,  z.  B.  Ur-(ilu)IM, 
(ilu)Im-ba-ni,  und  zwar  in  solchen  Namen,  die 
im  Gegensatz  zu  vielen  andern  Namen  dieser  Ur- 
kunden semitisch  gelesen  werden  müssen  oder 
wenigstens  können  (vgl.  Zimmern,  Keilinschr. 

и.  A.  T.^  443).  Vor  die  südbabylonische  Dy- 

nastie von  Ur,  die  von  Ur-Engur  um  2650  ge- 
gründet wurde,  gehört  wohl  auch  der  von 
Thur  eau- Dang  in,  Bec.  de  tabl.  chaldeennes  257 
veröffentlichte  Text,  der  in  seiner  Datierung 
eine  Priester  in  des  Gottes  IM  nennt.  Eben- 
falls früher  als  die  Dynastie  von  Ur  sind  zwei 
Texte  anzusetzen,  die  dem  Lande  Lulubi  zu- 
gehören. Zuerst  die  Stele  von  Seripul  (ver- 
öffentlicht von  Morgan  und  Scheil  in  Bec.  de 
trav.  relat.  ä la  Philol.  et  ä l’archeol.  egypt.  et 
assyr.  14,  100  f.,  s.  jetzt  Ihureau-Dangin  in 
Vorderas.  Bibi.  1,  172  f.),  die  (ilu)  IM  in  folgen- 
der Götteraufzählung  nennt:  Anu  und  Antum, 
Inlil  (so  ist  der  bekannte  Gott  Bel  mit  Be- 
stimmtheit zu  lesen)  und  Ninlil,  IM  (Immeru) 
und  Innina,  Sin  und  Samas nennt.  So- 

dann die  ebenfalls  auf  Lulubi  und  auf  die 
gleiche  Zeit  weisende  Tafel  der  NewYorker 
Sammlung  E.  A.  H.  54  bei  Badau,  Early  Babyl. 
Hist.  426,  wo  sich  der  Eigenname  UR-(ilu)IM 
findet. 

Wichtiger  als  diese  zufälligen  Erwähnungen 
ist  eine  Stelle  in  den  Cylinderinschriften 
Gudeas,  des  mächtigen  letzten  Patesi  von  La- 
gas (vor  der  Gründung  des  Königreichs  von  Ur, 
also  um  2600;  sein  Sohn  Ür-Ningirsu  war  be- 
reits Vasall  des  vorhin  erwähnten  Ur-Engur 
von  Ur).  Gudea  Cyl.  A.,  26,  20  f.  {Vorder- 
asiat. Bibi.  1, 119)  ist  von  Türflügeln  aus  Zedern 
die  Rede,  die  in  der  Tür  angebracht  sind,  „wie 
ilu  IM,  welcher  donnert  am  Himmel“.  In  der 
gleichen  Symbolsprache  sagt  einer  der  Amarna- 
Briefe  (Abimilki  von  Tyrus)  vom  ägyptischen 
König,  „daß  er  seine  Stimme  am  Himmel 
wie  IM  ertönen  läßt,  so  daß  das  ganze  Land 
vor  seiner  Stimme  erzitterte“  V.A.B. 

II,  nr.  1473  ff.).  Wertvoll  ist  uns,  daß  hier 
im  Bilde  (ilu)  IM  direkt  als  Donnergott  charak- 
terisiert ist.  Daraus  folgt,  daß  das  Ideogramm 
IM  als  Gottesbezeichnung  nicht  'Wind’  im  harm- 
losen Sinne  bedeutet  (säru)  sondern  Gewitter 
bzw.  Wettersturni  samt  Blitz  und  Donner.  Da- 
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zu  stimmt  auch  sein  Auftreten  in  dem  berühm- 
ten astralmythologischen  Text  lY  K 5,  wo  die 
Sturmgeister  zur  Rechten  des  (ilu)  IM  einher- 


2)  Babylonischer  Siegelzylinder  mit  der  Legende:  Babut-Sin,  Sohn  des  Igmil-Sin, 
Knecht  des  Bamman 

{Brit.  Mus.y  unveröffentlicht,  nach  einem  im  Besitze  des  Verfassers  befindlichen  Abguß). 


3)  Babylonischer  Siegelzylinder  mit  der  Legende : LuHapa,  Sohn  des 
A-bil-Ma-ma,  Knecht  des  Martu  {Brit.  Miis.y  unveröffentlicht,  nach 
einem  im  Besitz  des  Verfassers  befindlichen  Abguß). 


4)  Babylonischer  Siegelzylinder  mit  Legende:  Halilum 
Sohn  des  Pa^^kia,  Diener  des  Eamman  (nach  Lajard,  Gälte 
de  Mithra  pl.  37,  6;  Ball,  Liyhi  frota  the  East  p.  12). 

schreiteu  (s.  Sp.  :19  ff.)  und  ebenso  sein  Auf- 
treten in  den  mythologischen  Epen  (s.  Sp.  37  ff.). 

Für  die  Erwähnung  in  den  alten  Zeiten 
kommen  auch  die  Sp.  48  f.  besprochenen  baby- 
lonischen Siegelzylinder  in  Betracht. 


Die  Einleitung  zum  Codex  Hammurabi, 
jener  ebenfalls  in  Susa  gefundenen  großen 
Sammlung  praktischer  Rechtsfälle,  ist  die  weit- 
aus wichtigste  Ur- 
kunde für  die  alt- 
babylonische Kultge- 
schichte. Sie  versetzt 
uns  in  die  Zeit,  in  der 
eine  mächtige  Herr- 
schergestalt im  Lande 
Ordnung  schafft  und 
die  Schäden  heilt,  die 
Begleiterscheinungen 
der  durch  die  kanaa- 
näische  Wanderung 
verursachten  politi- 
schen Umwälzung 
waren.  Fast  sämtliche 
Kultorte  Nord-  und 

Südbabyloniens  wer- 
den erwähnt.  Die  meis- 
ten erscheinen  als  ur- 
alte Kultorte.  Auch 
eine  Kultstätte  des 

Gottes  (ilu)  IM  ist  ge- 
nannt, wodurch  von 

neuem  unsere  Anschauung  gestützt  wird, 
daß  es  sich  nicht  etwa  um  eine  Neue- 
rung handelt,  die  durch  die  kanaa- 
näische  Wanderung  importiert  wurde. 
In  der  Einleitung  heißt  es  Z.  öffff.  von 
Hammurabi : ,, . . . er  vollzog  den  Ora- 
kelauftrag von  Hailab,  erfreute  das 

Herz  der  Anunit,  — der  reine  Fürst, 
dessen  Gebet  (ilu)  IM*)  erkennt;  der 
zufriedenstellte  das  Herz  Adads,  des 
Kriegers,  in  Karkar,  herstellte  die  Kult- 
geräte in  UD- GAL -GAL“.  Hier  ist 
Karkar  als  Kultort  des  Wettergottes 
und  UD-GAL-GAL  als  Name  des  Tem- 
pels genannt.  Nach  V R 16,  21  ist 
kar-ka-ra  = gu-bar.  Es  handelt  sich 
also  vielleicht  um  die  Stadt  Gubmm, 
die  ,,am  Ufer  des  Flusses  von  Edinna“ 
lag  {King,  Leiters  of  Hammurabi  3, 
114)  oder  um  das  bei  Lagas,  der  alten 
südbabylouischen  Köuigsstadt  Lagas 
gelegene  Gubrum  (vgl.  Scheil,  Becueil 
de  travanx  20,  71  f.).  Von  diesem  Kultort  hat 
50  demi  auch  die  weibliche  Entsprechung  des 
Wettergottes  Martu  ihren  Namen  Gubarra;  ein 
neuer  Beweis  für  die  Identität  von  Martu  und 
Adad  bereits  in  alter  Zeit  (s.  Sp.  38). 

In  der  Fluchformel  am  Schluß  des  Codex 
Hammurabi  27,  64  ff.  wird  dem  Vernichter  der 
Inschrift  u.  a.  angedroht:  Adad,  der  Herr  der 
Fruchtbarkeit,  der  GU-GAL  von  Himmel  und 
Erde,  mein  Helfer,  soll  den  Regen  am  Him- 
mel, die  Wasserflut  in  der  Quelle  ihm 
00  nehmen,  sein  Land  durch  Hungersnot  und  Mangel 
vernichten,  über  seine  Stadt  gewaltig  zürnen, 
sein  Lai\d  zu  Sintfluthügeln  machen. 

In  den  Paragraijhen  des  Codex  wird  dasl'n- 
wetter,  das  die  Ernte  vernichtet,  durch  Adad 
bezeichnet,  also  im  Sinne  einer  poetischen  Ver- 
wendung der  Gottheit,  wie  sie  die  gehobene 

*)  Im  folgenden  wird  (ilu)  IM  mit  Außiiahme  beson- 
derer Fälle  als  Adad  transskribiert  werden,  s.  oben  Sp.  23. 
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Sprache  jedes  Volkes  kennt.  13,  35  tF.:  Wenn 
jemand  sein  Feld  für  festen  Zins  einem  Päch- 
ter gibt  und  den  Zins  für  sein  Feld  erhält,  so 
trifi't  doch  für  den  Fall,  daß  ein  Unwetter  [(ilu) 
Adad]  eintritt  und  die  Ernte  vernichtet,  der 
Schaden  den  Pächter.  13,  71  tf.,  14,  1 ff.;  Wenn 
jemand  eine  verzinsbare  Schuld  hat  und  ein 
Unwetter  [(ilu)  Adad]  sein  Feld  vernichtet,  oder 
die  Ernte  vernichtet  oder  wegen  Wassermangel 
Getreide  auf  dem  Felde  nicht  wächst,  so  soll 
er  ...  . Zinsen  für  dieses  Jahr  nicht  zahlen. 

In  einem  Liede  aus  Hammurahis  Zeit 
King,  Hammurabi  PI.  112,  nr.  60)  findet  sich 
die  Götteraufzählung : 

Inlil 

Sin 

Ninib 

Istar 

Samas  und  Adad. 

So  die  Zeilenordnung.  Das  Lied  stammt  viel- 
leicht aus  älterer  Zeit.  Jastrow,  Beligion  der 
Babylonier  137.  148  denkt  an  Nippur  als  Her- 
kunftsort, weil  Inlil  (Bel)  voransteht.  Aber  Bel 
steht  hier  in  derselben  Rolle,  wie  im  Beginn 
des  Cod.  Hamm,  und  in  der  nachher  zu  er- 
wähnenden Inschrift  seines  Sohnes  Samsu-iluna. 
Die  Neheneinanderstellung  von  Samas  und 
Adad  entspricht  der  Stellung  Adads  in  den 
Ritualtexten,  die  wir  aus  späterer  Zeit  kennen 
(s.  Sp.  41  if.). 

Welche  hervorragende  Bedeutung  Adad 
(wechselnd  mit  Martu)  gerade  in  der  Sonnen- 
stadt Sippar,  der  Heimat  der  Hamurabi-Dynasti 
gehabt  hat,  zeigen  die  Privaturkunden  aus 
Sippar,  die  Friedrich,  Beitr.z.  Assyr.  5,  413  ff. 
behandelt  hat.’^) 

Samsu-iluna,  Hammurabis  Sohn,  weiht 
dem  Adad  eine  Stadtmauer  bzw.  Festung  und 
wendet  sich,  wie  Hammurabi,  neben  andern 
Gottheiten  auch  an  ihn  als  seinen  'Helfer’  ; 
s.  King,  Hammurabi  PI.  191,  nr.  97,  Kol.  2, 
11  f.,  M^inclder,  Untersuchungen  zur  altor.  Ge- 
schichte 140  ff.  Samsu-iluna  beginnt  mit  seiner 
Berufung  zum  König  von  Babylon  durch  Mar- 
duk,  dem  seinerseits  Inlil,  der  König  Himmels 
und  der  Erde,  die  Herrschaft  über  die  vier 
Weltgegenden  verliehen  hat.  (Die  Selbstver- 
herrlichung geschieht  nach  dem  Muster  der 
Einleitung  zum  Codex  Hammurabi,  nur  daß 
hier,  was  mythologisch  interessant  ist,  die 
Trias  Anu,  Inlil,  Ea  dm'ch  Bel  allein  vertreten 
wird.)  Dann  heißt  es  weiter: 

Samsu-iluna, 

der  mächtige  König, 

König  von  Babylon, 
der  König,  der  regiert 
die  vier  Weltgegenden, 
bin  ich. 

Mit  meinen  eigenen  Kräften, 
in  meiner  großen  Herrschermacht, 
baute  ich  die  Mauer  An-Zakar  in  Nippur, 
(zu  Ehren)  der  Güttin  Nin  [harsag], 

*)  Friedrich  sieht  in  dem  Typus  der  Gottergestalt,  die 
wir  Bd.  3,  Sp  63  auf  Urkunden  aus  Ur  Wiedergaben  und 
als  Bilder  Nebos  zu  dtiuten  versuchten,  authentische  Bild- 
nisse der  Adad-Martu.  Der  gleiclie  Typus  findet  sich 
wiederholt  auf  Siegeln  von  Urkunden  von  Sippar , die 

den  Gottesnamen  Adad  nennen. 


der  Mutter,  welche  mich  gezeugt, 

die  Mauer  von  Padda 

Adad,  meinem  Helfer; 

die  Mauer  Lagab 

Sin, 

dem  Gott,  meinem  Erzeuger  . . . 

Auf  die  'kanaanäische’  Dynastie  von  Baby- 
lon folgt  jahrhundertelang  die  Herrschaft  frem- 
der Könige,  die  einer  wahrscheinlich  aus  Asien 
kommenden,  vielleicht  mongolischen  Wan- 
derung angehören,  die  Dynastie  der  Kassü  (Kos- 
säer). Auch  sie  übernehmen,  wie  alle  Eroberer 
auf  babylonischem  Boden,  die  Kultur  des  Landes. 
Daß  zwei  Kassitenkönige  nacheinander  Adad  in 
ihrem  Namen  haben  (Adad-sum-iddin;  Adad- 
sum-nasir,  Ende  des  13.  Jahrhunderts),  wird  man 
nicht  als  Zeichen  eines  Aufschwungs  des  Adad- 
Kultus  ansehen  dürfen  (so  Jastrow  a.  a.  0.  148f.)  *) 
Die  religionsgeschichtlich  wichtige  Inschrift 
von  Agum-kak-ri-me,  der  bereits  völlig  babyio- 
nisiert ist,  nennt  ebenfalls  Adad  an  hervor- 
ragender Stelle.  Der  kossäische  König  hat  die 
Mardukstatue  aus  Hani  zurückgebracht,  fühlt 
sich  also  völlig  als  Schöpfer  von  Babylon.  Er 
hofft  auf  den  Segen  der  babylonischen  Götter. 
M^er  seine  Tafel  ans  Licht  bringt,  wird  das 
Geheimnis  des  Nabü  und  Sarru  (=  Marduk  als 
Götterkönig),  sowie  des  Samas  nnd  Adad,  der 
erhabenen  Götter,  der  Herren  der  Offen- 
barungen (bele-biri)  erfahren  (vgl.  Sp.  41  ff.). 
In  einer  Grenzsteinurkunde  des  Adad-sum-iddin 
(Belser,  Beitr.  z.  Assyr.  2,  187,  Keilinschr.  Bibi. 
3,  154ff.)wird  in  der  Fluchformel  Anu,  Bel,  Ea„ 
Sin,  Samas,  Adad  und  Marduk  angerufen  (da- 
neben noch  andere  sonst  unbekannte  Schrei- 
bungen von  Gottesnamen,  die  vielleicht  kos- 
säischen  Göttern  angehören);  sodann  werden 
noch  Samas  und  Adad  besonders  genannt,  als 
die  eng  zusammengehörigen  „göttlichen  Herren 
des  Rechts“  (s.  Sp.  41  ff’.). 

Bereits  vor  Nebukaduezar  L,  einem  „Kinde 
Babylons“,  treten  wieder  einheimische  Könige 
auf.  Nebukaduezar  I.  (um  1100)  war  ein  ge- 
waltiger Kriegsherr.  Während  die  Feinde  (Ela- 
miter)  das  Land  verwüsteten,  „saß  in  Babel  Ne- 
bukadnezar,  tobte  wie  ein  Löwe  und  brüllte 
wie  Adad“,  IV  R 20.  In  einer  Belehnungsur- 
kunde {Keilinschr.  Bibi.  3,  1,  164  ff)  sagt  er 
gelegentlich,  daß  er  die  Elamiternot  „nach  dem 
Orakelsjnuch  der  Istar  und  des  Adad,  der  Kö- 
nige, der  Herren  der  Schlacht“**)  abge- 
wendet habe  (V  R 55,  Kol.  1,  40  f.),  und  in 
der  Fluchformel  heißt  es  (V  R 56,  Kol.  2,  Keil- 
inschr. Bibi.  3,  1,  170  ff.): 

Ninib,  der  König  Himmels  und  der  Erde, 
und  Gula,  die  Braut  von  Esarra, 
mögen  seine  Grenze  umwenden,  seinen 

Samen  vernichten ; 
Adad,  der  GU-GAL  Himmels  und  der  Erde, 
der  Herr  der  Quellen  und  des  Regens, 
seine  Wasserläufe  versanden  lassen, 

Hunger  und  Not  ihm  bereiten. 

*)  Ebensowenig  darf  man  hoi  der  Lückenhaftigkeit 
des  Materials  ans  der  Nichterwähnung  in  dieser  oder 
jener  Lisclvrift  Schlüsse  ziehen.  Jastrow  irrt  übrigenn, 
wenn  er  sagt,  Agumkakrime  erwähne  Adad  nicht. 

**)  Nebeneinander  wie  in  der  Inschrift  Adadnirnris  1, 
s.  Sp.  32. 
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Bei  derselben  Gelegenheit  (V  R 56  Kol.  2,  48) 
werden  Adad,  Nergal  und  Nana  als  die  Gott- 
heiten vonNainarangerul'en,  eines  babylonischen 
Grenzlandcs,  das  wenigstens  teilweise  eine  baby- 
lonische Statthalterschaft  bildete  (s.  Billerbeck, 
Das  Sandschak  Sideimania  S.  13  f.). 

In  einer  Grenzsteininschrift,  die  für  das 
10.  Jahr  des  Marduk-uadin-ahe  datiei't  ist 
(eines  der  Nachfolger  Nebukadnezar  I. ; vgl. 
Belser  in  Beitr.  z.  At<syr.  2 ; Text  lU  11  43),  werden 
in  der  Fluchformel  folgende  Götter  angerufen: 

Anu,  Bel,  Ea, 

Marduk,  der  große  Herr, 

Nabu,  der  erhabene  Bote, 

Adad,  der  GU-GAL  Himmels  und  der  Erde, 
Sin,  der  am  glänzenden  Himmel  wohnt, 
Samas,  der  gewaltige  Richter,  der  König 
Himmels  und  der  Erde, 
Istar,  die  Hemn  Himmels  und  der  Erde, 
Gula,  die  große  Herrin,  die  Gemahlin  Ninibs, 
Ninib.  der  Herr  der  Grenzen, 

Nergal,  der  Herr  der  Speere  und  Bogen, 
Zamama,  der  König  der  Schlacht, 

Papsukal,  der  Bote  der  großen  Götter, 
Ishara,  die  Herrin  des  Sieges, 

Mälik,  der  große  Herr. 

Von  Adad  wird  gesagt,  er  möge  die  Wasser- 
läufe versanden  lassen,  und  die  Auen  mit  Dorn- 
gestrüpp bedecken;  und  die  Füße  Adads  mögen 
das  Getreide  zertreten. 

Die  Gestalt  des  Wettergottes  ist  in  ihrer 
■’kanaanäischen’  Ausprägung  natürlich  auch  in 
Assyrien  heimisch.  Den  kriegerischen  Assy- 
rern  lag  die  Hervorhebung  seines  Kultus  be- 
sonders nahe.  Sie  bringen  ihn  deshalb  auch 
in  nahe  Verbindung  mit  ihrem  summus  deus, 
nämlich  mit  Asur,  der  seinerseits  als  eine 
assyrische  ümprägung  des  babylonischen  Götter- 
königs Marduk  erscheint.  Am  deutlichsten 
tritt  beides  hervor  in  dem  mythologischen  Re- 
lief, das  Sanherib,  der  Ninive  an  Stelle  von 
Babylon  zur  Weltmetropole  machen  wollte,  her- 
stellen  ließ  und  das  Asur  und  Adad  auf  dem 
Streitwagen  im  Kampf  gegen  Tiamat  darstellt 
(s.  Sp.  38). 

Auch  bei  der  Sichtung  des  assyrischen 
Materials  muß  davor  gewarnt  werden,  aus  einer 
zufällig  seltenen  oder  häufigen  Erwähnung  auf 
größere  oder  geringere  Popularität  und  Verbrei- 
tung des  Adad-Kultus  zu  schließen  (so  Jastrow 
a.  a.  0.  222).  Man  halte  sich  immer  gegen- 
wärtig, daß  jeder  vorderasiatische  Kult  kos- 
misch ist.  Jeder  Kult  berücksichtigt  in  seiner 
Lehre  den  gesammten  Kosmos  oder  Kreislauf; 


jeder  Kult  hat  deshalb  irgendwie  Raum  auch 
für  den  Wettergott. 

Unter  den  letzten  Patesi  von  Asur,  die  dem 
Königreich  Asur  vorhergehen,  heißt  Vater  und 
Sohn  Isme-Dagon  und  S am si- Adad.  Sie  re- 
gieren um  1820,  also  unter  der  Nachwirkung 
des  Hainmurabizeitalters,  in  der  sich  die  'kanaa- 
näischen’  Wanderer  als  Herrenvolk  konsolidiert 
hatten.  Die  Namen  Dagon  und  Adad  sind,  wie 
wir  annehmen  mußten,  besondere  Zeugen  dieser 
Wanderung  (s.  Sp.  21).  ln  dem  Namen  Samsi- 
Adad  begegnet  uns  zum  dritten  Male  (s.  Sp.  39 
und  Sp.  30)  die  enge  Verbindung  der  beiden 
Göttergestalten,  deren  Sinn  uns  noch  klar  wer- 
den wird  (s.  Sp.  42  If.).  Der  Bau  eines  beson- 
deren Heiligtums  für  Adad  durch  Samsi-Adad 
wird  in  den  Inschriften  Tigiatpilesers  erzählt 
(s.  Sp.  33). 

An  einem  Tempel  des  Gottes  Asur  wurde 
in  den  Trümmern  der  alten  Königsstadt  Asur 
eine  Steinplatteninschrift  Adad-niraris  ge- 
funden (IV  R 44  f.,  Keilinschr.  Bibi.  1,  4ff. ; 
Regierungszeit  um  1325),  der  Narne  bedeutet; 
Adad  ist  mein  Helfer’.  Anu,  Asur,  Samas,  Adad 
und  Istar  (beide  wohl  als  ;,Herren  der  Schlacht“ 
wie  in  der  Belehnuugsurkunde  Nebukadnezar  I. 
Sp.  30)  preist  er  Helfer  seiner  Kriegstaten.  In 
der  Fluchformel  heißt  es:  ,,Adad  möge  die 
Zerstörer  der  Weihetafel  mit  schlimmem  Re- 
genguß heimsuchen;  Sturmflut,',  bösen  Wind, 
Empörung,  Erdbeben  (?),  verheerenden  Sturm, 
Bedrängnis,  Mangel,  Dürre,  Hungersnot  in  sein 
Land  senden,  sein  Land  gleich  einer  Sintflut 
heimsuchen,  zu  Schutt  und  Brachfeld  machen, 
Adad  möge  mit  seinem  bösen  Blicke 
sein  Land  anschauen“.  Das  von  Adad- 
uirari  a.  a.  0.  erwähnte  'Tor  der  göttlichen 
Richter’  ist  wohl  Samas  und  Adad  geweiht  zu 
denken. 

Tukulti-Ninib  I.  (um  1280),  der  erste 
assyrische  Eroberer  von  Babylon,  sagt  auf  einer 
Siegelinschrift,  die  III  R 4,  nr.  2 in  einer  durch 
Sanherib  veranlaßten  Abschrift  voiiiegt,  zwei- 
mal: ,,Wer  meine  Schrift,  meinen  Namen  ändert, 
dessen  Namen  und  Land  mögen  Asur  und  Adad 
verderben.“  Also  auch  hier  Adad  allein  neben 
dem  assyrischen  summus  deus  (vgl.  Sp.  35  unt). 

Eine  ausführliche  Schilderung  der  vernich- 
tenden Wirkung  Adads  findet  sich  in  der  In- 
schrift Tigiatpilesers  I.  (um  1100),  unter 
dem  Assyrien  für  kurze  Zeit  die  herrschende 
Großmacht  Vorderasiens  wird.  In  der  Ein- 
leitung der  großen  Prismainschrift  werden  die 
7 großen  Götter  aufgezählt,  „die  Himmel  und 
Erde  lenken  und  den  König  zur  Herrschaft 
berufen  haben“ : 


Asur.  der  die  Gesamtheit  der  Götter  regiert, 

Bel,  der  Vater  der  Götter,  Herr  der  Länder; 

Sin,  der  Weise,  der  Herr  der  'Krone’*),  von  erhabenem  Glanz; 

Samas,  der  Richter  Himmels  und  der  Erde;  der  den  Frevel  der  Feinde  sieht  und  den 

Schuldigen  zerschmettert; 

Adad,  der  Gewaltige,  der  überflutet**)  die  Gebiete  der  Feinde,  ihre  Länder  und  Häuser; 
Ninib,  der  Held,  der  vernichtet  die  Schlechten  und  Feinde,  der  finden  läßt,  was  das 

Herz  begehrt; 

Istar,  die  Erstgeborene  unter  den  Göttern,  die  Herrin  des  Kampfes,  die  die  Schlachten  ordnet. 

*)  d.  i.  die  gehörnte  Mondscheibe. 

Nämlich  mit  dem  siegreichen  Heere  der  Assyrer  wie  mit  Begenströmen. 
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Im  V^eiiauf  der  Inschrift  (Keilinschr.  Bibi.  1, 
42ff ) erzählt  Tiglatpileser,  er  habe  von  Anu  und 
Ad  ad  ,den  großen  Gröttern,  seinen  Herren*,  den 
Befehl  bekommen,  ihr  Heiligtum  zu  erneuern.  Die 
Zusammenstellung  mit  Anu,  der  als  der  eigent- 
liche summus  deus  auch  z.  B.  von  Adad-nirari 
vor  Asur  gestellt  wird  (Sp.  32),  spricht  eben- 
falls dafür,  daß  Adad  einmal  als  summus  deus 
galt  (s.  oben  Sp.  20).  Wir  erfahren  dann, 
daß  der  Tempel  zwei  große  Stufentürme  be- 
kommt, die  ,,bis  zum  Himmel  ragen“.  Es  han- 
delt sich  also  wirklich  um  einen  Doppeltempel. 
Dann  heißt  es:  ,,Das  hohe  Haus,  die  glänzende 
Wohnung,  als  Stätte  ihrer  Freude,  als  Wohn- 
statt  ihrer  Lust,  die  gleich  den  Sternen  des 
Himmels  leuchtet  und  durch  die  Kunst  der 
Baumeister  sehr  kunstvoll  gebaut  wurde,  er- 
sann ich,  mühte  mich  darum,  erbaute,  voll- 
endete ich.  Wie  das  Himmelsinnere  ließ  ich 
es  erstrahlen,  seine  Wände  schmückte  ich  gleich  21 
dem  Glanz  der  aufgehenden  Sterne,  machte 
prächtig  sein  Aussehen  ....  Anu  und  Adad, 
die  großen  Götter,  führte  ich  hinein,  und  ließ 
sie  in  ihrer  erhabenen  Wohnung  wohnen,  und 
erfreute  so  das  Herz  ihrer  großen  Gottheit.“ 
Gleich  darauf  wird  noch  die  Erneuerung  einer 
Opferstätte  Adads  geschildert,  die  bereits 
der  Patesi  von  Asur,  Samsi-Adad,  erbaut  hatte 
(s.  Sp.  32),  die  aber  inzwischen  verfallen  war 
und  die  Bezeichnung  bit-hamri  führt.  Tiglat-  3 
pileser  baut  das  Heiligtum  neu  auf  und  „opfert 
darin  reine  Opfertiere  für  Adad,  seinen 
Herrn“.  Ferner  holt  er  aus  den  armenischen 
Bergen  edle  Steine  und  „legt  sie  im  bit-hamri 
Adads,  seines  Herrn,  für  ewige  Zeit  nieder“.*) 
Dann  sagt  er:  wie  er  mit  Aufopferung  seiner 
Nachtruhe  den  Bau  des  Tempels  eilends  voll- 
endet habe,  so  hoffe  er,  daß  Anu  und  Adad 
sich  ihm  getreulich  zuwenden,  seine  Gebete  er- 
hören werden,  und  daß  sie  „fruchtbaren  Regen,  4 
Jahre  des  Überflusses  und  der  Fruchtbarkeit  wäh- 
rend seiner  Regierungszeit  schenken  werden“. 
In  der  Fluchformel  wünscht  er  seinen  Feinden, 
daß  Adad  böse  Blitze  auf  ihr  Land  hernieder- 
senden und  Mangel,  Not,  Hunger,  Sterben 
über  ihr  Land  bringen  möchte.  Man  sieht, 
daß  auch  hier  die  verderbenbringende  Wirkung 
Adads  hervorgehoben  wird.  Wenn  Tiglatpileser 
von  sich  sagt  (Keilwschr.  Bibi.  1,16  f.),  daß  er 
,, einer  mächtigen  Feuerlohe  gleiche,  die  wie  der  t 
Guß  eines  Platzregens  auf  das  feindliche  Land 
herniederströme“,  so  will  er  sich  selbst  als 
eine  Inkarnation  des  gewaltigen  Wettergottes 
hinstellen.  Ein  späterer  assyrischer  König 
(Asurnasirpal)  sagt  einmal  ausdrücklich  {Keil- 
inschr. Bibi.  1,  88  f.):  Zwei  Tage  donnerte  ich 
üher  ihnen  gleich  dem  Wettergott  Adad,  Feuer- 
lohe ließ  ich  auf  sie  regnen,  mit  unwidersteh- 
licher Gewalt  flogen  meine  Kämpfer  auf  sie 
gleich  dem  Vogel  Zu  Gier  mythologisierte  ( 
Sturm).  Wie  mythologische  Bildrede  und  Götter- 
vorstellung ineinander  übergehen,  kann  man 

*)  Ka  handelt  sich  wohl  um  ein  Weihgeschonk 
nach  gelungonem  Sieg.  Domi  in  der  Inachrift  bei  der 
Euphratquelle  ^ubnat  sagt  Tiglatpileser,  er  aei  mit  Hilfe 
des  Asur,  Warnas  und  Adad  dreimal  erobernd  nach  Arme- 
nien (Nairi)  gezogen.  Einer  der  armeaischon  Va4Hlen 
erhielt  den  Namen  Nür-Adadl  {Keilinschr.  Bibi.  1,  75). 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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an  einer  andern  Stelle  der  Inschriften  des  ge- 
nannten Königs  sehen  (Asurn.  3,  120,  Keil- 
inschr.  Bibi.  1,  114  f.),  wo  es  heißt:  „Mit  der 
Hilfe  von  Samas  und  Adad  donnerte  ich  über 
die  Truppen  der  feindlichen  Länder  gleich  Adad, 
dem  Wettergott“. 

Auf  Tiglatpileser  I.  folgen  zwei  Brüder,  von 
denen  einer  wieder  Samsi-Adad  heißt.  Über 
die  folgenden  150  Jahre  haben  wir  fast  keine 
Nachrichten.  Um  die  Wende  des  9.  Jahrhunderts 
regiert  jener  Adad-nirari  11. , mit  dem  die 
zusammenhängenden  Epouymenlisten  einsetzen. 
Größere  Inschriften  haben  wir  wieder  seit  der 
R.egierung  Asurn  asirpals  (885 — 860).*)  Seine 
Annalen  {Keilinschr.  Bibi.  1,  50  ff.)  beginnen 
mit  einer  Verherrlichung  Ninibs,  der  hier  als 
Inhaber  des  Weltennabels  erscheint  (markas 
same  u irsitira,  „Band,  das  Himmel  und  Erde 
zusammenhält“,  d.  i.  der  Nordpunkt  der  Eklip- 
tik, der  Höhepunkt  des  Kreislaufs).  Dort  wo 
man  in  der  Götteraufzählung  Adad  erwartet, 
erscheint  Dagan  (Dagonj;  Asurnasirpal  nennt 
sich  den  Liebling  Anus  und  Dagans;  ebenso 
sein  Enkel  Samsi-Adad  {Keilinschr.  Bibi.  1 , 
174  f.)  und  Sargon  {Cyl.  1 und  6,  Keilinschr. 
Bibi.  2,  38  ff.).  Daß  Adad  und  Dagan  verwandt 
sind,  haben  wir  bereits  vermutet.  Im  Verlauf  der 
Inschrift  heißt  es  statt  dessen  wiederholt:  Asur- 
nasirpal, der  Berufene  des  Sin,  der  Günstling 
Anus,  der  Geliebte  Adads,  des  Mächtigsten 
der  Götter  {Keilinschr.  Bibi.  1,  58  f.  116  f.). 
Dieses  Epitheton  erklärt  sich  aus  der  verderben- 
bringenden Wirkung,  die  Adad  bei  den  Kriegs- 
zügen zugeschrieben  wurde.  Als  Begleiter  bei 
den  Kriegszügen  des  Königs  erscheinen  dann 
auch  (Keilinschr.  Bibi.  1,  64  f.)  Asur  und  Adad, 
„die  großen  Götter,  die  sein  _ Königtum  groß 
gemacht  haben“,  ein  andermal  Samas  und  Adad 
{Keilinschr.  Bibi.  1,  114  f.).  Gelegentlich  heißt 
auch  bei  Asurnasirpal  Adad  ,,der  Gü-GAL 
Himmels  und  der  Erde“  {Keilinschr.  Bibi.  1, 
96  f.). 

Auf  Asurnasirpal  folgt  sein  Sohn  Salma- 
nassar  H.  (860 — 825).  Bei  einem  Kriegszug 
gegen  die  Rebellen  in  Babylon  brachte  er  unter- 
wegs in  Zaban  Opfer  dar  vor  Adad,  seinem 
Herrn.  Ist  hier  ein  besonderer  Kultort  des 
Adad  zu  suchen  wie  in  Karkar  (Sp.  28)? 
Oder  handelt  es  sich  nur  um  ein  Opfer  an  den 
I die  Feinde  überwindenden  Wettergott?  Das 
letztere  ist  wahrscheinlich.  Denn  bei  Zaban 
am  unteren  Zab  überschritt  Salmanassar  die 
Grenze  seines  Reiches  (s.  Billerbeck,  Das  Sand- 
schak  Sideininnia  S.  50).  — Auch  Salmanassar 
sagt,  daß  seine  Kriegszüge  unter  dem  Orakel 
Asurs  und  Adads  ausgeführt  werden  {Keilinschr. 
Bibi.  1,  148  f.,  ein  andermal  wird  Asur  und 
Nergal  genannt  1,  158  f.),  wobei  Asur  natürlich 
den  Vorrang  hat;  sein  Ruhm  wird  insonderheit 
I auf  den  aufgerichteten  Siegessäulen  verherrlicht 
(z.  B.  a.  a.  0.  134  f.).  Bei  einem  der  Kriegszüge 
nach  dem  Westland  opfert  Salmanassar  vor 
dem  Adad  von  Halman,  d.  i.  Alejipo.  Man 
wird  dabei  zunächst  an  die  Ge]iflogenheit  der 
orientalischen  Könige  denken,  den  Göttern  der 
eroberten  Länder  als  den  eigentlichen  Herren 

*)  Eür  dio  Erwähnung  Adjuls  in  Boinen  Lischrifteii  8. 
bereits  Sp.  33  unten. 
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des  Landes  zu  huldio-en,  um  sich  deren  Gunst 
zu  sichern  (vgl.  die  Politik  des  Cyrus,  der  den 
Marduktempel  haut,  alle  Kulte  wiederherstellt 
und  auch  die  Judäer  zum  Temjjelbau  ziehen 
läßt);  auch  hei  einem  andern  Zuge  nach  ilem 
Westlande  wird  ausdrücklich  vonOi:)feru  vor  den 
Göttern  des  Landes  berichtet.  Aber  hier  lag 
doch  die  Sache  wohl  noch  anders.  Die  Priester 
Asurnasirpals  werden  ihren  Herrn  belehrt  haben, 
daß  der  Stadtgott  von  Ale^ipo  wesensgleich  war 
mit  dem  in  Assyrien  verehrten  Adad,  auf  dessen 
Schutz  der  König  hei  seinen  Feldzügen  rechnet, 
und  daß  er  ein  besonderes  Hecht  habe,  die 
Hilfe  dieser  Gottheit  für  sich  zu  reklamieren. 

Der  Sohn  und  Nachfolger  Asurnasirpals  ver- 
ehrt wieder  in  seinem  Namen  den  Wettergott: 
Samsi-Adad  (8’25 — 813).  Er  sagt  (KeilinficJir. 
Bihl.  1,  182):  gleich  Adad,  dem  Donnerer, 
donnerte  ich  über  die  Feinde  ( beim 
Zuge  nach  dem  Westlande):  kima  (ilu)  Adad 
sagimi  elisunu  asgum  (s.  Sp.  33  und  vgl.  San- 
herib  5,  20  Sp.  36).  Es  folgt  Adadnirari  HL, 
ebenfalls  den  Gottesnamen  tragend.  Seine 
Helfer  sind  Asur,  Samas,  Adad  und  Marduk 
(Inschrift  ro)i  Kdnch  16  f;  Keilinschr.  Bihl. 
1,  188  f).  Beachtenswert  ist,  daß  von  nun  an, 
in  den  Zeiten  der  Herrschaft  über  Babylon, 
Marduk  im  assyrischen  Kult  mehr  hervortritt. 
Die  Hervorhebung  des  Nebo  auf  den  bekannten 
Nebo-Statuen  von  Kelach,  die  der  Statthalter 
von  Kelach  zu  Ehren  des  Adad-nirari  und  seiner 
Gemahlin  Seiniramis  errichten  ließ  (s.  Bd.  3, 
Sp.  49),  erklärt  sich  aus  einer  Tendenz  gegen 
das  babylonische  Priestertum  des  Marduk.  Im 
übrigen  hat  man  den  Eindruck,  daß  die  Kult- 
verhältnisse in  Assyrien  von  neuem  einen  star- 
ken babylonischen  Einschlag  bekommen. 

Tigl  atpileser  111.  (745 — 728),  mit  dem  ein 
neuer  Aufschwung  der  assyrischen  Macht  an- 
hebt, erwähnt  Adad  zufällig  nicht.  Von  seinem 
Nachfolger  Salmanassar  IV.  (727 — 723)  haben 
wir  keine  Inschriften.  Aber  Sargon  (Sarru- 
ukin  722 — 705)  bezeugt  uns,  daß  Nergal  und 
Adad  zu  den  Göttern  gehören,  die  in  Kelach, 
der  von  Tiglatpileser  bevorzugten  Residenz,  be- 
sonders verehrt  wurden.  Er  baut  den  Palast 
Asurnasir23als  in  Kelach  wieder  auf  und  oi^fert 
vor  Nergal  und  Atlad  darin  große  Wildochsen 
(remu),  fette  Schafe,  ....  Geflügel,  ijas^oasu- 
Vögel,  beschwingte  Vögel  des  Himmels  (Tau- 
ben?); „ein  Opferfest  richtete  ich  aus  und 
erfreute  das  Herz  der  Bewohner  Assyriens“ 
(Sarg.  Nimrud  19  f.).  Beim  Bau  seines  eignen 
Palastes  errichtet  er  acht  Tore  nach  den  acht 
Richtungen  der  Windrose  (mihrit  VIII  sari). 
Die  Tore  der  Ostseite  gelten  Samas  und  Adad. 
Das  d’or  Adads  heißt:  ,,Adad,  der  der  Stadt 
Überfluß  bringt“.  Asur,  Samas,  xAdad  wer- 
den unter  den  Göttern,  die  die  königliche  Resi- 
denz bewohnen,  hervorgehoben  (Cyl.  60  ff.  77; 
Keilinschr.  Bihl.  2,  50  fV).  Beim  Bau  seiner 
eignen  Residenz  Dur-Sarrukin  (Khorsabad),  deren 
Vollendung  er  nur  ein  Jahr  überlebte,  sagte 
er  (Pninkinsrhr.  155  fl.):  ,,Ea,  Sin,  Samas,  Nabu, 
Adad,  Ninib  und  ihre  hohen  Gemahlinnen,  die 
auf  E-harsag-gal-kurkura,  dem  Berge  Aralü, 
rechtmäßig  geboren  sind,  ließen  sich  in  strah- 
lenden Tempeln  kunstvollen  Heiligtümern  in- 
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mitten  Dür-Barrukins  gnädig  nieder“.  Dann 
berichtet  er  von  der  Festsetzung  der  Tempel- 
gerechtsame (sattukki)  und  der  Einsetzung  von 
Priesterklassen  zur  Darbringung  der  (.»ijfer  und 
Entgegennahme  der  Orakel.*) 

Sanherib  (705 — 681),  der  Zerstörer  von 
Babylon,  erwähnt  wiederholt  Adad  zusammen 
mit  seiner  Gemahlin.  Auch  Sanherib  gilt  er 
als  i^oetische  Personifikation^  des  Sturms, 
der  die  Feinde  weg f e g t.  ,,Über  die  Gesamt- 
heit der  bösen  Feinde  ließ  ich  die  Stimme  er- 
schallen, dumjff'wie  der  Sturmwind,  gleich  dem 
Gotte  Ramman  (Adad)  brüllte  ich“.  Sank.  5, 
62.  Einmal  erzählt  er  (Bavian  Z.  48 ff.),  er 
habe  Adad  und  Sa-la,  die  Götter  der  Stadt 
Ekalläti,  die  Marduknadinahi,  der  König  von 
Akkad  zur  Zeit  des  assyrischen  Königs  Tiglat- 
j)ileser  weggeführt  und  nach  Babylon  gebracht, 
nach  418  Jahren  wieder  aus  Babylon  heraus- 
geholt und  habe  sie  nach  Ekalläti  an  ihren 
Ort  zurückgebracht.  Die  wichtigste  Erwähnung 
Adads  bei  Sanherib  findet  sich  in  den  Bau- 
inschriften, s.  S}).  38. 

Bei  Asarhaddon  (681 — 668),  dem  babylon- 
freundlichen Sohne  Sanherihs,  tritt  in  den  histo- 
rischen Inschriften  selbstverständlich  die  An- 
rufung Marduks  hervor.  Nicht  Adad,  sondern 
Marduk  erscheint  hier  als  der  ''große  Richter’ 
(z.  B.  Schwarzer  Stein  Kol.  3,  17,  Keilinschr. 
Bild.  2,  122  f.).  In  der  Prismainschrift  fehlt 
Adad  in  der  Aufzählung  der  großen  Götter. 
Um  so  auffälliger  ist  sein  Hervortreten  in  den 
Orakeltexten  der  Asarhaddonzeit,  s.  Sp.  41  ff. 
In  den  Bauinschriften  (s.  Meißner  in  Beitr.  z. 
Assyr.  3,  230,  30)  nennt  sich  Asarhaddon  den, 
der  das  ikkibu  (Mysterium,  s.  S^d.  42)  der  Götter 
Bel,  Sin,  Samas,  Adad  hält. 

Asurbanij^al  (668 — 626)  zählt  Adad  in 
der  Götterliste  wiederholt  mit  auf  (Kas.sctm- 
Cyl.  1,  14,  41;  2,  128;  4,  46;  6,  126;  8,  20.  51. 
73;  9,  62.  97;  10,  33.  60.  118,  Keilinschr.  Bibi. 
1908,  2,  154  ff.). 

Auf  einer  von  Pognon  (s.  Sp.  24)  veröffent- 
lichten aus  Anaz  stammenden  Stele  eines  Statt- 
halters von  Diiru  heißt  die  Bildsäule:  ,,Adad 
hat  meine  Grundlage  gefestigt“,  und  sie  ist 
„von  Adad,  seinem  Herrn  für  die  Ewigkeit 
aufgestellt“  (s.  Br.  Meißner,  Orient.  Lit.  Ztg. 
Sp.  242). 

Im  neu  babylonischen  Reiche  stellt 
Nebukadnezar  zahlreiche  verfallene  Kulte 
wieder  her  und  erneuert  einen  Tempel  Adads  in 
Borsi2)i3a  (Stein.pl. -In sehr.  4,  57  ff.,  Keilinschr. 
Bihl.  3,  2.  18  f.).  Vielleicht  ist  es  der  Tempel 
bet-(ilu)  Adad,  der  in  neubabylonischer  Zeit  in 
Kontrakten  wiederholt  erwähnt  wird,  z.  B. 
Straßm.  Neh.  nr.  313,  20;  Nabon.  nr.  630,  9. 
„xAdad,  der  regnen  läßt  Regen  in  Fülle 
auf  mein  Land,  baute  ich  seinen  Tempel  in 
Borsi25pa  prächtig.“  Auf  einer  Tonzylinder- 
inschrift S23richt  er  von  der  Erneuerung  eines 
Adad-Tem2)els  inmitten  von  Ku-nia-ri  (Tul- 
inari?).  Nach  der  gleichen  Inschrift  sagt 
Nebacadnezar,  er  sei  der  Günstling  Marduks, 

*)  Ein  indirektes  Zeugnis  für  den  gleichzeitigen  Adad- 
kult  in  Babylon  bietet  der  Grenzstein  Merodachbaladaus 
(Boldiner  Musetini;  Übersetzung  in  Keilinschr.  Bihl.  3,  1, 
181  ff.),  der  einen  A d a d- P ri e s t e r erwähnt. 
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der  Geliebte  Nebos,  der  den  Weg  des  Heils 
(uruh  sulum)  des  öamas  und  Adad  geht“ 
(Keilinschr.  Bihl.  3,  2,  S.  46  f.  48f.).  Bei  allen 
Tempelbauten  aberhandelt  er  mit  Zustimmung 
und  im  Auftrag  des  Samas  und  Adad  (V  R 34^ 
Kol.  3,  281F . ; Keilivschr.  Bibi.  3,  2,  S;  44  f.). 
Dabei  ist  wohl  an  Orakel  zu  denken.  In  der 
Bauurkunde  für  den  Sonnentempel  in  Sippar 
{Keilinschr.  Bibi.  3,  2,  S.  65)  heißt  es ; wegen 


großen  Götter;  unter  den  Göttern,  deinen  Brü- 
dern, sollst  du  keinen  Rivalen  haben.“  Adad 
antwortet,  und  das  Resultat  ist,  daß  Anu  ihm 
befiehlt,  nicht  zum  Kampfe  anszuziehen.  Das 
wiederholt  sich  noch  zweimal  bei  anderen  Göt- 
tern. Den  Zusammenhang  und  Schluß  kennen 
wir  leider  nicht. 

Für  das  Verständnis  der  Gestalt  des  (ilu) 
IM  ist  von  Wichtigkeit,  daß  ihm  hier  die  gleiche 


der  Erbauung  des  Tempels  befragte  ich  alle  lo  Stelle  zugedacht  ist,  wie  Ninib  im  Kampfe  mit 


pisiru^^ (Orakel?)  des  Samas,  Adad  und  Mar- 
duk;  Samas,  Adad  und  Marduk  verliehen  mir 
betreffs  der  Erbauung  des  Tempels  Eharra 
rechtmäßige  Zustimmung  (annu)  zu  meiner 
Mission“  (vgl.  auch  Nabon.  Cyl.  V R 63,  Kol.  2,  9). 

Bei  Nab o nid  {Inschrift  ans  ür,  Kol.  2,  49  f.) 
vermitteln  Samas  und  Adad  Traumorakel  in 
Angelegenheit  der  Tempelbauten  {Inschrift  aus 
C/?’,  Kol.  2,  49;  Keilinschr.  Bihl.  3,  2,  S.  84  f., 
ebenso  Cyl.  aus  Abu-Habha,K.o\.  1,  51,  wo  es  20  der 
sich  um  einen  Mondtempel  in  Harran  handelt). 

Ein  andermal  (ib.  ParallelinschriftKol.  2,  43  ff., 
Keilinschr.  Bibi.  3,  2,  90  ff.)  sucht  Nabonid  in 
Angelegenheit  eines  Tempelbaues  die  Heilig- 
tümer von  Samas,  Adad  und  Nergal  auf  zum 
Zweck  der  Orakelbefragung;  „ein  gnädiges 
Orakel  für  das  Langsein  meiner  Tage  und  für 
den  Tempelbau  schrieben  sie  auf“.  Dann  heißt 
es  weiter:  ,,Auf  das  Wort  Marduks,  meines 
mächtigen  Herrn,  und  auf  das  Wort  Samas’ 
und  Adads,  der  Herren  des  Alls,  vertraute  ich, 
und  es  freute  sich  mein  Herz,  (meine)  Leber 
glänzte,  es  labte  sich  (?)  mein  Auge  (?),  es 

leuchteten  meine (?).“  Eine  sehr  wichtige, 

kultische  Angabe,  deren  Erklärung  im  ein- 
zelnen noch  dunkel  ist,  enthält  die  Cyl.-ln- 
schrift  Nabonid s V R 63,  Kol.  2 {Keilinschr. 

Bihl.  3,  2,  116  f.).  Nabonid  sucht  die  Tempel 
des  Samas  und  Adad,  der  Herren  der  Offen- 


Labbu  (vgl.  Weher,  Literatur  der  Babylonier 

5.  111  ff.)  und  wie  Marduk  im  Kampfe  mit  Tia- 
mat  (vgl.  Bd.  2,  Sjj.  2358  ff.).  Er  repräsentiert 
also  eine  der  Kreislauferscheinungen,  die  die 
finstre  Macht  besiegen  können! 

Irn  Etanatext  (Schlange  und  Adler;  Text 
und  Übersetzung  bei  Jensen,  Keilinschr.  Bihl. 

6,  100  ff.,  581  ff.,  ein  Fragment  aus  altbabylo- 
nischer Zeit  erhalten)  wendet  sich  in  einem 

Fragmente  Etana  an  den  Adler  mit  der 
Bitte,  ihn  zum  Himmel  zu  tragen,  wohl  um 
dort  von  der  Muttergöttin  das  Kraut  des  Ge- 
bärens  zu  holen.  Vorher  ist  eine  Vision  be- 
richtet, in  der  Etana  die  himmlische  Welt  ge- 
sehen hat.  Es  ist  hier  von  den  Toren  des  Anu, 
Bel,  Ea  die  Rede  und  von  den  Toren  des  Sin, 
Samas,  Adad.  In  den  Toren  der  himmlischen 
Welt  fallen  Etana  und  der  Adler  demütig 
nieder,  nachdem  der  Aufstieg  zum  Himmel  des 
ü Anu  gelungen  ist.  Sinn  und  Zusammenhang 
ist  leider  auch  hier  dunkel. 

In  den  Texten  von  Ea  und  Atarhasis, 
die  von  Götterstrafen  reden,  die  der  Sintflut 
vorhergehen  {Keilinschr.  Bihl.  6,  274  ff. , in 
altbabylonischer  Rezension  ausdrücklich  be- 
zeugt) ,, macht  Adad  seinen  Regen  teuer“, 
so  daß  die  Wasser  versiegen  und  die  Felder 
verdorren. 

Im  Epos  Enuma  elis  (a.  a.  0.  2ff.)  wird  Adad 


barungen  (bele  biri)  auf,  um  Anweisungen  über  4ü  beim  Kampf  mit  Tiamat  nicht  genannt.  Bereits 


oben  Sp.  38  wurde  bemerkt,  daß  er  in  paral- 
lelen Mythenkieisen  die  gleiche  Rolle  spielen 
kann  wie  Marduk  als  Kämp>fer  gegen  die  finstre 
Macht.  Zufällig  haben  wir  nun  einen  Beweis, 
daß  die  mythologische  Poesie  die  Gestalt  des 
Adad  auch  mit  der  Tiamatkampfszene 
verbunden  hat.  Sanherib  erzählt  in  einer 
seiner  Bauinschriften  (K1356,  s.  Zimmern  in  Ber. 
d.  Kgl.  Sächs.  Ges.  d.  HVss.  58.  Bd.,  12.  Dez.  1903, 
inschr.  Bihl.  6,  46  ff.)  sieht  der  Vogel  Zu  die  m S.  143ff'.),  er  habe  auf  einer  Torlaibung  ein  Bild 


die  Anfertigung  gewisser  Kultgeräte  zu  be- 
kommen; es  handelt  sich  um  einen  kunstvollen 
Götterschrein  und  um  einen  apsü  ('Ozean’,  ein 
kultisches  Gerät,  das  wohl  den  Himmelsozean 
abbildet). 

Ramman-Ädad  in  den  epischen  Texten. 

In  der  Erzählung  vom  Raub  der  Schick- 
salstafeln durch  den  Vogel  Zü  {Jensen,  Keil- 


Schicksalstafelnbeim  GöttervaterBel.  Erbegehrt 
nach  der  Weltherrschaft,  „will  die  Schicksals- 
tafeln nehmen,  die  Herrschergewalt  der  Götter 
an  sich  reißen  und  über  alle  Götter  regieren“. 
Am  Eingang  des  himmlischen  Palastes  wartet 
er  auf  den  Anbruch  des  Tages.  Nachdem  Bel 
sich  mit  reinem  Wasser  gewaschen,  den  Thron 
bestiegen  und  seine  Krone  aufgesetzt  hatte, 
bemächtigte  er  sich  der  Schicksalstafeln  und 


einritzen  lassen,  das  Asur  im  Kampf  mit  Tia- 
mat darstellt,  auf  einem  Wagen  fahrend,  mit 
dem  Bogen  bewaffnet  und  mit  der  abübu-Waffe 
Mx\R.TÜ’s,  der  als  Wagenlenker  (Zügelhalter) 
mit  ihm  fährt.  MAR. TU,  der  HI  R 67,  nr.  1, 
Rev.  51  als  Adad  des  abübu  genannt  wird,  ist 
Adad  (s.  oben  Sp.  28).  Im  Enuma  elis-Text 
ist  nun  die  große  hölzerne  abübu-Waffe  als 
Waffe  Marduks  genannt.  Man  sieht  auch  hier. 


flog  davon.  Die  Götter  halten  Rat.  Wer  wird  ßü  wie  die  Gestalten  und  Embleme  ineinander 


Zü  erschlagen  und  seinen  Namen  groß  machen 
in  der  Welt?  Sie  rufen  den  GU-GAL,  den  Sohn 
des  .4nu,  (ilu)  IM,  also  Ramman-Adad.  Anu 
spricht  zu  ihm : 

,,Du  Mächtiger  (?),  Adad,  Gewaltiger  (da- 
pinu).  Möge  dein  Kampf  nicht  zurückweichen ; 
[erschlage]  den  Zü  mit  deiner  Waffe;  [dann 
soll  dein]  Name  groß  sein  in  der  Schar  der 


übergehen.  Bei  der  Ausrüstung  Marduks  heißt 
es:  „Er  schuf  einen  Orkan,  einen  bösen  Wind, 
einen  Sturm,  ein  Wetter,  einen  Vierwind,  einen 
Siebenwind,  einen  . . -Wind,  einen  . . Wind, 
ließ  die  Winde  hinausfahren,  die  er  geschaffen, 
die  sieben;  um  Tiamat  zu  verwirren,  erheben 
sie  sich  hinter  ihm;  dann  erhob  der  Herr  den 
abübu,  seine  große  (hölzerne)  Waffe,  bestieg 
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den  Wagen.“  Den  sieben  Winden  samt  der 
abübu-Wafte  entsjjricht  als  mythologische  Per- 
sonifikation in  jenem  Sanheribtexte  die  Gestalt 
des  Adad. 

In  der  Mythologie  des  Zwölftafelepos 
von  Gilgames  (vgl.  Bd.  2 Sp.  773 ff.  Izduhnr, 
Keilinschr.  Bibi.  3,  llGff.)  treten  nur  einige 
der  großen  Götter  handelnd  auf.  Adad  ist  nicht 
dabei.  Nur  in  der  auf  der  11.  Tafel  eingeÜoch- 
tenen  Sintflutschilderung  (Z.  99  ff.)  erscheint  er  lo 
als  mytliologische  Personifikation  der  verderben- 
bringenden Naturgewalten.  Am  Tage  der  Sint- 
flut „stieg  am  Horizont  eine  schwarze  Wolke 
herauf,  Ramman  (Adadi  donnert  darin  (irta- 
mamma),  . . dieAnunnaki  erheben  die  Fackeln, 
machen  das  Land  mit  ihrem  Glanze  erglühen, 


Ramman  (im  Epos) 

Adads  Ungestürm  stürmt  zum  Himmel, 
verwandelt  alles  Licht  in  Finsternis“ 
(vgl.  Bd.  2,  Sp.  798,  hier  verbessert).  Vielleicht 
ist  auch  Z.  88  und  91  bei  den  muir  kukki 
{Jensen: ,, Gebieter  der  Finsternis“,  Bd.  2,  Sp.  797, 
„der  den  Sturzregen  sendet“),  die  am  Vorabend 
ihre  besonderen  Regengüsse  (?)  senden,  Adad 
inbegriffen  zu  denken.  Auch  ist  daran  zu  er- 
innern, daß  das  Wort  für  die  Sintflut  abübu 
das  gleiche  ist,  wie  das  Wort  für  die  Waffe 
Adads  (s.  Sp.  38  1'.). 

Im  Kalendermythus  vom  Mond,  der  im 
Frühjahr  (als  Schwarzmond)  von  den  sieben  bösen 
Geistern  (Plejaden)  bedrängt  erscheint  und  dann 
(als  Frühjahrs-Neumond)  befreit  wird  (Text  IV 
R 5),*)  kommt  ebenfalls  Adad  Ramman  vor. 


(Anfang  fehlt.  Xach  Z.  23  ist  zu  ergänzen,  daß  Bel,  dem  Beherrscher  des  Tierkreises,  Kunde  gebracht  wird  von  der 
Bedrängnis  des  Mondes  durch  die  sieben  bösen  Geister.**) 

...Losbrechende  Stürme  (?),  böse  Götter  sind  es, 

schonungslose  Llämonen,  die  auf  dem  Himmelsdamm  (Tierkreis)  erzeugt  sind; 
sie  sind  es,  die  die  Krankheit  bringen, 

bewirkend,  daß  dem  Haupte  (des  Menschen)  Böses  zustößt,  täglich  Übles  [ ] 

A^on  den  Sieben  ist  der  erste  ein  [furchtbarer?]  Sturmwind, 

der  zweite  ist  ein  Drache,  dessen  [großem?]  geöffneten  Maul  kein  [ ]; 

der  dritte  ist  ein  Panther  mit  schrecklichem  Rachen  [ ]; 

der  vierte  ist  eine  furchtbai'e  Schlange  [ J, 

der  fünfte  ein  wütender  ab-bu,  vor  dem  es  ein  Entrinnen  nicht  gibn?); 

der  sechste  ist  ein  losbrechender  [ ],  der  Gott  und  König  [ ]; 

der  siebente  ist  der  böse  Regensturm,  der  [ ]. 

Sieben  sind  es,  die  Boten  ihres  Königs  Anu. 

A^on  Ort  zu  Ort  bringen  sie  Verfinsterung, 

ein  Orkan,  welcher  am  Himmel  grimmig  dahinjagt,  sind  sie, 

dichtes  Gewölk,  das  am  Himmel  Finsternis  verursacht,  sind  sie, 

der  Ansturm  der  hervoi'brechendeu  Winde  sind  sie,  der  am  hellen  Tage  Finsternis  verursacht; 

mit  dem  Unwetter,  dem  bösen  AVinde  toben  sie  einher, 

der  Regen  Adads,  die  kriegerische  Verwüstung,  sind  sie; 

zur  Rechten  Adads  gehen  sie  einher, 

am  Grunde  des  Himmels  wie  Blitze  [....], 

Vernichtung  anzurichten  rücken  sie  heran; 

am  weiten  Himmel,  der  AVohnung  des  Königs  Anu,  stehen  sie  feindlich,  und  keiner  ist, 

der  ihnen  eutgegentritt. 

Als  Bel  diese  Botschaft  vernahm,  erwog  er  die  Sache  in  seinem  Herzen 
und  hielt  Rat  mit  Ea,  dem  erhabenen  Berater  der  Götter. 

Sie  setzten  Sin,  Samas,  Istar  zur  Verwaltung  des  Himmelsdammes  ein, 
mit  Anu  teilte  er  ihnen  die  Herrschaft  über  den  ganzen  Himmel  zu, 
den  Dreien,  den  Göttern,  seinen  Kindern; 

Nacht  und  Tag  ohne  Unterlaß  sollten  sie  dort  Dienst  verrichten. 

Als  nun  die  Sieben,  die  bösen  Götter,  am  Himmelsdamm  einhertobten, 
legten  sie  sich  vor  den  Leuchter  Sin  als  Belagerer, 

machten  den  Helden  Samas  (die  Sonne)  und  den  Krieger  Ramman  zu  ihren  Bundesgenossen,***) 
während  Istar  bei  dem  König  Anu  ihre  herrliche  Wohnung  bezogen  hatte  und  Himmelskönigin 

zu  werden  begehrte. 

I)ie  folgenden  verstümmelten  Zeilen  schildern  das  Unheil,  das  die  Verfinsterung  mitbringt.  Bas  Land  ist  ver- 
ödet, die  Menschen  sind  in  Trübsal  iiiedergedrückt. 

Als  nun  die  Sieben  

Zu  Beginn  Böses  

Für  immer  sein  herrlicher  Mund  

Sin  das  Geschlecht  der  Menschen  


*)  Es  handelt  sich  um  die  Zeit  der  Äquinoktialstürme,  die  dem  Frühlingsanfang  folgen,  vgl.  Sp.  41.  Zu  der  Zeit, 
in  der  der  Frühlingsstand  der  Sonne  ira  Stier  war  (also  etwa  von  2800  an),  sind  die  Plejaden  in  das  mythologisierte 
Katurschauspiel  verwickelt;  denn  damals  waren  die  Plejaden  um  diese  Zeit  (man  rechnet  40  Tage)  in  der  Sonne  ver- 
schwunden, vgl.  A.  Jeronias,  Das  Alter  der  hnhyL  Astronomie  = Im  Kampfe  um  den  alten  Orient  3,  S.  8 ff.,  wo  auch  die 
Hesiod- Stellen  kommentiert  sind,  u.  s.  unten  Sp.  41. 

**)  Vgl.  A.  Jeremias,  Das  alte  Testament  im  Lichte  des  alten  Orients,  2.  Aufl.  S.  102  f.  (verbessert  durch  der  habyl. 

Astronomie  S.  8 ff.);  vgl.  ferner  noch  II,  Grimme,  Die  Plejaden  und  das  jüdische  Pfingstfest,  Freiburg  i.  Br.  1907. 

***)  Der  Mond  ist  verfinstert  (Schwarzmond);  der  Verfasser  weiß,  daß  die  Sonne  an  der  Verfinsterung  schuld  ist  I 
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Sein  Licht  war  verdunkelt,  auf  seinem  Herrschersitze  saß  er  (der  Mond  als  Vollmond)  nicht. 
Die  bösen  Götter,  die  Boten  ihres  Königs  Anu, 

indem  sie  bewirken,  daß  dem  Haupte  (des  Menschen)  Böses  zustößt,  machen  sie  erzittern  . . . 
nach  Bösem  trachten  sie, 

aus  dem  Himmel  heraus  stürzen  sie  wie  ein  Wind  über  das  Land“. 

Bel  sah  am  Himmel  die  Verdunkelung  des  Helden  Sin; 
der  Herr  sprach  zu  seinem  Diener  Nusku ; 

Mein  Diener  Nusku,  eine  Botschaft  bringe  zum  apsü  (Ozean,  Reich  Eas), 
die  Kunde  von  meinem  Sohne  Sin,  der  am  Himmel  elend  verdunkelt  ist, 
melde  dem  Ea  im  apsü. 

Nusku  vernahm  gehorsam  das  Wort  seines  Herrn, 
ging  eilend  zu  Ea  in  den  apsü; 

zum  Fürsten,  dem  erhabenen  Berater,  dem  Herrn  Ea 
trug  Nusku  das  Wort  seines  Herrn. 

Ea  im  apsü  vernahm  diese  Kunde, 
er  biß  sich  auf  die  Lippe,  sein  Mund  war  voll  Wehklagen. 

Ea  sprach  zu  seinem  Sohne  Marduk  und  ließ  ihn  das  Wort  vernehmen: 

Gehe,  mein  Sohn  Marduk, 

den  Fürstensohn,  den  Leuchter  Sin,  der  am  Himmel  elend  verdunkelt  wird, 

seine  Verdunkelung  laß  am  Himmel  ersti-ahlen, 

die  Sieben,  die  bösen  Götter,  die  die  Gebote  nicht  fürchten, 

die  Sieben,  die  bösen  Götter,  die  wie  eine  Sintflut  hervorbrechen  und  das  Land  heimsuchen, 
über  das  Land  wie  ein  Regenguß  hereinbrechen, 
vor  den  Leuchter  Sin  haben  sie  sich  gewalttätig  gelegt, 

den  Helden  Samas  und  Adad  haben  sie  zu  ihren  Bundesgenossen  gemacht... 


Marduk  ist  also  der  Retter,  der  mit  dem 
Sichelschwert  (Neumond)  die  finstere  Macht, 
die  den  Mond  verschlungen  hat,  besiegt!  Die 
finstere  Macht  repräsentieren  Samas  und  Adad. 
Es  handelt  sich  also  um  einen  astronomisch- 
meteorologischen  Kalendermjthus.  Die  Ver- 
finsterung des  Mondes  ist  besonders  kritisch 
bei  Beginn  des  neuen  Jahres  in  der  Frühlings- 
tagesgleiche. Der  Frühlingsneumond  bez.  Voll- 
mond ist  der  Neujahrstermin  des  mit  dem 
Sonnenlauf  ausgeglichenen  Mondjahres.  Mit 
dem  Frühlingsanfang  aber  kommen  die  Stürme 
(Äquinoktialstürme).  Sie  können  als  'Winter- 
stürme’ gelten,  also  die  Wintermacht  repräsen- 
tieren. Das  schließt  nicht  aus,  daß  sie  in 
einem  anderen  Mythus  selbst  als  'Retter’  er- 
scheinen, die  den  Winter  vertreiben.  Eine 
andre  charakteristische  Flrscheinung  des  Früh- 
lings ist  im  Stierzeitalter  das  Verschwinden 
der  Plejaden,  die  ja  zum  Stier  gehören  und 
demgemäß  in  dem  Monat,  in  dem  die  Sonne  im 
Stier  steht,  von  der  Sonne  verschlungen  sind. 
Auch  Hesiod  kennt  diese  kritische  Sturmzeit, 
in  der  kein  Schiff  auf  dem  Meere  fahren  soll. 
S.  Sp.  39  f.,  Anm.  *. 

Ramman-Adad  als  Orakel-Gott. 

Wiederholt  begegnete  uns  Adad  als  bei 
biri  'Herr  der  Offenbarungen’  (Sp.  30.  32) 


Meist  war  er  dann  mit  Samas  verbunden  oder 
mit  Nabü  und  Marduk  und  Samas.*)  Diese  vier 
sind  nach  der  Inschrift  Agurnkakrimes  V R 33, 
Kol.  8,  30  ff.  im  Besitz  eines  SA-GIG  (=  ikkibu, 
s.  Jensen  ZA  6,  374  f.,  vgl.  Sp.-  36  Asarhr.ddon 
als  Hüter  des  ikkibu  und  Sp.  42),  d.  h.  eines 
göttlichen  Geheimnisses,  das  sie  den  Bevor- 
zugten (an  unsrer  Stelle  den,  der  die  vergessene 
Inschrift  des  Königs  ans  Licht  bringt)  schauen 
lassen.  Gemeint  ist  gewiß  auch  hier  das  kos- 
mische Mysterium,  wie  es  z.  B.  in  den  Mithras- 
Mysterien  den  Wissenden  kundgetan  wird  (vgl. 
A.  Jeremias,  Monotheistische  Strömungen  inner- 
halb der  babijlonischen  Meligion  S.  10  ff".). 

Mit  der  Orakelstätte  des  Samas  und 
Adad  im  Sonnentempel  zu  Sippar  (asar 
birä  und  purussä),  die  uns  bereits  Sp.  37  be- 
gegnete, verband  sich  die  Sage  von  einem  der 
zehn  babylonischen  Urkönige,  Enmeduranki, 
König  von  Sippar,  auf  den  die  Wahrsagekunst 
einer  besonderen  Priesterklasse , der  barü- 
Priester,  zurückgeführt  vmrde.  Er  entspricht 
dem  7.  ürkönig  bei  Berosus:  Euedorachos,  und 
der  mythischen  Umrankung  nach  auch  dem 
Henoch  der  jüdischen  Literatur.  Der  Text  (s. 
Zimmern,  Beiträge  zur  Kenntnis  der  babyl. 
Religion.  Assyriol.  Bibi.  Bd.  12,  S.  116  If.)  läßt 
uns  indirekt^  Schlüsse  ziehen  auf  den  Orakel- 
dienst „vor  Samas  und  Adad“: 


En-me-dur-an-ki,  der  König  von  Sippar, 
der  Liebling  des  Anu,  Bel  und  Ea 

Samas  in  E-bar-ra 

Samas  und  Adad  in  ihre  Gemeinschaft 

Samas  und  Adad  

Samas  und  Adad  auf  goldenem  Thron 

Öl  auf  Wasser  zu  beschauen,  das  Geheimnis  Anus,  Bels  und  Pla’s, 

die  Tafel  der  Götter,  die  Ledertasche  (V;  des  Mysteriums  von  Himmel  und  Plrde, 

den  Zedernstab,  den  Liebling  der  großen  Götter  gaben  sie  in  seine  Hand. 

Er  selbst  aber,  als  er  sie , Sohn 

Sippar  (?) Babylon 

*)  Das  stimmt  zu  der  Hervorhobinig  Adads  in  der  Sonücnstadt  Sipper  Sj>.  28. 
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brachte  sie  hinein  und  ehrte  sie 

Öl  auf  Wasser  zu  beschauen,  das  Geheimnis  Anus,  Bels  und  Ea’s, 

die  Tafel  der  Götter,  die  Ledertasche  des  Mysteriums  von  Himmel  und  Erde, 

den  Zedernstab,  den  Liebling  der  großen  Götter,  gab  er  in  ihre  Hand. 

Die  Tafel  der  Götter,  die  Ledertasche  (?)  des  Geheimnisses  von  Himmel  und  Erde, 

Öl  auf  Wasser  zu  beschauen,  das  Mysterium  Anus,  Bels  und  Ea  (Ae)s 
Wahrsagungen,  Vorzeichen,  Träume  (^?)*)  beherrschen  sie. 

Der  Weise,  der  Kundige,  der  bewahrt  das  Mysterium  der  großen  Götter, 
läßt  seinen  Sohn,  den  er  liebt,  auf  die  Tafel  und  den  Tafelstift 
vor  iSamas  und  Adad  schwören, 
läßt  ihn  lernen  „Wenn  der  Wahrsager'^ 

Der  Ölkundige  aus  uraltem  Geschlecht,  ein  Siiroß  des  En-me-dur-anki,  des  Königs 

von  Sippar, 

der  die  heilige  ( Wahrsagejschale  (?)öiiustellt,  den  Zederustab  erhebt, 

König  Sauias, 

ein  Geschöjif  der  Nin-harsag, 

aus  jiriesterlichem  Geblüt,  von  edler  Abstammung, 
auch  selbst  an  Wuchs  und  Körpermaßen  vollkommen, 

soll  vor  Samas  und  Adad  der  Stätte  des  Wahrsagens  und  der  Entscheidung  sich  nahen. 
Ein  Wahrsagersohn  (aber)  von  nicht  edler  Abstammung  und  selbst  an  Wuchs  und 

Körpermaßen 

nicht  vollkommen,  schieläugig,  zahnlückig, 

mit  verstümmeltem  Finger, voll  von  Aussatz  (?) 

nicht  (darf  ein  solcher)  die  Gebote  des  Samas  und  Adad  bewahren, 
der  Stätte  des  Ea,  Samas,  Marduk  ^ 

und  der  Belit-seri  der von  Himmel  und  Erde, 

der  Entscheidung  des  Wahrsagedienstes  sich  nicht  nahen, 

einen  geheimnisvollen  Ausspruch  eröffnen  sie  ihm  nicht,  den  Zedernstab,  den  Liebling 
der  großen  Götter,  seinen  Händen  (vertrauen  sie  nicht  an). 

Das  Mysterium**)  des  Nebo  und  Marduk , 

Ein  Wahrsagersohn  von  unfester  Kenntnis 

vor  die  Wohnung  des  Gottes 

Anu 


(Der  Schluß  der  Vorderseite  ist  abgebrochen) 

(Der  Anfang  der  Rückseite  ist  abgebrochen) 

Der  Zedernstab 

der  Zedernstab 

das  (Wahrsage-)gerät  (?)  des  Sin,  das  Öl  des  Ea 

und  des  Marduk,  des  Herrn  der  Entscheidung,  das  Schaffell  des  Adad, 
das  Wasser  des  Schaffells,  das  Werk  des  Samas  und  Nergal  (?), 
das  Räucherbecken,  die  Tonne  der  Ba-u, 
die  Ledertasche  (?)  das  Kind  der  Belit-seri,  3 Mehlhaufen 
des  Opferers  für  Anu,  Bel  und  Ea 

2 große  Weihrr.uchspenden zur  Entscheidung 

3 Mehlhaufen Adad 


Die  Bibliothek  Asurbanij)als  bietet  uns  nun 
eine  ganze  Grupj)e  von  Ritualtafeln , die  sich 
auf  die  Grakelbefragung  des  auf  Enmeduranki 
zurückgeführten  bärü-Priestertums  beziehen. 
Sie  sind  veröffentlicht  von  Zimmern  in  den 
Beitrüge)!  zur  Kenntnis  der  babiilonischen  Reli- 
gion, Assyr.  Bibi.  ßd.  12,  81  ff.  In  der  vor- 
liegenden Form  sind  sie  für  assyrische  Kult- 
zwecke zurecht  gemacht,  aber  sie  gehen  ge- 
wiß auf  alte  babylonische  Riten  zurück. 

Samas  und  Adad  erscheinen  hier  als  ,,die 
großen  Götter“,  „die  Herren  der  Orakelbefra- 
gung“ (bei  biri)  oft  im  Verein  mit  andern 
Göttern,  aber  jedenfalls  in  den  Vordergrund 
gerückt.  Sie  ,, sitzen  auf  goldenen  Thronen“, 
,, bewohnen  den  glänzenden  Himmel“. 

Die  mit  Opfern  und  komplizierten  Riten 

*)  Die  Ideogramme  dieser  Zeilen  bezeichnen  bestimmte 
Arten  von  Omina. 

**}  ikkibu,  8.  Sp.  i’2. 


verbundene  Orakelbefragung  vollzieht  sich  vor 
der  Gerichtsstätte  des  Samas  und  Adad  (kakkar 
ketti  oder  asar  dinim  mahar  Samas  u Adad). 
Nur  ein  körperlich  Tadelloser  darf  das  Amt 
verwalten.  Bei  Nacht,  ,,wenn  die  Sterne  auf- 
gegangen sind“  und  im  einzelnen  bei  bestimm- 
ten Gestirnaufgängen  erfolgen  die  Manipula- 
tionen. Tische  werden  aufgestellt  für  die  großen 
Götter,  zuerst  für  Anu,  Bel,^Ea,  dann  noch 
3 Tische,  deren  mittlerer  für  Samas  und  Adad 
bestimmt  ist.  Hinter  den  Tischen  stehen 
Räucherbecken,  in  die  Weihrauch  und  anderes 
Gewächs*)  gestreut  wird  und  vor  denen  Wein 
ausgegossen  wird.  Auf  den  Tischen  liegen  die 
Opferstücke,  vor  allem  die  Tiereingeweide,  aus 
denen  geweissagt  wird  (vor  allem  die  Leber), 
die  Ölschüssel,  die  ebenfalls  zur  Wahrsagung 

*)  Nach  nr.  27,  wo  die  Kultgeräte  auf  die  Götter  ver- 
teilt werden,  gehört  Adad  insbesondere  die  Zypresse. 
Beräuchert  werden  auch  „die  Umrisse  der  großen  Götter'h 


45  Ramman  (als  Orakelgott) 

dient,  und  Weinkrüge  zur  Libation.  Nach 
Vollzug  gewisser  Manipulationen  setzt  sich  der 
bärü-Priester  auf  den  Gerichtsstuhl  vor  Samas 
und  Adad,  um  ,,den  Spruch  des  Richters  und 
der  Gerechtio'keit  zu  sprechen“.  Dann  treten 
Samas  und  Adad  zu  ihm,  fällen  für  ihn  die 
Entscheidung,  geben  ihm  bestimmte  Orakel- 
anweisung (annu  kenu)._ 

Von  Opfergaben  für  Samas  und  Adad  beim 
Opferritual  werden  genannt:  ein  Widder,  ,,von 
der  Hornspitze  bis  zum  Schwanz“,  Gazellen, 
Getreidegarben,  Öl. 

Für  die  einzelnen  Riten  sind  liturgische 
Gebete  vorgeschrieben,  die  zumeist  Samas  und 
Adad  anreden,  z.  B. ; 

,, Samas,  Herr  des  Gerichts,  Adad,  Herr  der 
Orakelwahrsagung!  Nehmt  an  die  hellen  Was- 
ser des  Amanus,  die  wohlriechenden  Hölzer. 
Die  Kinder  Anus  (=  Opfergaben)  sind  auch 

hingesetzt Zu  allem,  was  ich  euch  weihe, 

tretet  hinzu.*)  In  meinem  Flehen,  meinem 
Händeerheben,  in  allem,  was  ich  tue,  der  An- 
frage, die  ich  weihe,  sei  Richtigkeit.“  Die 
Opferniahlzeit  gilt  aber  nicht  allein  den  beiden. 
Ein  andermal  heißt  es:  „Samas  und  Adad, 
nehmt  die  Mahlzeit  für  die  Versammlung  der 
großen  Götter  an !“ 

Wir  erfahren  auch,  auf  welche  Dinge  sich 
die  Orakelanfragen  beziehen.-  „in  bezug  auf 
das  Wohlbefinden  des  Königs,  die  Nieder- 
werfung der  Feinde,  das  Wohlbefinden  des 
Heeres,  die  Einnahme  der  Stadt,  die  Vornahme 
einer  Verfluchung,  das  Regnen  vom  Himmel, 
das  Schwangerwerden  des  Leibes.“  Alles  das 
ist  Gegenstand  der  Befragung  insbesondere 
durch  die  Schüsselweissagung  mit  öl  auf 
Wasser. 

Besondere  Erwähnung  verdient  noch  eins 
der  Ritualgebete  bei  der  Darbringung  der 
Opfergaben : 

,, Samas,  Herr  des  Gerichts,  Adad,  Herr  der 
Orakeloffenbarung!  Ich  bringe  euch,  ich  weihe 
euch  ein  Gazellenjunges,  dessen  Augen  grau 
sind  (auch  andre  Kennzeichen);  seine  Mutter 
gebar  es  in  der  Steppe,  die  Steppe  breitete 
ihren  guten  Schatten  über  die  Gazelle  aus; 
die  Steppe  zog  es  groß  wie  sein  Vater,  das 
Feld  wie  seine  Mutter;  als  es  Adad,  der 
Held,  erblickte,  da  ließ  er  an  den 
Ecken  der  Erde  Regen  (IM-ma)  regnen; 
so  daß  Grün  emporschoß  in  reichem 
Überfluß,  aufsprossender  Same,  hingebreitet 
für  das  Tier.  Nun  frißt  es  Kraut  auf  dem 
Felde,  trinkt  Wasser  der  reinen  Quellen  (?) .... 
begehrt  zu  weiden  auf  dem  Felde....  kennt 
noch  nicht  die  Gier  des  Bockes.  Ich  weihe 
es  euch;  Samas  und  Adad,  tretet  herzu!  In 
meinem  Flehen,  meinem  Händeerheben,  in 
allem,  was  ich  tue,  der  Anfrage,  die  ich  weihe, 
sei  Richtigkeit.“ 

Eine  der  erwähnten  Orakelanfragen  bezog 
sich  auf  die  zukünftige  Geburt.  Wir  be- 
sitzen noch  ein  weiteres  Zeugnis  dafür,  daß  Adad 
und  Samas  ein  besonderer  Einfluß  auf  die 
Zeugung  (rihut  amelütu),  auf  die  Geburten 

*)  Nach  einer  Stelle  nimmt  man  an,  daß  sich  die 
Götter  ziim  Opfer  niedorset/en.  Das  Organ  des  Opfer- 
genusses ist  der  Geruch  \g\.  Si ntßut  Bd.  2,  Sp.  7Ü1>. 
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zugeschrieben  wird.  Der  sehr  interessante  Text 
ist  leider  sehr  fragmentarisch  und  gehört  zur 
Bibliothek  Asurbanipals : K 2.370  ( Martin,  Textes 
rcligieuxß).  20  ff.).  Auch  hier  lautet  die  An- 
rufung: Samas,  Herr  des  Gerichts,  Adad,  Herr 
der  Orakelort’enbarung  (bei  dinim,  bei  biri). 
Der  Priester  fragt  das  Orakel  für  die  Gemahlin 
seines  Klienten,  ,,die  schon  seit  langer  Zeit 
unter  seinem  Schatten  wohnt“.  Sie  hat  glück- 
lich geboren,  aber  es  ist  kein  Knabe,  das 
Herz  des  Vaters  ist  schmerzerfüllt. 

In  einem  andern  Orakeltexte,  der  einer  be- 
sonderen Gruppe  von  Samas-Adadtexten  der 
Bibliothek  Asurbanipals  angehört (i)/«rO'H  a.a.O. 
S.  300  ff'.)  und  der  bei  den  verschiedenen 
Wechselfällen  des  Feldzugs  rezitiert  werden 
soll,  werden  Adad  böse  Fieber  und  Krank- 
heiten zugeschrieben. 

Wodurch  gibt  nach  den  Ritualtexten 
Adad  seine  Meinung  kund?  In  den  Ora- 
keln der  bärü-Priester  steht  obenan  das 
Schüsselorakel,  bei  dem  Öl  auf  Wasser  ge- 
gossen wird.  Was  das  Schaffell  (Wasser  des 
Schaffells)  Adads  bedeutet  (Sp.  43,  Z.  43),  ist 
mir  dunkel.  Darf  an  das  Orakel  mit  dem 
Fell  in  der  Gideongeschichte  Ri  6,  36  erinnert 
werden? 

In  den  historischen  Texten  (Sp.  2.5ff.)  sendet 
Adad  zuweilen  Träume.  Wir  werden  aber 
vor  allem  erwarten , daß  man  aus  gewisseu 
Wetterer  scheinungen  die  Offenbarungen 
Adads  zu  ergründen  suchte.  Namentlich  wird 
man  im  Wind  die  'Stimme  Adads’  vernommen 
haben.  Auf  einem  Fragment  der  Bibliothek 
Asurbanipals,  auf  der  Ominatafel  K 2169  (vgl. 
Delitzsch,  Wörterhuch,  3.56  f.),  werden  in  der 
Tat  verschiedene  'Stimmen  Adads’  unterschie- 
den, die  als  Vorzeichen  gelten.  ,,Wenn  der 
Gott  Adad  seine  Stimme  erschallen  läßt  gleich 

einem -Tier,  so  umringt  den  König  ein 

Aufstand;  wenn  der  Gott  Adad  seine  Stimme 

erschallen  läßt  gleich  einem  -Tier  des 

Waldes,  so  wird  der  König  seinen  Sohn  töten.“ 
Es  handelt  sich  also  um  Sturmorakel. 

Hymnen  auf  Atlad, 

Auch  hier  ist  das  zur  Verfügung  stehende 
Material  besonders  sj^ärlich.  In  dem  Fragment 
eines  Hymnus  IV  R 28,  nr.  2 wird  .Adad  nach 
dem  zerbrochenen  Anfang  als  bei  abübi  ge- 
priesen fd.  h.  'Herr  der  Sintflut’,  oder  vielleicht 
auch  der  abübu -Waffe,  s.  Sp..  38  f).  Dann 
heißt  es: 

,,....  Herr,  der  in  seinem  Zorn  den  Himmel 
zittern  macht, 

Adad,  der  in  seinem  Grimm  die  Erde 
erschüttert, 

vor  dem  große  Berge stürzen ; 

vor  seinem  Zorn,  vor  seinem  Grimm 
steigen  die  Götter  des  Himmels  zum  Himmel 
empor, 

steigen  die  Götter  der  Unterwelt  zur 

Unterwelt  hinein, 
Samas  (die  Sonne)  geht  in  die  Tiefe  des 
Himmels  hinein 

Nannaru  (der  Mond)  erhebt  .sich  in  die  Höhe 
des  Himmels. 

(Kortsetzuiig  abgebroclu-n.) 
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5)  Relief  von  Maltai:  Götterprozosöion  (nach  Guihe,  Bibelwörici  buch  S.  60,  Abb.  b7) 

der  den  JRitz  blitzen  läßt 

Kraftvoller,  Vollkommener  .... 

Schonungsloser  , . . . 

In  Ekur,  dem  Hause  der  Geschicke  |wird 

dein  Haupt]  erhöht; 

Bai'uiherziger  unter  den  [großen]  Göttern, 
ich  habe  meinen  Sinn  zu  dir  gerichtet,  ich 
flehe  [niedergebeugt] : 
sei  mir  barmherzig,  o Herr,  hiöre  mein  Gebet!  so  von  Maltai;  die  3.  Gestalt  von 


haben.  In  der  my- 
thologisierenden 
Geschichtslegende  der  späteren  Zeit  ist  Istar 
die  Tochter  des  Hadad.  So  ist  z.  B.  in  der 
islamischen  Legende  Bilkis  (d.  i.  Istar)  eine- 
Tochter  Hadads. 

Das  Tier  des  Ramman  ist  der  Stiem 
Auf  dem  Stier  stehend  wird 
die  Gottheit  dargestellt.  Ein 
Beispiel  bietet  die  Götteqn-o- 
zession  auf  dem  Eelsenrelief 


vernichte  meine  Feinde,  vertreibe  [meine 
Wiedersacher], 

Ijaß  Gift,  Gift,  Gift*)  der  Zauberer  mir  nicht 
nahen, 

hab  Erbarmen  und  befiehl  Gunst  für  mich! 

**)  . 

0 Adad  ....  glänzender,  starker  Gott, 

Furcht,  mächtiger  (dapinu)  Krieger. 

in  Wolken  [bist  du  gehüllt],  du  verfinsterst 
den  Tag, 


Erzeuger  (V)  des  Blitzes,  Herr  des  abilbu, 
der  an  sich  reißt  (?)  Himmel,  Berge,  Meer. 


I)ie  weibliche  Entsprechung  des  Ram- 
man-Adad  wird  Sala  genannt.***)  Die  Daten- 
liste der  1.  Dynastie  von  Babylon  (s.  Beitr. 
zur  Assyr.  4,  372)  erwähnt  im  29.  Jahre  des 
Hammurabi  ein  Bild  der  Sala.  Clercq  2,  lis8 
nennt  in  der  Beischrift  IM  und  Sala.  In  einem  oo 
elamitischen  Texte  ist  ein  Tempelbau  für  Ram- 
man-Ad  ad  und  Sala  erwähnt  von  Sch  eil,  Textes 
elamit.-anzan.  1,  11,  Sanherib  sagt  in  der 
Bavian-Inschrift  2,  48  If.,  er  liabe  bei  seinem 
Zuge  nach  Babylon  die  Bildsäulen  Adads  und 
Salas  fortgenommen  und  in  Ekalläte  aufge- 
stellt. Auch  in  den  Bauinschriften  Sanheribs 
{KuJ nnd.schili  1350,  Bev.  4;  wird  Sala  erwähnt. 
Nach  dem  Texte  II  R 57,  33  ist  Sala  Gemahlin 
Marduks.  L>abei  ist  zu  beachten,  daß  Adad  eo 
und  Marduk  nach  den  früheren  Ausführungen 

*)  Dreimal ; vergleiche  das  dreimalige  Ausspucken  im 
Volkssglauben. 

**)  Ein  Zwischenstück  beginnt:  ,,'Wenn  Adad  inmitten 
des  Himmels  seine  Stimme  ertönen  läßt“  (püsu  ittanandü), 
vgl.  die  Eigennamen  „Mund  Adads“  Sp.  25  Anm. 

***)  Bilder  der  Sala  vermutet  und  beschreibt  Friedrich 
B A 5,  462  ff. 


rechts  (Abb.  5)  stellt  Ramman 
dar,  auf  einem  geflügelten 
Stier  stehend.  Die  Siegesstele 
Asarhaddons  von  Sendschirli 
zeigt  (Abb.  6)  die  gleiche  Ge- 
stalt auf  ungeflügeltem  Stier. 

Als  besonderes  Gestirn 
Rammans  wird  nach  V R 46, 

44  a b vgl.  mit  K 263  (Ergän- 
40  zung  zu  II  R 49,  3)  Nu-mus-da 
genannt,  erklärt  als  sägimu 
'der  Brüller’.  Das  könnte  zum 
'Stier’  und  zum  'Löwen’  pas- 
sen; in  letzterem  Falle  würde 
es  im  Stierzeitalter  Ramman  als  Reioräsen- 
tanten  der  Sommersonnenwende  charakteri- 
sieren (s.  Sp.  20  u.  21). 

Die  Embleme  der  Gottheit  sind  Doppel- 
beil und  Blitz bündel,  vgl.  Abb.  12  If.,  zum 


6)  Oberes  Ende 
der  Asarliaddon- 
stele  aus  Send- 
schirli. Unter  dem 
Emblemen:  Ram- 
man-Adad  auf  dem» 
Stier  stehend  mit 
Beil  u.  BlitzbündeL 


7)  Altbabylonischer  Siegelzylinder:  Darstellung  dos  Blitzes 
(Zeichen  Rammans),  darüber  Sonne  und  Mond,  vgl.  Abb.  11 
(nach  Collection  de  Clercq  2,  nr.  173).  Der  Besitzer  nennt 
sich  ,, Diener  des  Gottes  Adad  und  des  Gottes  Martu“. 

Beil  auch  Abb.  11  u.  22.  Urkundlich  wird  das 
Beil  (hasinu)  wahrscheinlich  auf  einem  in 
Nippur  gefundenen  Grenzstein  erwähnt.  Das 
zweiteilige  Blitz - Symbol  fanden  wir 


In  einer  Beschwörung  {King  nr.  21)  heißt  es: 
Adad,  Erhabener,  Vollkommener .... 
rastloser  Sturm,  der  fortführt .... 

EiTeger  der  Stürme , 


ihre  Rollen  vertauschten,  daß  aber  im  übrigen 
jede  Göttin  (vgl.  auch  Sp.  55)  eine  Erschei- 
nungsform derselben  weiblichen  Gottesidee  ist,, 
der  Muttergöttin  und  Himmelskönigin  Istar. 

In  einem  altbaby- 
lonischen Texte  (s. 
Vorderasiat.  Biblio- 
thek 1,  173)  des. 
Anu-banini,  Königs 
von  Lulubu,  ist  In- 
niiia  die  weibliche 
Entsprechung  des- 
Gottes  IM  (Adad); 
s.  Sp.  26.  Innina. 
ist  aber  ein  Bei- 
name der  Istar.  Die- 
selbe Bewandtnis 
wird  es  mit  Sala. 


8)  Quetzalcuatl.  Mexi- 
kanische Kalendergott- 
heit (nach  Seler^  Cod. 
Vatic.  3773  {Alfred 
Jeremias^  Bas  Alte  Testa- 
ment'^ 123])- 
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Abb.  2,  3,  4,  7 allein  als  Zeichen  Eammans 
auf  altbabylonischen  Siegelzylindern,  deren 
Legende  ausdrücklich  den 
Gott  Adad  bez,  Martu 
nennt.  Ebenso  Collect. 
Clercq  2,  169,  hier  nicht 
wiedergegeben.  Abb.  4 u.  7 
sind  noch  dadurch  beson- 
ders interessant,  daß  über 
dem  Ad  ad- Zeichen  sich 
die  Symbole  für  Sonne 
und  Mond  befinden,  also 
eine  Illustrierung  der  Sp. 
50  besprochenen  Trias : 
Sonne,  Mond,  Adad.  Der 
dreiteilige  Blitz  als 
1\'  affe  Adad  - Rammans 
findet  sich  Abb.  5 f.,  viel- 
leicht auch  in  der  Dar- 
stellung Adads  in  den 
Funden  von  Babylon  Abb. 
1,  jedenfalls  in  der  Adad- 
Darstellung  aus  Babylon 
Abb.  12  u.  13  (letztere  aus 
dem  730  zerstörten  Mar- 
'asch  nach  Babylon  ver- 
schleppt). Nach  Jacobsthal,  Der  Blitz  in  der 
orientalischen  und  griechischen  Kunst,  Berlin 

1906  S.  6 f (das 
dort  gegebene  ba- 
bylonische Mate- 
rial wird  durch 
diesen  Artikel  er- 
gänzt) ist  dieses 
Symbol  die  Dar- 
stellung des  himm- 
lischen  Feuers. 

Es  wird  sich 
empfehlen,  gleich 
in  diesem  Zusam- 
menhänge dieW  an- 
derungen  des  Sym- 
bols zu  besprechen. 
Dermerkwüi  digste 
Zeuge  für  die  Wanderung  ist  die  Darstellung 
des  mexikanischen  Quetzalcuatl  (Abb.  8). 

In  prämykenischer  Zeit 
findet  sich  das  Doppelbeil 
als  Symbol  des  Donnerers 
Zeus  in  Kreta  (Abb.  9)  als 
eines  der  ältesten  Zeugnisse, 
daß  ,, Orient  und  Okzident 
sich  nicht  trennen  läßt“. 
SoiJms  Müller,  Urgesch.  Eu- 
ropas (S.59.  186)  hat  gezeigt, 
wie  dies  Symbolum  dann 
nach  Norden  gewandert  ist 
und  im  Hammer  Thors 
wieder  auftaucht.  „Der  Don- 
nergott (Thor),  der  im  Nor- 
den die  größte  Verehrung 
genoß,  war  dieselbe  Gott- 
heit, die  drei  Jahrtausende 
zuvor  der  Hauptgott  auf 
Kreta  gewesen  war.  Der 
Thorshamnier,  der  auf  Runensteinen  mit  einem 
hinzugefügten  ' Thor  weihe  diese  Runen  ’ er- 
scheint, war  eine  Tradition  der  kretischen 


9)  Zeussymbol  von  einem  be- 
malten Tongefäß  aus  Kreta 
(nach  Sophus  MülUr,  Urgeschichte 
Europas). 
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Zeusaxt  und  im  wesentlichen  von  gleicher 
Form“  (Abb.  10),  vgl.  die  Nachweise  bei  Gol- 
ther,  Germanische  Mythologie  251.  Der  Silber- 
hammer, der  an  einer  Kette  um  den  Hals 
getragen  wurde,  hat  dem  Sinne  nach  den 
gleichen  Ursprung,  wenn  er  auch  als  Kleider- 
schmuck das  christliche  Hängekreuz  nachahmt 
(vgl.  Golther  a.  a.  0.  252).  Bei  den  Normannen, 
die  wohl  am  zähesten  am  Thorknltus  festhielten, 
lü  wurden  ihm  zu  Ehren  Menschenopfer  gebracht 
vor  der  Heerfahrt.  Dem  Opfer  wurde  der 
Schädel  zerschmettert,  aus  dem  zuckenden 
Herzen  wurde  der  Ausgang  des  Unternehmens 
erforscht  (IJudo,  De  moribus  et  actis  Norman- 
noruin  1,  1 in  Memoires  de  la  societe  des  an- 
tiqunires  de  Normandie,  Bd.  23,  129  f.,  Golther 
a.  a.  0.  S.  253).  Sowohl  bei  den  Kelten  wie 
bei  den  Germanen  ist  er  Kriegsgott.  Man  rnft 
ihn  bei  Seefahi-t  und  in  schweren  Gefahren  an. 
20  Thor  praesidet  in  aere,  tonitrus  et  fulmina, 
ventos  imbresque , serena  et  fruges  gubernat, 
sagt  Adam  von  Bremen  4,  26  in  der  Schilde- 
rung des  Kultus  vom  Upsalatempel.  Das  gleiche 
bezeugen  die  nordischen  Quellen.  In  den  my- 
thischen Erzählungen  der  Edda  ist  Thor  auch 
der  Kämpfer  gegen  die  chaotischen  Un- 
geheuer (vgl.  Gehring  27,  332  f.,  342  f.  Kampf 
gegen  die  Midgardschlange);  wie  Ramman- 
Hadad-Tesub  (Abb.  12  f.,  vgl.  Abb.  14)  kämpft 
30  er  mit  dem  Doppelhammer.  Eine  merkwürdige 
Analogie  zu  Ramman-Adad  als  dem  Schützer 
der  Saat,  wie  wir  ihn  Sp.  45  fanden,  bietet  viel- 
leicht das  Lied  von  Alwis  {Gehring  S.  81  ff'.), 
in  dem  Thor  den  um  seine  Tochter  werbenden 
Zwerg  Alwis  durch  Fragen  authält,  bis  die  Sonne 
aufgegangen  ist,  die  ihn  in  Stein  verwandelt. 

Als  mythologisches  Requisit  finden  wir  Ham- 
mer bez.  Blitz  zur  Verherrlichung  historischer 
Gestalten  als  Bringer  einer  neuen  Zeit  in  den 
40  Namen  Hamilkar  Barkas  (Blitz)  und  Judas 
Makkab  (Hammer)  (s.  Winckler,  Forschungen 
3,  82,  A.  Jeremias,  Im  Kampfe  um  Babel  und 
Bibel*  S.  32).  Vgl.  auch  Sp.  58  f. 

Rückblick.  Auch  die  Gestalt  des  Ram- 
man-Adad  gehört  zu  dem  großen  Kalender- 
system der  altorientalischen  Lehre.  Er  reprä- 
sentiert die  Kreislauferscheinungen  des  Kosmos, 
insofern  sie  sich  in  den  Wettererscheinungen 
kund  tun.  In  der  Kreislauf-Trias,  die  der 
50  kosmischen  Trias  Anu,  Bel,  Ea  entspricht,  tritt 
er  zuweilen  an  Stelle  der  Istar,  die  neben  Sin 
und  Samas  (Mond  und  Sonne)  den  dritten  Zeiger 
der  Weltuhr  repräsentiert:  Sin,  Samas,  Ram- 
man.  Auch  unter  den  vier  anderen  Kreislauf- 
erscheinungen, die  die  vier  Hauptpunkte  des 
Kosmos  und  Kreislaufs  (Jahreszeiten)  vertreten, 
hat  er  an  sich  keinen  Raum: 


Ninib-Mars 


CO 


10)  Silberner 
Thorsharamer  aus 
Schweden  (nach 
Sophus  Müllcry  Ur- 
geschichte Europas). 


Nebo-Morkur— 


- Marduk-Iupiter 


Nergal-Saturn 
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Aber  er  zeigt  die  Eigenschaften  der  beiden 
Kepräs('ntanten  der  lichten  (Sominer-)Ilälfte 
des  Kreislaufs:  des  Ninib  und  des  Marduk. 
Dem  entspricht,  daß  er  zu  den  Heilbringer- 


(xcstalten  gehört.  Im  Mythus  Ijesiegt  er  das 
chaotische  Ungeheuer,  in  der  Kalenderlelne 
besiegt  er  die  Stürme,  die  den  Frühling  an- 
köndigen,  oder  er  befreit  den  verdunkelten 


] 2)  Bildsäule  dos  hethitisclien  Wettergottes  Tesub, 
gefunden  in  Babylon:  Seiten-  und  Rückansicht. 
Vorderasiat.  Museum  in  Berlin. 

Mond.  Er  ist  auch  als  Wettergott  der  segen- 
bringende. Verderbenbringend  ist  er  den  Fein- 
den und  Bösen.  Im  Kultus,  der  den  j^rak- 
tischen,  religiösen  Interessen  dient,  ist  er  mit 
dem  Sonnengott  Samas  (bez.  mit  Marduk)  der 
W^ahrsager,  der  vor  Schäden  bewahrt,  und  wahr- 
scheinlich auch  der  Arzt,  der  Genesung  bringt. 


Anßerhahyloiiisrlie  Adad-Ranniiun-Kulte. 

Die  Hethiter  (assyrisch  Hatti),  die  seit 
dem  15.  Jahrh.  v.  Chr.  Kleinasien  und  Syrien 
bis  in  das  südliche 
Palästina  als  Herren- 
bevölkerung überzie- 
hen und  mit  Ägypten 
und  Assyrien  um  die 
Vorherrschaft  im 
'VVestlande’  kämp- 
fen, identifizieren  mit 
Ramman-Adad  ihren 
Wettergott  Te- 
sub.  Aufdemhethi- 
tischen  Relief  von 
Saktschegözü  (s.Abb. 
11)  erscheint  er  ne- 
Ijen  Sonnengott  und 
Mondgott  (Trias  s. 
Sp.  50 , die  4 Ro- 
setten deuten  die  4 
übrigen  Planeten  an) 
im  Kampfe  mit  dem 
Löwen,  ausgerüstet  mTt  dem  Doppelhammer 
und  Speer  (vgl.  H.  Winclder,  Gesch.  Isr.  2, 
IHif. ; A.  Jeremias,  Das  Alte  Testament  im 
Lichte  des  alten  Orients^  S.  467).  Den  Kult 
dieses  Gottes  können  wir  nachweisen  für  die 
30  Cheta  in  Kleinasien  {H.  Wincl  lers  Ausgrabungen 
in  Boghatzkoi  in  den  Ruinen  der  Hethiter-Metro- 
pole Ha-at-ti  im  15.  Jahrh.  und  später  v.  Chr.; 
Tesub  ist  der  Stadtgott  der  Stadt  Hatti,  ihm 
ist  das  Hauptheiligtum  geweiht),  für  die  Mitani 
in  Mesopotamien,  ebenso  für  die  später  dort 
wohnenden  Kummuch  (Kommagene),  für  Ar- 
menien noch  zur  Zeit  der  Blüte  des  Staates 
Urartu.  (Vgl.  die  Zusammenstellung  bei  Jenseii, 
Hittiter  S.  203).  Ebenso  erscheint  als  summus 
■10  deus  der  Cheta  der  Gott  Tesub  in  dem  Silber- 
tafel-Vertrag, den  im  12.  Jahrh.  der  König 
Hetasar  mit  Ramses  II.  geschlossen  hatte  (vgl. 
A.  Jeremias,  Das  Alte  Testament  312.  500),  dessen 
keilinschriftliches  in  babylonischer  Spirache 
geschriebenes  Original  von  H.  Winclder  1906 
in  Boghatzkoi  gefunden  wurde.  Die  meisten 
der  bisher  Itekannt  gewordenen  Königsnamen 
der  Hatti  sind  mit  dem  Gottesnamen  Tesub 
gebildet.  Die  Könige  nennen  sich  in  den  Ver- 
50  trägen  'die  Sonne’  und  'Liebling  Tesubs’. 
Rechtsstreite  wurden  in  der  Gerichtssprache 
der  neugefundenen  Kontrakte  vor  Tesub  ge- 
führt. In  seinem  Namen  wird  Recht  gesprochen. 
Tesub  ' verleiht  Leben  ’ dem  Rechtsuchenden. 
Als  Schützer  der  Verträge  wurden  neben  rein 
babylonischen  Götternamen  (wie  Zagaga)  als 
die  eigentlich  ansässigen  die  Namen  Tesubs 
und  seines  Götterkreises  angerufen.  Daneben 
erscheinen  als  Götter  einer  Herrenschicht  inner- 
60  halb  der  Bevölkerung  in  der  den  Hatti  ver- 
wandten Mitanni-Urkunden  die  folgenden  indo- 
germanischen Gottheiten  (s.  Winckler,  Mitteil, 
d.  Deutschen  Orientges.  Dez.  1907  u.  A.  Jeremias, 
Das  Alter  der  bab.  A.stronomie  1908  S.  16): 
iläni(!  irai-it-ra-si-il  ihlni  u-ru-w-na-as  si-el 
Variante:  a-ru-na-as-si-il 
ilu  !)  in-dar  iläni  na-sa-a[t-ti-ia-a]n-na 

Vai’iante:  in-da-ra  na-s[a]-at-ti-ia-an-na. 


11)  Hetldtisches  Relief.  Berliner  Museum.  Tesub  kämpft  gegen  die  Löwen;  Sonnengott 
und  Mondgott  kommen  zu  Hilfe.  Sog.  „Löweiijagd  von  Saktsche-Gözü“  (nach  A.  Jeremias, 
Das  Alte  Testament  S.  ti37  [s.  Ilumann  un<l  Piichstein,  Reisen  in  Kleinasicn  Tafel  XLVi]). 
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Also:  Mithra,  Varuna,  Indra  (mit  Signatur 
ilu  als  summus  deus)  und  die  Nasatyai,  die 
indogermanischen  Hauptgötter  samt  den  Na- 
satyai  (Beiname  der  Zwillings -Luftreiter  As- 
vitai). 

Die  Verwandtschaft  zwischen  Ramman -Adad 
und  Tesub  wird  archäologisch  ad 
oculos  demonstriert  durch  den  Fund 
eines  Tesub-Bildes  in  Babylon,  dessen 
Rückseite  eine  hethitische  Inschrift 
trägt,  s.  Abb.  12  f.  (vgl.  Veröffentlich- 
ungen des  Vorderasiatischen  M’useums 
za  Berlin  1),  der  einerseits  mit  dem 
Tesub-Bild  auf  den  hethitischen  Ton- 
platten in  Sendschirli  (s.  Abb.  14), 
andrerseits  mit  den  babylonischen 
Ramman-Darstellungen  eng  verwandt 
ist.  Bei  den  hethitischen  Darstellungen 
ist  auch  hier  das  Charakteristische 
der  DoppeJhammer.  Als  hethitisch 
ist  wohl  auch  der  Siegelzylinder  Berl. 

Mus.  V.  A.  518  in  Anspruch  zu  neh- 
men, der  einen  gewissen  Ah-li-ib-sar 
als  Diener  des  Gottes  IM  (hier  Tesub 
zu  lesen)  nennt  (Abb  15).  Sicher 
hethitisch  ist  der  in  Kappadokien 
gefundene  Siegelzylinder  (Abb.  16). 

ln  Karien  wurde  ein  ''Zeus’  mit 
Doppelbeil  verehrt,  dessen  Heilig- 
tum an  den  Gebirgsabhängen  in  der 
Nähe  von  Mylasa  in  dem  nach  seiner 
Waffe  genannten  Labraynda  lag  (ka- 
risch  heißt  das  Doppelbeil  labrys). 

Erhalten  ist  das  Bild  auf  Münzen 
der  karischen  Dynastie  (vgl.  Head, 

Hist,  numorum,  Lond.  1887;  Gruppe, 

Griech.  Myth.  262  f.  1117  Anm.  2). 

Herodot  5,  119  erwähnt  das  Heilig- 
tum des  kriegerischen  Zeus  {Zsvg 
’^TQaTiog)  mit  dem  geheiligten  Platanenhain  -lo  Schaft  mit  Ramman. 


an  den  Rhein,  auch  nach  Britannien.  Hd. 
jMeyer  a.  a.  0.  zählt  90  auf  seinen  Kult  bezüg- 
liche Denkmäler,  die  sämtlich  von  der  griechisch- 
römisclien  Kunst  der  späteren  Zeit  abhängig 
sind.  Die  Doppelaxt  in  der  Rechten,  Blitz- 
bündel in  der  Linken  zeigen  die  Verwandt- 


13)  Tesub-Rammaa,  in  Babylon 
gefunden,  vgl.  Abb.  12  (aus 
Veröff.  der  Deutschen  Orient- 
Ges.  Heft  1,  Taf.  2). 


14)  Tesub.  Von  den  hetliitiBchen 
Tonplatten  in  Sendsclürli. 


Die  Siegeso'öttin  mit 


Kranz  und  Palme  entspricht  dem  Charakter 
als  Kriegsgott.  Sein  Bild  ist  wiederholt  auf 
dem  nach  rechts  schreitenden  Stier  dargestellt. 
Diese  Tiere  sind  zunächst  nicht  der  Ausdruck 


in  Labraynda  als  Zufluchtsort  der  vor  den 
Persern  flüchtenden  Karier  und  sagt:  ,,Die 
Karier  sind  die  einzigen,  von 
denen  wir  wissen,  daß  sie  dem 
Zsh?  ÜTQcittog  Opfer 
darbringen“  (vgl.  Ai-t. 

Kariös  u.  Panameros). 

Innerhalb  des  rö- 
mischen Reiches 
erscheint  der  Ram- 
man-Tesub-Kultus  im 
2.  Jahrh.  noch  einmal 
in  der  Verehrung  des 
lupiterDolichenus 
(vgl.  Bd.  1,  Sp.  1191  ff. ; 
zur  Literatur  noch  A. 

H.  Kan,  De  Jovis 
JOolicheni  cuHu ; Dis- 
sertation Groningen 

1901;  Pachstein,  Psendohethi-  60  für  ,,die  Macht,  Stärke  oder  Schnelligkeit  der 
tische  Kunst  S.  18;  Zeitschr.  /'.  Götter“  (Phi.  Meyer  a.  a.  0.  Sp.  1191),  sondern 


16)  Siegel- 
Zylinder:  Tesub 
mit  Beil  und 
Blitzbündel. 
Gefunden  in 
Kappadokien 
(nach  Perrot  et 
Chipiez,  Histoire 
de  Vart  Bd.4,  772). 


15)  Siegelzylinder,  Borl.  Mus.  V.  A.  518  (doppelt  wiodergegeben), 
s.  Sp.  53  oben. 


Assyr.  9.  411;  Hoff  mann,  Zeit- 
schr. /'.  Assyr.  11,  252  f.).  Er  hat 
seinen  Namen  von  der  Stadt  Doliche  in  der 
Landschaft  Commagene  beim  Euphratübergang 
bei  Zeugma  und  dem  Amanus.  Vou  hier  im- 
portierten syrische  Händler  den  Kultus  nach 
dem  römischen  Reich  bis  an  die  Donau  und 


sie  dokumentieren  die  besondere  Offenbarung 
der  göttlichen,  kosmischen  Macht,  die  der  Gott 
vertritt.  Der  Stier,  der  natürlich  dem  Stern- 
bild des  Stieres  entspricht,  würde,  da  es  sich 
um  den  babylonischen  Kulturkreis  handelt,  auf 
Marduk  hin  weisen.  Dazu  stimmt  auch  die 
okzideutalische  Identifizierung  mit  Iu])iter,  der 
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ja  als  Planet  die  astrale  Entsprechung  Marduks 
ist.  I)ie  Gestalten  Marduks  und  ttammaus  sind 
ja  auch  in  der  Tat  auf  das  engste  verwandt, 
wie  wir  Sp.  47  f gesehen  haben.  Heide  sind 
Heilbringer,  (.)ifenbarungen  der  göttlichen 
Macht  in  den  Kreislauferscheinungen.  Der 
achtstrahlige  Stern  auf  dem  Reliet  von 
Kömlöd  Bd.  1,  Sp.  ll'.tSf.*),  neben  dem 
Kopf  des  lupiter  Dolichenus,  symbolisiert 
wohl  den  Planeten  lupiter.  Wie  die  Nike 
mit  Kranz  und  Palme,  so  illustrieren  die 
beiden  Gestalten  links  und  rechts  unten 
die  Otfenbarungen  der  Gottheit  aus  dem 
Bilderbuch  der  griechisch-römischen  My- 
thologie, durch  Herkules-Aeskulap  mit 
der  Keule  und  durch  luno  mit  Helm  und 
Speer.  Neben  dem  Kopf  des  Stiers  steht 
ein  kleiner  liilucheraltar.  Auf  der  Abb.lt) 
wiedergegebenen  Bronzeplatte  einer  an- 
deren Votiv- Pyramide  sehen  wir  oben 
den  strahlengekrönten  Helios  - Sol 
Nike,  lupiter  Dolichenus  mit  Beil 
und  Blitz  auf  dem  Stier,  auf  der 
unteren  Schiene  eine  synkretistische 
luno  - Astarte  - Gestalt  auf  einem 
'l’ier,  begleitet  von  zwei  rätsel- 
haften Mischgestalten.  Die  tar 
sischen  Münzen  Abb.  20  u.  21 
scheinen  den  Hauptgestalten  der 
Dolichenus  - Monumente  ver- 
wandt zu  sein;  beide  Gestal- 
ten tragen  das  Doppelbeil. 

Das  Marmorrelief  Abb.  22 
zeigt  lupiter-Dolichenus  mit 
Stier  und  Adler,  gekrönt 
von  Nike,  in  ilramatischer 
Haltung;  merkwürdig  ist 
der  fast  menschenähn- 
liche Stierkopf.  Ver- 
bunden ei'sclieint  mit 
lupiter  Dolichenus  in 
Inschriften  luno  (die 
weibliche  Entspre- 
chung, zu  lupiter- 
Marduk  gehörig 
Helios,  Sol,  Aes- 
kulaj) . Hygia. 

Das  deutet  dar- 
auf hin,  daß 
auch  bei  spä- 
tem syri- 
schen bez. 
römischen 
Kult  die 
Wahrsa- 
gung im 
Vorder- 
gründe 
stand  (lu- 
piter Do- 
lichenus 

und  Helios-Sol  entspricht  E,ammaii-Adad  und 
Samas  in  den  babylonischen  Ritualtexten,  s. 
Sp.  41  ff.).  Die  Verbindung  mit  Aeskulap  und 
Hygia  deutet  darauf  hin,  daß  jene  Ritualien 
mit  der  Ärztekunst  in  Verbindung  standen, 

*)  Die  dort  nicht  reproduzierte  Spitze  geben  wir 
Abb.  18  als  Ergänzung  wieder. 
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was  der  Medicohistoriker  von  Oefele  für  den 
Kult  der  im  Dienst  des  Ramman-Adad  und 
Samas  stehenden  barü-Piiester  bereits  früher 
vermutet  hat. 


17)  Zweite  Platte  der  Votivtafel  für  lupiter  Dolichenus,  s.  Abb.  18 
(nach  Seidl  a.  a.  0.  Taf.  III,  Fig.  2). 


5 ib  lisch  es  (vgl.  Sp.21)- 
Gestalt  des  Ramman 
spiegelt  sich  auch  wieder 
in  der  Auffassung  des 
biblischen  Jahve,  wie 
ihn  die  israelitische 
Volksreligion  und  in 
Zusammenhang  da- 
mit die  religiöse 
Poesie  zeigt,  wenn 
sie  die  Gottheit  in 
zornigen  Wetter- 
erscheinungen 
offenbart  sieht. 
Vgl.  Jes.  29,  6: 
,, Jahve  der 
Heerscharen 
sucht  (die 
Assyrer)heim 
mit  Donner 
und  Erd- 
beben und 
großem 
Schall,  mit 
Sturm  und 
Wetter 
und  der 
Lohe  fres- 
senden 


Feuers“.  A.m.  1,  2.  14;  ,, Jahve  brüllt  vom  Zion 
her“  . . . ,,Jalive  (erscheint)  unter  Sturm  am  Tage 
des  Unwetters.“  21,19:  „der  Sturmwind  Jahves 
bricht  los.“  Ez.  13,  13:  „Sturmwind  will  ich 
losbrechen  lassen  und  wegschwemmender  Platz- 
regen soll  infolge  meines  Zornes  kommen  und 
Hagelsteine  infolge  meines  Grimmes;“  23,  22; 


7 
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22)  Marmor-Relief  aus  Ungarn  (Fundort  unbekannt) 

(nach  Seidl,  Nachträge  z.  Dolichenus-Kult.  Sitz.-Ber.  d.  Wiener  Ak. 
d.  Wiss.  Suppl.  Taf.  1). 

„Ich  will  mit  ihm  rechten  durch  Pest,  Eegen- 
stürme  und  Hagelsteine.“ 

Direkte  Erwähnungen  des  Ramman  finden 
sich  in  den  biblischen  Stücken,  die  von  Da- 
40  maskus  handeln.  Rimmon  (Sept.  'Psfifrai/;  der 
Name  enthält  ein  mystisches  Wortspiel  mit 
Rimmon  'Granatapfel’)  ist  nach  2.  Kön.  5,  18 
der  Stadtgott  der  aramäischen  Hauptstadt 
Damaskus;  Tab-Rimmon  ist  ein  Personenname 
1.  Kön.  15,  18.  Der  Ortsname  'En-Rimmön, 
Jos.  15,  32  (so  zu  lesen)  ist  Zeugnis  für  alt- 
kanaanäischen  Kultus  des  Wettergottes.  — Auch 
der  Name  Adad  (Hadad)  ist  durch  Personen- 
namen wie  Benhadad,  Hadadezer  etc.  vertreten. 
50  Der  rätselhafte  Gottesname  Adarmelech  end- 
lich 2.  Kön.  17,  31  ist  vielleicht  (so  Jensen) 
Verstümmelung  von  Adad-melech. 

In  der  Erzählung  1.  Kön.  11,  14  ff.,  die 
mythologischen  Stil  verrät,  trägt  ein  König  von 
Aram-Soba  den  Gottesnamen  Hadad.  Seine  Ge- 
mahlin heißt  'Anat.  Der  Name  deutet  eine 
Istar- Erscheinung  an.  Sein  Sohn  hat  den 
künstlichen  Namen  Genubat  (mit  dem  Namen 
Nebos,  des  Sohnes  Marduks  gebildet).  Ein 
anderes  sehr  merkwürdiges  Zeugnis  für  die 
westländische  Auffassung  des  Adad  als  Kreis- 
lauferscheinung, d.  h.  als  Repräsentant  der 
sterbenden  und  wieder  auflebenden  Natur 
(Marduk -Tammuz)  ist  die  Erwähnung  der 
'Totenklage  um  Hadad-Rimmon’,  Sach.  12,  11. 
Als  mythologisches  Motiv  erscheint  der  'Ham- 
mer’ und  der  'Blitz’  des  Wettergottes  in  De- 
boras Hammer,  der  Sisera  erschlägt  und  im 


))  Votiv-Platte  für  lupiter  Dolicbenus  (Seite  einer  Pyra- 
ide)  aus  Heddernheim  in  Nassau  (nach  Seidl  a.  a.  0. 
Tafel  III,  Fig.  3).  ^ der  natürlichen  Größe. 


))  Tarsische  Münze  des  Kaisers  21)  Tarsischo  Münze 
!adriun  {Sitz.-Ber.  d.  Ak.  d.  Wisa.  a.  a.  0.  (s.  Abb.  20} 
Heu,  phil.-hist.  Kl.  Bd.  12,  1854,  Taf.  6,  Fig.  8. 

Taf.  6,  Fig.  9). 
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Namen  des  'Richters’  Barak  (s.  R.  Jeremias, 
Das  Alte  Testarne)it  S.  473  f.  ir.  vgl.  oben  Sp.  50 
zu  Hamilkar  Barkas  und  Judas  Makkab). 

[Alfred  Jeremias.] 

Raumes,  Rutuler,  Augur  im  Heere  des  Tur- 
nus, im  Schlafe  vcm  Nisos  (s.  d.  2)  getötet, 
IVr^.  Aen.  9,  325lf.  359.  Ov.  Jbis  629  und  Schol. 
z.  d.  St.  [Höfer.] 

Raiidosates,  Beiname  des  keltischen  (Bd.  2 
Sp.  2397 f.)  Mars  auf  einer  Weihinschrift;  'Marti 
Raudosati’  auf  einer  silbernen  Schale,  gefunden 
im  südöstlichen  Frankreich  im  Departement 
Puy-de-Döme,  Deviie  cpigraphique  du  midi  4 
(1899/1902)  p.  281  nr.  1517.  C.  I.  X.  13,  1516. 
Vgl.  Allmer,  Revue  epi<jr.  a.  a.  0.;  Le  Heu,  an, 
Ic  vase  a ete  decouvert  est  voisin  de  Randon, 
chef-lieu  de  caiiton  de  Varrondissement  de  Lyon  ; 
n’y  aurait-il  pas  un  rapproeliement  ä faire 
entre  le  noni  du  dien,  et  le  nom  de  la  localite? 
[Nach  Holder,  Alfcelt.  Sprachschatz  2,  1073 
ist  der  Beiname  abzuleiteu  von  einem  Ort 
Raudosa.  M.  Ihm.]  [Höfer. J 

Rapax,  Beiname  des  Mars,  dem  griechischen 
Aqt}?  QovQiog  entsprechend,  Rropert.  5,  1,  83. 
V.  Domaszeicski,  Festschrift  f.  0.  Hirschfeld  244. 
Archiv  fiir  Reliyionswississenschaft  10  (1907),  9. 

[Höfer.] 

Ra|>hael  ( Patpca'il) , in  den  apokryphen  und 
rabbinischen  Büchern,  später  auch  im  christ- 
lichen Volksglauben  einer  der  höchsten,  ge- 
wöhnlich in  der  Siebenzahl  erscheinenden 
Engel,  die  am  Throne  Gottes  stehen  und  den 
Verkehr  mit  den  Menschen  vermitteln;  vgl. 
l'ob.  12,  15  ; iyo>  sipL  ’Pßfpar/l,  Ag  in  rCov  inru 
üyibji’  ccyytlmv , oi  itQoauvacpkQOvGiv  rag  tiqoo- 
Bvyug  Tcbr  äyiun’  nal  kiGTtOQtvovrca  ivuiTCiov  Tfjg 
öo^iig  Tov  üyiov,  vgl.  ebenda  12,  12.  3,  25.  5,6. 
18.  Oriyenes  ntgl  sv%yg  11,  1 (ed.  Koetschem 
2,  321,  19tf.),  31,  5 (2,  398,  29).  Apol'ctlypsis 
Esdr((e  bei  Tischendorf,  Apocalypses  apocryphae 
31.  Rseudo-Auyustiv . (Ju<<cst.  veteris  et  novi 
testaknenti  41 , 2 {Corjms  Scriptor.  ecclesiast. 
J^utin.  1 [Wien  1908]  jn  69,  2tf.):  dicit  Ra- 
phael anyelus  inter  cetera:  eyo  sum,  inqiiit, 
uniis  ex  anyelis  septem  qui  adstamus  et  con- 
versamur  ante  maiestatem  d.ei ; vgl.  Acta  Sunc- 
torum  Bolland.  SejAnnher  Band  8,  Ulf.  W. 
Lucken,  Blichael.  Eine  Darstellung  und  Ver- 
gleiclmng  der  jüdischen  und  der  nwrgerdändisch- 
christlichen,  Tradition  vom  Erzengel  Michael  7. 
Riehm,  Handwörterbuch  des  biblischen  Altertums 
2,  1266  (s.  v.  Raphael).  L.  Helmling  hei  Wetzer 
ioid  Welte,  Kirchenlexikon  s.  v.  Raphael.  Nach 
dem  Buclie  Henoch  ist  Raphael  Ag  rebv  dyieav 
iiyyiXen’,  ö inl  r&v  TTvivgccrcov  ribi'  KV&QwTtcov, 
A.  DiUmann,  Sitzimgsber.  d.  Berl.  Akad.  1892, 
1088.  Der  Name  Raphael  = heilen)  be- 
deutet 'Gott  heilt’  oder  'Heilung  Gottes’  (H. 
Lewy,  Semitische  Fremdwörier  im  Griech.  1903), 
und  in  diesem  Sinne  heißt  es  von  ihm  in  dem  ( 
Hymnus  des  Ambrejsius,  Sequentia  de  sancto 
ALchaele  (v.  20 ff.):  Tu  Rap>h,uhel,  aegris  affer 
medelam,  \ Morbos  absterge,  noxas  minue,  \ 
Nosque  fac  interesse  gaiidiis  \ Beatorum,  AI. 
Rim,  Studia  Ambrosiana  in  Jalvrb.  f.  klass. 
Phil.  Suppl.  17  (1890),  121.  Nach  der  gewöhn- 
lichen Vorstellung  ist  dem  Raphael  zugeteilt 
^curandi  et  medendi  opms’’,  Origenes  de  prin- 


Raphael  60 

cipiis  1,  8,  1 (vgl.  advers.  Cels.  1,  25  p.  76,  10). 
— Hieronymus  in  Danielem  8,  16,  17  bei  Migne 
Scr.  Lat.  25,  538:  ubicumque  medicina  et  sa- 
■natio  necessaria  est,  Raphael  mittitur,  qui  inter- 
pretatur  G.uratio^  vel  Anedicina  Dei\  — Ori- 
gnies  in  Numeros  homilia  14  bei  Aligne  Scr. 
Gr.  12,  680:  Raphael,  qui  medicvnae  praeest. 
Etg  tov’ Paq)ariX  TOV  inl  Tqg  iuesog,  cod.  Parisin. 
2316  I>ei  Reitzenstein,  Poimandres  ’PacparjX 

inl  Ttövcov  %al  vÖGav  ebenda  297 ; vgl.  F.  I^radel, 
Gritchische  und  süd italienische  Gebete  55,  1 
(=  Religionsgesch.  Versuche  u.  Vorarbeiten  3, 
3 j).  307,  1).  In  dem  von  Pradel  a.  a.  0.  21,  27 
(bew.  273,  27)  aus  dem  cod.  Marc.  gr.  app.  2, 
163  herausgegebenen  Gebete  wird  Rajrhael  der 
erste  Engel  des  sechsten  Himmels  (opxt'Jo  gs 
■AUTCi  TOV  i'nTOv  ovQavov  TOV  TiQäTov  dyysXov 
’PagxxgX)  genannt.  In  der  Apokalypsis  Esdrae 
{Tischendorf,  Apocal.  apocr.  24,  8;  vgl.  Pradel 
10  a.  a.  0.  56  bez.  308)  heißt  er  &Q%iGTQaTr\y6g,  ein 
Ehrentitel,  den  sonst  der  Vornehmste  unter 
den  Engeln,  Michael,  der  größer  als  Gabriel 
und  Raphael  ist,  führt,  Pradel  a.  a.  0.  55 f. 
Lucken  a.  a.  0.  33 ff.  (ilhd  die  dort  angeführten 
Stellen).  Nach  den  apokryphen  Quaestiones  S. 
Bartholomaei  herausgegeben  von  Bonioetsch, 
Göft.  Gel.  Nadir.  1897,  23,  4 ff.  (vgl.  35)  hat 
Gott  zuerst  den  sf)äter  wegen  seiner  Untreue 
verstoßenen  Beliar  geschaffen;  ösvtsqov  Mi%oA]X 
10  TOV  (XQyjGTQaTriyov  tüv  av(o  dvväpscov,  tqLtov 
Va{iQiriX,  TtTUQTov  OvQirjX,  TitpnTov  ’PaepafjX 
'/..  T.  X.  Mit  anderen  Erzengeln  bestattet  Ra- 
johael  den  Leichnam  des  Adam  {Apokalypsis 
Moysis  40  bei  Tischendorf  a,.  a.  0.  21)  und  den 
Leichnam  des  Zacharias,  Zachariaslegende  6, 
2 bei  A.  Berendts,  Studien  über  Zacharias- 
Apokryphen  u.  Zachm-iaslegenden  (Leipzig  1895) 
S.  77  (vgl.  91).  Nach  der  einen  Rezension  in 
den  Orac.  Sibyll.  2,  214  ff.  (s.  Rzach  z.  d.  St.) 
0 führt  Rapdiael  mit  anderen  Engeln  beim  Welt- 
gericht die  Seelen  vor  Gott.  — Raphael,  dessen 
Name  sich  auch  als  Planetenengel  {Lucken 
a.  a.  0.  56;  Bd.  3 Sp.  2539  f.)  findet,  ist  speziell 
der  Engel  des  Stammes  Ephraim  im  Westen, 
Lucken  19,  3. 

Oft  erscheint  Raphael  mit  anderen  Engeln 
auf  Amuletten  und  sog  Abraxasgemmen  an- 
gerufen, so  auf  einer  Bronzescheibe  aus  Kyzikos ; 
Mi%af}X,  raßgi-r'iX,  OvQtfjX,  ’PcccpafjX,  ötaqjvXa^ov 
0 TOV  q)OQovvT(x,  Rev.  des  etudes  grecques  4 (1891), 
288.  Dieselben  Namen,  nur  daß  für  OvgiyX 
der  Name 'Payour/l  eintritt,  begegnen  auf  einem 
Steine  aus  Pergamon,  Rieh.  Wünsch,  Antikes 
Zaubergerät  aus  Pergamon  16  B (vgl.  36  f.).  Zwei 
Metallplatten  nennen  sieben  Engel,  unter  ihnen 
den  Raphael,  v.  Baudissin,  Studien  zur  seniit. 
Religionsgesch.  1,  190  nr.  9.  I.  6r.  4,  191  (aus 
Aigina);  eine  andere  stammt  aus  der  Phthiotis, 
/.  G.  9,  2,  nr.  232,  29.  33  p.  65.  Auf  einer 
) Gemme  in  Paris  stehen  die  Namen  üriel,  Ga- 
briel, Raphael,  Michael,  Isigael,  Onoel,  Cha- 
bouillet,  Catal.  general  des  came.es  de  la  hihi, 
imperude  289  nr.  2179.  Aus  einem  Grabe  aus 
Salamis  auf  Kypros  stammt  das  Amulett  mit  den 
Namen’/acu,  Ali^ufiX’ Pacpai'iX,  Cesnola, Salaminia 
103  Fig.  99.  Auf  sogenannten 'basilidianischen’ 
Gemmen  finden  sich  die  Engelnamen  Gabriel, 
Raphael,  Ananel,  Neander,  Genetische  Ent- 
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wicUwuj  der  vornehmsten  gnostischen  Systeme 
77.  Ein  Goldplättchen  aus  dem  Grabe  der 
Maria,  der  Gattin  des  Kaisers  Honorius,  trägt 
die  Namen  Michael,  Gabriel,  Raphael,  Uriel, 
Kopp,  Palaeographia  critic.  3 § 158  p.  1G5. 
Ebenso  findet  sich  neben  anderen  Engelnamen 
Raphael  in  den  Zauberpapyri,  Wessely,  Denk- 
schriften der  Kais.  Akad.  d.  TFws.  zn  Wien  3G 
(1888),  II,  S.  144  V.  14Ü  (hier  llfdg  genannt). 
42  (1893),  II,  S.  41  V.  G42.  S.  65,  39.  {Kenyon, 
Greekpapyr.  hrit.  Mus.  Cat.ivith  textsp.  123),  S. 
71  R9  V.  21.  R.  Heim,  Incantamenta  magica  in 
Jahrb.f.  klass.  Phil.  Suppl.  19  (1893),  564;  vgl. 
auch  Geoponici  2,  19,  1,  wo  der  Name  'Parpaijl 
(v.  1.  rpQvrjh),  auf  den  Pflug  geschrieben,  den 
Acker  fruchtbar  machen  soll.  Nach  der  Lehre 
der  Ophiten  lauch  die  ophitische  Sekte  der  Pe- 
raten  kennt  den  Raphael,  Hippolyt,  Refut.  omn. 
haeres.  5, 14  p.  186  Duncker-Sch)ieideivin)  gehört 
Raphael  zu  den  sieben  aQxovrsg  äaigovsg: 
(Gestalt  eines  Löwen),  EovQiyl  (Stier), 
'Paqparjl  (Drache : dgay.ovroBid'gg\raßQLrjl  (Adler), 
Gavd'altaöjd'  (Bär),  ’EQuzaw^  (Hund),  Gagiia- 
Qccm&  oder  ’OvLyl  (Esel),  Celsus  bei  Origenes 
adv.  Gels.  6,  30  (ed.  Koetschau  2,  100,  12); 
ygl.  J Motter,  Histoire  du  gnosticisme  in  der 
Übersetzung  von  Ch.  H.  Hörner  2,  156  f.  W. 
Anz,  Zur  Frage  nach  dem  Ursprung  des  Gnosti- 
zismus (=  Texte  uud  Untersuchungen  zur  Ge- 
schichte der  altchristlichen  Litteratur  XV)  S.  14 
P.  Wendland,  Die  hellenistisch-römische  Kultur 
in  ihren  Beziehungen  zu  Judentum  u.  Christen- 
tum 169.  R.  Liechtenhan  bei  Herzog,  Real- 
encyklopädie  für  protestantische  Theologie  14®, 
408.  Gruppe,  Griech.  Mythol.  1600,  1.  Lucken 
a.  a.  0.  116. 

Die  christliche  Kunst  stellt  den  Raphael  dar 
als  Pilger,  den  jungen  Tobias  begleitend,  oder 
mit  Wanderstab  und  Kürbisflasche  ohne  Tobias 
oder  auch  mit  einem  Fische,  Helmling  a.  a.  0. 
Stadler,  Heiligen-Lexikon  5,  37  s.  v.  Raphael. 
Jameson,  Sacred  and  Legendary  Art  1 (1870), 
126fF.  G.  Stuhlfauth , Hie  Engel  in  der  alt- 
christlichen  Kunst  (=  Archäologische  Studien 
zum  christlichen  Altertum  te.  Mittelalter,  herausg. 
von  J.  Ficker,  Heft  3)  S.  81  f.  (vgl.  über  Ra- 
phael in  den  Apokryphen  ebenda  S.  17f.  45). 
Babeion,  Catal.  des  camees  ant.  et  modern,  de 
la  biblioth.  nat.  228  nr.  400  pl.  48  Pig.  400. 

[Höfer.] 

Rar  (Pixq):  Tgimoligov  natriQ,  Phot.  Lex. 
s.  v.  ’Pdg.  Vgl.  G.  Hermann,  Philologus  1,  585. 
Lobeck,  Paralipmyienn  74.  Vgl.  Raros.  [Höfer.] 

Rarias  CPccgedg),  Beiname  der  Demeter,  Steph. 
Byz.  s.  V.  ’Pägtov  TCtdiov.  Suid.  s.  v.  Pagidg. 
Choiroboskos  bei  Theodos.  Alex.  p.  905,  3 = 
Grammat.  Graeci  ed.  Hilgard  4,  2 j).  43,  28. 
Auch  bei  Kallimachos  (frgm.  anon.  272.  273 
p.  755  f.  Schneider)  aus  Lierodian  n.  g.  X.  35 
Hindorf  (vgl.  lierodian  ed.  Lentz  1,  547,  1) 
wird  statt  ’Pugiöog  Ar\ovg\  ’Pagiddog  A.  zu 
lesen  sein.  Vgl.  auch  Kaibel,  Epigr.  931,  6 
und  571  (Index).  Alb.  Zimmermann,  He  Proser- 
pinae  raptu  et  reditu  45,  9 (vgl.  41,  16). 

[Höfer] 

Raros  [’Pägog;  die  Schreibweise  mit  spirit. 
lenis  wird  ausdrücklich  bezeugt  bei  Herodian. 
7C.  g.  X.  356,  Arcad.  pag.  200,  21,  Porphyr,  in 
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Villois.  An.  t.  2 p.  14  B.,  Bekker,  Anekdot. 
p.  G93,  11,  Schol.  11.  1,  56,  Vergl.  Lobeck paralip. 
pag.  74  u.  Steph.  Byz.  s.  v.),  Sohn  des  Kranaos 
(Hesych.  s.  v.  Kgavdov),  erzeugte  mit  der  Toch- 
ter des  Amjjhiktyon  den  Triptolemos  als  den 
Bruder  des  Kerkyon  (Choeril.  bei  Pausan.  1, 
14,  2,  Hesych.  s.  v.  ’Pägog,  Phot.  bihl.  483,  12). 
Bei  Suidas  s.  v.  ’Pccgidg  ist  Raros  der  Vater 
des  Keleos  und  der  Großvater  des  Triptolemos. 
Er  nahm  die  Demeter,  als  sie  ihre  Tochter 
siichte,  in  sein  Haus  auf,  und  diese  unter- 
richtete aus  Dankbarkeit  für  diesen  Liebes- 
dienst den  Nachkommen  desselben,  Triptole- 
mos, im  Ackerbau.  Nach  ihm  wurde  das  ’Pd- 
Qiov  oder  ’Pdgtov  rtsöLov,  eine  Ebene  im  Gebiete 
von  Eleusis,  genannt,  auf  welcher  das  erste  Ge- 
treide und  die  heilige  Saat  ausgestreut  wurde 
{Pausan.  1,  38,  6,  Hom.  Hymn.  in  Cerer.  450, 
Hermesian.  frag.  2,  19  bei  Athen.  13,  597, 
Stephan.  Byz.  s.  v.,  Hesych.  s.  v.,  Choerob.  bei 
Theod.  pag.  905,  3,  Lex.  spirit.  i^ag.  242  Valcken. 
Vgl.  Rar.  [ Lorentz.] 

Rat  (. . .),  zweifelhafte  Göttin  der  britannischen 
Inschrift  C.  1.  L.  7,  580  (Chesters  i DEA  RAT 
VSL  (so  von  Hübner  kopiert),  mit  der  man 
verglichen  hat  die  von  Amboglanna  C.  I.  L.  7, 
828  (Lesart  unsicher).  Bei  Holder,  Altcelt. 
Sprachschatz  2,  1075,  verzeichnet  als  'Schutz- 
göttin der  alten  Stadt  Ratae’  (in  Britannien). 

[M.  Ihm.] 

Rntamatiis  dens  [?],  den  u.  a.  Holder,  Altcelt. 
Sprachschatz  2 p.  1075  zitiert,  beruht  auf  fal- 
scher Lesung  der  Inschrift  C.  I.  L.  13,  2583. 

[M.  Ihm.] 

Ratlieiliae  ( — hiae?),  Beiname  (germanisch?, 
richtig  überliefert?)  der  keltischen  Matronae 
auf  der  verschollenen  Inschrift  aus  Euskirchen 
Brambach,  Corp.  inscr.  Rhen.  561  = C.  I.  L.  13, 
7972  Matronis  Ratheihis  Verecundini( uys  Super 
l.  m.  Ebendort  die  Widmungen  Matronis  Gra- 
tich{‘t),  0.  I.  L.  13,  7971,  und  Matronis  Lahi- 
neihis,  C.  I.  L.  13,  7970  (vgl.  Bonn.  Jahrb.  107 
p.  289).  [M.  Ihm.] 

Ratumena,  ein  etruskischer  Wagenlenker, 
der  in  Vei  beim  Zirkusrennen  den  Sieg  davon- 
trug. Gleich  darauf  gingen  ihm  die  Pferde 
durch,  stürmten  in  unaufhaltsamem  Laufe  nach 
Rom,  warfen  ihren  Herrn  an  dem  nun  nach 
diesem  porfa  Katumena  genannten  Tore  ab 
und  machten  schließlich  mit  dem  Kranze  und 
der  Siegespalme  auf  dem  Kajjitol  vor  der 
tönernen  (Quadriga  des  lupiter  Halt,  Plut. 
Popl.  13.  Plin.  h.  n.  8,  54,  IGl.  Festus  p.  274 
Müller,  Hülsen,  Rhein.  Mus.  49  (1894),  412f. 
0.  Gilbert,  Gesch.  u.  Topogr.  d.  Stadt  Rom  im 
Altert.  2,  280,  1.  Jordan,  Topmgr.  d.  Stadt 
Rom  im  Altert.  1 (1878),  I,  210.  271  Anm.  34. 
Der  Name  scheint  trotz  Curtius,  Symbola  Philol. 
Bonnens.  277 f.  Bechstein  in  Curtius  Studien 
8,  390f.  S.  Bugge,  Bezzenbergers  Beiträge  11 
(1886;,  19  f.,  die  an  Ableitung  von  ratis  (scr. 
ratha-s,  lit.  rata-s  = vehiculum;  vgl.  lat.  rota, 
rotundus)  denken,  etruskisch,  da  der  Name 
Rathumsnasa  inschriftlich  belegt  ist,  Kotizie 
1881,  46.  Jordan  a.  a.  0.  1 (1885),  II,  438 
Anni.  8.  W.  Schulze,  Zur  Geschichte  lateini- 
scher Eigennamen  92.  .517.  AI.  Walde,  Latch). 
Etymolog.  Wörterbuch  516.  [Höfer.] 
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Rea  Silvia  (auch  Ilia  [s.  d.J  Hör.  Cann. 9,  8. 
Sat.  1,  2,  20.  Con.  narr.  48.  Sulin.  1,  17  u.  a. 
Rhea  Varro  L.  L.  5,  144.  liistin.  43,  2,  2.  Äug. 

C.  1).  18,  21.  Silvia  Ovid  Hast.  2,  383.  3,  45. 
Holgaen.S,  1.  2.  Hhit.  d.  fort.  Horn.  8.  Hilovia  ]] 
’Ptu  ’llia  Dio  Cass.  frag.  4,  12  [über  die 
drei  Xameu  vgl.  Herizonins  u.  BgcJc  in  AeJdm. 
J'ar.  Hist.  ed.  Kühn.  1780.  Tom.  1 pag.  385  ü'.]). 
Nach  der  ältesten,  oder,  wie  Schwegler  will, 
griechischen  Überlieferung,  welche  die  Grün-  i( 
düng  Roms  gleich  nach  der  Einwanderung  des 
Aeneas  setzt  {Sullnst.  Cut.  vergl.  D/on.  1,  72. 

H.  Uitür,  Das  Alter  der  Stadt  lioni  etc.  im 
Kh.  AI.  y.  F.  2,  1843  S.  480.  Xiebuhr,  Bum. 
Gesch.  1 S.  230.  Schwegler,  B.  G.  1 S.  400  f.), 
ist  Ilia  bei  Naevius  u.  Hnnins  die  Tochter  des 
Aeneas  iServ.  Verg.  1,  273.  0,  777;  diesellje 
Angabe  findet  sich  in  dem  Fragm.  des  Ennius 
bei  Cic.  de  divin.  1,  20,  40,  wo  eine  Tochter 
des  Aeneas  und  der  Eurydice  von  der  Ilia  ger-  2 
mana  soror  genannt  wird,  und  bei  Dion.t,  73, 
nach  welchem  römische  Schriftsteller  t’x  itu- 
laiüv  loycov  iv  itQuis  dtlroig  aco^ogtvcov  die 
Nachricht  geschöpft  haben  sollen,  daß  Romu- 
lus  und  Remus  die  Söhne  einer  Tochter  des 
Aeneas  gewesen  seien.  Preller,  Böin.  Algth.  2 

S.  335.  Klause)),  Aeneas  und  die  Penaten  2 
S.  598  tf.).  Von  späteren  Schriftstellern  wurde 
dann  aus  chronologischen  Rücksichten  eine 
Reihe  von  albanischen  Königen  in  die  Zeit  3 
zwischen  der  Landung  des  Aeneas  in  Italien 
und  der  Gründung  Roms  gesetzt,  und  nun  wer- 
den Rea  Silvia  als  Tochter,  Romulus  (s.  d.)  und 
Remus,  ihre  Sühne,  als  Enkel  des  Albanerköiiigs 
Numitor  bezeichnet.  Nu mitor  wird  durch  seinen 
Bruder  Amulius  vom  Throne  gestoßen,  sein 
Sohn  auf  der  Jagd  getötet  (Strabo  5,  229)  und 
seine  Tochter  wird  gezwungen  Vestalin  zu 
werden,  um  die  Fortpflanzung  des  Geschlechtes 
von  ihrer  Seite  zu  verhüten  {Liv.  1,  3.  Dion.  4 

I,  70.  Serv.  Aeu.  0,  777.  Strabo  a.  a.  0.  Fxc. 
Strab.  5,  24.  Plut.  Boui.  3).  Allein  sie  wird 
schwanger  entweder  von  einem  ihrer  Freier 
[Dion.  1,  77),  oder  von  ihrem  Oheim  Amulius 
iDion.  a.  a.  0.  Aurel.  Vict.  or.  g.  B.  20),  nach 
der  verbreitetsten  Ansicht  vom  Mars  {Liv.  1,  4. 
Dion.  a.  a.  Ü.  Verg.  Aen.  1,  274.  0,  778:  71/«- 
üortius  Bomulus;  Futrop.  1.  1.  Hör.  Carui.  4, 

8,  22;  vergl.  Tib.  2,  5,  52),  welcher  sie  ent- 
weder schlafend  am  Ufer  des  Flusses  getroffen  0 
haben  soll  ((Jvid  Fast.  3,  20  tf.  Statins  Silv.  1, 

2,  243)  oder  bei  der  Zeugung  eine  Sonnen- 
finsternis veranlaßt  (Dion.  a.  a.  0.  Blut.  d.  fort. 
Boni.  8).  Als  Amulius  merkt,  daß  die  Rea 
schwanger  ist,  läßt  er  sie  einsj^erren  {JHut. 
Boni.  3)  oder  von  einem  Weibe  bewachen  (Dion. 

1,  78),  damit  sie  nicht  heimlich  gebäre.  Nach 
der  Geburt  des  Romulus  und  Remus  wird  sie 
entweder  gleich  getötet  {Dio)i,gs.  1,  79)  oder 
sie  stirbt  bald  darauf  infolge  grausamer  Be-  o 
handlung  {lustin  43:  vinculis  onerata,  ex  riuorum 
iniuria  decessit)  oder  sie  wird  zwar  auf  Bitten 
der  Tochter  des  Amulius  nicht  hingerichtet, 
jedoch  gefangen  gehalten  {Strabo  5,  229.  Liv. 

1,  4)  und  erst  nach  dem  Tode  des  Amulius, 
also  durch  ihre  Söhne,  die  jenen  stürzen,  wie- 
der frei  gelassen  {Dion.  a.  a.  0.  Epigramm  auf 
einem  Kyziken.  Relief  in  der  Anihol.  gr.  edit. 


Lips.  4 pag.  183.  Jacobs,  Aniniadv.  ad  Anth. 
3,  3,  020).  Nach  der  ersteren  Überlieferung, 
welche  die  Rea  gleich  nach  der  Geburt  der 
Zwillinge  sterben  läßt,  wurde  sie  von  ihrem 
grausamen  Oheim  in  den  Tiberfluß  gestürzt 
{Ennius  bei  Porphyr,  z.  Horaz  Carm.  1,  2,  18. 
Klausen  a.  a.  0.  S.  591).  Der  FluBgott  nimmt 
sie  liebevoll  in  seine  Arme  auf  und  erhebt  sie 
zu  seiner  Gemahlin  {Ovid  Fast.  2,  597.  Horaz 
Carm.  a.  a.  0.  Claudia)),  in  Olybr.  et  Probin. 
cons.  224  f.  Preller,  B.  AI.  1“,  95.  2®,  131  f.). 
Bei  Ovid  Ant.  2,  0,  45  ff.  und  Serv.  Verg.  Aen. 
1,  273  stürzt  sie  sich  voll  Gram,  vom  Anio  auf- 
gefordert, selbst  in  diesen  Fluß  und  wird  die 
Gemahlin  dieses  Flußgottes.  Was  den  Namen 
Ilia  betrifft,  so  gehört  derselbe  der  gräzisieren- 
den  Überlieferung  an  und  wird  vorzüglich  von 
Dichtern  gebraucht  {Schwegler  1 S.  427).  Der 
gewöhnliche  Name  Rea  (die  Form  Rhea  beruht 
auf  der  griechischen  Schreibweise  Pia),  welche 
besonders  den  Römern  und  Historikern  eigen 
ist,  bedeutet  entweder  die  Angeklagte  {Niebuhr 
1,  222.  Preller  1,  Haukh  i.  Pauly  B.-Enc. 

0,  1 S.  412)  oder  Rea  ist  voti  rea  d.  i.  die  Ge- 
weihte, den  Göttern  Verlobte  (s.  aber  unten 
Sp.  70).  Unwahrscheinlich  erklärt  Schwegler 

1,  420  Rhea  Silvia  für-  die  idäische  (JSri  -- 
silva)  Rhea.  Vgl.  Preller  2,  345.  Der  Name 
Silvia  ist  wohl  besser  von  der  albanischen  Dy- 
nastie der  Silvier  abzuleiten.  Vgl.  auch  die 
Art.  Romulus  u.  Ilia.  [Lorentz.] 

Darstellungen  in  der  Kunst.  — Ergänzungen. 
Synonyme.  — Etymologie. 

Die  Darstellungen  zeigen  in  ihrer  über- 
wiegenden Mehrheit  die  Rhea  Silvia  schlafend, 
wie  Mars  sich  ihr  naht.  Aus  Stat.  Silv.  1,  2, 
192.  242  tf.  (vgl.  Vollmer  zu  beiden  Stellen) 
könnte  man  eine  Form  der  Sage  gewinnen, 
nach  der  sich  Rhea  Silvia  absichtlich  schlafend 
stellte,  um  den  Mars  durch  diese  Koketterie 
zu  gewinnen.  Das  Motiv  der  schlafenden  Rhea 
Silvia  ist  beeinflußt  durch  die  gleichartige 
Darstellung  der  schlafenden  Ariadne,  die  von 
Dionysos  überrascht  wird,  W.  Helbig , Unter- 
suchungen über  die  cmiipanische  Wa)idmalerei 
0 (vgl.  4).  K.  0.  Alüller,  Archaeol.  d.  Kmist 
546"  (=  575®)  § 373.  Ziehe)i,  Arch.  epigr. 
Alitt.  aus  Oest.  13  (1890),  59f.  Von  Darstel- 
lungen des  zu  Rhea  Silvia  herabschwebenden 
Mars  als  Zierat  auf  römischen  Soldatenhelmen 
berichtet  Jurenal  11,  100  f.:  ac  nuda)n  effigiem 
(in?)  clipeo  venientis  et  hasta  \ Pendentisqiie 
dei,  wo  Lessings,  Laokoon  Kap.  7,  Widerspruch 
gegen  die  Bezeichnung  des  herabschwebenden 
Mars  als  '’pendens  deus’  den  erhaltenen  Denk- 
mälern gegenüber  nicht  aufrecht  gehalten 
werden  kann,  Friecllmider  zu  Juven.  a.  a.  0. 
H.  Blümner,  Lessings  LaokoorV  547  ff.  (zugleich 
Besprechung  der  wichtigsten  erhaltenen  Denk- 
mäler). Als  Darstellungen  auf  Schilden  er- 
wähnt Claudian.  1,  96  tf.  die  Liebe  des  Mars 
(zu  Rhea),  die  Zwillinge  Romulus  und  Remus, 
den  Flußgott  Tiber  und  die  Wölfin  (hic  patrius 
Alavortis  amor  fetusque  )iotantur  \ Boniulei; 
p>ius  amnis  inest  et  belua  nutrix).  Ebenso  in 
der  Schildbeschreibung  bei  Apollin.  Sidon,. 
carm.  2,  395  f.  (illius  orbe))i)  Alartigenae,  lupa, 
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Tibris,  amor  (Amor?),  Mars,  Ilia  complent; 
ebenda  5,  23 ff.:  antra  Rheae  fetamque  lupam 
. . . Martigenas  . . . Thybrin,  vgl.  K.  Purgold, 
Ärchäol.  Bemerkungen  zu  Claudian  u.  Sidonius 
106f.  — Vgl.  den  Artikel  Romulus  a.  E. 

Die  einfachste  Darstellung  ohne  Hinzu- 
fflgung  von  weiteren  Figuren  zeigt: 

' 1 a)  eine  Reliefplatte  aus  Aquincum : Mars, 
unhärtig,  naht  von  links  in  raschem  Fluge,  mit 
dem  Helm  bedeckt,  in  der  R.  den  Speer,  in  iü 
der  L.  den  Schild,  und  hat  bereits  mit  dem 
einen  Fuße  die  Erde  berührt.  Zur  R.  liegt 


1)  Mars  ü'berrascht  Rea  Silvia,  Kalksteinrelief  im  National- 
museum zu  Pest  (nach  ArchäoL-epigraph.  Mitteilungen  aus 
Österreich- Ungarn  13  (1890)  58  Rig.  11). 

unter  einem  Baume  schlafend  Rhea  Silvia  mit 
entblößtem  Oberkörper,  auf  den  1.  Arm  ge- 
stützt, den  r.  Arm  über  das  Haupt  gelegt, 

J.  Ziehen  a.  a.  0.  57  ff.  Fig.  11.  — S.Fig.  1. 

Ib)  Relief  im  Belvedere:  Dieselbe  Darstel-  30 
luns,  Ameluna,  Skulpturen  d.  Vatikan.  Mus.  2 
nr.  36  Taf.  9. 

2)  Römische  Kaisermünzen  des  Antoninus 
Pius,  Eckhel,  Doctr.  num.  vct.  7,  31  (abg.  bei 
Jac.  Oisel,  Thesaurus  select.  numisrn.  ant.  Taf.  39, 

3 p.  190.  Jos.  Addison  (in  der  Übersetzung)  An- 
merkungen über  verschiedene  Teile  von  Italien 
(Altenburg  17 52)  S.252.  Spence,  Polymetis^T&f.S, 

4 p.  77.  Joh.  Jac.  Gessner, 
Numisrn.  ant.  imperat.  Ro-  40 
man.  Tab.  95,  25.  101,  53. 

A.  V.  Sollet,  Münzen  und  Me- 
daillen (1898)  S.  85):  ’ 3Iars 
d.  hastam  s.  clypeum  ex  alto 
delapsus  Rheae  dormienti  im- 
, minef.  Dieselbe  Darstellung 

' Mars  u.  Rea  Sima,  « -.r-  i /in* 

Mün.e  des  Gaiiienus  Münzen  des  Galhenus, 

(nach  Cohen,  Medaiii.  Cohen  5",  438  nr.  1003  (mit 
iJoi/i.  5^  438  nr.  1003).  Abbildung)  = Fig.  2. 

3)  Relief  im  Studio  Viti,  50 
wahrscheinlich  Reproduktion  der  Giebeldar- 
stellungen des  Tempels  der  Venus  und  Roma, 
abg.  Raoul-RocJiette,  Monum.  ined.  8,  1 (frag- 
mentiert, die  Darstellung  rechts  ist  verloren): 
in  der  Mitte  Rhea  Silvia,  gelagert,  mit  nacktem 
Oberkörper,  den  r.  Arm  auf  Felsgrund  gestützt, 
den  1.  im  Schlafe  über  den  Kopf  gelegt;  ihr  naht 
sich  von  r.  Mars,  von  dem  nur  noch  die  Beine 
und  die  r.  Hand  mit  der  Lanze  erhalten  ist.  Die 
Grupjie  links  von  Rhea  zeigt  die  Wölfin  mit  6U 
den  saugenden  Zwillingen;  noch  weiter  1.  zwei 
Hirten  und  Schaf  und  Widder,  Alatz-Duhn 
nr.  3519.  E.  Petersen,  Röiit.  Mitt.  10  (1895), 
248.  Oh.  Huelsen,  iJas  Forum  198. 

4)  Das  Bd.  2 Sp.  118,  20 ff.  s.  v,  Ilia  be- 
schriebene Medaillon  (vgl.  nach  Allmer-Dissard, 
Musee  de  Lyon,  Inscr.  ant.  4,  442.  C.  I.  L.  12, 
5687,  8 p.  779;  abgebildet  auch  bei  Millin, 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  rum.  Mythol.  IV. 


Gal.  myth.  178,  653)  zeigt  gleichfalls  nur  die 
beiden  Hauptfiguren;  hier  aber  ist  Rhea  (viel- 
leicht aus  Raummangel,  Ziehen  a.  a.  0.  58,  12) 
nicht  liegend,  sondern  unter  Gebüsch  sitzend 
bzw.  in  kauernder  Stellung  schlafend  dargestellt. 

5)  Gemmen:  a)  Fr.  Ficoroni,  Gemmae  ant. 
litteratae  p.  77  (Taf.  3,  6;  Mars  herabschwebend 
hat  den  r.  Fuß  bereits  auf  den  1.  Oberschenkel 
Rheas  gesetzt).  — b)  Müller- Wieseler,  D.A.K. 
2,  23,  252  (ähnliche  Darstellung,  Mars  noch 
entfernt  von  Rhea).  — c)  wie  nr.  b,  A.  H. 
Smith,  Catal.  of  engraved  gems  in  the  Brit.  Mus. 
1693  p.  183.  — d)  'Mars  findet  Rhea  Silvia 
am  LTfer  des  Tibers  eingeschlafen’,  Verzeichnis 
d.  geschnittenen  Steine  in  d.  K.  Mus.  d.  Alter- 
tümer zu  Berlin  (1827)  p.  177  nr.  127  = Winckel- 
mann,  Desc.  des  pierres  grav.  du  feu  baron  de 
Stosch  p.  428  nr.  127. 

6)  Darstellung  im  westlichen  Giebelfeld  des 
römischen  Denkmals  zu  Igel  bei  Trier;  abg.  b. 
Carl  Osterwald,  Das  römische  Denkmal  in  Igel 
u.  seine  Bildwerke  Taf.  4 (Abendseite).  Christ. 
Willi.  Schmidt,  Baudenkmäler  der  röm.  Periode 
u.  des  Mittelalters  in  Trier  u.  seiner  Umgebung, 
2.  Heft  (Trier  1845)  Taf.  8 (West) : „eine  schlafend 
ruhende  weibliche  Figur,  halbnackt,  die  1.  Hand 
auf  einen  Krug  gestützt,  die  r.  auf  das  abge- 
wandte Haupt  gelegt;  auf  sie  zu  eilt  ein  Mann 
mit  Helm,  Schild  und  Lanze,  nackt  und  nur 
eine  leichte  Chlamys  ihm  nachflatternd.  Die 
Darstellung  ist  ganz  die  öfters  vorkommende 
des  Mars  und  der  Rhea  Silvia“,  Fr.  Kugler, 
im  Text  zu  Chr.  W.  Schmidt  a.  a.  0.  113  = 
Kleine  Schriften  u.  Studien  zur  Kunstgesch.  2, 
81.  Trotz  dieser  richtigen  Erkenntnis  neigt 
doch  Kugler  schließlich  dahin,  mit  L.  Schorn, 
Äbhandl.  d.  philos. -philol.  Klasse  d.  bayr.  Äkad. 
d.  Wiss.  1 (1835),  282  f.  in  der  Frauengestalt 
nicht  Rhea  Silvia  (noch  andere  unhaltbare 
Deutungsversuche  sind  aufgezählt  bei  Oster- 
wald a.  a.  0.  54 f.),  sondern  die  Nymphe  der 
Mosel,  der  Mars  naht,  zu  sehen,  ein  Symbol 
der  'Vereinigung  römischer  Macht  mit  der 
Fruchtbarkeit  des  Mosellandes’.  Doch  ist  die 
Deutung  auf  Rhea  Silvia  wohl  sicher,  0.  Jahn, 
Bonner  Jahrb.  11,  65.  Michaelis,  Arch.  Anz.  24 
(1866),  238.  Ziehen  a.  a.  0.  58,  11. 

Eine  Erweiterung  der  Szene  durch  Hinzu- 
fügung einer  oder  mehrerer  Figuren  begegnen 
wir  in  folgenden  Darstellungen : 

7)  Relief  eines  Kraters  im  rheinischen 
Museum  der  Altertümer  zu  Bonn:  Mars  (Helm, 
Schild,  Speer,  flatternder  Mantel)  schwebt  von 
Eros  mit  Fackel  geleitet  zur  halbbekleideten 
Rhea  Silvia,  die  aber  hier  abweichend  von 
den  übrigen  Darstellungen  auf  der  rechten 
Seite  halbgewendet  liegend  dem  Beschauer 
den  Bücken  zeigt,  wie  in  gleicher  Stellung 
auch  Ariadne  auf  einem  Sarkophage  in  der 
Villa  Fraucia  in  Rom  {Momim.  ined.  d.  Inst.  3, 
18,  1 0.  Jahn,  Arch.  Beiträge  294,  111)  er- 
scheint, L.  Urlichs,  Jahrbücher  des  Vereins  von 
Altert  umsfreunden  im  Rheinlande  1 (1842),  45  ff. 
Taf.  1 u.  II  Fig.  2;  vgl.  Panofka,  Berichte  der 
Berliner  Akad.  1837,  72f.  Wieseler,  Zeitschr. 
für  die  Altertumsivissenschaft  1843,  484.  J.  Over- 
beck, Katalog  d.  Königl.  rhein.  Mus.  vater- 
ländischer Altertümer  (Bonn  1851),  S.  114f.  nr. 
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49.  Kamp,  Arch.  Zeit,  {1S16),  20b.  H.  Brunn, 
Kleine  Schriften  1,  40.  Friedcrichs,  Bausteine 
946.  B.  Kekule,  Das  academische  Kunstmuseum 
zu  Bonn  nr.  631  p.  141. 

8)  Gemmen:  a)  Dieselben  drei  Figuren; 
nur  liegt  Rhea,  wie  es  scheint,  eben  voll 
Staunen  erwacht,  in  der  gewöhnlichen  Stellung, 
Ant.  Borioni  u.  Bod.  Venuti,  Collectanea  anti- 
quitatum  Born.  (Rom  1735)  Tat.  58  p.  42.  — 
b)  Rhea  Silvia,  am  Ufer  des  Tihers  schlafend; 
üher  ihr  in  der  Luft  Mars  und  Amor,  Ver- 
zeichnis der  geschn.  Steine  . . zu  Berlin  (1827) 
p.  177  nr.  128. 

9)  Sarkophag  in  Rom:  Der  schlafenden 
R.  S.  naht  sich,  von  Eros  mit  der  Fackel  ge- 


3)  Mars  zu  Rea  Silvia  herabschwebend,  Gemälde  aus  den 
Thermen  d.  Titus  (nach  Baumeistery  Denkmäler  d.  klass. 
Altertums  S.  886  Fig.  961). 


führt,  vorsichtig  schreitend,  Mars  mit  Helm, 
Schild  und  Schwert  bewaffnet;  abg.  Monum. 
Matth.  3,  9.  Baoul-Bochette , Mon.  ined.  pl.  7, 
2,  vgl.  O.  Jahn,  Arch,  Beiträge  166,  183.  Matz- 
Duhn,  Ant.  Bildwerke  in  Born  nr.  2234,  IV. 

10)  Rückseite  der  Ara  Casali,  erster  Streifen, 
abg.  Boscher,  Lex.  d.  Myth.  Bd.  1 Sj).  1467, 
vgl.  die  Sp.  1466,  60ff.  gegebene  Literatur. 
Abbildung  außerdem  bei  B.  S.  Bartoli  u.  Jo. 
S.  Beilori,  Admiranda  Born.  ant.  Taf.  5 und  bei 
Brunn,  Kleine  Schriften  1,  41;  der  auf  unsere 
Darstellung  bezügliche  Streifen  abgebildet  auch 
bei  Müller- Wieseler , D.  A.  K.  2 Taf.  23,  253: 
Der  schlafenden,  halb  entkleideten  Rhea  naht 
Mars;  r.  von  Rhea  der  Flußgott  Tiber. 

11)  Münze  der  älteren  Faustina,  Chr.  Bu- 
rnus, Catal.  num.  vet.  regis  Daniac  2 (1816), 
294  nr.  16.  Cohen  2^,  436  nr.  295:  Mars,  Rhea, 
Flußgott  Tiber. 

12)  Wandgemälde  aus  den  sogenannten 
Thermen  des  Titus,  abg.  Ponce,  Description 
des  bains  de  Titus  (Paris  1786)  pl.  29  p.  49 
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= Müller-  Wieseler,  D.  A.  K.  2 Taf.  23,  253  = 
Baumeister , Denkmäler  S.  886  Fig.  961  = Da- 
remherg-Saglio , Dictiomiaire  des  ant.  grecques 
et  Born.  3,  II  p.  1622  Fig.  4848:  Rliea  schlafend, 
zu  ihren  Häuijten  der  Schlafgott,  rechts  vor 
dieser  Gruppe  ein  jugendlicher  Hirt;  Mars 
bewaffnet,  aber  sonst  nackt  (vgl.  Juvenal  a.  a.  0.) 
schwebt  herab,  den  Blick  verlangend  auf  die 
Jungfrau  gerichtet.  S Fig.  3. 

13)  Sarkophagrelief  im  Lateran,  Benndorf- 
Schöne  nr.  47 ; abg.  Gerhard,  Aid.  Bildw.  40,  2 : 
Rhea  liegt  auf  einer  Felsbank,  zwei  Eroten 
sind  im  Begriffe,  ihr  das  Gewand  vom  Leibe 
zu  ziehen;  über  die  Füße  der  Schlafenden 
schreitet  behutsam  Mars;  im  Hintergrund 
zwischen  Mars  und  Rhea  der  Schlafgott.  Am 
1.  Ende  der  Szene  ein  Flußgott  (Tiber);  über 
ihm  auf  einem  Felsen  ein  jugendliches  Weib, 
die  L.  auf  die  Schulter  eines  sitzenden  bärtigen 
Mannes  legend.  Die  zwei  letzten  h'iguren  sind 
wohl  Lokalgottheiten,  Ziehen  a.  a.  0.  59,  14. 
Peter  Bd.  1 Sp.  2293L 

14)  Hauptgruppe  in  der  Mitte  eines  Sarko- 
jjhagreliefs,  abg.  P.  S.  Bartoli  u.  Jo.  P.  Bellori, 
Admiranda  Boman.  ant.  Taf.  22  = Monumenta 
Matthaeiana.  3,  32:  Mars  von  einem  Eros  ge- 
schoben (ein  zweiter  Eros  hält  sich  an  der 
Lanze  des  Gottes  fest)  schwebt  auf  die  bis 
zur  Scham  entblößte,  unter  einem  Baume  ge- 
lagerte Rhea  zu,  auf  deren  1.  Unterbein  ein 
Eros  lagert  und  auf  die  der  Schlafgott  zu- 
schreitet,  Matz-Duhn  nr.  2235. 

15)  Mittelgruppe  eines  zweiten  Sarkophag- 
reliefs, mit  der  vorigen  fast  übereinstimmend, 
abg.  Spence,  Polymetis‘^  Taf.  9.  Winckelmann, 
Alte  Denkmäler  d.  Kunst  (übers,  von  Brunn) 
Taf.  110  (vgl.  2,  31  ff.).  Monum.  Matth.  3,  33. 
hIatz-Duhn  nr.  2236.  Diese  und  die  vorige 
Darstellung  ist  verschieden  gedeutet  worden 
(s.  Matz-Duhn  aa.  aa.  Oo.);  jedoch  sind  diese 
Deutungsvei’suche  abzulehnen. 

16)  Auf  der  Museo  Pio-Clement.  5,  25  = 
Millin,  Gal.  Myth.  180,  654  abgebildeten  Dar- 
stellung erkennt  Visconti,  Museo  P.-C.  49 f. 
und  ihm  folgend  0.  Müller,  Archäol.  § 373,  3. 
Amelung  a.  a.  0.  nr.  52  B die  vollständig  be- 
kleidete Rhea  als  Braut  (als  Vestalin,  Premier, 
Hestia-Vesta  297,  3)  von  Mars  au  der  Hand  ge- 
führt. Zugegen  ist  ein  Berg-  und  ein  Flußgott. 

17)  Wandgemälde  eines  Grabes  auf  dem 
Esquilin,  Monum.  dell.  Inst.  10  tav.  60  a.  C. 
Bobert,  Annali  1878,  262ff.  (vgl.  273.  Ziehen 
a.  a.  0.  59,  13):  Das  Mittelstück  der  durch  die 
jüngere  Annalistik  {Cauer,  Jahrb.  f.  Phil.  Suppl. 
14,  137)  beeinflußten  Darstellung  der  dritten 
Wand  zeigt,  stark  abweichend  von  den  son- 
stigen Darstellungen  (wie  auch  nr.  15),  den 
Mars  bewaffnet,  der  mit  stürmischen  Schritten 
auf  Rhea  Silvia,  die  ihm  von  rechts  entgegen- 
kommt, zueilt  und  sie  mit  der  1.  Hand  am  1. 
Arm  faßt.  Rhea,  die  einen  blauen  Mantel 
trägt,  hat  vor  Schreck,  der  sich  auch  in  ihrer 
ganzen  Haltung  ausdi-ückt,  den  Krug,  mit  dem 
sie  Wasser  schöpfen  wollte,  fallen  lassen.  Dies 
Motiv  der  Überraschung  beim  Wasserschöpfen 
(griechisches  Vorbild?  vgl.  Poseidon : Amymone: 
Tyro)  wird  ausdrücklich  bezeugt  durch  (Fabius 
Pictor?)  in  Origines  Gentis  Born.  20:  solito 
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institutoque  egressam  virginem  in  usum  sacro- 
rum  aquam  petitum  ex  eo  fonte,  qui  erat  in 
luco  3Iartis,  . . . a Marte  compressam.  Schol. 
Lykophr.  1232  p.  354,  28  Schecr:  iv’^qsog  äXasi 
vÖQC vogivT]  ^yjcvog  yivEzai-^  vgl.  auch  Oc. 
Fast.  3,  12f. : Silvia  Vestalis  . . . sacra  lava- 
turas  mane  petebat  aquas.  Hinter  Rhea  Silvia 
schwebt  eine  Viktoria  herab,  weiter  rechts 
fliehen  zwei  Hirten  oder  Landleute  entsetzt 
davon.  Links  von  der  Hauptgruppe  lagert 
ein  Flußgott,  hinter  dem  die  Fortuna  steht, 
um  den  glücklichen  Ausgang  des  Abenteuers 
(Geburt  des  Romulus  und  Gründung  Roms) 
anzudeuten. 

Sehr  zweifelhaft  ist  die  Deutung  der  Dar- 
stellung auf  einem  Spiegel  (abg.  Bd.  1 Sp.  1465  f. 
vgl.  1466,  4),  auf  dem  man  das  Schattenbild 
der  Rhea  S.  erkennen  will,  und  die  Erklärung 
eines  pompeianischen  Wandgemäldes  (Helbig 
nr.  974)  von  Baoul-Bochette , Mon.  ined.  pl  9 
p.  36;  'Mars  mit  Romulus  und  Remus  in  den 
Armen  der  schlafenden  Rhea  Silvia  im  Traume 
erscheinend’. 

Über  die  Version,  die  anstatt  des  Mars 
den  Amulius  (ob.  Sp.  63;  über  das  Verhältnis 
des  Amulius  zu  Rhea  überhaupt  s.  F.  Caucr, 
Jahrb.  f.  klass.  Phil.  Suppl.  15,  101  ff.)  der 
Rhea  beiwohnen  läßt,  s.  Mommsen,  Böm.  For- 
schungen 2,  15f.  Einen  Zweifel  an  der  Vater- 
schaft des  Mars  deutet  Liv.  1 , 4 , 2 an ; vgl. 
auch  Appian.  de  reg.  Born.  1 , 2 (ed.  Mendels- 
sohn 1 p.  16  = Phot.  Bibi.  17a,  2fiF.  Bekker): 
7}  Zklovta  ^%v£  TtaQOL  rbv  vogov,  wo  weder 
Mars  noch  der  Name  eines  sonstigen  Geliebten 
(tö  ysvog  zov  (pvb aa^vzog  aöriXov)  genannt 
wird.  Nach  Prudent.  in  Syrnmach.  1,  174 ff. 
hat  ein  vornehmer  Jüngling  die  R.  unter  dem 
Vorgeben,  er  sei  ein  Gott,  vergewaltigt. 

Rhea  in  anderen  Situationen: 

18)  Weihung  der  mit  dem  weißen  Schleier 
(suffibulum)  geschmückten  Rhea  zur  Vestalin 
in  Gegenwart  ihrer  Mutter  und  einer  Anzahl 
von  Gefährtinnen  während  Numitor,  wie  es 
scheint,  mit  dem  auf  dem  Throne  sitzenden 
Amulius  unterhandelt,  rechte  Seite  des  esquili- 
nischen  Wandgemäldes  (s.  nr.  16),  Boberter.a,. 
0.  261 f 

19)  Verurteilung  der  Rhea  durch  Amulius 
in  Gegenwart  des  Numitor  und  ihrer  Mutter  (?) 
und  mehrerer  anderer  Personen,  die  ihrem 
Schmerze  Ausdruck  geben,  linke  Seite  des  es- 
quil.  Wandgem.,  Bobert  a.  a.  0.  264f. 

20)  Mit  den  Zwillingen  auf  dem  Schoße, 
zweiter  Streifen  der  Rückseite  der  ara  Casali 
(s.  oben  nr.  10);  vgl.  Preuner  a.  a.  0.  297,  4. 
Brunn  a.  a.  0.  1,  45. 

21)  Von  ihren  Söhnen  aus  dem  Gefängnis 
befreit,  (nicht  erhaltenes)  Relief  am  Tempel 
der  Königin  Apollonis  in  Kyzikos , Anth.  Pal. 
2,  19.  Zu  dieser  Sagenversion  s.  ob.  Sp.  63, 
66  S.  und  Conon  48. 

Zur  Sage  im  allgemeinen  vgl.  Adf.  Bauer, 
Die  Kyrossage  mtd  Verwandtes  in  Sitzungsber. 
d.  K.  Akad.  HT'ss.  zu  Wien,  phil.-hist.  Klasse 
100  (1882),  539  ff.  und  den  Art.  Romulus. 

Eine  Homonyme  ist  die  Rhea  sacerdos,  die 
dem  Herakles  auf  seinem  Rückwege  aus  Spanien 
von  dem  Zuge  nach  den  Rindern  des  Geryones 
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den  Aventinus  (s.  d.  nr.  2),  der  deshalb  bei 
Joh.  Lyd.  de  magistr.  1,  34  (p.  35,  20  Wünsch) 
slg  z&v  "HQaKlsid'cbv  heißt,  gebiert,  Verg.  Aen. 
7,  659;  vgl.  Serv.  z.  d.St.:  Bhea  sacerdos]  adludit 
ad  nomen  matris  Bomuli,  quae  dicta  est  Bia, 
Bhea  Silvia'  vgl.  A.  Preuner,  Hestia-Vesta 
382.  Trieher,  Hermes  29  (1894),  127  Anm.  1. 
Pais,  Storia  di  Borna  1,  1,  207  f.  Alfr.  Merlin, 
L’ Aventin  dans  l’antiquite  264  (vgl.  29  Anm.  4). 
Jordan- Hülsen,  Tojwgraphie  der  Stadt  Born  im 
Altert.  1,  3,  151  Anm.  3. 

Gegen  die  oben  Sp.  64  angeführte,  auch  von 
Preller- J ordan  2,  344f.  (vgl.  1,  133,  1)  mit  Be- 
rufung auf  Macrobius  3,  2,  6 (haec  vox  propria 
sacrorum  est,  ut  reus  vocetur,  qui  suscepto 
voto  se  numinibus  obligat,  d amnatus  autem, 
qui  promissa  vota  iam  solrit)  wiederholte  An- 
sicht, daß  Rea  Silvia  bedeute:  'die  Geweihte, 
den  Göttern  Verlobte,  mit  einem  Worte  die 
Vestalin,  Jungfrau  aus  dem  königlichen  Ge- 
schlechte  der  Silvier’,  erhebt  Einspruch  Preu- 
ner, Hestia-Vesta  402,  6 mit  dem  Bemerken, 
die  Bezeichnung  'Rea’  in  der  von  Preller  an- 
genommenen Bedeutung  für  die  Mutter  des 
Romulus  und  Remus  sei  geradezu  falsch,  da 
sie  als  inaugurierte  Vestalin  schon  damnata, 
nicht  rea  voti  sei.  Preuner  schz-eibt  daher  Rhea, 
nicht  Rea;  ebenso  Niebuhr,  Böm.  Geschichte  1*, 
222  und  Anm.  87,  der  Rea  durch  die  'Ange- 
klagte’ oder  das  'schuldige  Weib’  übersetzt 
und  in  der  Schreibung  Rhea  (vgl.  Pais,  Storia 
di  Borna  1,  1,  205  f.)  eine  falsche  Analogie 
zum  griechischen  'Pfa  erblickt.  Nach  Bericht 
von  Gruppe,  Bursians  Jahresber.  85  (1896),  184 
(vgl.  198  unter  Ares)  erklärt  AL.  Enmann,  Zur 
röm.  Königsgeschichte  (Separatabdruck  aus  d. 
Jahresber.  der  Reformierten  Kirchenschule,  St. 
Petersburg  1892)  S.  33  Rea  als  die  'Laufen- 
machende’, und  ebenso  unter  Vergleichung  von 
ahd.  ilen  (eilen)  den  Namen  Ilia;  der  Name 
ihres  Gatten  Mars  zu  mo-vere  gehörig  soll  die- 
selbe Bedeutung  haben.  Den  Namen  oder  Bei- 
namen 'Silvia’  will  0.  Keller,  Tiere  des  klass. 
Altertums  1,  173  damit  ei’klären,  daß  die  ur- 
sprüngliche Form  der  Sage  die  gewesen  sei, 
daß  die  Zwillinge  im  Walde  ausgesetzt  wor- 
den seien,  — schwerlich  richtig.  Ist  Rea  die 
echte  Form  des  Namens , so  dürfte  sie  wohl 
kaum  von  den  Namen  ihres  Sohnes  Re-mus 
zu  trennen  sein,  in  dem  freilich  W.  Schulze, 
Zur  Geschichte  lateinischer  Eigennamen  581 
(vgl.  219)  den  Eponymos  eines  etruskischen 
Geschlechtes,  der  remne  erblickt  wie  in  seinem 
Bruder  Romulus  den  Eponymos  der  gleichfalls 
etruskischen  ruma.  Aber  als  Tochter  des  Nu- 
mitor, dessen  Name  wohl  wieder  mit  dem  als 
Sabiner  bezeichneten  Nzzma  in  Zusammenhang 
steht,  könnte  Rea  doch  auch  auf  das  sabini- 
sche  Reate  (vgl.  zu  dessen  Etymologie  = 
'Stromstadt’  W.  Corssen,  Kritische  Beiträge 
zur  lat.  Formenlehre  429.  Vanicek,  Etymolog. 
Wörterbuch  der  lat.  Sprache  342)  hinweisen. 
Hiermit  deckt  sich  teilweise,  wie  ich  nach- 
träglich sehe,  eine  Vermiztung  von  Cuno,  Jahrb. 
f.  klass.  Phil.  125  (1882),  554  f.:  Die  Mutter 
des  Romulus,  Rea  Silvia,  sagt  er,  war  in  der 
ältesten  Auffassung  wahrscheinlich  nichts  an- 
ders als  die  Göttin  Silvia,  so  daß  Rea  für  dea 
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7 1 Keatinus 

(mit  dem  im  ümbrischeii  auch  sonst  bezeugten 
Übergang  von  d zu  r;  vgl.  runum  rere  = donum 
dedit)  steht,  uud  lleate,  die  Urheimat  der 
Ramues,  des  Volkes  des  Romulus  |s.  d.],  be- 
grifflich soviel  wäre  wie  Teanum  oder  Jani- 
culum.  Silvia  aber  ist  das  umbrische  C erfia, 
verwandt  dem  lateinischen  cerus  = 'crea- 
tor’.  Ilia  ist  derselbe  Name,  durch  Griechen 
überlietert,  welche  das  anlautende  scharfe  s 
nicht  aussprechen  konnten  . S.  Romulus. 

I Höfer.] 

Ueatiiiiis.  Weihung  an  den  Pater  Reatinus, 
den  Stammgott  (vgl.  Snet.  Vespas.  12.  liubino, 
Beiträge  zur  Vorgesch.  Italie)iS  34 f.)  von  Reate, 
C.  I.  L.  9,  4G76  (aus  Reate):  Putri  ■ B.eati)io  ■ 
aacr  \ ob  ■ honorem  ■ Augustor  \ VI  ■ viri  ■ Au- 
gust I (folgen  die  Namen  der  Dedikanten).  Jul. 
Athrm.  Ambrosch,  Studien  u.  Andeutungen  im 
Gebiet  des  altröm.  Bodens  u.  CuUus  1,  164,  20. 
Ad.  Zinzow,  Der  Vaterhegriff  bei  den  römischen 
Gottheiten  (Pyritz  1887)  S.  6.  Preller-Jordan, 
Born.  Myth.  1,  96.  2,  276.  Wissowa,  Bel.  u. 
Kultus  d.  Börner  183,  10  u.  ob.  im  Art.  Qui- 
rinus Sp.  11,  26f.  [Höfer.] 

Keciiraiius  (Vj,  Plirt,  griechischer  Abkunft,  von 
gewaltiger  Körperstärke  und  daher  Hercules 
genannt,  tritt  in  der  Erzählung  bei  Aurel.  Viel., 
J)e  orig.  gent.  Born.  6.  8 bei  dem  Abenteuer 
des  Hercules  mit  Cacus  an  die  Stelle  des 
ersteren  (s.  B.  Peter  in  diesem  Ijexikon  Bd.  1 
Sp.  2274,  24  tf.j.  Diese  Überlieferung  geht  auf 
Verrius  Flaccus  bei  Serv.  ad  Verg.  Aen.  8, 
203  zurück:  sane  de  Caco  interemgHo  ab  Her- 
cule  tarn  Graeci  (juam  Bomani  consentiunt,  so- 
lus  Verrius  Flaccus  dicit  Garanum  fuisse 
pastorem  magnarum  virium,  (pd  Cacum  adßixit, 
omnes  autem  magnarum  virium  apud  veteres 
Hercules  dictos.  — Jordan,  Hermes  3 (1869),  409 
(vgl.  Preller- Jordan,  Böm.  Alijth  2,  283,  4) 
schreibt  bei  Serr.  a.  a.  0.  statt  Garanus:  Cara- 
nus  uud  erblickt  in  diesem  den  Heraklideu 
Karanos  (O.  Abel,  Makedonien  vor  König  Phi- 
lipp 93  tf.  99  tf.  r.  Gutschmid,  Kleine  Schriften 
4,  66  tf.  = Maked.  Anagraphe  in  Symbol.  Phil. 
Bonnens.  126  tf.),  eine  Ansicht,  die  mit  Recht 
von  Peter  a.  a.  0.  2273,  1 ff.  Wissowa  liei  Pauly- 
Wissowa  s.  V.  Cacus  Bd.  3 Sp.  1168,  19  tf.  zu- 
rückgewiesen wird.  Letzterer  verwirft  ebenso 
wie  Jordan  bei  Preller  a.  a.  0.  die  von  Preller 
vorgeschlagene,  von  Beifferscheid,  Annali  39 
(1867),  353  und  Peter  a.  a.  0.  Sp.  2273,  5 ff., 
(v’gl.  Sp.  2258,  13  tf.)  empfohlene  Ableitung  des 
Namens  Garanus  von  Kerus  fs.  Cerus)  = Ge- 
nius. Ebensowenig  dürfte  die  von  Hartung 
(s.  Peter  a.  a.  0.  Sp.  2255,  54  ff.)  vorgetragene, 
von  M Brejd,  Hercule  et  Cacus  in  Mclanges 
de  mythol.  et  de  linguistigue  56  (vgl.  R>.  Spiegel, 
Zeitschr.  f.  vergb  Sj>  rach  forsch.  13  (1864),  390f.) 
und  von  Steinthal,  Archiv  f.  B.eligionswiss.  1 
1 1898],  183)  aufgenommene  Deutung  des  Namens 
Recaranus  als  Hiecuperator,  VViederbringer, 
Zurückführer’  und  die  daraus  gezogenen  Schlüsse 
(s.  Peter  a.  a.  0.  2256),  besonders  die  Gleich- 
setzung des  Recaranus  mit  luppiter  [so  auch 
A.  Kuhn,  Zeitschr.  f.  deutsches  Altertum  6 
(1848),  128]  aufrecht  zu  halten  sein.  Wis.sowa 
a.  a.  0.  und  Bel.  u.  Kult.  d.  Börner  230  trifft 
wohl  das  Richtige,  wenn  er  den  Bericht  des 
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Verrius  Flaccus  als  eine  ,, nichtsnutzige  eu- 
hemeristische  Umdeutung  der  Geschichte  des 
Kampfes  von  Hercules  uud  Cacus“  bezeichnet: 
wobei  freilich  nur  das  eine  unklar  bleibe,  woher 
der  Name  Garanus  stamme.  Nicht  unmög- 
lich ist  es,  daß  Garanus  eine  Entstellung  des 
Namens  Garyaneus  {raQvßovrig  = Geryone[uJs 
auf  einer  chalkidischen  Vase,  Kretschmer,  Gr. 
Vasodnschr.  47)  ist,  Gruppe,  Gr.  Myth.  459,  1. 
Da  die  Cacussage  mit  dem  Geryonesabenteuer 
des  Herakles  verknüpft  ist,  die  Cacussage  aber 
auch  ,, manche  entstellende  Umarbeitung  er- 
fahren hat“  [Peter  2287,  50  ff.),  wenn  z.  B.  nicht 
Cacus,  sondern  Latinus  als  Rinderdieb  er- 
scheint i Konon  3),  wenn  aus  Cacus,  dem  Gegner 
des  Hercules,  bei  Diod.  4,  21  [Peter  Sp.  2287) 
sogar  sein  Gastfreund  wird,  so  konnte  eben- 
sogut der  Name  Geryones  absichtlich  oder  aus 
Mißverständnis  in  die  uns  jetzt  vorliegende 
Überlieferung  der  Cacussage  übertragen  werden. 

[Höfer.] 

Recial  (recial)  ist  der  Name  einer  unterge- 
ordneten etruskischen  weiblichen  Gottheit.  Sie 
findet  sich  am  Griff’  eines  Spiegels  von  Volci, 
der  sich  jetzt  im  Berliner  Museum  befindet. 
Er  ist  veröffentlicht  von  Cavedoni  und  Braun 
im  Bull,  dell’  Inst.  1842,  173  und  1843,  40  sq. 
und  in  den  Ann.  delV  Inst.  1851,  151  sq.,  von 
Gerhard,  Ftr.  Spiegel  3,  158  Taf.  CLXVI,  von 
Fabretti,  C.  1. 1.  no.  480  und  von  Friederichs, 
Berlins  antike  Bildwerke  2, 53  no.  47.  Die  Haupt- 
szene des  Spiegels,  die  mit  der  recial  in  keinem 
Zusammenhang  steht , beschreibe  ich  unter 
turan;  die  recial  selbst  ist  eine  nackte  weib- 
liche Figur  mit  Halsband  und  Ohrgehängen, 
die  ihr  Gewand  von  hinterwärts  über  den  Kopf 
zieht.  Die  versuchte  Identifizierung  derselben 
mit  recua,  rescial  und  res;(;ualc  ist  abzuweisen, 
wie  ich  am  Schlüsse  des  Artikels  res;^ualc  dar- 
getan habe.  [C.  Pauli.] 

Recua  (recua)  ist  der  Name  einer  jugend- 
lichen etruskischen  Göttin,  die  einmal  auf 
einem  Spiegel,  der  dem  Grafen  Ravizza  zu  Or- 
vieto  gehört,  und  in  den  Ann.  dell’  Inst.  1851, 
153  tav.  d’agg,  M.  (s.  auch  Bull,  dell’  Inst. 
1833,  96  und  1858,  188),  von  Gerhard,  Ftr. 
Spiegel  3,  182  Taf.  CLXXXIII  und  von  F'abretti 
veröffentlicht  ist.  Die  Darstellung  zeigt  drei 
Figuren:  rechts  die  Venus,  durch  die  Beischrift 
turan  als  solche  sichergestellt;  in  der  Mitte 
'eine  kurz  gekleidete  jugendliche  Frau,  reich 
geschmückt  au  Stirn,  Hals,  Armen  und  Ohren, 
sie  scheint  in  ihrer  rechten  Hand  eine  runde 
kleine  Frucht  zu  halten’  (Bugge)-,  links  eine 
sitzende  gleichfalls  reich  geschmückte  Gottheit 
mit  seltsam  aufgebuudenem  Haar.  Die  Bei- 
schrifteu  zu  diesen  beiden  Figuren  werden  ver- 
schieden gelesen:  Gerhard  liest  die  der  Mittel- 
figur aeffe  oder  aeqpe,  was  er  auf  die  Artemis 
beziehen  möchte,  die  der  linken  menrva  (me- 
nrfa)  nach  seiner  Schreibung;  Brunn  liest  letz- 
teren Namen  nach  dem  Stich  der  Annali  mel^ia, 
ersteren  reae,  statt  dessen  er  necue  [?]  vor- 
schlägt; Bugge  endlich  liest  metyia  und  recua. 
Zu  dieser  Lesung  scheint  er  veranlaßt  zu  sein 
durch  den  Umstand,  daß  auf  einem  Spiegel 
aus  Talamonaccio  (vgl.  s.  v.  rescial)  eine  dienende 
Frau  rescial  im  Gefolge  der  Medea  (metvia) 
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vorkommt.  Diese  beiden  Gottheiten  recua  und 
rescial  identifiziert  er  unter  sich  und  auch  mit 
der  recial  und  res;(ualc  (s.  s.  vv.).  Daß  das 
weder  sprachlich  noch  sachlich  zulässig  sei, 
habe  ich  am  Schlüsse  des  Artikels  resj;ualc  ge- 
zeigt. [C.  Pauli.] 

Kedarator  s.  Indigitamenta  Bd.  2 Sp.  181, 
11.  218,  35.  G.  Wissoiva,  Älhandlungen  zur 
röm.  Eeligion  u.  Stadtgeschichte  309  u.  Anm.  2, 
während  v.  Domaszetvski,  Arch.  f.  Beligionsu  iss. 
10  (1907),  5 Anm.  2 mit  Unrecht  die  überlie- 
ferte Lesart  Reparator  beibehält.  [Höfer.] 

Kediciiliis  s.  Indigitamenta  Bd.  2 Sp.  218 
und  S.  Bugge,  Altital.  Studien  10.  [Höfer.] 

Kedux  s.  Fortuna. 

Eega (?)  s.  Regin. . . 

Regal or,  Beiname  desluppiter  auf  derWeih- 
inschrift  von  Agnone=Rector ; Diiivei  regaturei, 
Mommsen,  Unterital.  Dialekte  128  Z.  12.  129 
Z.  15.  B.  S.  Comeay,  The  italic  dialects  nr.  175 
p.  192,  a 14.  b 15.  Ygl.  W.  Otto,  Bhilologus  64: 
(1905),  205  Anm.  64.  [Höfer.] 

Regln  (.  . .).  Eine  Göttin  Bega  erschloß  man 
aus  der  verschollenen  Inschrift  von  Worringen, 
Brambach,  Corp.  inscr.  Bhen.  306  (Holder,  Alt- 
celt.  Sprachschatz  2,  1105  verweist  dafür  auf 
den  Personennamen  Begus,  -a).  Nach  besserer 
Überlieferung  lautet  die  Inschrift  aber  (C.  I.  L. 
13,  8518):  in  h.  d.  d.  deae  Begin.  vicani  Seco- 
rigienses.  Schon  Brambach  vermutete  im  Re- 
gister eine  dea  Begina  (=  luno?).  [M.  Ihm.] 

Regina  1)  Beiname  der  luno  s.  Boscher 
Bd.  2 Sp.  600  f.  603  f.  W.  Otto,  Bhilologus  64 
(1905),  203  ff.  H.  Diels,  Sibyllinische  Blätter 
52,  1.  E.  SacTcur,  Sibyllinische  Texte  u.  For- 
schungen 174f.  Über  luno  Regina  auf  rheini- 
schen Viergöttersteinen  vgl.  Hettner , Corre- 
spondenzblatt  der  Westdeutschen  Zeitschr.  f. 
Gesell,  u.  Kunst  10  (1891),  77.  Haug,  Westd. 
Zeitschr.  10  (1891),  300  f.  — 2)  Auf  einer  Weih- 
inschrift aus  Apulum  erhalten  bisher  noch 
nicht  bezeugte,  wohl  den  Matres  zu  verglei- 
chende Gottheiten,  Badones,  das  Epitheton  Re- 
ginae:  Badonib(us)  Reginis,  /«Z.  Jung,  Jahres- 
hefte d.  öst.  arch.  Inst.  Beiblatt  3 (1900),  186, 
10  u.  Fig.  27.  — 3j  Beiname  der  Fortuna  auf 
einer  Weihinschrift  aus  Carnuntum:  Fortunae 
Reginae,  C.  I.  L.  3,  4399.  J.  2'outain,  Les 
cultes  paiens  dans  l’cmpire  romain  1,  425.  For- 
tunae Reginae  Merenti  = Tvj^rj(i)  BoaiXlarj(i) 
o!^ia(i)  zweisprachige  Inschrift  aus  der  Nähe 
von  Asvuai  südlich  vom  Sangarios,  Ath.  Mitt. 
33  fl908),  151  nr.  5.  — 4)  Isis  Regina  s. 
Bd.  2 Sp.  513,  40ff. ; vgl.  auch  F.  Baethgen, 
Beiträge  zur  semitischen  Beligionsgesch.  50,  4. 
263.  • — 5)  Beiname  der  ("mit  Isis  identifizierten) 
Noreia  (s.  d.),  C.  I.  Jj.  3,  5300.  J.  Bekker, 
Jahrb.  d.  Vereins  von  Altertums  freunden  im 
Bheinlande  42  (1867),  117.  — (>)  Saluti  Reginae, 
Weihinschrift  aus  Caerleon  (Britannien),  Hüb- 
ner, Bhein.  Mus.  11  (1857),  5.  J.  Becker  ebenda 
13  (1858),  266  ff.  Orelli  Henzen  3 nr.  5823.  — 
7)  Lacida  regina,  J.  Becker,  Jahrb.  usw.  a.  a.  0. 
116,  der  in  Lacida  denNamen  einer  barbarischen 
Lokalgöttin  sieht  und  die  Ergänzung  zu  [P]  lacida 
regina  (vgl.  C.  1.  Ij.  3,  1590'‘)  = Isis  verwirft. 
— 8)  Nemesis  Regina  s.Bd.  3 Sp.  138,  23  tf.  Neu 
kommen  hinzu  die  Weihungen  an  Nemesis 
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Regina  aus  demNemesisheiligtumin  Carnuntum, 
Bor  mann,  Arch.  Fpigr.  Mitt.  aus  Oest.  20 
(1897),  241.  242  (vgl.  211).  0.  1.  X.  3 Suppl. 

14070.  14075.  14071.  14358,  aus  Apulum  (0.  I. 
L.  3,  7767)  und  aus  Sarmizegetusa  iC.  I.  L. 
3 13777).  — 9)  Minerva  Regina,  Becker,  Jahrb. 
a a.  0.  117.  — 10)  Hila  Regina,  Votivstein  aus 
Nissa,  Becker  a.  a.  0.,  der  in  Hila  eine  Lokal- 
göttin erkennt.  — 11)  Vgl.  Regin  . . . und  die 
O'fd:  Bctailna  von  Thera  I.  G.  12,  3,  416. 
Gruppe,  Gr.  Myth.  1521,  1.  — 12)  Auf  In- 
schriften aus  Dacia  und  Moesia  erhält  Diana 
oder  vielmehr  eine  ihr  gleichgesetzte  Landes- 
göttin das  Epitheton  Regina,  C.  I.  L.  3,  1003. 
6160.  7423.  7429.  12. .71.  12372  (vgl.  12373). 
Schriften  der  Bedkankommission  4.  E.  Kalinka, 
Antike  Denkmäler  in  Bulgarien  169.  170  p. 
153.  — 13)  Domnae  Beginae  et  Domno  et 
Bono  Eventu,  Weihinschrift  aus  Naissus  (Ser- 
bien), C.  I.  L.  3 Suppl.  8244  p.  1466.  Nach 
Ladek  v.  Premerstein-Vulic , Jahrh.  d.  öst.  arch. 
Inst.  4 (1901),  Beiblatt  136f.  ist  unter  der 
Domna  Regina  die  Kybele,  unter  Domnus  Attis 
zu  verstehen.  — 14)  Diti  patri  et  Proserpinae 
Begin(ae),  Weihinschrift  aus  Ratiaria,  Kalinka 
a.  a.  0.  141  p.  131.  [Höfer.] 

Rego  (?),  zweifelhafte  Gottheit  auf  einer  bei 
Lugo  gefundenen  Inschrift  C.  I.  L.  2,  2574  Be- 
goni  m.  s.  (Hübner  dachte  an  matri  oder  mag- 
nae  sacrum).  [M.  Ihm.] 

Religio  als  Gottheit  bei  Phaedr.  fab.  4,  10 
(11),  4 ff.  G.  Thiele,  Hermes  41  (1906),  576  f. 

[Höfer.] 

Remora  s.  Roma, 

Remures  = Lemures  (s.  d.) 

Reiiiureiiia,  Göttin;  0.  I.  L.  1,  810;  vgl. 
Alommsen,  Hermes  16,  16 ff.;  Preller-Jordan, 
Böm.  Mytb.  2,  313,  3 u.  d.  Art.  Romulus. 
Reimis  s.  Romulus. 

Reparator  (?)  s.  Redarator. 
Reqiialivahanus,  germanischer  Gott,  bekannt 
durch  die  Aufschrift  eines  kleinen  Altars  aus 
.lui-akalk,  der  1883  bei  Blatzheim  (Reg.-Bez. 
Cöln)  in  der  ''Emmerich’  genannten  Flurab- 
teilung gefunden  wurde.  Die  Inschrift,  deren 
Buchstabenform  etwa  auf  das  2.  .lahrhundert 
n.  Chr.  weist,  lautet  C.  I.  L.  13,  8512  = Des- 
sau Inscr.  sei.  4737  (Faksimile  Bonn.  Jedirb. 
81  p.  78):  Deo  Bequedivahano  Q.  Aprianus 
Fructus  (man  kann  auch  Erucius  lesen,  aber 
beabsichtigt  war  ohne  Zweifel  Fructus)  ex  im- 
p(erio)  pro  se  et  suos  v.  s.  l.  m.  Daß  das  Wort 
der,  gei manischen  Sprache  angehört,  scheint 
festzustehen.  Nach  got.  riqis  'Finsternis,  Dun- 
kelheit’ deutete  man  R.  als  den  in  der  Finster- 
nis, im  Dunkel  Lebenden;  so  zuerst  Holthausen 
(bei  Zangemeister , Bonn.  Jahrb.  81  p.  81  f.), 
der  in  R.  das  Epitheton  eines  germanischen 
Pluto  erkennen  wollte.  Trotz  dieser  und  an- 
derer Deutungen  ist  das  Wesen  des  Gottes 
aber  noch  völlig  rätselhaft;  vgl.  Golther,  Hand- 
buch der  germ.  Mythologie  (1895)  p.  405  f.,  der 
weitere  Literatur  verzeichnet.  An  einen  Orts- 
namen dachte  Grienberger,  Beiträge  zur  Gesch. 
der  deutschen  Sprache  und  Literatur  19  (1894) 
p.  528 f.,  Zeitschr.  f.  d.  österr.  Gymnas.  47 
(1896)  p.  1001  {*rcqu(diva  — ein  durch  schat- 
tigen, finsteren  Wald  fließendes  Gewässer;  vgl. 
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Schwarzbach,  Schwarzwasser  u.  a.  m.).  Vielleicht 
bringt  ein  sj)äterer  Fund  Aufklärung. 

[M.  Ihm.] 

Resakemis  (PtauKSius)  ■,  Beiname  der  Isis 
('Ißid'os’ PtGant^icog)  auf  einem  oberägyptischen 
Graffito,  Snyce,  Jiec.  des  etiides  grecques  i (1891), 
47,  1.  [Höfer.] 

Resclmalc  (res^ualc)  ist  der  etruskische  Name 
einer  dienenden  Göttin  im  Gefolge  der  turan. 
Sie  ist  belegt  auf  einem  Bronzespiegel  unbe- 
kannter Herkunft,  ehedem  in  der  Sammlung 
Campanari.  Er  ist  veröffentlicht  von  Gerhard, 
Etr.  Sqnegel  3,  207  Taf.  CCXV,  von  PanofJca, 
Die  Malachisch  Taf.  I,  no.  4 und  von  Fabretti, 
C.  L 1.  no.  2497.  Die  dargestellte  Szene  ist 
die  bekannte  Schmückung  der  malavis;);  (s. 
Deecke,  Bd.  2 s.  v.)  und  zeigt  drei  Figuren: 
in  der  Mitte  die  sitzende  malavis;^  selber,  rechts 
vor  ihr  stehend  die  turan,  die  ihr  ein  Diadem 
aufsetzt,  links  hinter  ihr  stehend  die  res;^ualc, 
eine  vollbekleidete,  jugendliche  Frau,  unge- 
flügelt, die  in  ihrer  Linken  eine  Blume,  in 
ihrer  Rechten  einen  anscheinenden  Kranz  (?) 
für  die  malavis^  hält.  Für  die  Deutung  dieser 
resjfualc,  sachlich  sowohl  wie  sprachlich,  fehlt 
es  bis  jetzt  an  einem  Anhalt.  Gerhards  Er- 
klärung als  Grazie  Peitho  ist  eine  seiner  ge- 
wöhnlichen Phantasien,  und  wenn  nach  Klüg- 
manns  und  Deeekes  Vorgang  Bugge  (in  Deeckes 
Etr.  Fr.  u.  Stu.  60  sqq.)  die  dienenden  Gott- 
heiten recua,  res;jualc,  recial,  rescial  für  eine 
und  dieselbe  erklärt,  so  ist  das  reine  Willkür. 
Die  sprachlichen  Formen  lassen  sich  nur  durch 
allerhand  Zwangsmaßregeln  mit  einander  ver- 
einen, und  die  sachliche  Darstellung  der  vier 
Gottheiten  ist  ganz  verschieden  voneinander 
(vgl.  die  betreffenden  Artikel).  Der  blosse  Um- 
stand, daß  sie  im  Gefolge  der  Venus  oder  Medea 
erscheinen,  genügt  nicht,  um  daraus  ihre  Iden- 
tität zu  folgern.  Ebenso  ist  auch  Bugges  Ety- 
mologie der  Fonnen  (a.  a.  0.  c.2)  aus*  re-cival 
(die  wieder  auflebende’  durchaus  abzuweisen. 
Übrigens  scheint  ihm  selbst  später  die  Identität 
unsicher  geworden  zu  sein,  denn  an  anderer  Stelle 
(a.  a.  0.  213)  sagt  er:  ’ sch  einen  eine  und 
dieselbe  Göttin  zu  bezeichnen’.  [C.  Pauli.] 

Rescial  (rescial)  ist  der  Name  einer  jugend- 
lichen dienenden  F’rau  auf  einem  etruskischen 
Bronzespiegel  aus  Talamonaccio,  der  von  Helbig 
im  Bull,  deir hist.  1878,  144  und  von  Gamurrini, 
Append.  no.  63  tav.  111  veröffentlicht  ist.  Die 
Darstellung  zeigt  fünf  Figuren : links  zwei 
Frauen,  welche  aus  einer  Schale  einem  sitzen- 
den Manne  zu  trinken  geben  und  von  denen 
die  eine  die  Beischrift  metvia  oder  mezvia  (so 
auch  Gamurrini)  trägt,  die  andere  namenlos 
ist;  der  Mann  ist  Aison,  wie  auch  die  Bei- 
schrift zeigt,  deren  Lesung  freilich  etwas  un- 
sicher ist,  sofern  Helbig  aeasun,  Gamurrini 
heasun,  Bugge  (in  Deeckes  Etr.  P'o.  u.  Stu.  4,  60) 
aezsun  liest;  rechts  sind  wieder  zwei  Frauen- 
gestalten, Minerva  (menrva)  in  ihrer  gewöhn- 
lichen Darstellung  und  eben  unsere  rescial. 
Letztere  ist  ""eine  junge  mit  Lorbeerzweigen 
bekränzte  Frau,  die  mit  einer  Flügelspitze 
einen  kleinen  Vogel  berührt  und  nach  ihm  hin- 
schaut, während  er  fliegt’  {Gamurrini,  Bugge). 
Daß  die  Szene  die  Verjüngung  des  Aison  durch 
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den  Trank  der  Medeia  darstellt,  ist  selbstver- 
ständlich. Die  behauptete  Identität  der  rescial 
mit  der  recial,  recua  und  res;^ualc  ist  abzu- 
weisen, wie  ich  am  Schlüsse  des  Artikels  res- 
;^ualc  dargetan  habe.  [C.  Pauli.] 

Respicieus,  Beiname  der  Fortuna  (s.  d.  u. 
vgl.  Fronto  de  orat.  157, 12  ed.  Naber)  mit  einem 
Heiligtum  auf  dem  Esquilinus  {itQÖv  Tv%r\g 
’ETtiGTQsqjogtvrjs),  Blut,  de  fortuna  Born.  10 
(vgl.  Quaest.  Rom.  74).  Jordan- Hülsen,  Topo- 
graphie d.  Stadt  Rom  im  Altertum  1,  HI  (1907), 
260,  18.  Preller- Jordan,  Rom.  Mythol.  2,  186. 
Wissowa,  Religion  u.  Kultus  der  Römer  212. 
Ein  zweites  Heiligtum  befand  sich  nach  Curios. 
und  Notitia  reg.  X bei  Jordan,  Topographie  2 
(1871),  557  (vgl.  die  Bezeichnung  einer  der 
sechs  vici  in  der  zehnten  Region  als  vicus 
Fortunae  Respicient[is,  C.I.L.ß,  975  p.  180 
mittlere  Kolumne  Zeile  6)  auf  dem  Palatinus, 
Jordan-Hülsen  a.  a.M).  104,  142.  Preller-Jordan 
a.  a.  0.  Wissoiva  a.  a.  0.  Auf  welches  dieser 
beiden  Heiligtümer  sich  Cassius  Dio  42,  26,  4 
bezieht,  ist  ungewiß,  Jordan- Hülsen  a.  a.  0. 
Berichtigungen  p.  XX  zu  104, 142.  — Cassius  Dio 
a.  a.  0.  gibt  zugleich  eine  Erklärung  dieses 
ins  Griechische  nicht  zu  übersetzenden  — Plut. 
a.  a.  D.  nannte  sie,  wie  wir  sahen  Tv%r\  Em- 
GXQsrpogivT]  — Beinamens : Tv^rj  gv  fx  rov 
ndvtu  xd  iv  xolg  öq)&al(ioTg  ncA  xd  naxoniv 
v.a.1  ^(pOQ&v  %al  ir.Xoyl^sGd'ca  ^QfjvaL  xLva,  gTjö't 
iTulavO'dvsGO'ccL  oicov  olog  tyivtxo,  ncd  lÖQV- 
Gavxo  %ccl  £7tB-xdXsGav  xqÖtiov  xivd  ovv.  svaipy- 
yrjxov  EXX-gGL-,  vgl.  Gilbert,  Gesch.  u.  Topogr. 
d.  Stadt  Rom  im  Altertum.  3,  422  Anm.  3 zu 
421.  Nach  Cie.  de  leg.  2,  11,  28  valet  Fortuna 
Respiciens  ad  opem  ferendam.  Eine  Anspielung 
auf  die  Fortuna  R.  liegt  wohl  vor  bei  Plaut. 
Capt.  834:  Respice  F'ortuna  quod  tibi  nec 
facit  nec  faciet,  {hoc]  me  iubes.  Weihungen 
an  Fortuna  Respiciens:  C.  I.  L.  6, 181  (in  hortis 
Carirensibus  in  Quirinali).  C.  I.  L.  9,  5178 
(Asculum,  ager  Picenus).  C.  I.  L.  11,  347 

(Nähe  von  Ravenna).  C.  I.  L.  11,  817  (Mutina). 
C.  I.  L.  13,  6472;  vgl.  I.  Toutain,  Fes  cultes 
2)aiens  dans  l’empire  romain  1,  425  (Germania 
Superior,  Nähe  von  Heilbronn).  S.  Fortuna. 

[Höfer.] 

Restitiitor,  1)  Beiname  des  luppiter,  s,  Bd.  2 
Sp.  752,  1 — 2)  des  Herkules  auf  einer  Weih- 
inschrift aus  Tymandus  (Pisidien) : Herculi 
Restitutori,  Sterrett,  Papers  of  the  amer.  school 
3,  559  p.  387.  E‘phem.  Fptigr.  5 (1884),  1354 
p.  581.  C.  I.  L.  3,  6867.  [Höfer.] 

Restitutrix , Beiname  der  Fortuna  auf 
einer  im  Prätorianerlager  vor  der  porta  Vimi- 
nali.s  gefundenen  Basis:  Deae  Fortunae  Resti- 
tutrici,  C.  I.  L.  6,  30876.  Gilbert,  Gesch.  u. 
Topogr.  d.  Stadt  Rom  im  Altert.  3,  199  (Anm.  2 
zu  198).  372,  3.  Jordan- Hülsen , Topogr.  d. 
Stadt  Rom  im  Altert.  1,  3 (1907),  390,  44.  Da 
die  Weihung  aus  dem  Prätoriauerlager  stammt, 
ist  wohl  der  Beiname  der  Fortuna  aus  der 
Vorstellung  und  dem  Wunsche  zu  erküren,  daß 
sie  'proelia  restituit’.  [Höfer.] 

Reuveanabaraeciis  (?),  spanischer  Gott  auf 
der  im  Dorf  Ruanes  hei  Trujillo  (Turgalium, 
Lusitanien)  gefundenen  Inschrift  C.  I.  L.  2, 
685  Reuveanabaraeco  Afer  Albini  f{üius)  Tu- 
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77  Reverentia 

rdlus  V.  s.  l.  m.  Ob  der  Name  richtig  über- 
liefert ist,  steht  dahin.  Vermutlich  eine  Fäl- 
schnng  ist  C.  I.  L.  2 suppl.  5276  (Turgalium) 
mit  dem  Votivdativ  Baraeco.  [M.  Ihm.] 
Reverentia,  Personifikation  der  Ehrfurcht, 
von  Honos  Mutter  der  Maiestas,  Ov.  Fast.  5, 
23  ff.  [Höfer.] 

Reviuus,  keltischer  Gott.  Inschrift  aus  Gar- 
gnano  am  Gardasee  C.  I.  L.  5,  4876  Revino 
■sacrium).  P.  P.  1.  v.  s.  l.  m.  [M.  Ihm.] 

Rex,  Beiname  1)  des  Mithras  auf  einer  in 
Bandorf  bei  Oberwinter  gefundenen  Inschrift: 
Deo  Invict(o)  Regi,  Sch  aa  ff  hausen  in  Jahrh.  d. 
Vereins  von  Altertums  freunden  im  Rheinlande 
ü3  (1873),  102  (Taf.  13  Fig.  1).  105.  — 2)  des 
Mercurius : Mefcurio  Regi  sive  Fortunae,  Bram- 
bach, Inscr.  Rhen.  nr.  70  (vgl.  nr.  79).  — 3)  Eine 
Münze  des  Kaisers  Claudius  Gothicus  zeigt  den 
Vulcanus  mit  Amboß,  Zange  und  Hammer  und 
trägt  die  Umschrift:  Regi  Artis,  Winckelmann, 
Gesammelte  Werke  (Donaueschingen  1825)  9, 
85.  Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  7,  473.  Cohen  6®, 
153,  239.  Vgl.  den  Hephaistos  %lvtovixvr\s {Hom. 
R.  1,  571.  18,  143.  391)  und  seine  Bezeichnung 
als  nolQccvog  %i%vr\g  {Nonn.  Dionys.  30,  66)  oder 
als  (XQXvyog  t&v  ti%vü>v  (Plut,  aqua  an  ignis 
utilior  12  p.  958  d).  — 4)  Beiname  des  luppiter, 
Preller-Jordan,  Rom.  Myth.  1,  205,  4.  W.  Otto, 
Philologus  64  (1905),  205.  [Höfer.] 

Rtaaane?  (Paavy?)  s.  Phalanna  2.  [Höfer.] 
Rbachla  = Leukothea  s.  Segeiron.  [Höfer.] 
Rliadalus,  Skythe,  Val.  Flacc.  6,  69.  [Höfer.] 
Rhadamanthys  (PaSäyav&vg,  äol.  BgaSd- 
yccv&vg,  pQccSdyccv&vg ; alter  Schreibfehler  'Por- 
SagavO-og:  Papyrosfragm.  Aeschyl.  fr.  99  Nauck 
Tr.  Gr.  fr.^-,  lat.  Rhadamanthus ; Nebenform 
Paddgag:  Schol.  Theokr.  2,  34)  war  in  dem 
ganzen  altkretischen  Kulturkreis  bekannt  als 
mächtiger  König  von  Kreta,  der  auf  Erden  Ge- 
setz und  Recht  schuf  und  unter  den  Toten  als 
gerechter  Herrscher  und  Richter  fortwirkte. 
Spuren  dieser  Mythen  finden  sich  außerhalb 
Kretas  auf  Inseln  des  Agäischen  Meeres,  im 
südwestlichen  Kleinasien,  auf  Euboia  und  in 
Boiotien.  Zu  seiner  kretischen  Parallelgestalt 
Minos  stand  Rh.  ursprünglich  in  keiner  näheren 
Beziehung;  die  beiden  gehörten  entweder  ver- 
schiedenen Mythenperioden  an  oder,  wie  Hoeck, 
Kreta  2,  195  meint,  verschiedenen  Gegenden 
Kretas. 

Nach  dem  Erlöschen  der  altkretischen  Kul- 
turperiode knüpfte  man  zwar  mehrfach  noch 
an  die  alte  Überlieferung  an,  doch  fand  die 
Rh. -Sage  keine  lebendige  Weiterbildung  mehr. 
In  die  Heldensage  der  neuen  Zeit  wurde  Rh. 
nur  selten  hiueingezogen.  Von  den  kretischen 
Heroen  gewann  iMinos  das  überwiegende  Inter- 
esse, und  wesentliche  Abschwächungen  der  Rh.- 
Sage  waren  die  Rückwirkung  dieser  höheren 
Bewertung  des  Minos. 

Das  zeigt  sich  schon  in  der  Genealogie. 
Kinaithon  bei  Paus.  8,  53,  5 kannte  noch  eine 
alte  kretische  Sage  von  dem  selbständigen  Rh., 
nach  welcher  Rh.  ein  Sohn  des  Hephaistos, 
dieser  ein  Sohn  des  Talos,  und  Talos  ein  Sohn 
des  Kres  war.  Alle  anderen  sehen  dagegen  in 
Rh.  nur  noch  ein  Anhängsel  an  Minos.  Daß 
Minos  und  Rh.  Brüder  gewesen  seien,  und  zwar 
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Söhne  des  Zeus  und  der  Europa,  wird  seit  Hom. 

11.  14,  322  oft  wiederholt,  z.  B.  bei  Plat.  Min. 
318  D,  Lukian  de  luctu  7,  Pediasim.  7,  18, 
Schol.  Lykophr.  431,  Eustath.  Hom.  11.  989,  35. 
Andere  fügen  Sarpedon  als  dritten  Bruder  hin- 
zu, und  diese  drei  Brüder  Minos,  Sarpedon 
und  Rh.  gelten  dann  entweder  für  Söhne  des 
Zeus  und  der  Europa  oder  für  Söhne  des  Aste- 
rion (s.  o.  Bd.  1 Sp.  656),  oder  es  wird  beides 
dahin  vereinigt,  daß  Zeus  die  Europa  nach- 
mals dem  kretischen  König  Asterion  bezw. 
Asterios  zur  Gemahlin  gibt  und  dieser  die 
drei  Söhne  des  Zeus  adoptiert;  vgl.  Hesiod.  fr. 
55  Rzach  bei  Schol.  Hom.  II.  12,  292;  Aeschyl. 
K&gtg  i)  Evgwnr]  fr.  99  Nauck--  Bakchyl.  fr. 
10  Blaß  bei  Schol.  Hom.  II.  12,  292;  Herodot. 
1,  173;  Eurip.  Rhes.  28  nebst  Schol.-,  Strab. 

12,  573;  Apollod.  3,  1,  1,  3;  Schol  Lykoqjhr. 
1284  (vgl.  Etym.  Magn.  397,  40.  588,  25.  Tzetz. 
Lykophr.  1283);  Hygin.  fab.  155.  178;  Schol. 
Stat.  Theb.  4,  530.  — Allerdings  führte  diese 
Genealogie  zu  chronologischen  Schwierigkeiten, 
da  Minos  nach  Hom.  11.  13,  450  als  Großvater 
des  Idomeneus  zwei  Generationen  älter  war, 
als  der  trojanische  Krieg,  an  dem  Sarpedon 
teilnahm,  vgl.  Herodot.  7,  171,  und  die  Histo- 
riker griffen  deshalb  zu  dem  beliebten  Aushilfs- 
mittel, gleichnamige  Helden  anzunehmen.  Sie 
verdoppelten  bald  Sarpedon  (s.  d.),  bald  Minos 
oder  Rh.  Diodor.  4,  60  sagt:  Söhne  des  Zeus 
und  der  Europa,  der  späteren  Gattin  des  Aste- 
rios, waren  Minos,  Rh.  und  Sarpedon  (vgl.  5, 
78  f.);  dieser  ältere  Minos  zeugte  mit  der  Lyk- 
tios-Tochter  Itone  den  Lykastos,  welchem  dann 
die  Korybas-Tochter  Ide  den  jüngeren  Minos 
gebar,  den  andere  gleichfalls  für  einen  Sohn 
des  Zeus  hielten;  dieser  jüngere  Minos  war 
der  große  König  zur  See,  Gemahl  der  Pasiphae, 
Vater  des  Deukalion  usw.  Diodor  spricht  so- 
mit nur  von  einem  doppelten  Minos,  allein  in 
seiner  Quelle  hatte  diesem  auch  ein  doppelter 
Rh.  und  Sarpedon  zur  Seite  gestanden.  Denn 
Sokrat.  Argol.  im  Schol.  Eurip.  Rhes.  28  kennt 
Minos,  Sarpedon  und  Rh.  als  Söhne  jenes  Ly- 
kastos und  der  Ide,  und  auch  Ephor os  hei  Strab. 
10,  476.  482  (Eustath.  Hom.  Od.  1861,  26)  unter- 
scheidet zwischen  einem  älteren  Rh.  als  erstem 
Gesetzgeber  Kretas  und  einem  jüngeren  Rh.  als 
Bruder  des  berühmten  Minos.  — In  späterer 
Zeit  kommen  gelegentlich  auch  andere  Kom- 
binationen vor.  So  werden  als  Söhne  des  Zeus 
und  der  Europa  nebeneinander  genannt  Minos, 
Aiakos  und  Rh.,  die  drei  Totenrichter  (Serv. 
Verg.  Aen.  6,  566;  Alyth.  Vat.  2,  76)  oder  Minos, 
Rh  und  Phoinix  (Tzetz.  Lykophr.  431).  Ver- 
einzelt heißt  Rh.  auch  wegen  seiner  Gerech- 
tigkeit Sohn  des  Zeus  und  der  Dike  (Porphyr 
de  abstinent.  3,  16). 

Der  Charakter  des  Rh.  wird  durchaus  ein- 
heitlich geschildert.  Rh.  ist  ein  Vorbild  an 
GaqjQoavvy:  Theogn.lOX,  Demosfh.  (A,  30;  (pgi- 
vä)v  ycccQTtbv  dgwgytov  ovö’  andtaiOL 

Q-vgov  tigTitTcu  HvSod-iv:  Pind.  Pyth  2,  74;  er 
waltet  ßovlccig  iv  ogO-alGi:  Pind.  Ol.  2,  75. 
Gerechtigkeit  ist  der  Grundzug  seines  Wesens, 
sein  Epitheton  ist  daher  5 bixaiog  (Ibykos  fr. 
32  Bergk*  bei  Athen.  13,  603  d)  oder  (hnaiöra- 
rog,  vgl.  Plat.  Legg.  1,  624  B;  Minos  318  1); 
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Sosikrat.  im  Schol.  Aristoph.  Vög.  521;  Epjhor. 
bei  Strab.  10,  476;  Uiod.  5,  79.  84;  Liban.  Orat. 
17,  26  S.  517.  Wollte  man  einen  gerechten 
Mann  loben,  so  sagte  man,  er  zeige  'Padagäv- 
&vog  TQonovg  (Jiekker,  Anecd.  Graec.  1,  61,  23), 
oder  er  sei  noch  gerechter  als  Bh.  (Euripid. 
Kyklops  273).  Kh.  hatte  die  Grundlagen  der 
kretischen,  für  weite  Kreise  vorbildlichen  Rechts- 
pflege geschalfen  und  das  Prozeßwesen  ge- 
ordnet {Plat.  Legg.  1,  625  A:  diccrtpttv  rd  ntgl 
rdg  (li'y.ag),  und  manche  Einzelheiten  der  sj)ä- 
teren  Rechtspflege  wurden  auf  ihn  zurückge- 
führt. So  schildert  Fiat.  Legg.  12,  948  B die 
durch  das  Recht  von  Gortyn  (vgl.  Bücheler- 
Zitelmann,  Das  Recht  von  Gortyn  70,  Rhein. 
Mus.  40,  Ergänzunysheft  1885)  bestätigte  Sitte, 
den  Richterspruch  an  den  von  den  Parteien  zu 
leistenden  Eid  zu  liinden,  als  einen  von  Rh. 
eingeführten  Grundsatz  der  Fcxdaydv'Q'vog  ypi'c;?, 
wobei  er  freilich  meint,  diese  Sitte  habe  zwar 
für  die  alte,  den  Göttern  näher  stehende  Zeit 
gei)aßt,  sei  aber  für  die  gegenwärtige  Zeit 
des  Unglaubens  nicht  mehr  geeignet;  vgl.  auch 
die  Glosse  ' Paöaydv^vog  ypitr/g  bei  Swd., 
J)iogeni(ui.  7,  98  cod.  Vindob.  3,  74,  Mucar. 
7,  50,  Gregor,  ('ypr.  3,  59;  ferner  Aristid.  Rhet. 
46,  147.  Andere  führten  das  strenge  Wieder- 
vergeltungsrecht, das  ius  talionis,  auf  Bh.  und 
seinen  Grundsatz  zurück:  it  x«  nüQ-oi,  rd  x’ 
diKt]  x’  id'iTa  ytrotrc),  Artstot.  Ethik. 
Nikomach.  5,  8 p.  1132  b,  25,  ebenso  den 
Grundsatz,  daß  die  Vergeltung  eines  Unrechts 
straflos  macht:  ög  dv  dui’vrjrca  rov  ^siqüv 

ddiy.cov  y.utd(>%avzci,  dO'äov  tivcu,  nach  wel- 
chem voyog  ' PciöciydvQvog  Herakles  in  dem 
Prozeß  wegen  Tötung  des  Linos  freigesprocben 
sein  sollte,  Apollod.  2,  4,  9,  2.  Wären  uns  die 
dem  Epimenides  zugeschriebenen  Schriften  thqI 
{hvaiüv  xod  ryg  iv  KQi]zy  noltztiag  und  thqI 
Mli'co  xat  ’ Pccö'aydv^vog  {Eiog.  Laert.  1,  10,  5) 
erhalten,  so  würde  uns  wohl  noch  manch  andere 
Zurückführung  auf  Rh.  begegnen.  Galt  doch 
z.  B.  auch  die  Sitte  des  Sokrates,  Zenon  und 
anderer,  die  den  Namen  der  Götter  'nicht  un- 
nützlich führen’  wollten  {Schoemami,  Griech. 
Altert.  277)  und  deshalb  bei  Tieren  und  un- 
verfänglichen Dingen,  z.  B.  bei  Hund,  Gans, 
Widder,  Platane  u.  dgl.  schwuren,  für  ein  Ge- 
bot des  Rh.,  vgl.  Sosikrat.  Kretika  im  Schol. 
Aristoph.  Vög.  .521.  Suhl.  s.  Adyncov  bjivvßi-, 
Kratinos  Koinöd,  Cheirones  im  Schol.  Flat. 
Apolog.  21  E;  Forpihyr.  de  abstin.  3,  16;  Eiistath, 
Hom.  Od.  1871,  3 und  die  Glosse  Ftxdaydv- 
oti’og  OQuog  bei  Suid.,  Hesych.,  Fhot.,  Zenob.  5, 
81,  Apostol.  15,  17,  Alacar.  7,  49.  Ob  Anaxan- 
drides  in  seiner  Komödie  Gerontomanin  wegen 
dieses  Gebotes  Rh.  neben  Palamedes  als  Er- 
finder z(üv  ytloiatv  verspottet  [Athen.  14,  614  c, 
vgl.  Aristot.  Rhetor.  3,  12  p.  1413  b,  96)  oder 
ob  hier  eine  andere  Beziehung  vorliegt  (vgl. 
oben  Bd.  3 Sp.  1270,  51),  ist  fraglich. 

Als  Gesetzgeber  war  Rh.  nicht  auf  den 
Kreis  von  Gericht  und  Prozeßwesen  beschi'änkt. 
Nach  alter  Anschauung  war  er  ein  mächtiger 
König  von  Kreta,  der  hier  und  in  der  ganzen 
Inselwelt  Ruhe  und  Frieden  geschaffen,  die 
staatlichen  Verhältnisse  geordnet  und  die  besten 
Staatsgesetze  gegeben  hatte.  Man  mußte  sich 
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allerdings  damit  abfinden,  daß  ganz  derselbe 
Ruhm  auch  dem  Minos  zukam,  und  löste  diese 
Schwierigkeit  auf  verschiedene  Weise.  Ephoros 
bei  Strab.  10,  476.  482  erzählt,  auf  Kreta  habe 
zuerst  der  ältere  Rh.  durch  Gesetze  und  städti- 
sche Siedelungen  die  staatlichen  Grundlagen 
geschalfen  {-Tzgcozog  zi]v  vgaav  i'^ryiSQ&aea  doxst 
vouiyoig  nai  avvofKiayotg  ziöktav  xtxi  Ttolczticag) 
und  er  habe  dabei  seine  Gebote  als  von  Zeus 
empfangen  erklärt;  nachmals  habe  Minos  (der 
Zweite),  der  Bruder  des  jüngeren  Rh.,  jenen 
älteren  Rh.  uachgeabmt.  Ebenso  ist  bei  Diod, 
4,  60  Rh.  der  Altere  der  Gesetzgeber  [zolg' 
Kyrialv  ii’Ofiod'tz7]Gn)  und  der  berühmte  Minos 
der  Zweite  lebt  erst  zwei  Generationen  später. 
Bei  Flin.  7,  191  heißt  es  kurz,  Rh.  habe  die 
ersten  Gesetze  gegeben.  Umgekehrt  gilt  bei 
F’lat.  Min.  318Dif.  320  B ff.  Minos  als  der 
eigentliche  Schöpfer  der  alten  kretischen  Ge- 
setze; der  gerechte '-und  gute  Rh.  [d'ixaiog, 
dyatübg  avrjQ)  wurde  von  seinem  Bruder  Minos 
nicht  in  allen  königlichen  Pflichten  unterrichtet,, 
sondern  nur  in  denen  zweiten  Ranges,  wie  es 
die  Rechtsprechung  war;  so  wurde  er  lediglich 
ein  guter  Richter;  Minos  brauchte  ihn  als  vo- 
yoepvla^  in  der  Stadt,  den  Talos  als  solchen 
im  übrigen  Kreta.  Flutarch.  Thcs.  16  faßt  die.se 
Darstellung  in  die  kurzen  Worte  zusammen,, 
man  bezeichne  Minos  als  König  und  Gesetz- 
geber, Rh.  aber  als  Richter  und  Hüter 
des  von  Minos  festgesetzten  Rechtes.  — An- 
dere zogen  die  Grenze  zwischen  Minos  und 
Rh.  dahin,  daß  dem  ersteren  die  Tätigkeit  auf 
Kreta,  dem  letzteren  die  auf  den  Inseln  zufiel.. 
So  hatte  nach  Diod.  5,  78  f.  84  Minos  die  kre- 
tischen Gesetze  geschaffen  und  die  Seeherr- 
schaft über  die  umliegende  Inselwelt  gegründet ; 
er  ward  auf  seinen  jüngeren  Bruder  und  Mit- 
könig {TidgtSQog  zy  ßaailsia)  Rh.,  der  wegen 
seiner  gerechten  Urteile  und  der  energischen 
Bestrafung  von  Missetätern  berühmt  w^ar,  eifer- 
süchtig und  sandte  ihn  deshalb  auf  ferne  Inseln 
hinaus;  Rh.  gewann  sich  zahlreiche  Inseln  und 
einen  großen  Teil  der  asiatischen  Küste,  da. 
alle  wegen  seiner  Gerechtigkeit  seine  Herr- 
schaft gern  aufnahmen;  später  ordnete  er  die 
Herrschaft  so,  daß  sein  eigener  Sohn  Erythros 
das  von  ihm  gegründete  Erythrai  erhielt,  — : 
Oinopion,  der  Sohn  des  Minos  und  der  Ariadne, 
Chios.  — Thoas  Lemnos,  — Enyeus  Skyros,  — 
Pamphylos  Peparethos,  — Euanthes  (Euam- 
beus)  Maroneia,  — Alkaios  Paros,  — Anion 
Delos  — Andreus  Andros.  Was  Diodor  so 
ausführlich,  vielleicht  nach  Apollodoros  Kom- 
mentar zum  Schifi'skatalog  (Rethe,  Herrn.  24, 
418),  erzählt,  faßt  Apollod.  biblioih.  3,  1,  2,  3 
dahin  zusammen,  Rh.  habe  nach  einem  Zwist 
mit  Minos  Kreta  verlassen  und  den  Inselbe- 
wohnern ihre  Gesetze  gegeben  [zoig  vpauozcag 
vogo^t'züv). 

Nach  dem  Tode  wurden  dem  Rh.  beson- 
dere Ehren  zuteil.  Das  ist  alte,  feststehende 
Sage.  Die  Einzelheiten  aber  werden  verschie- 
den geschildert,  je  nach  der  verschiedenen  Auf- 
fassung vom  Leben  nach  dem  Tode.  Nach  der 
einen  Auffassung  gelangen  bekanntlich  die 
großen  und  gerechten  Helden  ohne  eigentlichen 
Tod  unmittelbar  vom  irdischen  Dasein  nach 
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dem  Elysischen  Gefilde  bezw.  zu  den  Inseln 
der  Seligen,  wo  sie  getrennt  von  den  auf  Erden 
Lebenden  und  getrennt  von  den  Göttern  ein 
ewiges,  glücklicbes  Leben  führen;  vgl.  Boltde, 
Fsyche  63  ff.,  Radermacher,  Das  Jenseits  im 
Mythos  der  Hellenen  98  ff.,  Waser  bei  Ranly- 
Wissoiva,  Real-Encykl.  5,  2470  ff.  Wer  dieser 
Auffassung  folgte,  hielt  es  für  selbstverständ- 
lich, daß  auch  Rh.  nach  seinem  Erdenleben 
dorthin  gelangt  war.  So  heißt  es  bei  Homer, 
Od.  4,  564,  Menelaos  werde  ohne  zu  sterben 
nach  den  Elysischen  Gefilden  ans  Ende  der 
Welt  gelangen,  wo  auch  Rh.  weile  (od'i  iav- 
’&'ds  ’P.),  und  Paus.  8,  53,  5 interpretiert  diese 
Stelle  richtig  dahin,  Menelaos  werde  nach  dem 
Elysischen  Gefilde  gelangen,  wohin  'früher 
schon  Rh.  gelangt  sei’.  In  Aeschylos’  K&gsg  y 
EvQÖ)7t7}  (fr.  99  NaucJc-)  trat  Eurojja  auf  und 
klagte,  daß  von  ihren  drei  Söhnen  Minos,  Rh. 
und  Sarpedon  nur  noch  der  letztere  ihr  ge- 
blieben sei.  Rh.  lebe  zwar  unsterblich  fort, 
aber  nicht  mehr  sichtbar  für  sie:  Pccddfuxv&vv, 
6g  TfSQ  aqp'O'iTOg  naiö'cov  iyibv,  all’  ovv.  iv  ccvycäg 
ralg  iyalg  Qoag  tx^‘"  Vorstellung  von  der 

Entrückung  des  Rh.  nach  Elysion  war  aber 
damals  so  geläufig,  daß  diese  kurze  Andeutung 
genügte.  Auch  Pindar  Ol.  2,  75  verwertet 
diese  Vorstellung  in  seiner  bekannten  Darstel- 
lung, nach  welcher  die  Sterblichen,  wenn  sie 
zum  drittenmal  ihr  Leben  auf  Erden  ohne  Un- 
recht geführt  haben,  zu  den  Inseln  der  Seligen 
gelangen,  wo  Rh.  als  naQSÖQog  des  Kronos 
weilt;  über  die  verschiedene  Interju-etation 
dieser  Stelle  durch  Aristarch  und  Didymos  vgl. 
Schol.  Pind.  Ol.  2,  138.  140  nebst  Boeckhs  Er- 
läuterungen; Rohde,  Psyche  500  ff. ; Maximil. 
Alayer  oben  im  Artikel  Kronos  Bd.  2 8p.  1456. 
Pindar  vereinigt  offenbar  zwei  verschiedene 
ältere  Sagen:  nach  der  einen  war  Kronos  der 
eigentliche  Herrscher  auf  den  Inseln  der  Seligen, 
nach  der  anderen,  die  später  Lukian.  ver.  hist. 
2,  6 fl.  so  weit  ausgeschmückt  wiedergibt,  war 
Rh.  dort  der  oberste  Gebieter.  An  derartige 
Vorstellungen  von  Elysion  und  Rh.  wird  bis 
in  die  späteren  Zeiten  häufig  angeknüpft,  wenn 
auch  in  unmittelbarer  Verbindung  mit  anderen 
Anschauungen.  So  z.  B.  in  der  unten  zu  be- 
sprechenden Sage,  daß  Alkmene  dort  die  Gattin 
des  Rh.  gewesen  sei,  dann  in  dem  Ausdruck 
bei  Hegesipp.  Anthol.  Palat.  7,  545,  Hermes 
führe  die  Guten  zum  Rh.,  und  in  der  Grab- 
schrift für  Regilla  (Kaibel,  Epigr.  Graec.  1046. 
47  = 0.  I.  G.  6280  = I.  G.  14,  1389):  ipoxr] 
d's  G’urjTttQOv  ’Padagdv^vog  dg.g>ntolsvn.  ■ — 
Neben  dieser  bei  Hom.  Od.  4,  563  ff.  vorkom- 
menden Vorstellung  von  dem  Elysischen  Ge- 
filde steht  im  11.  Buch  der  Odyssee  die  zweite 
Auffassung  vom  Leben  nach  dem  Tode,  wonach 
die  verstoi'benen  Heroen  in  der  Unterwelt  wei- 
len und  dort  als  Schatten  das  irdische  Wesen 
und  Lehen  gleichsam  fortsetzen ; Minos,  der 
große  Richter  auf  Erden,  sitzt  auch  dort  noch 
mit  seinem  goldnen  Zepter  und  entscheidet 
die  Streitigkeiten  der  Toten  (Od.  11,  568). 
Nonnos  Dionys.  19,  188  f.,  läßt  die  beiden  ver- 
schiedenen Vorstellungen  der  Odyssee  neben- 
einander bestehen,  vgl.  atich  Strah.  1,  3 u 3, 
150.  Aber  die  Volksanschauung  drängte  zur 
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Einheit  und  bildete  die  zweite  Unterwelts-Voi-- 
stellung  dahin  aus,  daß  außer  Minos  auch  alle 
anderen  Helden,  die  auf  Erden  Richter  gewesen 
waren,  drunten  das  Richteramt  fortführten. 
Plat.  Apolog.  32  p.  41  A (vgl.  Cic.  Tuscul.  1, 
98)  bezeichnet  als  solche  Richter  in  der  Unter- 
welt Minos,  Rh.,  Aiakos,  Triptolemos  xai  dlloi 
oaoi  räv  7]y.i&tcov  öixaboi  iyivovro  iv  tcö  suvt&v 
ßia,  und  wie  hier  Rh.  und  Minos  vereint  sind, 
aber  nichts  von  einem  Gericht  über  Seligkeit 
oder  Verdammnis  der  Menschen  gesagt  wird, 
so  gibt  z.  B.  auch  Porphyr,  vita  Plotin.  22  (in 
dem  Orakel)  und  23  (in  dessen  Erläutemng) 
die  Auffassung  wieder,  daß  der  Gerechte  zu 
den  Helden  des  goldenen  Zeitalters,  Minos,  Rh., 
Aiakos  usw.  ob  öixaG&rjGOfisi'ov  oi'xiG&ai,  Gvvs- 
Gogsvov  da  rovtotg.  — Zu  diesen  beiden  ver- 
schiedenen Vorstellungen  tritt  als  dritte  hinzu 
die  Vorstellung  von  einem  eigentlichen  Toten- 
gericht über  die  Menschen,  welche  Rohde, 
Psyche  284  für  eine  spätere  Auffassung  hält, 
während  Grup2}e,  Gr.  Myth.  863  in  ihr  das 
Wesen  der  altkretischeu  Rh. -Sage  erblickt. 
Am  bekanntesten  ist  die  eingehende  Schilde- 
rung bei  Plat.  Gorg.  523  E — 526  (vgl.  Plut. 
Consol.  ad  Apollon.  36  p.  121  C):  auf  dem  Anger 
(latywv)  bei  dem  Kreuzweg,  wo  sich  die  Wege 
zu  den  Inseln  der  Seligen  und  zum  Tartaros 
trennen,  richten  die  Söhne  des  Zeus,  Minos 
und  Rh.  in  rf]g  ’AcLag,  Aiakos  in  ryg  EvgSnrig, 
und  zwar  richtet  Rh.  die  aus  Asien  stammen- 
den Menschen,  Aiakos  die  aus  Europa;  beide 
tragen  den  einfachen  Richterstab  (gaßdog); 
Minos  aber  mit  dem  goldenen  Zepter  ..ent- 
scheidet als  Oberrichter  in  Zweifelsfällen.  Ähn- 
lich gedacht  ist  das  Totengericht  auf  dem  Ge- 
filde der  Wahrheit  (nsdiov  dlri&aiag)  bei  Ps.- 
Plat.  Axioch.  371  B,  doch  werden  hier  nur  Minos 
und  Rh.  als  Richter  genannt,  eine  Konzession 
an  die  ältere  Auffassung  des  Aiakos  als  Tür- 
hüter und  nlaidov^og  des  Hades.  Minos  und  Rh. 
allein  nennen  auch  Apollod.  3,  1,  2,  3,  Diod. 
5,  79,  Lucian.  de  luctu  7,  Cic.  Tuscul.  1,  10, 
Verg.  Aen.  6,  432.  566  (wo  Rh.  Cnosius  als  be- 
sonders strenger  Inquisitor  geschildert  wird), 
Claudian.  in  Rufin.  2,  477  ff.,  Themist.  or.  20 
p.  234  c.  Dagegen  stehen  Minos,  Rh.  und  Aia- 
kos nebeneinander  bei  Demosth.  18, 127.  Isokrat. 
12,  205,  Arrian.  Anah.  7,  29,  3,  Propert.  5, 
11,  19  ff.,  Ovid.  met.  9,  435  ff.,  Senec.  Hcrcul. 
für.  737.  Hercul.  Oet.  1562,  Stat.  Theb.  8,  27. 
103,  vgl.  4,  530.  11,  571.  Silo.  2,  1,  219.  3,  3,  16, 
Dracont.  9,  129 — 134,  Serv.  Verg.  Aen.  6,  432 
(wo  Minos  als  crudelis,  Rh.  und  Aiakos  als 
fratres  mitiores  bezeichnet  sind).  6,  566,  Myth. 
Vat.  2,  76.  Sehr  oft  wird  Minos  allein,  gelegent- 
lich auch  Rh.  allein  genannt,  z.  B.  Hikian. 
Catapl.  13.  23  ff.,  Nonn.  tiarr.  ad  Greg,  invect. 
2,  8 p.  163  bei  Westermann,  Mythogr.  369,  27. 
Die  Darstellung  der  Totenrichter  auf  Vasen- 
bildern behandelt  eingehend  Winkler,  Dar- 
stellung der  Untericelt  auf  unter  italischen  Vasen, 
Breslauer  jjhilol.  Abhandl.  Bd.  3 Heft  5 S.  4. 
18.  35:  auf  der  Amphora  in  ÄHinchen  849  ab- 
geb. Archäol.  Zig.  1843  Taff  12,  1;  TU/ewcr 
Vorlegebl.  Ser.  E Taf.  1 ; Baumeister , Denkm. 
des  klass.  Altertums  1928  Taf.  87  nr.  2042 B) 
scheinen  Minos  mit  Zepter  in  asiatischer  Tracht, 
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Eh.  als  Greis,  und  Aiakos  nebeneinander  dar- 
gestellt zu  sein;  — auf  der  Amphora  in  Neapel 
3222  (abgeb.  il/o«,  d.  Inst.  8,  9;  Wiener  Vorl. 
a.  a.  U.  Tat'.  2;  Baumeister  a.  a.O.  1927  nr.  2042  A) 
sind  inschriftlich  bezeugt  Tripbolemos,  Aiakos 
und  Eh.;  — auf  dein  Bruchstück  einer  Aui- 
j)hora  in  Karlsruhe  258  (abgeb.  Archäol.  Ztg. 
1884  Taf.  19;  Wiener  Vorl.  a.  a.  ü.  Taf.  6,  3) 
sind  durch  Inschriften  gesichert  Triptolemos 
und  Aiakos;  ob  der  fehlende  dritte  Eichter 
Minos  oder  Eh.  war,  läßt  sich  nicht  entscheiden. 

Andere  Sagen,  die  an  Eh.  anknüpfen, 
hängen  zum  Teil  mit  seinem  Euhm  als  Ordner 
des  staatlichen  Lebens  auf  Kreta  und  Umgebung 
zusammen.  So  wird  Gortys,  der  Ejionymos 
von  Gortyn  auf  Kreta,  ein  Sohn  des  Eh.  genannt, 
Paus.  8,  53,  4.  — In  Erythrai  wird  der  Epo- 
nymos  Erythros  gleichfalls  als  Sohn  des  Eh. 
bezeichnet,  der  von  Kreta  dorthin  eingewan- 
dert {Paus.  7,  3,  7)  oder  von  seinem  Vater  Eh. 
als  König  eingesetzt  war  iDiod.  5,  79.  84),  und 
vielleicht  hieß  Erytlirai  eben  mit  Eücksicht 
auf  die  Beziehungen  zu  Eh.  das  Land  der 
Seligen,  Kaibel,  Epigr.  Gr.  317.  904.  — Auch 
in  Nysa  nördlich  vom  Maiandros  bezw.  in  dem 
zu  Nysa  gehörigen  Akaraka  [Bull.  hell.  14, 
233;  Acharaka;  Strab.  12,  579.  14,  649  f. ; Akara: 
Pltym.  Magn.)  wurde  der  Oikistes  Athymbros 
(Thymbros)  gelegentlich  für  einen  Kreter  aus 
dem  Geschlecht  des  Eh.  rü  yivsi  anb  P.) 

ausgegeben;  er  sollte  bei  den  Karern  gewohnt 
und  Ehren  genossen  haben  und  dann  Akaraka 
gegründet  haben,  Methodios  im  Etgm.  Magn. 
45,  17;  andere  Traditionen  über  Atliymbos  bei 
Strab.  14,  650,  Steph.  Byz.  s.  ’Z&vgjlQa.  — 
Ferner  wird  aus  Gaza  berichtet,  daß  Minos 
mit  seinen  Brüdern  Aiakos  und  Eh.  dort  ge- 
wesen sein  sollte,  Steph.  Byz.  s.  rd^a.  — Auch 
die  Ehadamanes  oder  Ehadamaner  in  Arabien 
werden  von  Eh.  und  Kreta  abgeleitet,  Ptin.  6, 
158;  Nonn.  Dionys.  21,  304  tf. 

Verschieden  geurteilt  wurde  über  Eh.  Ver- 
hältnis zu  Talos.  Nach  der  alten  Genealogie 
bei  Kinaithon,  von  welcher  oben  die  Eede  war, 
sollte  Talos  der  Großvater  des  Eh.  sein.  Nach 
der  gleichfalls  oben  besprochenen  Auffassung 
bei  Plat.  Gorg.  waren  Eh.  und  Talos  die  voyo- 
rpvlcr/.i-g  iles  Minos.  Dagegen  gilt  Talos  bei 
Ihylios  fr.  32  Berglc*  {Athen.  13,  603  d)  als 'Pß- 
Saydv&vos  igaazyg. 

Von  den  Phaiaken  und  Eh.  handelt  eine 
sonst  verschollene  Sage  bei  Uom.  Od.  7,  323  ff. 
Danach  hatten  die  Pliaiaken  einst  den  Eh. 
(sein  Epitheton  ^av&ös  kehrt  wieder  Od.  4,  564, 
während  er  11.  14,  322  dvri&tog  heißt)  auf 
ihrem  schnellen  Schiffe  zu  dem  in  weitester 
Ferne  gelegenen  Euboia  hinübergefahren,  als 
er  den  Tityos  aufsuchen  wollte:  fjyov  inoz\>6- 
ytvov  Tixvbv  Pairjiov  viov;  an  einem  einzigen 
Tage  hatten  sie  diese  weite  Fahrt  vollendet. 
Vielleicht  hatte  Euripides  oder  Kritias  {v.  Wila- 
mowitz,  Analecta  Euripidea  166)  in  dem  Drama 
^ Rhadainanthys^  auf  diese  Sage  angespielt,  vgl. 
Eurip.  fr.  658  Natich":  ot  yyv  ^%ovg’  EvßoiSo: 
TiQOoymQov  nbliv.  Allein  der  eigentliche  Sinn 
der  homerischen  Worte  war  schon  im  Altertum 
unklar,  vgl.  Schol.  Horn.  Od.  7,  323.  324,  Eustath. 
1581,  60,  Strab.  9,  423;  man  schwankte,  ob 
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Eh.  den  Tityos  aufgesucht  habe,  um  ihn  zu 
richten  {Schol.  v.Qiti]g  iziymQriys  jiqozsqov)  oder 
ihn  anzustaunen  ö'id  itaiiga  zov  ysyi&ovg 
{Eustath.),  oder  ihn  in  Güte  von  seiner  frevel- 
haften Gesinnung  abzubringen,  i'vcc  acocpgovißrj 
avzöv  {Eustath.)-,  und  ebenso  wenig  wußte  man, 
woher  die  Phaiaken  den  Eh.  gebracht  hatten. 
Daß  die  Phaiaken  ihn  aus  dem  elysischen  Ge- 
filde, wo  er  nach  Uom.  Od.  4,  564  später  weilte, 
geholt  hätten  und  daß  das  Land  der  Phaiaken 
den  Inseln  der  Seligen  benachbart  oder  mit 
ihnen  identisch  gewesen  sei  {Schol.  u.  Eustath. 
a.  a.  0.  Schol.  Eurip.  Hijypol.  750),  war  eine 
Kombination,  die  in  neuerer  Zeit  zwar  oft 
wiederholt,  von  Rohde,  P.-iyche  71,  2 aber  zu- 
rückgewiesen ist.  Möglicherweise  galt  Eh.  zu 
gewissen  Zeiten  auf  Korkyra,  das  die  Insel  der 
Phaiaken  zu  sein  beanspruchte,  als  Ordner  des 
Staatsrechtes  bezw.  Ol'dner  des  alten  Phaiaken- 
Staates,  der  wie  Odysseus  dorthin  verschlagen 
war  und  später  den  Schuldspruch  über  den 
Frevler  Tityos  fällte.  Allein  Sicheres  wissen 
wir  nicht. 

In  Boiotien  hat  Eh.  einst  eine  größere 
Bedeutung  gehabt.  Hier  allein  ist  er  noch 
mit  anderen  Sagenkreisen  enger  verknüpft  ge- 
blieben. Eh.  galt  hier  als  Gemahl  der  Alkmene, 
und  die  ältere  Sage  erzählte  wahrscheinlich, 
daß  Eh.  und  Alkinene  die  Eltern  des  Herakles 
waren  und  daß  Herakles  seinem  Vater  einen 
Teil  seiner  Erziehung  und  seiner  Macht  ver- 
dankte. Was  uns  direkt  überliefert  wird,  sind 
freilich  nur  Verschleierungen  dieser  alten  Auf- 
fassung, Abschwächungen  zugunsten  anderer, 
inzwischen  allgemeiner  anerkannten  Sagen  von 
Zeus,  Amphitryon  u.  a.  Aber  gerade  die  Ver- 
schiedenheit der  Versionen  und  die  Tatsache, 
daß  für  die  geläufigen  Herakles-Sagen  die  Ge- 
stalt des  Eh.  überflüssig  war  und  trotzdem  fest- 
gehalten wurde,  zeugt  für  das  Alter  des  Eh. 
in  diesem  Zusammenhang.  Die  überlieferten 
Versionen  sind  folgende: 

1)  In  Okaleia  heiratete  Eh.  nach  dem  Tode 
des  Amphitryon  die  Alkmene  und  nahm  dort 
seinen  dauernden  Wohnsitz,  Apollod.  2,  4,  11, 
7.  3,  1,  2,  3.  Tzetz.  Lylcophr.  50.  Selbstver- 
ständlich wird  hinzugefügt.  Eh.  sei  von  seiner 
früheren  Heimat  Kreta  oder  den  Inseln  flüchtig 
geworden,  und  als  Grund  dieser  Flucht  wird 
angenommen,  er  habe  sich  mit  seinem  Bruder 
Minos  entzweit  wegen  gemeinsamer  Liebe  zu 
demselben  Knaben  Miletos  oder  Atymnios  (wie 
weit  diese  Wendung  bei  Apollod.  3,  1,  2,  1 — 3 
für  Sarpedon  allein  gilt,  bleibe  dahingestellt), 
oder  er  habe  seinen  Bruder  getötet,  Tzetz. 
Lyhophr.  50,  wobei  freilich  unklar  bleibt,  wer 
dieser  Bruder  war. 

2)  In  Haliartos  gab  es  ein  Grab  der  Alk- 
mene und  ein  Grab,  welches  man  ’Als&  nannte. 
Die  einen  verehrten  hier  Alkmene  und  Aleos 
{Rillt,  de  genio  Socrat.  5 p.  578  B),  die  andern 
aber  sagten,  das  zweite  Grab  sei  das  des  Eh., 
der  nach  dem  Tod  des  Amphitryon  als  zweiter 
Gemahl  der  Alkmene  hier  gelebt  habe,  Plut. 
Lysandr.  28. 

3)  In  Theben  knüpfte  an  den  dort  verehrten 
Stein  die  Sage,  Alkmene  sei  bei  ihrem  Tode 
auf  Zeus’  Befehl  durch  Hermes  zu  den  Inseln 
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der  Seligen  verbracht  und  der  Stein  statt  ihrer 
in  den  Sarg  gelegt  worden,  vgl.  oben  Bd.  1 
Sp.  248.  Auf  den  Inseln  der  Seligen  aber  habe 
nunmehr  Alkmene  als  Gattin  des  Rh.  gelebt, 
Pherekyd.  bei  Antonin.  Lib.  33.  Das  Anthol. 
Pal.  3,  13  geschilderte  Relief  von  Kyzikos  zeigt, 
wie  Herakles  selbst  seine  Mutter  Alkmene  nach 
dem  elysischen  Gefilde  führt  und  sie  dort  dem 
Rh.  zur  Frau  gibt. 

4)  Herakles  soll  von  Rh.  erzogen  worden 
sein,  Aristot.  fr.  518  Rose  bei  Schol.  Tlieokrit. 
13,  9,  vgl.  Argiim.  Theokr.  13  und  Schol.  13,  7, 
wo  irrtümlich  Hylas  statt  Herakles  als  Zögling 
des  Rh.  genannt  wird.  Nach  l'setz.  Lykophr. 
50  u.  458  lernte  Herakles  von  Rh.  speziell  die 
Kunst  des  Bogenschießens. 

5)  Vielleicht  gehört  in  diese  Sagenkreise 
auch  die  Vorstellung,  daß  Likymnios  der  Lieb- 
ling des  Rh.  gewesen  sei,  Philost r.  epist.  8. 

Alles  dies  sind  nur  Bruchstücke  der  einst 
lebendigeren  Sage.  Das  Drama  '’Rhadamanthys’ 
des  Euripides  bezw.  Kritias,  das  vielleicht  von 
Rh.  und  Alkmene  handelte,  ist  bis  auf  wenige 
Bruchstücke  verloren;  ein  Fragment  Naiick^) 
spricht  von  jener  Liebe,  die  im  Gegensatz  zu 
anderen  Formen  der  Liebe  zur  do|o;  fuxltiag 
führt. 

Grundbedeutung  des  Rh.  Allen  Rh.- 
Mythen  ist  die  Vorstellung  gemeinsam,  daß 
Rh.,  solange  er  auf  Erden  weilte,  ein  mäch- 
tiger Herrscher  und  gerechter  Richter  war. 
Über  diese  Mythen  hinaus  in  eine  Zeit  der 
Verehrung  als  Gott  weist,  abgesehen  von  den 
Spuren  des  Grabkultes  in  Boiotien,  nur  eine 
einzige  Grammatiker-Notiz.  Bei  Tlieokrit.  Id. 
2,  34  'xal  xbv  iv  "Aida  tuvycais  aSd.yavxa'’ 
schrieben  nach  den  Scholien  einige  Erklärer 
^'Paädyavxa''  und  verstanden  darunter  den 
Platon:  ße'lxiov  di  xbv  Paddyavxa,  yyovv  xbv 
nXovxiüva  Xiytiv,  xatfö  GaXrigbg  %al  addyaoxog. 
Geht  dies  auf  eine  antiquarisch-mythologische 
Notiz  zurück,  daß  tatsächlich  der  ünterwelts- 
gott  irgendwo  noch  unter  dem  Namen  Rhada- 
mas  verehrt  worden  sei,  so  würde  es  die  auch 
an  sich  schon  wahrscheinliche  Annahme  stützen, 
daß  Rhadamanthys  ursprünglich  nur  einer  der 
vielen  Namen  war,  unter  denen  der  Gott  des 
Jenseits  angerufen  wurde. 

Die  etymologischen  Erklärungen  der  Alten 
sind  wertlos,  z.  B.  Schol.  Hom.  11.  14,  322 
{Eustath.  989,  35):  intl  ifiavy  nsQl  xä  ybda 
xd  VTtb  xov  xavQov  nQO'ciysva  t}  EvQtbnr],  Padd- 
(lavrXvv  tKaXsas  xbv  xtalda-,  oder  Tzetz.Lyko^Xhr. 
705:  nuQd  xb  gadiojg  yivvQ'so&at  nal  qjdsL- 
QsaO'ai.  Von  Neueren  sei  verwiesen  auf  die 
Zusammenstellungen  bezw.  Erklärungen  bei 
Enmann,  Kypros,  Aleinoir.  de  l’acad.  de  St. 
Petersh.  1886,  9;  Windischmann,  Ursagen  d. 
arischen  Völker  17  {Ahhandl.  d.  hayr.  Akad. 
1852);  Kuhn,  Zeitschr.  f.  veryl.  Sprachf.  4,  90. 
123;  Pott,  Etym.  Forsch.  3,  817  und  Zeitschr. 
f.  vergl.  Sprachf.  C,  104;  Sonne,  Zeitschr.  f.  veryl. 
Sprachf.  12,  367;  Preller,  Griech.  Alyth.  2,  129; 
H.  Leicy,  Jahrh.  f.  Philol.  Bd.  145,  187  ; Gruppe, 
Griech.  Mythol.  863,  12.  1269,  1.  Man  hat  den 
Namen  Rh.  hergeleitet  aus  Ägypten,  Phönizien, 
Arabien  (Rh.  als  Mann  aus  Hadramaut,  wie 
umgekehrt  Nonn.  Dionys.  21,  304  fi'.  die  ara- 
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bischen  Rhadamanes  aus  Kreta  stammen  läßt) 
und  Indien  (Minos  und  Rh.  = Manus  und 
Yama,  Windischmann  a.  s.  0.).  Allein  Kuhn, 
Pott  und  Sonne  haben  gezeigt,  daß  eine  Er- 
klärung aus  dem  Griechischen  weit  näher  liegt. 
Ihre  Erklärungen  gehen  im  einzelnen  ausein- 
ander; denn  Kuhn  sieht  in  Rh.  den  Träger 
des  Richterstabes,  den  ''Gertenschwinger’  (yd- 
daprojund  Wz.  manth  = schütteln,  schwingen), 
den  richtenden  König  der  Geschiedenen;  Pott 
stellt  riQoyavO’svg  und  BQaddyavQ’vg  gegen- 
über und  erklärt  letzteren  Namen  als  'langsam 
lernend’  von  der  langsam  nachschreitenden 
Rache  und  zu  später  Reue,  ein  Hinweis  auf 
den  Totenrichter;  Sonne,  sieht  in  Tgaddfiav&vg 
eine  eujjhemistische  Bezeichnung  für  den  un- 
erbittlichen LTnterweltsgott,  den  man  schmei- 
chelnd den  Nachgiebigen  genannt  habe  von 
der  Wz.  vrad  = mrad  = biegsam,  nachgiebig. 
Alle  drei  Erklärungen  gleichen  sich  demnach 
darin,  daß  sie  das  Wesen  des  Rh.,  mag  der 
Name  zuerst  als  Beiwort  oder  Hauptwort  ge- 
braucht sein,  als  alten  Gott  der  Unterwelt  er- 
klären. [Jessen.] 

Rhadaiiias  fPaddyag),  nach  Schol.  Theokr. 
2,  34  eine  dem  Pluton  ähnliche  Gestalt,  eine 
Nebenform  für  Rhadamanthys  (s.  d.).  [Jessen.] 

Rhadine  {Padivy),  Heldin  einer  Ballade,  die 
unter  dem  Namen  des  Stesichoros  (17  Padivy 
. . . f\v  Ex  ya  iyo  Q 0 g xtoiyGai  doxsl,  Apollodoros 
bei  Strabo  8,  347.  E.  Schivartz,  Gott.  Gel.  Nachr. 
1904,  287)  ging.  Darnach  war  Rhadine  eine 
Jungfrau  aus  dem  triphylischen  Samos,  die 
wider  ihren  Willen,  denn  sie  trug  in  ihrem 
Herzen  Neigung  zu  ihrem  Vetter,  zur  Vermäh- 
lung mit  dem  Tyrannen  von  Korinth  vom  West- 
wind (also  nicht  vom  ionischen  Samos  aus ! s.  u.) 
getrieben,  ihre  Heimat  verließ.  Zugleich  mit 
ihr  verließ  ihr  Bruder  als  Führer  einer  Festge- 
sandtschaft nach  Delphoi  die  Heimat.  Voll  Sehn- 
sucht folgte  ihr  ihr  Geliebter  auf  einem  Wagen 
nach  Korinth,  aber  der  Tyrann  ließ  beide 
Liebende  töten  und  ihre  Leichname  auf  den 
Wagen  werfen,  um  sie  in  ihre  Heimat  zurück- 
zuschicken, dann  aber,  von  Reue  ergriffen,  ließ 
er  sie  (doch  wohl  in  Korinth)  bestatten;  vgl. 
E.  Rohde,  Gr.  Roman  29  (30’').  Kaibel,  Hermes 
27  (1892),  258  f.  v.  Wilamowitz,  Das  Opfer  am 
Grabe  247,  4.  Maaß,  Griech,  u.  Semiten  a.  d.  Isthm. 
V.  Korinth  64.  Bechtel,  Attische  Frauennamen 
45  und  Anm.  5,  der  auch  auf  den  attischen 
Frauennamen  Padivy  (C.  I.  A.  3,  3339)  = ''die 
Leichte’  (von  der  Gestalt  gesagt)  verweist.  Von 
dem  Bruder,  der  doch  wohl  auch  eine  Rolle 
gespielt  haben  muß,  läßt  sich  vermuten,  dafs 
er  als  Rächer  an  dem  Tyrannen  auftrat.  Bei 
Pausanias  (7,  5,  13),  der  als  Schauplatz  das 
ionische  Samos  nennt,  heißt  der  Geliebte  der 
Rhadine  Leontichos  (s.  d.).  [Höfer.] 

Rhadios  [?J  fPddiog)  s.  Phrasis  nr.  1.  Nach 
P.  Friedlaender,  ArgoUca  (Diss.  Berlin  1905) 
S.  67  Anm.  21  sind  PaA^jZ  bei  Apollodor  und 
cfiPAZIZ  bei  Asklepiades  im  Schol.  Ajioll.  Rhod, 
1,  152  Korruptelen  für  XFO^ilOZ.  Aber  ab- 
gesehen von  der  paläographischen  Schwierig- 
keit würde  dann  im  Schol.  Apoll.  Rhod.  der 
Name  Chromios  doppelt  Vorkommen.  Vgl.  auch 
Bd.  3 Sp.  108,  45  tf.  [Höfer.J 
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Rhages  (Puyt]?),  Genosse,  wie  es  sclieint, 
des  Deriades,  Diomjsios Basnaril'a ; s.  G.  Ludii'ich, 
Berl.  Philol.  Wochenschrift  1U03,  28  v.  22  (vgl. 
29'i.  Anders  liest  Kenyon  in  Album  cjratulat. 
in  honorem  Herwerdeni  138.  [Höfer.] 

Khaiou?  (Falcov),  Gigant,  nach  Herchers 
Vermutung  bei  Apollod.  1,  6,  2,  5 für  das 
überlieferte  Pgaxicov  einzusetzen,  andere  lesen 
Aiycdmv  bzw.  EvqvtIcov.  Vgl.  Bd.  1 Sp.  1641, 
46.  [Höfer.] 

Rhakios  (Pdxtog),  Sohn  des  Lehes  aus  My- 
kenai,  oi  Tt)v  ©rjßcä'dcx  ytyQcoförsg  im  Schol. 
Apoll.  Bhod.  1,  308.  Da  Pausanias  (7,  3,  1. 
9,  33,  2j  den  Rhakios  einen  Kreter  nennt,  so 
folgt  daraus,  daß  im  Schol.  Apoll.  Bhod.  a.  a.  0. 
das  kretische  {Veil.  Put.  1,  1,  2),  nicht  aber 
das  argivische  {Alexandre,  Excursus  ad  Sibil- 
lina  [Paris  1856]  p.  43)  Mykenai  gemeint 
ist,  ().  Müller,  Prolegomena  139.  Thraemer, 
Pergamos  68.  Damit  erübrigt  sich  wohl  der 
Vorschlag  von  Bouche- Leclercq,  Hist,  de  la 
divinat.  3,  249  und  Phck,  Vorgriech.  Ortsnamen 
29,  den  Namen  Pduiog  zu  dem  der  kretischen 
Stadt  ’Pavxog  zu  stellen,  während  nach  Schol. 
Apoll.  Bhod.  a.  a.  O.  Pdxiog  ovzag  divogd^sto 
Stic  ri]v  nsviyQÖTrjrcc  v.al  xccxosigoviccv , eine 
Etymologie,  ähnlich  derjenigen,  die  den  Namen 
Klaros  von  dem  Weinen  {xld-stv,  Schol.  Nikand. 
Alex.  11.  Schol.  Apoll.  Bhod.  a.  a.  0.)  seiner 
Gemahlin  Manto  oder  der  beiden  Gatten  ab- 
leitete Denn  Rhakios,  der  von  Kreta  aus  das 
Gebiet  von  Kolophon  besiedelt  hatte,  wird  hier 
der  Gatte  der  Manto,  die  nach  der  Eroberung 
von  Theben  durch  die  Epigonen  dem  Apollo 
geweiht  auf  Befehl  des  Gottes  nach  lonien 
gesendet  wird,  Paits.  aa.  aa.  00.  Schol.  Apoll. 
Bhod.  a.  a.  0.  Bnmisch,  Klaros  in  Jahrb.  f. 
klass.  Phil.  Suppl.  17,  134  ff.  Bd.  2 Sp.  2327  f. 
Seeliger  Bd.  2 Sp.  3208,  26  if.  Aus  ihrer  Ehe 
entspringt  Mopsos  (s.  d.  2),  Pans.  7,  3,  2 und 
Pamphyle,  Stepjh.  Byz.  s.  v.  UagcpvUa.  Den 
Namen  Rhakios  will  Bethe,  Genethliacon  Got- 
tingense  171  und  Theban.  Heldenlieder  120,  21 
auch  im  Schol.  Nikand.  Ther.  958  und  Schol. 
Alex.  11  einsetzen,  indem  er  dort  statt  gtrcc 
Zojypa/ov  schreibt  gtrcc  rov  'Paxlov,  hier  statt 
Baxyidör] : ’Pccxtq}.  S.  dagegen  Injmisch  , Klaros 
138,  4.  Bd  2 Sp.  2327,  50  ff.  Über  die  Iden- 
tität des  Rhakios  mit  Lakios  s.  Lakios  ur.  2. 
Immisch,  Klaros  141  f.  Seeliger  Bd.  2 Sp.  3208, 
46  ff.  [Höfer.] 

Rhainnes  s.  Ramnes. 

Rhamnus  (Pagvovg).  In  dem  Verzeichnis 
der  von  Theseus  geretteten  athenischen  Jüng- 
Hnge  bei  Serv.  ad  Verg.  Aen.  6,  21  ist  nach 
0.  Jahn,  Arcli.  Beiträge  453  statt  Fidocus 
Rannutis  zn  lesen:  Dailochus  (s.  d.)  Rhamnuntis, 
welch  letzterer  als  Heros  des  gleichnamigen 
attischen  Demos  anzusehen  ist.  Bei  Thilo- 
Hagen  zu  Serv.  a.  a.  0.  steht:  Amphidocus 
Rhamnusius  [Höfer.] 

Rhamuiisia  C Pccgvovalcc),  Beiname  der  Ne- 
mesis (über  ihren  Kult  in  Rhamnus  s.  Bossbach, 
Bd.  3 Sp.  124  ff.),  Hesych.  Phot.  Suid.  s.  v.  Zenob. 
5,  82.  Mantiss.  Proverb.  2,  76.  Aptil.  Metam. 
11,  5,  wo  Isis  = Nemesis  ist  (vgl.  Bd.  2 Sp.  544). 
Die  lateinischen  Dichterstellen  s.  bei  Carter, 
Epitheta  deor.  s.  v.  Nemesis.  [Höfer.] 
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Rhamnusias  CPagvovatdg) , Beiname  der 
Ovntg  = "Onig  = Nigtatg  s.  Höfer  Bd.  3 
Sp.  929,  51  ff.  Boßbach  Bd.  3 Sp.  120,  57  ff. 

[Höfer.] 

Rhaiimusios  CPagvovoiog) , Beiname  des 
Apollo  in  Rom,  nur  bezeugt  durch  Notit.  Beg. 
X Palat.  {Jordan,  Topogr.  d.  Stadt  Born  im 
Altert.  2 [1871],  557):  aedem  Matris  dcum  et 
Apollini,,  Bhamnusii.  AjdoIIo  Rhamnusius  ist 
also  mit  Apollo  Palatinus  identisch,  über  dessen 
Tempel  vgl.  Jordan- Hülsen,  Toj)ogr.  d.  Stadt 
Born  1,  3 (1907)  S.  65  ff.  Den  auffallenden 
(Bh  A.  Becker,  Handbuch  d,  röm.  Altert.  1,  428 
Anm.  870)  Beinamen  erklärt  Preller,  liegionen 
d.  Stadt  Born  182  dadurch,  daß  eine  Übertra- 
gung des  Beinamens  der  Nemesis,  die  oft  auch 
der  Apolloschwester  Aijtemis  gleichgesetzt  wor- 
den sei,  auf  Apollo  stattgefunden  habe.  L. 
Urlichs,  Skopas  Leben  und  Werke  67  f.  (vgl. 
PTeller- Jordan , Böm.  Myth.  1,  310  Anm.  2 zu 
309.  Jordan- Hülsen  a.  a.  0.  67  Anm.  70)  leitet 
den  Beinamen  daher  ab,  daß  die  Statue  des 
Apollon,  ein  Werk  des  Skopas  {Plin.  n.  h.  36, 
27),  von  Augustus  aus  Rhamnus  nach  Rom 
überführt  worden  sei.  [Höfer.] 

Rliammisis  fPagvovaLg),  Beiname  1)  der 
Nemesis,  Ov.  Met.  14,  694.  — 2)  der  Helena 
als  der  Tochter  der  Nemesis,  Kcdlim,  Hymn. 

3,  232  u.  Schol.  Vgl.  Bd.  1 Sp.  1930,  28  ff. 
Bd.  3 Sp.  118,  50  ff.  [Höfer.] 

Rluiniskeleuos  fPavioxsXgvog),  wahrschein- 
lich lokaler  Beiname  des  Apollon  auf  einer 
Inschrift  aus  Sofia,  Frankfurter,  Arch.-Epigr. 
Mitt.  ans  Ost.  14  (1891),  150  nr.  24.  Tomaschek, 
Hie  alten  Thraker  2 {Sitzungsber.  d.  Wiener 
Alcad.  130)  S.  49.  Huniont,  Müanges  d’archeo- 
logie  et  d’eqyigrapihie  561  G^.  Schriften  der 
Balkankommission  4.  Antike  Henkmäler  in 
Bulgctrien  159  p.  144.  [Höfer.] 

Rliasemias  (Paaiwccg),  mythischer  Anführer 
und  Eponymus  der  Rhasena  (Etrusker),  Hionys. 
Hai.  Ant.  Born.  1,  30.  W.  Corssen,  Hie  Sprache 
der  Etrusker  1,  336.  K.  0-  Müller,  Hie  Etrusker 
1,  71  (=  Müller-Heecke  1,  65).  C.  Pauli,  Alt- 
italische Forschungen  2,  2 p.  173  f.  J.  G.  Cuno, 
Vorgeschichte  Borns  1,  164.  2,  16.  [Höfer.] 

Rhea  (Pti-t],  Ptlpg,  so  wahrscheinlich  schon 
bei  Homer,  wo  auch  'Pfor,  Psiccg  gelesen  wird, 
vgl.  Christ  zu  O 187;  bei  Hesiod  ’Piri,  ’Psia  und 
gew.  ’Pela). 

1.  Mythen.  Rhea  war  nach  Homer  O 187 
die  Gattin  des  Ki-onos,  welchem  sie  den  Zeus, 
Poseidon  und  Hades  gebar,  dazu  nach  A 58 
auch  Hera,  die  von  Rhea  zu  Okeanos  und  Te- 
thys gebracht  wurde,  als  Zeus  den  Kronos  in 
die  Tiefen  der  Erde  stieß  203.  303.  Die 
Herrschaft  des  Kronos  und  sein  Sturz  durch 
Zeus  werden  bei  Homer  auch  sonst  erwähnt, 
ohne  daß  jedoch  der  Rhea  besonders  gedacht 
wird.  An  jene  Angaben  in  betreff  der  Ehe 
mit  Kronos  und  der  daraus  entsprossenen  Kin- 
der schließen  sich  von  Späteren  an  Hymn.  Hom. 

4,  42.  12,  1;  Sopjh.  Oed.  C.  1073;  Platon  Tim. 
p.  40  E;  Lucian  dial.  d,  10.  Dem  Elternpaar, 
dem  schon  bei  Homer  keine  selbständige  Be- 
deutung zukommt,  setzt  die  Theogonie  noch 
ein  zweites,  wesenlosei-es  voran:  Uranos  und 
Gaia  erzeugten  die  Titanen,  Okeanos,  Koios, 
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Tethys  usw.,  unter  ihnen  auch  Rhea  und  zu- 
letzt Kronos  {Hes.  th.  135,  darnach  Äpollod. 

1,  1,  3;  Diod.  5,  66;  Orph.  hy.  14,  wo  sie  &v- 
yarsQ  Jlgco-coyövoio  und  Kgövov  cvXltnTQS  heißt, 
andrerseits  mit  Kybele  vermengt  wird.).  Platon 
a.  a.  0.  dagegen  schiebt  zwischen  jene  beiden 
Paare  noch  ein  drittes,  ebenfalls  den  Titanen 
entnommenes,  Okeanos  und  Tethys  ein,  wohl 
mit  Beziehung  auf  S 203.  Nun  folgt  in  der 
Theogonie  (453)  die  Vermählung  von  Kronos 
und  Rhea  (darnach  Äpollod.  1,  1,  5;  Diod.  5,  68 
und  wohl  auch  Find.  Ol.  2,  12.  77).  Hieran 
schließt  sich  die  Herrschaft  des  Kronos  an, 
welche  nach  den  Späteren  Rhea  mit  ihm  teilte 
{Apollon.  Arg.  1,  505),  nachdem  sie  selbst  beim 
Sturz  des  Ophion  und  der  Eurynome  Hand 
angelegt  {Tzetz.  Lyk.  1191).  Eine  Erinnerung 
daran  enthält  die  Herrschaft  über  die  Seligen, 
welche  Rhea  auf  allererhabenstem  Thron  mit 
Kronos  auf  dessen  Burg  führt  {Find.  Ol.  2,  12; 
Orph.  hy.  14,  5),  sowie  die  geehrte  Stellung, 
welche  sie  noch  in  den  Homerischen  Hymnen 
unter  den  olympischen  Gottheiten  einnimmt. 
Als  solche  ist  sie  bei  der  Geburt  der  Leto  auf 
Delos  zugegen  Qiy.  in  Apoll.  Del.  93)  und  führt 
im  Auftrag  des  Zeus  Demeter  in  den  Olymp 
zurück  {hy.  in  Ger.  442).  Aus  ihrer  Verbindung 
mit  Kronos  entsprangen  sodann  nach  der  Theo- 
gonie sechs  Kinder:  Hestia,  Demeter,  Hera, 
Hades,  Poseidon  und  zuletzt  Zeus;  aber  die 
ersten  fünf  verschlang  Kronos  (ebenso  Äpollod. 
und  Diodor.  a.  a.  0.).  Als  Rheakinder  werden 
auch  sonst  bezeugt  Demeter  {hy.  Cer.  60.  75), 
Hestia,  Zeus  und  Hera  {Find.  Nem.  11,  1;  Ol. 

2,  12),  Poseidon,  der  nach  einer  arkadischen 
Sage  ähnlich  wie  Zeus  durch  eine  List  der 
Rhea  gerettet  wird.  Paus.  8,  8,  2.  Während 
aber  bei  Homer  Zeus  der  Erstgeborene  ist,  folgt 
er  in  der  Theogonie  seinen  fünf  Geschwistern 
nach;  das  ist  durch  die  Homer  nicht  bekannte 
Sage  von  seiner  Geburt  veranlaßt  (T/ieo^.  467f.). 
Tiefbetrübt  über  das  Schicksal  ihrer  Kinder 
bat  Rhea,  als  sie  nun  den  Zeus  gebären  sollte, 
ihre  Eltern  um  Rat,  wie  sie  dem  Kronos  ihre 
Geburt  verbergen  könne.  Diese  schickten  sie 
nach  Lyktos  in  Kreta  und  hier  gebar  Rhea; 
Gaia  nahm  das  Zeuskind  in  Empfang  und  sorgte 
für  alles  weitere : sie  bringt  es  nach  Dikte  (?), 
zieht  es  heimlich  auf  in  der  Höhle  des  waldigen 
Aigaion  und  gibt  dem  Kronos  statt  seiner  den 
Stein  in  Windeln.  Bei  Alusaios  (in  der  ihm 
zugeschriebenen  Theogonie  \Eratosth.^  Gatast.  13 
ed.  Robert  p.  241)  war  es  Themis,  welche  der 
Rhea  den  Neugeborenen  abnahm,  um  ihn  der 
Amaltheia  zu  übergeben.  Erst  die  Späteren 
lassen  die  Tätigkeit  der  Rhea  selbständiger 
hervortreten.  Nach  Äpollod.  1,  1,  6 (vgl.  Boios 
bei  Anton.  Lib.  19);  Diod.  5,  65.  70  gebar  ihn 
Rhea  in  der  Höhle  des  Berges  Dikte,  übergab 
ihn  dann  den  Kureten  ('s.  d.,  mit  deren  Hilfe  sie  den 
Kronos  täuschte  Strabo  p.  468)  zur  Bewachung 
und  den  Nymphen  zum  Aufziehen  (oder  es  zogen 
ihn  die  Kureten  selbst  in  der  Höhle  am  Ida 
auf  Arat.  33.  Strab.  472);  dann  übergab  Rhea 
dem  Kronos  den  in  Windeln  gewickelten  Stein. 
Namentlich  die  Täuschung  des  Kronos  durch 
den  Stein  wird  von  den  Späteren,  zum  Teil  mit 
ausdrücklichem  Widerspmch  gegen  Hesiod, 
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einstimmig  der  Rhea  zugeschrieben,  so  auf  dem 
Bildwerk  des  Praxiteles  bei  Paus.  9,  2,  7 ; dann 
ib.  9,  41,  6.  Schol.  Hes.  theog.  485.  Hygin.  f. 
139.  Tzetz.  Lyk.  399. 

Die  Theogonie  enthält  hier  zwei  verschie- 
dene Sagenbestandteile.  __  Einerseits  stützt  sie 
sich  auf  die  homerische  IJberlieferung  von  den 
Zeuseltern  Kronos  und  Rhea,  wobei  sie  nur 
die  Genealogie  nach  rückwärts  und  durch  einen 
weiteren  Kreis  von  Kindern  vervollständigt. 
Andererseits  verknüpft  sie  damit  die  Sage  von 
der  Geburt  des  kretischen  Zeus,  der  trotz 
wesentlicher  Verschiedenheit  vom  griechischen 
doch  den  Griechen  als  gleichbedeutend  mit 
dem  ihrigen  erschien.  Dies  veranlaßte  den 
Verfasser  der  Theogonie,  die  Mythen  von  der 
Geburt  und  Kindheit  des  Zeus,  welche  damals 
noch  den  Griechen  fehlten,  aus  Kreta,  das  von 
griechischen  Elementen  durchdrungen  war  (s. 
Kiepert,  Lehrb.  d.  alt.  Geogr.  247)  und  mit 
Griechenland  viele  Berührungspunkte  hatte,  zu 
entlehnen  und  zum  Ausbau  seines  Systems  zu 
verwenden.  Da  nun  die  Geburt  des  Zeus  auf 
Kreta  feststand  (Hock,  Kreta  1,  164),  so  mußte 
Rhea  nach  Kreta  geschickt  werden,  um  dort 
Zeus  zu  gebären.  Einen  Schritt  weiter  geht 
Welcher  {Griech.  Götterl.  1,  148.  2,  218  f.),  in- 
dem er,  auf  dem  Boden  der  Untersuchungen 
Höcks  stehend,  Rhea  überhaupt  nicht  für  grie- 
chisch, sondern  für  eine  Gottheit  der  Eteokreter 
hält,  die  erst  durch  die  Aufnahme  des  kreti- 
schen Zeusmythus  in  das  griechische  Götter- 
system hereingekommen  sei  (ähnlich  Immer- 
wahr, Die  Kulte  u.  Mythen  Arkadiens  1 S.  216f.). 
Aber  die  Zeugnisse  für  die  Verehrung  der  Rhea 
auf  Kreta  gehen  nicht  über  Diodor  zurück  (s. 
unten),  und  die  alten  Kultstätten  des  kretischen 
Zeus  auch  für  solche  der  Rhea  anzusehen, 
haben  wir  kein  Recht.  Die  bedeutende  Stel- 
lung einer  Mutter  des  höchsten  Nationalgottes 
der  Griechen,  welche  Rhea  im  homerischen  und 
hesiodischen  Göttersystem  einninimt,  konnte 
doch  wohl  keiner  anderen  als  einer  griechi- 
schen Göttin  eingeräumt  werden.  Schon  zu 
Hesiods  Zeit  hatte  sich  zu  Delphi  der  Mythus 
von  Kronos  und  Rhea  an  dem  Göttersteine  da- 
selbst festgesetzt,  den  man  füi’  den  von  Kronos 
verschlungenen  ansah  {theog.  498).  So  geht 
auch  Hesiod,  indem  er  den  kretischen  Zeus- 
mythus mit  dem  griechischen  verbindet,  vom 
griechischen  Charakter  der  Rhea  aus : sie  kommt, 
offenbar  als  Fremde,  nach  Kreta,  aber  nur  um 
Zeus  dort  zu  gebären  und  dann  das  weitere 
der  Gaia  zu  überlassen;  eine  nähere  Verbin- 
dung mit  Kreta  ist  nirgends  angedeutet.  Nach- 
dem nun  jener  Mythus  von  der  Geburt  und 
Kindheit  des  Zeus  Aufnahme  und  Anerkennung 
gefunden,  bildeten  sich  auch  auf  griechischem 
Boden  ähnliche  Sagen,  welche  durch  die  Lo- 
kalitäten, an  die  sie  sich  anknüpften,  ver- 
schieden modifiziert,  kaum  mehr  an  ihre  Ent- 
stehung aus  einem  ursprünglich  kretischen 
Mythus  erinnern.  Der  Annahme  einer  unmittel- 
baren und  fortgesetzten  Einwirkung  von  Kreta 
her  (so  Welcher  a.  a.  0.  2,  234  f.)  bedarf  es  wohl 
nicht.  Der  Mythus  von  der  Geburt  des  Zeus 
war,  wie  die  Bildwerke  zum  Teil  noch  aus 
archaischer  Zeit  {Paus.S,  47,  3.  2,  17,  3 s.  unten) 


91  Rhea  (IVIythen) 

zeigen,  längst  in  Griechenland  einheimisch,  ehe 
Kallimachos  [hy.  lov.  4)  das  bessere  Recht  Ar- 
kadiens auf  die  Geburt  des  Zeus  gegenüber  von 
Kreta  zu  beweisen  unternahm.  Bei  ihm  lautet 
die  arkadische  Sage:  Rhea  gebar  den  Zeus 
in  PaiThasia  auf  dem  Lykaion,  an  einem  Ort 
^das  uralte  Wochenbett  der  Rheia’  genannt. 
Dann  suchte  sie  fließendes  Wasser  zum  Bad, 
und  da  Arkadien  damals  noch  flußlos  war,  rief 
sie  die  Gaia  an  und  eröffnete  durch  einen 
Schlag  auf  einen  Felsen  einen  Wasserstrom. 
Das  Zeuskind  gab  Rhea  der  Nymphe  Nede,  die 
ihr  bei  der  Gebui-t  beigestanden  hatte.  Diese 
trug  es  nach  Knosos  auf  Kreta,  wo  dann  die  Ku- 
reten(s.d.)  es  durch  ihren  Waffentanz  vor  Kronos 
verbargen.  So  wird  also  bei  Kalliniachoft  (eben- 
so Luc.  Sacrif.  5;  Hyy.  f.  13'J)  Zeus  in  Griechen- 
land geboren  und  dann  erst  nach  Kreta  ge- 
bracht, so  daß  Rhea  noch  weniger  mit  Kreta 
in  Berührung  kommt  als  bei  Hesiod.  Der 
Waffentanz  der  Kureten  scheint  zuerst  in  der 
Orphischen  Theogonie  (s.  Lobeck,  Ayl.  1117) 
mit  der  Rheafrage  in  Verbindung  gebracht 
worden  zu  sein;  dann  von  Arat.  33;  Apollod. 
1,  1,  7 u.  a.  und  in  der  Sage  von  Elis  (s.  unten). 
Hesiod  erwähnt  sie  nicht.  Verschiedene  Ört- 
lichkeiten Arkadiens  teilten  sich  in  die  Sage: 
auf  dem  Lykaion  sollte  nach  allgemeiner  An- 
nahme Rhea  den  Zeus  geboren,  auf  dem 
Berg  Thaumasion  den  Kronos  mit  dem  Stein 
getäuscht,  im  Lusios  und  Lymax  sich  und  das 
Kind  gewaschen  haben  usw.  ißtrabon  p.  348; 
Paus.  8,  10,  1.  28,  2.  3(5.  2.  38,  2.  41,  2.  47,  3; 
Immerivahr,  Die  Kulte  und  Mythen  Arkadiens 
1,  S.  213  ff.).  Aber  auch  die  Eleer  machen  den 
Anspruch,  daß  Rhea  in  Olympia  den  Zeus  ge- 
boren habe  (die  Bewachung  habe  sie  den  aus 
Kreta  herbeigerufenen  Kureten  anvertraut  Paus. 
5,  7,  6;  Schal.  Pind.  Ol.  5,  42;  eine  idäische 
Höhle  daselbst  [P«'hR.?J  Ol.  5,  18);  ebenso  die 
Messenier  {Paus.  4,  33,  1),  die  Einwohner  der 
achäischen  Städte  Aigion  und  Olene  {Strab. 
387);  die  Thebaner  {Tzetz.  Lyk.  1194);  die 
Chäroneer  behaupteten,  bei  ihnen  habe  Rhea 
dem  Kronos  den  Stein  gegeben  {Paus.  9,  41,  6), 
vgl.  Schümann,  De  Jovis  incunabulis  opiisc.  2, 
264  f.  Daß  diese  Sagen  zum  Teil  aus  fälschen 
Etymologien  von  Ortsnamen  entstanden  sind, 
zeigt  Welcher,  Gr.  Götterl.  2,  237  f. 

Die  Sage  von  der  Geburt  des  Zeus  durch 
Rhea  findet  sich  nun  aber  auch  in  Kleinasien, 
auf  dem  Sipylos  bei  Smyrna,  zusammen  mit 
dem  Waffentanz  der  Kureten  {Aristül.  Smyrn. 
polit.  p.  229;  Schal.  Ven.  11.  24,  (516);  auf  dem 
Tmolos  bei  Sardes,  an  einem  Ort,  der  yovccl 
Aio?  vetIov  hieß  (Anth.  P.  9,  645.  Lyd.  de 
mens.  4,  48,  wo  die  Nachricht  des  Eumelos 
nicht  auf  die  Geburt  durch  Rhea  zu  beziehen 
ist);  zu  Skepsis  in  Mysien  {Steph.  B.  LKfi'iptg), 
anders  bei  Welcher  a.  a.  0.  2,  221  A.  15.  Phry- 
gische  Münzen  zeigen  Rhea  mit  dem  Zeuskind 
zwischen  Kureten  (s.  unten).  Da  die  genannten 
Orte  Haujjtkultstätten  der  phrygischen  Kybele 
sind,  so  sieht  Welcher,  Gr.  G.  2,  218  f.  hierin 
ein  Zeichen  der  ursprünglichen  Einheit  beider 
Göttinnen;  er  hält  mit  Hoch  {Kreta  1,  233 
und  Vofs,  Myth.  Briefe  3,  19  f.)  die  Kronos- 
gattin und  die  Mutter  des  kretischen  Zeus  für 
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identisch  mit  der  phrygischen  Kybele.  Diese 
Ansicht  gründet  sich  hauptsächlich  auf  die  Ähn- 
lichkeit der  Kureten  und  Korybanten  (s.  d.)  und 
auf  das  Verhältnis  zum  kretischen  Zeus,  das 
dem  der  Kybele  zu  Attis  entspreche.  Da  aber 
die  Untersuchung  Ijobechs  Ayl.  1111 — 1129  an 
dem  phrygischen  Ursprung  der  Kureten  ge- 
gründete Zweifel  erweckt  hat  und  über  das 
'Verhältnis  der  Rhea  zu  einem  Sohn’  nichts 
näheres  bekannt  ist  (wenn  man  nicht  orphische 
und  neuplatonische  Ideen  herbeiziehen  will; 
vgl.  Lobech  548),  so  ist  wohl  anzunehmen,  daß 
die  Geburt  des  Zeus  erst  dann  nach  Klein- 
asien übertragen  wurde,  als  man  anfing,  die 
griechische  Rhea  mit  Kybele  und  die  kreti- 
schen Kureten  mit  den  ijhrygischen  Korybanten 
zu  identifizieren,  vgl.  ^chömann  a.  a.  0.  257.  In 
der  Tat  geht  keines  jener  Zeugnisse  von  der 
Geburt  der  Rhea  in  Kleinasien  über  das  2.  Jahrh. 
nach  Ohr.  zurück.  Über  das  Verhältnis  der 
Rhea  zur  griechischen  Göttermutter  und  phry- 
gischen Kybele,  ihre  ursprüngliche  Verschieden- 
heit, spätere  Vertauschung  und  .schließliche 
Identifizierung  vgl.  den  Artikel  Kybele  (wo 
noch  der  leichte  Übergang  bei  den  römischen 
Dichtern  von  Kybele  auf  Rhea  und  die  Ku- 
reten hinzuzufügen  ist:  Lucret.  2,  629.  Verg. 
Aen.  9,  83.  Ovid  Fast.  4,  194.  359.  Sil.  Ital.  17, 
36.  Claud.rapt.  Pr.  3,  113;  vgl.  Lactant.  1,  22). 

2.  Bedeutung.  Die  Mythen  ebenso  wie 
die  Gleichsetzung  mit  den  genannten  Göttinnen, 
die  eine  innere  Verwandtschaft  voraussetzt  (vgl. 
auch  das  Schwesternpaar  Rhea  und  Basileia 
bei.  Diod,  3,  57),  erklären  sich  aus  dem  Wesen 
einer  Göttermutter.  Als  solche  ist  Rhea  die 
Erzeugerin  des  höchsten  göttlichen  Lebens, 
das  jedoch  aus  derselben  Quelle  fließt,  wie 
alles  irdische  Leben.  Sie  konnte  zur  Mutter 
des  kretischen  Zeus  gemacht  werden,  weil  die 
jährliche  Geburt  desselben  das  Auf  leben  der 
Natur  im  Frühling,  sein  Tod  das  Absterben 
derselben  im  Herbst  bedeutet  (vgl.  Hock  3,  302. 
Welcher,  Gr.  G.  2,  225  f.).  Der  Waffentanz  der 
Kureten  ist,  wie  der  der  Salier  und  der  deutsche 
Schwerttanz,  eine  Frühlingsfeier  (vgl.  Müllen- 
hoff,  Schwerttanz  S.  144).  Weil  ihr  ernährende 
Kraft  zugeschrieben  wird,  war  ihr  die  Eiche 
heilig,  die  zuerst  zur  Nahrung  gedient  haben 
soll  (nach  Apollodor,  Schol.  Apollon.  1,  1124).^ 
Da  alle  Fruchtbarkeit  auf  dem  feuchten  Ele- 
ment beruht,  läßt  sie  in  der  arkadischen  Sage 
Quellen  aus  Felsen  hervorbrechen.  Deshalb 
wurde  sie  auch  schon  frühe  von  den  Dichtern 
geradezu  der  Gaia  gleichgesetzt  {Pag  nal  Zsv 
Aeschyl.  Suppl.  892.  Soph.  Phil.  391.  Macroh. 
1,  10,  19  f.),  aber  auch  der  Demeter,  beson- 
ders in  der  Orphischen  Theogonie  {Lobech,  Ägl. 
p.  537.  548),  und  mit  der  römischen  OjJs  iden- 
tifiziert {Ovid  Fast.  6,  285.  Jlyg-  f- 
Macrob.  1,  10,  19,  vgl.  Preller,  li.  M.^  419. 
Immerwethr,  Die  Kulte  u.  Mythen  Arkadiens  1, 
220  ff.).  Zu  einer  Mutter  aller  Götter  (und 
Menschen),  zu  einer  g-ijxvQ  ndvreov  und  naggf]tcoQ 
wurde  sie  erst  durch  die  orphische  Poesie  {hy. 
14,  9.  0)ph.  fr.  34)  und  durch  die  Verschmel- 
zung mit  Kybele  {C.  I.  Gr.  6012  b.  c.)  erweitert. 
Trotz  ihrer  hohen  Bedeutung  als  Mutter  des 
Zeus  tritt  ihre  Tätigkeit  und  göttliche  Wirk- 
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samkeit  hinter  jenen  anderen  Gestalten,  in 
welchen  sich  die  Idee  einer  mütterlichen  Göttin 
der  Fruchtbarkeit  bei  den  Griechen  diiferen- 
ziert  hat,  zurück.  Die  Bedeutung  der  Erd- 
göttin scheint  auch  im  Namen  'P^or 
zu  liegen.  Die  Erklänmg  desselben 
aus  einer  Lautverschiebung  statt 
Erde,  bei  Eustaih.  ad  11.  1,  55 
ist  von  Welcher  {Gr.  G.  2,  216)  u.  a. 
angenommen  worden.  Ebenfalls  aus 
dem  A Itertum  stammt  die  Ableitung 
von  Q£iv  im  Sinne  von  öfi/Ipcor  cdria 
Schol.  Apollon.  1,  1028.  Orph.  fr. 

34.  Corniit.  6.  Etym.  M.  'Pta,  an- 
genommen von  Schivartz,  ürspr.  der 
Myth.  157  u.  Gruppe,  Gr.  Myth. 

1524.  Andere  Versuche  s.  bei  Sehö- 
niami,  Hesiod.  Theog.  S.  195;  Prel- 
ler, Gr.  Myth,  1^,  638,  1.  Über 'Psi'r) 

= [Ö](i£i'7)  = Bergmutter  s.u.  Rheia2. 

3.  Bildwerke.  Von  bildlichen 
Darstellungen  der  Rhea  sind  nur 
solche  sicher,  welche  sich  auf  die 
Mythen  von  der  Geburt  des  Zeus 
beziehen.  Dahin  gehören  auch  die 
in  der  Literatur  erwähnten;  ein  ar- 
chaisches Relief  an  einem  Altar  zu 
Tegea,  die  Pflege  des  Zeuskindes 
durch  Rhea  und  die  Nymphe  nach 
der  arkadischen  Sage  darstellend 
{Paus.  8,  47,  3;  ein  ähnliches  ohne 
daß  Rhea  genannt  wird  ib.  8,  31,  4);  aus  dem 
5.  Jahrh.  am  Heraion  bei  Argos  Mie  Geburt 
des  Zeus’  fih.  2,  17,  3),  und  eine  Einzelstatue 
der  Rhea  mit  dem  in  Windeln  gewickelten, 
für  Kronos  bestimmten  Stein  von 
Praxiteles  in  Platää  {ih.  9,  2,  7) 
vgl.  Overbeck,  Kunstmythol.  2,  325. 

Aus  der  Blütezeit  der  griechischen 
Plastik  stammen  auch  die  einzig 
sicheren  Darstellungen  der  Rhea. 

Sie  bieten  uns  einen  fertigen  Ty- 
pus dar,  der  die  dürftigen  Andeu- 
tungen der  älteren  Dichtung,  wo 
Rhea  rjvtiogog  und  hTtagoxQr'id'tgvog 
heißt  {hy.  in  Cer.  60.  442.  459),  noch 
bestimmter  ausprägt.  Das  Relief 
der  Vorderseite  der  Kapitolinischen 
Ara  {Mus.  Cap.  4,  7,  hier  abge- 
bildet nach  Overbeck,  Kunstmythol. 

Taf.  3 n.  23)  zeigt  Rhea  vor  der 
Geburt  des  Zeus,  wie  sie  in  ihrer 
Angst  zu  Gaia  und  Uranos  fleht 
(nach  Hes.  th.  469).  Mit  nacktem 
Oberkörper,  aufgelöstem  Haar,  aber 
das  Hinterhaupt  mit  dem  Mantel 
verschleiert,  liegt  sie  am  Boden, 
eine  Gestalt  mit  breiten  matronalen 
Formen,  und  erweist  sich  durch 
diese  sämtlich  auch  der  Gaia  an- 
gehörenden Züge  als  eine  aus  der 
mütterlichen  Erde  erwachsene  Gott- 
heit. Losgetrennt  von  ilirem  natür- 
lichen Element,  aber  künstlerisch  um  so  voll- 
endeter erscheint  sie  in  freier  mythologischer 
Handlung,  wie  sie  vor  Kronos  tritt  und  ihm 
den  in  Windeln  gewickelten  Stein  gibt,  auf 
der  einen  Nebenseite  derselben  Ara  {Mus. 


Capit.  4,  8,  vgl.  die  Abbildung  nach  Over- 
beck a.  a.  0.  T.  3,  24).  Die  Verhüllung  des 
Hauptes  jedoch,  die  matronalen  Formen,  so- 
wie den  tiefernsten  schmerzlichen  Ausdruck 


hat  diese  edle  und  vielbewunderte  Gestalt  (vgl. 
Overbeck  a.  a.  0.  S.  326)  mit  der  oben  erwähnten 
gemein.  Da  die  weibliche  Figur,  welche  auf 
der  dritten  Seite  derselben  Ai-a  neben  den 


Kureten  mit  dem  Zeuskind  sitzt,  nicht  für  Rhea 
gelten  kann  (vgl.  Wie.seler  zu  Denkm.  d.  a.  Kunst 
2,  805;  Overbeck  a.  a.  0.  S.  328),  so  bleibt 
unsere  Kenntnis  von  Rheadai'stellungen  der 
guten  Zeit  auf  jene  beiden  beschränkt.  Erst 


1)  Rhea  vor  der  Geburt  des  Zeus.  Von  der  Kapitolin.  Ara 
(nach  Overhecky  Kunstmythol.  3 n.  23). 


2)  Rhea  übergibt  dem  Kronos  den  Stein.  Von  der  Kapitolin.  Ara 
(nach  Ovcrheck,  Kunstmythol.  3 n.  24). 
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im  3.  Jahrh.  ii.  Chr.  erscheint  dieselbe  wiederum 
auf  Darstellungen  des  infolge  ihrer  Identifi- 
zierung mit  Kybele  nach  Phrygien  übertragenen 
Mythus  von  der  Zeusgeburt  auf  phrygischen 
Münzen  von  Laodikeia  und  Apameia  [MtiUer- 
Wtesder  '2  n.  33;  Ooerbeck,  Kunstmyth.  Münztaf 
ö,  n.  0.  2,  336  n.  17.  18;  Jahrh.  d.  Arch.  Iiiat. 

3 Taf  9 nr.  18  S.  239).  Das  bogenförmig  über 
das  Haupt  flatternde  Gewand  haltend  steht  sie 
mit  dem  Zeuskind  zwischen  schildschlagenden  lo 
Kureten  (=  Korybanten).  Nicht  unpassend  ist 
sodann  ilhea  vermutet  worden  in  der  zweiten 
Figur  des  Götterzugs  auf  der  archaistischen 
albani.schen  Basis  mit  der  Hochzeit  des  Zeus 
und  der  Hera,  Welcker,  A.  D.  2,  18  Taf.  1,  1; 
Overbeck,  Gesch.  d.  Plastik  1,  177;  mit  weniger 
Sicherheit  in  der  Gruppe  des  Museo  Chiara- 
monti  {MüHer-Wieseler  2,  62),  die  meist  für  eine 
säugende  Hera  gilt  (s.  o.  Bd.  1 Sp.  2113),  Overbeck, 
Kunstmyth.  2,  333  f.,  sowie  auf  der  Sarkophag-  2o 
darstellung  Arch.  Ztg.  43,  230.  Ohne  Wahr- 
scheinlichkeit sind  auf  Rhea  gedeutet  worden: 
der  Goldring  von  Mykenai  (SchliemanH,  Mykenü 
n.  530)  von  Milchhdfer,  Auf.  der  griech.  Kunst 
S.  135  f.,  welcher  damit  die  spätere  Vermischung 
von  Rhea  und  Kybele,  Kureten  und  Korybanten, 
in  die  älteste  Zeit  überträgt;  die  Wandgemälde 
Mus.  Port).  2,  59  (vgl.  Welcker  in  K.  0.  Müllers 
Handb.  § 395,  2);  Müller- Wieseler  2,  860  (vgl. 
die  Erklärung  Wieselers)-,  Benndorf  u.  Schöne,  30 
Later.  Mus.  n.  589.  Verfehlt  ist  auch  der  Ver- 
such in  tlen  Vasenbildern  Gazette  urcheol.  1 
pl.  9 und  3 pl.  18  die  Übergabe  des  Steins  durch 
Rhea  an  Kronos  zu  erkennen;  was  de  Witte 
für  den  Stein  hält,  ist  eine  eigentümliche  Ver- 
hüllung der  Arme  (vgl.  übrigens  Petersen,  Arch.. 
Ztg.  37  S.  12).  Überhaui)t  scheint  Rhea  auf 
Vasenbildern  nicht  nachgewiesen,  auch  nicht 
Compte  rendu  de  St.  Petersb.  1862  Taf.  6,  3. 
Die  Statue  in  Villa  Pamfili,  Braun.,  Kunstmyth,  40 
Taf.  36,  zeigt  mit  dem  Rheatypus  keine  Ver- 
wandtschaft. 

4.  Kultus.  Der  Kultus  der  Rhea  ist  nicht 
auf  diejenigen  griechischen  Landschaften  lie- 
schränkt,  in  welchen  die  Mythen  derselben  sich 
finden,  sondern  war  in  den  verschiedensten 
Gegenden  Griechenlands  zu  Hause.  Er  er- 
scheint jedoch  meist  als  ein  altertümlicher, 
später  in  Abnahme  gekommener  und  ist  hanjjt- 
sächlich  an  die  Stätten  alter  Zeusverehrung  5o 
geknüpft.  In  Athen  stand  im  Peribolos  des 
Olympieion  ein  sehr  alter  Tempel  des  Kronos 
und  der  Rhea  {Phylarchos  bei  Lyd,  de  mens.  frg. 
p.  276  Hase-,  Paus.  1,  18,  7).  Ebenso  bestand 
daselbst  das  altertümliche  Erntefest  der  Kro- 
nien,  da.s  ausdrücklich  auch  auf  Rhea  bezogen 
wird  (Phot.  Kq6vi.cc-,  Schal.  Demosth,  p.  113 
Saup.  ^OQTg  a-^ogivT]  Kqovco  y.cd  iirpQl  tojv  Osibv 
= 'Pfa;  Moinmsen,  Heoriol.  110).  Philochoros 
(bei  Macrob.  1,  lo,  22)  führt  dasselbe  sowie  eo 
den  ersten  Altar  für  Kronos  und  Rhea  in  Athen 
auf  Kekrops  zurück.  In  Arkadien  war  auf 
dem  Thaumasionberg,  an  welchem  die  Sage  von 
der  Zeusgeburt  haftete,  ein  Höhlenheiligtum 
der  Rhea,  das  nur  ihre  Priesteriunen  lietreten 
dm-ften  {Paus.  8,  36.  2).  Die  Höhle  kehrt  über- 
all in  der  Sage  von  der  heimlichen  Geburt  des 
Zeus  wieder,  eine  Beziehung  auf  Kybele  ist 


nicht  anzunehmen.  Auch  in  Olympia  schloß 
sich  die  Sage  von  der  Geburt  des  Zeus  an 
einen  uralten  Kultus  des  Kronos  und  der  Rhea 
an.  Nach  Herodoros  (500  v.  Chr.  Schol.  Pind. 
Ol.  5,  10)  gehörte  daselbst  einer  der  6 Altäre 
für  die  12  Götter  dem  Kronos  und  der  Rhea, 
und  für  das  hohe  Alter  des  Kronoskults  spricht 
der  Kronoshügel  und  das  Opfer  an  Frühlings- 
Tag-  und  Nachtgleiche  auf  demselben  (Paus. 
6,  20,  1).  Ob  im  ursprünglichen  Zeuskultus 
auf  Kreta  eine  Mutter  des  Zeuskindes  verehrt 
wurde  und  ob  dieSe  Rhea  hieß , wissen  wir 
nicht.  Zwar  erwähnt  Hiodor  (5,  66)  Trümmer 
eines  Rheatempels  bei  Knosos  (vgl.  auch  Euseb. 
Chron,  p.  56  bei  Lobeck  1128),  da  er  aber  da- 
mit die  ganze  '1  ita^iensage  verknüpft,  so  hat 
man  darin  nur  eine  Übertragung  der  griechi- 
schen Rhea  zu  sehen;  ebenso  bei  Cedren.  ed. 
pr.  p.  12  in  der  ‘'Herrschaft  des  Kronos  und 
der  Rhea  auf  Kreta’.  Daß  die  Griechen  auf 
Kreta  Rhea  mehr  als  in  Griechenland  selbst 
verehrten,  ist  natürlich  und  auch  gegen  He- 
metrios  von  Skepsis  (bei  Strab.  472)  anzunehmen. 
Aber  nirgends  findet  sich,  daß  der  spezifisch 
kretische  Kuretendienst  neben  dem  Zeuskind 
auch  der  Rhea  gegolten  habe,  und  wenn  auch 
(bei  Ltieian  salt.  8)  die  Kureten  auf  Geheiß 
der  Rhea  ihren  Watfentanz  aufführen,  so  ge- 
schieht dies  immer  nur,  um  den  Zeus  zu  ver- 
bergen. Da  nun  auch  der  Watfentanz  der 
Kureten  sich  (besonders  nach  den  bildlichen 
Denkmälern)  sehr  bestimmt  von  den  orgiasti- 
schen  Kulten  unterscheidet  und  von  Rhea, 
außer  bei  offenbarer  Verschmelzung  mit  Kybele 
(wie  Orph,  hy.  14)  eine  orgiastische  Verehrung 
nicht  berichtet  wird,  so  ist  eine  solche  auch 
nicht  anzunehmen.  (Über  Rheaopfer  zu  Kos 
und  Milet  s.  Nilsson,  Griech.  Feste  444;  vgl. 
S.  I.  G.^  617,  V.  Prott,  F.  S.  nr.  6 Z.  2.  Schol 
Hp.  Bh.  1,  1126  u.  dazu  Nadir,  d,  Ges.  d. 
Wiss.  Göttingen,  phil.-hist.  Kl.  1901,  S.  497f.  R.). 

[Rapp.] 

Rhegiiios  (Ftyyog),  Sohn  des  Chusos  oder 
Ohus  (vgl.  Sethe  bei  Pauly -Wissowa  s.  v.), 
Eponymos  der  Psyyuloi.,  Vater  des  ’lovädSccg 
und  des  Fäßag,  Joseph.  A.  I.  1,  6,  2.  [Böfer.] 

Rheguidas  (Pgyviöag),  Sohn  des  Phalkes 
(s.  d.),  Enkel  des  Temenos,  dorischer  Eroberer 
von  Phleius,  Paus.  2,  13,  1.  Busolt,  Griech. 
Gesch.  1“,  216.  [Höfer.] 

Rlieia  1)  s.  Rhea  u.  Rea  Silvia.  — 2)  Bei- 
name d.  Demeter,  Anon.  Laur.  in  Anecd.  var. 
Graec.  ed.  Schoell-Studemund.  1,  270.  Rheia  als 
Plpiklesis  der  Demeter  scheint  eine  Stütze  für 
die  Annahme  von  Crusitis,  Beiträge  zur  griech. 
Myth,  (Programm  d.  Thomasschule,  Leipzig  1886) 
S.  26,  4 (vgl.  Immisch  oben  Bd.  2 Sp.  1613,  45), 
daß 'Pfi/j  = (O)  PitT]  = '■ßergmutter'  ist.  De- 
meter und  Rhea-Kybele  führen  beide  die  Epi- 
Idesis  ’Oqbu]  (s.  Bd.  3 Sjj.  946,  377  fi'.).  Vgl. 
auch  Gruppe,  Gr.  Myth,  1169,  7.  [Höfer.] 

Rheione  {'PtimvT]),  Name  oder  Beiname  der 
Hera,  Euphorion  im  Etym,  M.  703,  10.  Suid. 
s.  V.  'PiimvT].  Anonym.  Laur.  in  Anecd.  var. 
Graeca  ed.  Schoell-Studemund  1,  269  ==  Nike- 
tas,  Epitheta  deorum  ebend..  278.  283.  Gegen 
Winckelmanns  Deutung  von  Psicbvrj  als  ’corio 
vestita’  s.  Meineke,  Anal.  Alexandr.  147,  der 
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m.  R.  ’Psiwvr]  als  ’Ptag  sive  'Psiag  'S'uyairrjp  er- 
klärt. Nach  LenormcDit  und  de  Witte,  Elite 
des  monuments  ceramo(jr.  1,  77  ist  Rheione  = 
luno  Fluonia.  [Höfer.] 

Ehekas  (Pi%ccg)  mit  Amphistratos  (s.  d.) 
Wagenlenker  (j]vioxoi)  der  Dioskuren,  nach 
denen  das  an  der  Ostküste  des  Pontos  wohnende 
Volk  der  'HvLo%oi  benannt  sein  sollte,  Straho 
11,  2,  12  p.  l'J6.  Enst.  ad  Dionys.  Per.  680.  Für 
vermutet  Yales,  ad  Amniian.  MarcelL 
22,  8,  24  KQE-nag,  Tümjyel  bei  Pauly-Wissowa 
1,  1958, 11  X^pxag.Bei  Ammian.  Marcell.  a.  a 0. 
und  Solin.  15,  17  (p.  85,  14  Monimsen)  lauten 
die  Namen  Amphitus  und  Cercius,  ebenso  wohl 
auch  bei  Isidor.  Orig.  15,  1,  obgleich  in  der 
Baseler  Ausgabe  von  1577  (eine  andere  ist  mir 
nicht  zugänglich)  p.  857,  25  Amphitus  et  Cir- 
cius  (so)  steht;  nach  Charax  {fr.  15  in  F.  H.  G. 

3,  639)  im  Schol.  Dionys.  Per.  687  : TD%ig  und 
"Aycpnog,  bei  Plin.  n.  h.  6,  5,  16  : Amphitus  und 
Telchius,  bei  (Plut.)  Pro  nohil.  versio  Lat.  20 
(ed.  BernardaJcis  7,  271):  Amphytus  und  Tel- 
quius,  bei  Iiistin.  42,  3,  3:  f B’rygius  (f  Frudius; 
Rhecas,  Asulanus-,  Crecas,  Valesius;  Erigyius, 
V.  Gutschmid)  und  Amphistratus,  beim  Anonym. 
Periplus  Ponti  Euxini  in  P'.  H.  G.  5,  177: 
’AycpiaTcxzog  (so ! 1. : ’AycpiaxQutog)  und  Til^ig. 

[Höfer.] 

Rhemhenodos ? CPsyßyvoSog?).  In  der  In- 
schrift von  der  Wand  des  Serapistempels  zu 
Stratonikeia : vnsQxdxoig  ydQ  ijycov  i-vxyv  "Hoy 
ual  Au  j'PtfißrivoS'a  ntgaaccg  xijv  ixr}ai(xv  %d.Qiv  \ 
svdcayovr'iaag  SDxov  dvaxiQ'cb  aftotg,  faßte  man 
früher  Peyßyvoöog  als  Beinamen  des  Zeus, 
Boeckh  zu  C.  I.  G.  2,  2722,  11.  Kaibel,  Epi- 
grammata  1096,  11.  Gerhard,  Gr.  Alyth.  § 198, 
5 p.  167  {’Psfißaivodog).  Waddington  zu  Le 
Bas,  Asie  mineure  nr.  514.  Aleyer  in  Bezzen- 
hergers  Beiträgen  10  (1885),  167  nr.  225.  Da- 
gegen schreibt  Fröhner,  BJiein.  Mus.  47  (1892), 
302  ata,tt  ’Psyßrjvoda:  Q^yß-qv  öäS>  und  erklärt 
ansprechend:  ich  will  den  höchsten  Göttern, 
der  Hera  und  dem  Zeus,  mein  Gedicht  als 
Ausdruck  meines  Dankes  weihen,  wenn  ich  den 
ganzen  Kreislauf  (Q^yßqv)  des  Jahres  durch- 
schritten haben  werde.  [Höfer.] 

Rhene  {’Pgvri)  1)  eine  Nymphe,  von  Oileus 
Mutter  des  Lokrers  Aias  (Hyg.  f.  97,  p.  90,  13 
Schm.)  und  des  Medon  (s.  d.  1).  Hom.  11.  2, 
728.  Tzetz.  Prooim.  Alleg.  II.  614.  — 2)  Eine 
kyllenische  Nymphe  (vvyq^q  KvUqvig,  Dion. 
Hai.  Ant.  Rom.  1,  61.  loannes  Kanabutzes, 
Commentar.  in  Dionys.  Hai  ed.  Maxim.  Leh- 
nerdt  — über  dessen  Quellen  s.  d.  A.  Samon 
nr.  2 — p.  42.  3.  43,  21.  Tümpjel,  Jahrh.  f.  Mass. 
Phil.  137  [1888],  59.  linmerwahr,  Kulte  und 
Mythen  Arkadiens  1,  91),  von  Hermes  nach 
samothrakischer  Überlieferung  Mutter  des  Saos 
(Saon,  Samon  usw.  Gruppe,  De  Cadmi  falmla 
20),  A.ristoteles  (?  vgl.  Rnhensohn,  Mysterien- 
heiligtümer in  Eleusis  u.  Samothrake  213)  im 
Schol.  Apoll.  Bhod.  1,  917.  Diod.  5,  48.  Dionys. 
Hai.  a.  a.  0.  Wie  yfjvsg  — ayvag  {Ajioll.  Rhod. 

4,  1497.  Nik.  Ther.  453,  Steph.  Byz.  s.  v.  IIo- 
IvQQgvicc)  ist,  so  ’P/ivti  =A()vq  (vgl.  Hesych.: 
’Pr'ivy  Ttoiyfjv),  die  Göttin  der  Schafherden, 
Lobeck,  Paralipom.  302.  Welcher,  Aeschyl.  Tri- 
logie 217  u.  Anm.  374.  Gntppc,  Gr.  Mytli.  230, 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm,  Mythol.  IV. 


16.  1335,  6.  Roscher  Bd.  1 Sp.  2379,  1 ff.  Her- 
mes d.  Windgott  79.  Maxim.  Mayer,  Hermes 
27  (1897),  514  u.  Bd.  2 Sp.  337,  17  ff.  [Höfer.] 
Rlienos  fPqvog).  Außer  unter  den  s.  v. 
Rhenus  angeführten  Belegstellen  erscheint  der 
Rhein  als  Gottheit  bei  Nonn.  Dionys.  43,  410 
(vgl.  23,  94).  Bei  Alartial  10,  7,  1 wird  er  an- 
gerulen: Nympharum  pater  amniumque,  Rhene. 
Statuen  des  Rheingottes  pflegten  bei  den  römi- 
schen Triumphzügen  mit  aufgeführt  zu  werden, 
Ov.  Trist.  4,  2,  41  f.  Epist.  ex  Ponto  3,  4,  107. 
Persius  6,  47.  Lucan  3,  75  f.  Florus  2,  13  (4,  2 
= p.  153,  10  ed.  Roßbach)-,  vgl.  Claudian,  De 
consulatu  1,  220  f.  {Rhenumque  minacem  Cor- 
nibus  infractis  adeo  mitescere  cogis).  De  cons. 
Stil.  3,  25  {catenatus  Rhenus)-,  vgl.  0.  Jlt/mund 
G.  Nemethy  zu  Pers.  a.  a.  0.  Auf  dem  Sockel, 
der  das  Reiterstandbild  des  Kaisers  Domitianus 
auf  dem  Forum  trug,  lag  der  Rheingott,  sein 
Schilfhaar  getreten  von  dem  Hufe  des  Rosses, 
Stat.  Silv.  1,  1,  50  (vgl.  7).  Fr.  Vollmer,  Statii 
Silcarum  libri  (1898)  S.  4 (Anm.  3)  225.  E.  Maaß, 
Die  Tagesgötter  in  Rom  u.  den  Provinzen  57. 
82.  196.  F.  Löhr,  Eranos  Vindobonensis  59. 
Münzen  des  Domitianus  zeigen  den  Kaiser 
dahinschreitend  über  den  am  Boden  liegenden, 
mit  dem  r.  Arm  auf  eine  Urne  (vgl.  Claudian. 
In  Rufinum  1,  133:  '^Rhenus  proiecta  torpuit 
tirna  und  die  unten  erwähnte  Statue)  gestützten, 
in  der  L.  Schilfrohr  haltenden  Rheingott,  der  bis- 
weilen auch  noch  durch  die  Inschrift  Rhenus 
bezeichnet  ist.  Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  6,  380. 
Cohen  1^,  511  nr.  503ff.,  abg.  bei  Jo.  Jac. 
Geßner,  Numism.  ant.  imper.  Rom.  Tab.  65,  23. 
Jac.  Oisel,  Thesaurus  select.  numism.  ant.  Tab.  24, 
7 p.  108  ALillin,  Gal.  myth.  78,  309;  der  Fluß- 
gott allein  auch  bei  Jo.  Jac.  Baier,  Gemmarum 
thesaurus  Ebermayer,  Tab.  5,  11  p.  18.  Weitere 
Darstellungen  s.  bei  Rasche,  Lexicon  univers. 
rei  numariae  4^,1  p.  995  ff.  Vgl.  Schaaff  hausen, 
Jahrb  d.  Vereins  von  Altertums  freunden  im 
Rheinlande  53  (1873),  110.  Alex.  Boutkowski, 
Dictionn.  numism.  1 p.  478.  — Für  den  Kultus 
vgl.  ferner  die  Mahnung  des  Claudius  Civilis 
bei  Tacit.  Hist.  5,  17:  ’Rhenum  et  Germaniae 
de  OS  in  aspectu:  quorum  numine  capesserent 
qmgnam' . Eine  bei  Köln  gefundene  Statue, 
deren  Basis  die  Inschrift  DEVS  RHENI  trägt, 
zeigt  den  bärtigen  Gott  gelagert,  mit  der  L. 
eine  Urne  haltend,  aus  der  Wasser  fließt, 
die  R.  auf  das  gebogene  rechte  Knie  gelegt, 
abg.  bei  Stephan.  Broelmann,  Epicleigma  sive 
specimen  histor.  vet.  . . . civitatis  Ubiorum 
(Köln  1608)  Tabelle  H,  21;  vgl.  Joannes  de  Wal, 
Blythologiae  Septentrion.  monumenta  epigraphica 
Lat.  p.  169.  Noch  im  Mittelalter  hatte  sich 
der  Kult  des  Rheines  erhalten;  so  sah  Petrarca 
im  Jahre  1333  in  Köln  eine  große  Prozession, 
eine  große  Schar  von  bekränzten  Ifrauen,  die 
sich  Arme  und  Hände  im  Rheine  wuschen  und 
dabei  Gebete  murmelten.  Auf  seine  Frage 
erfuhr  er:  pervetustnm  gentis  ritum  esse, 
vulgo  persuasum  . . . omnem  totius  anni 
calamitntem  imminentem  jluviu^i  illius  diei 
(Johannis  des  Täufers)  ablutione  (vgl.  über  Reini- 
gung durch  fließendes  Wasser  Rohde,  Psyche 
2'\  405.  Gruppe,  Gr.  Myth.  888)  puryari  et 
deinceps  laetiora  succcdcre,  itaque  lustrationem 
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esse  annuam  inexhanstoque  semper  studio  cultam 
colendamque.  Ad  haec  ego  subridens:  0 )iimi- 
um  felices,  hiquani,  Bheni  accolae,  quoniam  Ule 
miserias  jyurgat,  nostras  ([uidem  nec  Idtdus 
unqaam  raluit  pur  gare  nec  Tiheris  {1‘etrctrca,  de 
relnis  fumiliur.  epist.  1,  4).  Vgl.  Rhenus  [Höfer.] 
Kheiius,  der  Rheiustrom  als  Gottheit  ver- 
ehrt. ’\'otivinschrifteii:  C.  /.  L.  13,  5‘255  (Burg 
hei  Stein  a.  Rhein,  verschollen)  (^1  yiiun{ini) 
L’heiw  pro  saluie  Q.  Sjjici  C...\  7790  (Rema-  i 
gen)  1.  O.  M.  et  Goiio  loci  et  Itheno  CI.  Mar- 
cellinus  bf.  cos.  v.  s.  l.  m.  imp.  Commodo  VI  cos. 
(^ini  J.  190);  7791  (Remagen)  <^1.  O.  JSI.  ety  Ge- 
nio  hei  Cfiyumini  Mhe<^)ioy  T.  Vlavius  <(. . .yio 
bf.  Salvi  fluiyiaui  cos.  f v.y  s.  1.  m.  (Ende  des 
2.  Jahrhunderts;  vgl.  Prosopogr.  imp.  Pom.  3, 
p.  106  nr.  104;;  8810  (Vechten  hei  Utrecht) 

I.  0.  M.  dis  patriis  et  praesidihus  huius  loci 
Oceaitique  et  Peno  Q.  Marc.  Galliamts  leg.  leg. 
XXX  U.  r.  pro  S(dute  sna  et  suorum  v.  s.  h;  2 
8811  <(.  . .)>  Innoni  reginae  et  Minervae  sanctae 
Geaio  huiusque  loci  Nepbuno  Occano  et  PJieno 
dis  Omnibus  deubusque  pro  suhlte  d(pym{ini) 
n{ostri). . . (des  Elagahal).  Vgl.Rhenos.  [M.Ihm.] 
Kheoii  (Phon’),  dem  Haupte  eines  jugend- 
lichen Flußgottes  auf  Münzen  von  Hipponion 
(Bruttii)  heigeschriehener  Name,  Head,  Hist. 
muH.  85.  Imhoof- Blumer,  Monnaies  grecques  8. 
Vgl.  auch  Maxim.  iMayer,  Hermes  27  (1892), 
497,  1.  [Höfer.]  3 

Khesichthou  s.  Rhexichthon. 

Kheskyiitliis  ( Pgav-w^l?),  Beiname  der  Hera, 
Xihand.  Tlicr.  4()0,  nach  dem  SchoUon  z.  d.  St. 
abgeleitet  von  dem  Berge  'Prjaxvv&iov  (Zu- 
sammenhang mit  ’Pgaos?)  in  Thrakien,  einer 
Kultstätte  der  Hera.  Vgl.  Klausen,  Aeneas  u. 
die  Penaten  340,  590,  [Höfer.] 

Rliesos  (Pijßog,  gelegentlich  ’Pfjaaog,  z.  B. 
Konon  4,  Ps.-Plut.  de  fliiv.  11,  1),  ein  thraki- 
scher  Heros,  dessen  Kult-  und  Sagengehiet  sich  4 
vom  Strymon  ostwärts  Ins  Bithynien  erstreckt, 
dessen  ursprüngliche  Bedeutung  aber  dadurch 
verdunkelt  ward,  daß  das  griechische  Epos 
ihn  in  die  griechische  Heldensage  verflocht  als 
einen  Bundesgenossen  der  Troer,  der  vor  Troja 
von  Diomedes  getötet  sei. 

Rh esos- Flüsse.  Homer  II.  12,  20  nennt 
unter  den  Flüssen,  welche  in  der  Troas  vom 
Ida  zum  Meer  hinabfließen,  einen  Rh. -Fluß, 
deutet  aber  keinen  Zusammenhang  zwischen  5 
diesem  Fluß  und  dem  Helden  Rh.  an.  Eben- 
sowenig Hesiod  tJieog.  340,  der  diesen  Fluß 
gleich  anderen  Flüssen  einen  Sohn  des  Okeanos 
und  der  Tethys  nennt.  Ebensowenig  auch  alle 
späteren  Autoren,  die  ausnahmslos  ihre  Kennt- 
nis dieses  Rh. -Flusses  lediglich  jener  Homer- 
Stelle  verdanken,  mögen  sie  den  Vers  direkt 
zitieren  (z.  B.  Strab.  12,  554.  13,  583)  oder  nicht 
{X'onn.  Dionys.  3,  193.  Hesycli.  PijGog),  mögen 
sie  offen  zugebeu,  daß  man  den  homerischen  6 
Fluß  nicht  mehr  auftinden  kann  (Plin.  5,  124) 
oder  ihn  mit  dem  Rhoeites-Fluß  identifizieren 
{Demetr.  v.  Skeps.  bei  Strab.  13,  602;  Schal. 
Toirnl.  Hom.  II.  12,  20;  Eustatli.  Hom.  II. 
889,  60;,  mögen  sie  endlich  gar  direkt  auf  die 
Homonymie  verweisen  (Strab.  13,  590).  Die 
einzige  Ausnahme,  die  einen  inneren  Zusammen- 
hang herstellt,  ist  die  später  noch  näher  zu 
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besi^rechende  Erzählung  bei  Partiten.  36,  die 
so  manche  literarische  Reminiszenzen  frei  kom- 
biniert und  besagt,  der  homerische  Rh. -Fluß 
führe  seinen  Namen  deshalb,  weil  der  thraki- 
sche  Held  Rh.  hier  seinen  Tod  gefunden  habe. 
— Ob  es  jemals  einen  Rh. -Fluß  gegeben  hat, 
welcher  der  homerischen  Angabe  direkt  ent- 
sprach, ist  zweifelhaft.  Aber  andere  Rh. -Flüsse 
gab  es  sicher.  Der  Rhebas-Fluß  in  Bithynien 
wurde  auch  Rh.  genannt  (Plin.  6,  4;  Solin.  43, 1), 
und  Demetrios  von  Skeptsis  a.  a.  0.  verweist 
auf  einen  Rh.,  der  ein  Nebenfluß  des  Granikos 
war;  seine  Annahme,  daß  der  Dichter  von  II. 
12,  20  sich  dieses  Flusses  erinnerte,  hat  die 
Wahrscheinlichkeit^für  sich. 

Rhesos  in  griechischer  Heldensage. 
Rh.,  der  Besitzer  der  besten  thrakischen  Bosse, 
ist  ein  echter  Heros  der  Thraker.  Dagegen 
ist  die  Sage  von  seinem  Tod  und  dem  Raub 
seiner  Rosse  durch  Diomedes  und  Odysseus 
eine  echte  griechische  Sage.  Wie  diese  Sage 
entstanden  ist,  hat  Bethe,  Neue  Jahrb.  f.  d.  M. 
Altert.  7,  660  und  bei  Pauly-Wissoiva  P.-E. 
5,  817  gezeigt.  Dem  Rh.  erwuchs  an  der  thra- 
kischen Küste  in  der  Gegend  von  Abdera  in 
dem  sogen,  thrakischen  Diomedes  ein  Kon- 
kurrent, dem  gleichfalls  der  Besitz  der  besten 
Rosse  zugeschrieben  wurde.  Die  Verehrer  dieses 
Diomedes,  welche  hier  den  Rh. -Kult  durch  ihren 
Diomedes-Kult  ersetzen  wollten,  prägten  die 
Sage,  ihr  Heros  habe  Rh.  überwunden  und 
sich  in  den  Besitz  seiner  Rosse  gesetzt.  Dichter 
übertrugen  dies  auf  den  Tydiden  Diomedes, 
und  die  Autorität  des  homerischen  Epos  machte 
die  Überwindung  des  Rh.  zu  einer  feststehen- 
den Episode  des  trojanischen  Kriegs.  Bethe 
vermutet,  daß  auch  das  Freundschaftsverhältnis 
zwischen  Diomedes  und  Odysseus,  das  sich  in 
der  Rh. -Sage  zeigt,  schon  auf  jene  thrakische 
Gegend  zurückgeht,  wo  Diomedes  in  Abdera 
und  Odysseus  in  Maroneia  Nachbarn  waren. 

In  der  Pias  10,  434  ff.  bildet  der  Tod  des 
Rh  vor  Troja  einen  wesentlichen  Bestandteil 
der  selbständigen  Doloneia  bzw.  Nyktegersia. 
Der  Dichter  hebt  den  Zusammenhang  deutlich 
hervor:  um  die  berühmten  Rosse  des  Achilleus 
für  sich  zu  gewinnen,  geht  Dolon  als  Späher 
in  das  griechische  Lager,  statt  dessen  gelingt 
es  aber  den  gleichfalls  als  Späher  ausziehen- 
den Diomedes  und  Odysseus,  die  berühmtesten 
Rosse  auf  troischer  Seite,  die  Rosse  des  Rh., 
zu  entführen.  Die  Hauptzüge  der  Homerischen 
Schilderung  sind  folgende:  Die  Thraker  sind 
soeben,  im  zehnten  Jahr  des  Krieges,  als  Bun- 
desgenossen der  Troer  erschienen  und  lagern 
vor  der  Stadt,  abseits  von  den  übrigen  Bundes- 
genossen. Ihr  König  Rh.,  der  Sohn  des  Eioneus, 
besitzt  die  schönsten  und  größten  Rosse,  die 
weißer  als  Schnee  und  so  schnell  wie  die 
Winde  sind,  dazu  einen  Wagen  mit  Gold  und 
Silber  beschlagen  und  goldene,  eines  Gottes 
würdige  Waffen  (über  die  Schilderung  der 
Ausrüstung  vgl.  Helbig,  Homer.  Epos^  8 ff.). 
Diomedes  und  Odysseus  nehmen  bei  ihrem 
nächtlichen  Kundschaftergang  zunächst  den 
Dolon  gefangen,  erfahren  von  ihm  die  den 
Griechen  noch  nicht  bekannte  Ankunft  der 
Thraker  und  ihren  Lagerplatz,  töten  dann  Do- 
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Ion  und  schleichen  in  das  Lager  der  Feinde. 
Alle  Thraker  liegen  schlafend  in  drei  Reihen 
um  Rh.  herum,  dessen  Rosse  neben  ihm  am 
Wagen  angebunden  sind.  Von  Athena  ge- 
stärkt, tötet  Diomedes  zwölf  Thraker;  ihre 
Leichen  zieht  Odysseus  beiseite,  um  Platz  für 
die  Rosse  des  Rh.  zu  schaffen.  Dann  tötet 
Diomedes  als  dreizehnten  den  schlafenden  Kö- 
nig Rh.  selbst  und  Odysseus  treibt  seine  Rosse 
aus  dem  Ring  der  Thraker  fort.  Während  i 
Diomedes  erwägt,  ob  er  Wagen  und  Waffen 
des  Rh.  entführen  oder  noch  mehr  Thraker 
töten  soll,  mahnt  Athena  zu  schleuniger  Heim- 
kehr. Eilig  besteigen  die  beiden  Griechen  die 
thrakischen  Rosse  und  bringen  sie  zum  Staunen 
Nestors  in  das  griechische  Lager,  wo  sie  neben 
den  Rossen  des  Diomedes  angebunden  werden. 
Inzwischen  weckt  Apollon  den  Neffen  des  Rh., 
Hippokoon  (diese  Gestalt  ist  vom  Dichter  frei 
geschaffen,  vgl.  Robert,  Studien  zur  Ilias  502),  2 
und  es  erhebt  sich  bei  den  Troern  laute  Weh- 
klage um  die  Getöteten. 

Bei  den  nachhomerischen  Behandlungen  der 
Rh. -Sage  fällt  vor  allem  auf,  daß  der  Vater 
des  Rh  , sofern  er  überhaupt  genannt  wird, 
Strymon  und  nicht,  wie  bei  Homer,  Ei'oneus 
ist.  Ferner  wird  dem  Bedenken  Rechnung  ge- 
tragen, daß  die  Ermordung  des  schlafenden 
Rh.  eigentlich  keine  notwendige  Heldentat  war, 
wenn  Rh.  ,,vor  Troja  nichts  rühmliches  tat  3 
und  nichts  Erwähnenswertes  aufwies  als  seine 
weißen  Rosse“  (Philostr.  heroic.  681,  294).  Schon 
Pindar  fr.2&2  Bergk'^  bei  Scltol.  Hom.  II.  10,  435. 
Eustath,  817,  28  erzählt,  Rh.  sei  ein  besonders 
berühmter  Kriegsheld  gewesen  und  habe  nach 
seiner  Ankunft  vor  Troja  einen  Tag  lang  mit 
den  Griechen  gekämpft  und  viele  von  ihnen 
getötet;  um  das  Schicksal  der  Griechen  be- 
sorgt, veranlaßte  Hera  die  Athena  einzug-reifen 
und  diese  entsandte  dann  in  der  Nacht  Odysseus  .1 
und  Diomedes  zu  jenem  Spähergang,  auf  dem 
sie  den  schlafenden  Rh.  und  seine  Genossen 
töteten.  — Die  unter  den  Euripideischen  Dramen 
erhaltene  attische  Tragödie  „Rhesos’’'',  welche 
nach  der  Hypotltes.  RItes.  schon  im  Altertum 
von  den  einen  für  nicht-euripideisch,  von  den 
anderen  aber  für  den  in  den  Hidaskalien  er- 
wähnten echten  „Rhesos"’  des  Euripides  ange- 
sehen wurde  (vgl.  v.  Wilamowitz,  Euripides' 
Herakles  1,  41;  die  ältere  Literatur  bei  Eurip.  5 
Rhes.  ed.  Vater  1837),  hält  sich  im  allgemeinen 
an  die  Darstellung  der  Ilias:  Rh.  erscheint 
wie  bei  Homer  mit  Rossen,  die  weißer  sind 
als  der  Schnee,  auf  prächtigem  Wagen,  mit 
goldenen  Waffen  (Vs.  302  ft.  340.  383  u.  ö.),  wie 
bei  Homer  unterstützt  Athena  die  nächtlichen 
Kundschafter,  wie  bei  Homer  übernimmt  es 
Diomedes,  die  schlafenden  Thraker  zu  töten, 
während  Odysseus  die  Rosse  fortführt  (V s.622  if.) ; 
ähnlich  wie  der  Hippokoon  Homers  bemerkt  6 
hier  der  namenlose  Wagenlenker  des  Rh.,  der 
selbst  verwundet  wird,  den  Tod  des  Königs 
und  weckt  mit  seiner  Klage  das  Heer.  Auf 
Pindars  Darstellung  nimmt  der  zweite  Schau- 
spielerprolog {Hypothes.  Rhes.)  insofern  Bezug, 
als  hier  Hera  die  Athena  zum  Eingreifen  be- 
wegt; Pindars  Schilderung  von  dem  einen 
siegreichen  Kampftag  wird  Homer  zuliebe  ver- 
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werfen.  Allein  es  wird  wenigstens  die  Fiktion 
hinzugefügt,  wenn  Rh.  die  Nacht  überlebe,  so 
könnten  weder  Achilleus  noch  Aias  ihn  von 
der  Erstürmung  des  griechischen  Schiffslagers 
abhalten  (Vs.  600 ff.);  ein  einziger  Tag,  so 
rühmte  sich  Rh.  selbst  (Vs.  447),  würde  ihm 
genügen,  die  Griechen  zu  vernichten.  — Poeti- 
scher noch  klingt  eine  ähnliche  Fiktion,  deren 
erste  Quelle  wir  nicht  kennen.  Schol.  Hom.  11. 
10,  435  bringt  sie  in  folgender  Form:  ein  Ora- 
kel hatte  dem  Rh.  verkündet,  wenn  er  selbst 
erst  das  Wasser  des  Skamandros  gekostet  und 
seine  Rosse  aus  diesem  Fluß  getrunken  und 
auf  der  Weide  dort  gegrast  hätten,  dann  würde 
er  für  alle  Zeit  unbesiegbar  sein;  doch  wurde 
er  noch  in  der  Nacht  seiner  Ankunft  getötet, 
ehe  er  hatte  trinken  können.  Eustath.  817,  26 
faßt  das  Orakel  kürzer:  wenn  seine  Rosse  bei 
Troja  Gras  gefressen  und  dort  Wasser  getrunken 
hätten,  werde  er  unbezwinglich  sein.  Vcrgil 
Aen.  1,  469  ff.  sagt,  Diomedes  habe  die  Rosse 
geraubt,  priusquam  pabula  gustassent  Troiae 
Xanthumque  bibissent,  und  Servius  bemerkt 
zu  dieser  Stelle  (vgl.  auch  Serv.  Verg.Aen.  2,  13 
w.r\dL  Mythogr.  Vat.  1,  203):  das  Geschick  Trojas 
habe  an  den  Rossen  gehangen,  wenn  sie  froi- 
sches  Futter  genossen  oder  aus  dem  Xanthos 
getrunken  hätten,  so  hätte  Troja  nicht  unter- 
geben können;  Rh.  aber  sei  zur  Nachtzeit,  als 
die  Tore  schon  geschlossen  waren,  vor  Troja 
angelangt,  habe  deshalb  an  der  Küste  seine 
Zelte  aufschlagen  müssen  und  sei,  durch  Dolon 
verraten,  von  Diomedes  und  Odysseus  getötet 
worden.  Daß  jenes  Orakel  auch  in  Accitis 
Nyctegresia  {Ribbeck,  Rom.  Tragödie  362  ff. 
Trag.  Rom.  fragm.^  I 230)  vorkam,  ist  sehr 
wahrscheinlich. 

Auffallend  erschien  es  manchem,  daß  Rh. 
aus  dem  fernen  Thrakien  her  den  Troern  zu 
Hilfe  kam  und  daß  er  nach  Homer  erst  im 
zehnten  Jahr  des  Krieges  eintraf.  Die  Tragödie 
„Rhesos"’  sucht  dies  eingehend  zu  erklären 
(Vs.  396  ff.  934  ff.).  Nach  ihr  hatte  Hektor 
einst  dem  Rh.  in  den  Kämpfen  seiner  Heimat 
am  Pangaion  und  im  Paioner-Lande  beige- 
standen, ihn  aus  einem  kleinen  Fürsten  zum 
großen  Beherrscher  Thrakiens  gemacht,  und 
später  durch  Boten  und  Geschenke  seine  Hilfe 
für  Troja  erbeten.  Rh.  hatte  trotz  der  Mahnung 
seiner  Mutter  sofort  nach  Troja  eilen  wollen, 
indessen  ein  langwieriger  Feldzug  gegen  die 
Skythen  hielt  ihn  fern  und  führte  ihn  bis  zum 
Pontos  Euxeinos.  Deshalb  traf  er  erst  so  spät 
vor  Troja  ein,  im  zehnten  Kriegsjahr,  in  der- 
selben Nacht,  die  ihm  den  Tod  brachte. 

Wo  sonst  der  Tod  des  Rh.  vor  Troja  er- 
wähnt wird,  finden  sich,  abgesehen  von  den 
Angaben  über  die  Eltern  und  die  Heimat,  nur 
wenig  Abweichungen  von  Homer.  Hipponax 
fr.  42  {Bergk,  Poet.  lyr.  Gr.*  2,  476)  sagt  kurz, 
daß  Rh.  mit  seinen  weißen  thrakischen  Rossen 
kam  und  nahe  vor  Ilions  Mauern  getötet  ward. 
Aristoteles  Pepl.  51  {Bergk*  2,  353;  Aristot. 
fragm.  641,  57  Rose)  besagt,  daß  die  Troer  den 
Rh.  an  der  troischen  Küste  bestattet  hätten, 
wie  auch  in  der  Tragödie  „Rhesos“  880.  960 
Hektor  von  der  Absicht  der  Bestattung  spricht. 
Konon  4,  Appian  Mithridat.  1,  Apollod.  1,3,4 

4* 
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und  Ilygin  fab.  113  erwähnen  kurz,  daß  Rh. 
Yor  Troja  von  Diomedes  getötet  sei.  ApoUod. 
epitom.  4,  4 gibt  einen  Auszug  aus  Hühner  und 
sagt  zusammenfassend,  Odysseus  und  Diomedes 
hätten  Rh.  umgebracht.  Ebenso  fassen  die 
Tat  beider  zusammen:  Suid.  s.  ’Pfjaog,  Hera- 
Ideit.  b.  Schot.  Eurip.  Wies.  347,  Aristoph. 
Hypothes.  zu  Eurip.  Wies.,  Serr.  Verg.  Aen. 
1, 469,  Izefz.  Homeric.  190  Bekker.  Dagegen 
spricht  Culex  328  allein  von  Odysseus  als  victor 
Rhesi.  Selbstverständlich  sind  das  nicht  sach- 
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18  zählt  den  Thraker  Rh.  neben  Archilochos 
von  Anbeginn  des  Krieges  au  zu  den  Bundes- 
genossen der  Troer,  übergeht  aber  das  Ende 
des  Rb. 

Darstellungen  der  Rh.-Sage  sind  selten. 
Außer  dem  fingierten  Bild  im  Junotempel  der 
Dido  bei  Vergil  Aen.  1,  469  ff.  und  der  Tabula 
lliaca,  deren  Inschrift  die  Rh. -Episode  kurz 
erwähnt  [Jahn-Michaelis,  Griech.  Bilderchronik. 
10  64)  kommen  nur  zwei  unteritalische  Vasen- 
biider  in  Betracht.  Auf  einer  aus  Ruvo  stam- 


1)  Unteritalisohe  Vase  aus  Uuvo  in  Neapel  (nach  Gerhard,  l'rinkschalen  u.  Gefäße  2 Tafel 
oben:  erschlagene  Thraker  am  Boden  liegend;  unten  1.  Diomedes,  r.  Odysseus. 


E/n(f.  Tart/ihfliVf)  „ftujid-J/ujjjii  ca  31(j-55ö, 


liehe  Verschiedenheiten,  sondern  nur  solche 
des  siirachlichen  Ausdrucks;  wird  doch  z.  B. 
auch  in  der  Tragödie  „Jt/jcsos“,  wo  Diomedes 
den  Todesstreich  führt,  zugleich  Odysseus  als 
der  Mörder  bezeichnet  (Vs.  893.  907).  Weitere 
Hinweise  auf  die  Sage  bieten  Bio  Chrysost.  Gr. 
5.5,  561  31.,  Catull.  55,  26,  Ovid.  metam.  13,  98. 
249,  ars  am.  2,  137  (Sithonii  Rhesi),  Ibis  631, 
Senec.  Ayamemn.  217,  Claudian.  28,  470,  Am- 


menden  Vase  (Abb.  1)  in  Neapel,  Heydemann, 
Vasensamml.  d.  3Iuseo  Nazionale  nr.  2910  (ab- 
geb. Gerhard,  Trinkschalen  u.  Gefäße  2,  57 
Taf.  K,  Overbeck,  Bildw.  z.  theb.  u.  trojan. 
Heldenkreis  419  Taf.  17,  5,  Baumeister,  Benkm. 
d.  kl.  Altert.  728  nr.  782)  liegen  oben  drei  ge- 
tötete Thraker,  während  unten  Diomedes  mit 
gezücktem  Schwert  davoneilt  und  Odysseus  die 
Rosse  entführt.  Auf  einer  Vase  (Abb.  2)  der 


mian.  3I(ircellin.  19,  6,  11.  Bei  Bictys  Cretens.  eo  Sammlung  Pontana  in  Triest  (abgeb.  Wiener 


2,  37.  45  ist  die  Dolon-Episode  von  dem  Rb.- 
Abenteuer  getrennt;  Rh.  kommt  auf  Grund 
ausbedungenen  Lohnes,  zögert  abends  noch  auf 
der  nahen  Halbinsel,  zieht  nachts  vor  Troja, 
wo  ihn  Diomedes  und  Odysseus  entdecken; 
sie  töten  ihn  im  Schlafe  und  rauben  mit  den 
Pferden  auch  den  Wagen;  erst  bei  Tages- 
anbruch wird  die  Tat  entdeckt.  Bares  Phrygius 


Vorlegebl.  Ser.  C Taf.  3,  2,  Engelmann,  Bilder- 
atlas zu  Homer  Taf.  10,  58;  vgl.  Archäol.  epi- 
graph,  3Iitteil.  (ms  Österreich  2,  130  nr.  96) 
schleicht  oben  Diomedes  heran  zu  dem  zwi- 
schen seinen  Thrakern  schlafenden  Rh.,  unten 
sieht  man  Odysseus  die  Rosse  fortführen  und 
Diomedes  forteilen.  Ob  auf  der  Dolon-Schale 
des  Euphronios  dereinst  auch  der  Tod  des  Rh. 
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dargestellt  war,  ist  zweifelhaft,  vgl.  Bobert, 
Ardiäol.  Zeitg.  1882,  49,  Klein,  Euphronios 
155  f.  Der  angebliche  Rh.  auf  zwei  schwarz- 
figurigen Vasen  des  British  Museum  B 234.  235 
(alter  Katalog  nr.  533.  524)  ist  vielmehr  ein 
skythischer  Bogenschütze  zwischen  zwei  Pfer- 
den, vgl.  Löschcke  in  den  Bonner  Studien  für 
Kekule  250. 

Eltern  des  Rh.  Nach  Hom.  11.  10,  435 
war  E'ioneus  der  Vater  d.  Rh.  Lexikographen 
und  Scholiasten  verweisen  oft  auf  diesen  Vers, 


Rhesos  (s.  Eltern) 

— An  den  bisher  zitierten  Stellen  und  Culex  328 
wird  die  Mutter  des  Rh.  nicht  erwähnt.  Wo 
sie  aber  genannt  wird,  ist  es  stets  eine  Muse. 
Die  Tragödie  „Bhesos^"  spricht  oft  von  den 
Eltern  (vgl.  279.  346  tf.,  387  ff.  651  f.),  bezeich- 
net die  Gattin  des  Strymon  als  „eine  der 
Musen“  (393),  gibt  ihr  die  Epitheta  g,£lgjd6g 
(351.  393),  üoiö6g  (387)  und  vgvonoidg  (651), 
belegt  sie  aber  nicht  mit  einem  Sondernamen. 
Am  Schlüsse  des  Stückes  tritt  diese  Muse 
selbst  auf  und  erzählt  folgendes  (916  ff.):  Als 


nif.vnb  ♦<" 


.T«j  81  2)  Unteritalisehe  Vase  der  Sammlung  Fontana  in  Triest  (nach  Wiener  Vorler/ebl.  Serie  C TafePs  Fig.  2). 

*■  Oben:  Rhesos  mitten  unter  s.  Thrakern  schlafend,  von  Oiomedes  bedroht;  unten  1.  Diomedes,  r.  Odysseus. 


z.  B.  Etym.  Magn.  423,  18,  Schol.  Eurip.  Bhes. 
393,  Eustath.  Hom.  II.  816,  51.  817,  25  u.  a. 
Beibehalten  hat  den  Namen  Dictys  Cretens.  2,  45 
(Eioneo  genitus);  dagegen  hat  Berglc  seine 
frühere  Konjektur  zu  Hipponax  fr.  42,  die  hier 
diesen  Namen  herstellte,  selbst  wieder  auf- 
gegeben. Kanon  4 nimmt  insofern  auf  Homer 
Rücksicht,  als  er  sagt,  der  Strymonfluß  habe 
vordem  E’ioneus  geheißen. 

Sonst  gilt  fast  allen  Strymon  für  den  Vater  go 
des  B:h.  Nach  Kanon  4 (aus  Ilegeaippos  Palle- 
niaka  vermutet  Hoefer,  Kanon  S.  64)  hatte 
Strymon  drei  Söhne,  Brangas,  Rh.  und  Olynthos. 
Nach  Steph.  Byz  s.  Bi&vai  hatte  Rh.  auch 
eine  Schwester  Sinte.  Bs.-Blnturch  de  flnv. 

11,  1 erz’ählt,  Strymon  habe  sich,  als  er  den 
Tod  seines  Sohnes  Rh.  erfuhr,  in  den  Fluß 
Palaistinos  gestürzt,  der  seitdem  Strymon  hieß. 


sie  zum  Wettstreit  mit  Thamyris  auf  dem  Weg 
zumPangaionden  Strymon  durchschreiten  mußte, 
ruhte  sie  in  den  Armen  des  Flußgottes;  nach 
der  Geburt  des  Rh.  warf  sie  das  Kind,  aus 
Scham  vor  ihren  Schwestern,  in  den  Strymon, 
der  es  von  Quellnymphen  großziehen  ließ.  — 
Unbestimmt  wie  in  dieser  Tragödie  bleibt  der 
Name  der  Muse  auch  bei  Cic.  nat.  deor.  3,  45. 
Dagegen  bieten  andere  einen  Einzelnamen. 
Marsyas  der  Jüngere  in  den  Makcdonika  {Schol. 
Eurip.  Rhes.  347)  nennt  Klio  und  bemerkt,  daß 
in  Amphipolis  auf  einem  Hügel  ein  Heiligtum 
der  Klio  gegenüber  dem  gvigutiov  des  Rh.  lag. 
Andere  nennen  Terpsichore  {Äristoph.  Hypothes. 
zu  Eurip.  Rhen.),  wieder  andere  Euterpe,  z.  B. 
Schol.  Hom.  11.  10,  435  (ob  das  schon  bei  Rindar 
stand,  der  hier  zitiert  wird,  ist  fraglich),  Hera- 
kleitos  und  Apollodoros  bei  Schol.  Eurip.  Rhes. 
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347,  Eustath.  817,  "25,  Serv.  Verg.  Am.  1,  469. 
Es  lassen  die  Wahl  zwischen  Klio  und  Euterpe : 
Schol.  Eurip.  Bhes.  393,  — zwischen  Terpsi- 
chore  und  Euterpe:  Schol.  Hom.  Jl.  10,  435,  in 
dem  Katalog  der  jSLur^euldnder,  — zwischen 
Euterpe  und  Kallioi^e:  Apollod.  hihi.  1,3,4.  — 

A^üllig  abweichend  sind  die  Versionen  hei 
Serv.  Verg.  Aen.  1,  469,  daß  Hebros  oder  Ares 
der  Vater  des  Rh.  sei.  Letzteres  ist  vielleicht 
nur  gefolgert  aus  Vergil  Georg.  4,  462:  Rhesi 
Mavortia  tellus,  wenn  auch  bei  den  bekannten 
Beziehungen  des  Ares  zu  Thrakien  eine  ältere 
Tradition  von  Ares  als  Vater  des  Rh.  nichts 
Auffallendes  hätte. 

Lokalsagen,  Kulte  und  Heimat  des 
Rh.  Cic.  nnt.  dcor.  3,  45  bestreitet,  daß  die 
Söhne  von  Musen  Orpheus  und  Rh.  für  Götter 
zir  halten  seien,  und  bemerkt,  sie  hätten  keinen 
Kult  (nusquam  coluntur).  Letzteres  ist  falsch. 
Rh. -Kult  ist  für  einige  Orte  direkt  bezeugt, 
für  andere  aus  besonderen  Lokalsagen  zu  er- 
schließen. 

Zunächst  gilt  dies  von  der  Gegend,  wo  der 
Strymon  mündet  und  das  Pangaion  liegt. 
Hier  haben  die  Väter  des  Rh.,  der  Eponymos  von 
E'ion,  E'ioneus,  und  der  Eponymos  des  Flusses 
Strymon  ihre  Stätte.  Aus  den  hier  spielenden 
Sagen  von  den  Musen  und  dem  Musensohn 
Orpheus  erwuchs  die  Wendung,  daß  auch  Rh. 
der  Sohn  einer  Muse  sei.  In  Amphipolis 
gab  es,  wie  bereits  erwähnt,  gegenüber  einem 
Heiligtum  der  Klio  ein  iivgiuiov  des  Rh.  {Mar- 
syus  bei  Schol.  Eurip.  Bhes.  347)  und  Polyaen 
6,  53  berichtet  eingehend,  wie  die  attischen 
Kolonisten  unter  Hagnon  437/.'i6  hier  den  Rh.- 
Kult  erneuerten:  da  ein  Orakel  die  Gründung 
von  Amphipolis  an  die  Bedingung  knüpfte, 
daß  die  Gebeine  des  Rh.  aus  der  Troas  geholt 
und  in  seiner  alten  Heimat  bestattet  würden, 
habe  Hagnon  Leute  nach  der  Troas  gesandt, 
die  bei  Nacht  das  Grab  des  Ith.  öffneten  und 
die  Gebeine  holten;  unter  Überlistung  der 
Feinde  sei  es  dann  geglückt,  die  Gebeine  zur 
Nachtzeit  am  Strymon  zu  bestatten.  Gegen 
diesen  Bericht  sind  manche  Bedenken  erhoben, 
vgl.  z.  B.  Weißenhorn,  Hellen  3,  152,  Hiller 
von  Gaertrbigen , de  Graecorum  fahulis  ad 
Thruces  pertinentihiis  82,  während  Bolide,  Psyche 
151,  2 bemerkt,  daß  kein  Grund  sei,  an  der 
Geschichtlichkeit  dieses  Vorgangs  zu  zweifeln, 
mögen  auch  die  einzelnen  Ümstände,  wie  sie 
Polyaen  berichtet,  fabelhaft  ausgeschmückt 
sein.  Wie  lebhaft  der  Puh. -Kult  jener  Gegend 
war,  bezeugt  vor  allem  die  Tragödie  „Bhesos“ 
962  ff.  Hier  sagt  nach  dem  Tod  des  Rh.  seine 
Mutter,  die  Muse,  Rh.  werde  nicht  in  der 
üntei-welt  bleiben,  auch  nicht  bei  ihr  selbst 
weilen,  sondern  in  Höhlen  des  silberreichen 
Landes,  d.  h.  in  seiner  thrakischen  Heimat,  als 
Heros  fortleben:  yiQvmog  d’  iv  avzQoig  tfjg 
VTCccQyvQOv  y^^ovog  dv&QoiTtoScdfiojv  v.sLcsrca 
ßl^Ticov  (paog  (Vs.  976 — 971).  Das  entspricht 
der  bekannten  Auffassung  des  Heroenkultes 
(s  0.  Bd.  I,  2466):  der  Heros  weilt  weder  im 
Hades,  noch  droben  im  Licht,  sondern  lebt 
fort  in  der  Tiefe  des  heimatlicben  Erdbodens, 
hilfreich  allen  denen,  die  sein  Gedächtnis  durch 
Opfer  bewahren.  Der  Dichter  hat  bei  dem 
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Ausdruck  „silberreiches  Land“  die  Vs.  408  be- 
zeichnete  Gegend  um  den  Pangaion  im  Auge, 
ähnlich  wie  Strah.  VII  331  fragm.  36  den  Rh. 
als  König  der  Odomanten,  Edoner  und  Bisalten 
bezeichnet,  er  deutet  aber  nicht  au,  ob  er 
speziell  an  den  Einzelkult  von  Amphipolis 
oder  an  einen  Einzelkult  auf  dem  Pangaion 
[Gruppe  oben  Bd.  III,  1085,  Griech.  Mythol. 
213  f.)  denkt.  Der  anschließende  Vers  972  von 
dem  ,,Bakchospropheten  auf  dem  Pangaion“ 
bezieht  sich  auf  Orpheus,  vgl.  Maaß,  Orpheus 
66  If. 

Außer  der  Gegend  vom  Strymon,  Amphi- 
polis und  Pangaioiji  hatten  auch  andere  Gegen- 
den einen  R.h.-Kult.  Nach  Phüostrat  heroic. 
681,  294  lebte  Rh.  auf  dem  Rhodopegebirge 
und  man  erzählt  dort  manch  Wunderbares  von 
ihm:  er  betreibe  Pferdezucht,  Watfenübung 
und  Jagd;  zum  Altar  des  Rh.  kommen  die 
Wildschweine  und  andere  Tiere  des  Gebirges 
zu  zwei  oder  drei  und  lassen  sich  ungefesselt 
willig  opfern;  Rh.  wehre  auch  die  Pest  von 
der  Gegend  ab,  obschon  gerade  um  sein  Heilig- 
tum herum  sehr  viele  Ortschaften  liegen;  gut 
sei  es  da,  ihm  auf  der  Reise  durch  das  Rhodope- 
gebirge und  Thrakien  zu  opfern.  — Die  Macht, 
von  seiner  Heimat  Verderben  und  insbesondere 
Epidemien  abzuwehren,  wird  jedem  Heros  zu- 
geschrieben.  Statt  der  üblicheren  Vorstellung 
des  Heroenkults  aber  findet  sich  bei  Philostrat 
die  abweichende  Auffassung,  daß  der  Heros 
auch  nach  seinem  Tode  das  bisherige  Leben 
fast  unverändert  fortfährt.  Mag  man  die  Glaub- 
würdigkeit Philostrats  für  die  Einzelheiten 
noch  so  sehr  einschränken,  das  Wesentliche 
bleibt:  im  Rh. -Kult  des  Rhodopegebirges  ist 
Rh.  nicht  der  vorzeitig  und  tatenlos  vor  Troja 
Gefallene,  sondern  ein  echter  alter  Thraker, 
dem  Krieg,  Jagd  und  Rossezucht  das  Höchste 
sind.  Vgl.  Bohde,  Psyche  639  Anm. 

Andere  Gegenden  mit  alten  Überlieferungen 
von  Rh.  sind  Abdera,  wo  die  Sage  vom  Kon- 
flikt des  Diomedes  und  Rh.  entstand  (s.  o.), 
und  vielleicht  die  Gegend  am  Hebros,  wohin 
der  Name  Hebros  als  Vater  des  Rh.  [Serv.  Verg. 
Aen.  1,  469)  weist.  Bei  Hipponax  fr-  42  wird 
Rh.  Aivsiöav  [ten  Brinlc:  Aivuov)  TtäXuvg  ge- 
nannt. Ob  sich  dies  auf  Ainos  au  der  Mün- 
dung des  Hebros,  auf  Aineia  auf  der  Chalkidike 
[Gruppe,  Griech.  Myth..  3ü2,  22),  oder  auf  an- 
dere Gegenden  (vgl.  ob.  Bd.  I,  166  f.,  Kretschmer, 
Einleitung  in  d.  Geschichte  d.  griech.  Sprache 
186,  Pauly -WPsowa , B.-E.  1,  1018)  bezieht, 
ist  allerdings  zweifelhaft. 

Auf  einen  Rh. -Kult  in  Byzantion  weist 
das  vor  den  Toren  der  Stadt  gelegene  Rheseion, 
an  dessen  Stelle  in  christlicher  Zeit  eine  Kirche 
des  Theodoros  erbaut  ward,  vgl,  Preger,  By- 
zantin.  Zeitschr.  14,  274;  ganz  konsequent 
sagte  man,  Rh.  sei  von  Byzantion  aus  nach 
Troja  gezogen ; vgl.  Suid.  ’Pfjßog,  loann.  Antioch. 
fr.  24,  6,  Fragm.  Hist.  Graec.  4,  551. 

Von  den  Rh. -Flüssen  in  der  Troas  und  in 
Bithynien  war  oben  die  Rede.  In  der  Troas 
hat  man  nachmals  als  Beweis,  daß  hier  der 
Schauplatz  der  Ilias  sei,  sicherlich  auch  ein 
Grab  des  Rh.  gezeigt,  wie  dies  Aristot.  Pepl.  51 
und  Polyaen  6,  53  voraussetzen.  Die  Thraker 
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in  Bithynien  galten  z.  T.  für  die  von  Troja 
nach  dem  Tod  des  Rli.  hierher  gezogene  Mann- 
schaft des  Rh.,  z.  T.  aber  nahm  man  wohl 
auch  an,  Rh.  selbst  habe  schon  zuvor  in  Bi- 
thynien  geherrscht.  Porphyr,  in  Schol.  Ven.  B 
Hont.  11.  "2,  844  erklärt,  Rh.  habe  kleinasiatische 
Thraker  geführt,  und  zwar  Thraker,  die  ntQi 
AvSLav  wohnten.  Thrarmer , Bergamos  312  tf. 
vermutet,  daß  tuqI  Gwiav  zu  lesen  sei,  und 
•erinnert  an  Herodot  7,  75,  nach  dem  die  Bi-  i 
thynier  vom  Strymon  her  zugewanderte  Thraker 
sind,  sowie  daran,  daß  der  Rhebas-Fluß  auch 
den  Namen  Rh.  führte. 

ln  der  Gegend  von  Kio  s spielt  die  Geschichte, 
die  Parthen.  3(5  nach  den  Bithyniaka  des  Äskle- 
piades  von  Myrlea  erzählt:  Rh.  zog,  ehe  er 
nach  Troja  ging,  weit  umher  und  der  Ruhm 
der  schönen,  menschenfeindlichen  Jägerin  Ar- 
ganthone  lockte  ihn  nach  Kios.  Er  gewann 
ihre  Liebe,  indem  er  Menschenhaß  und  Jagd-  2 
lust  heuchelte,  und  heiratete  sie.  Als  später 
der  trojanische  Krieg  entbrannte  und  Rh.  um 
Hilfe  ersucht  wurde,  wollte  Arganthone  ihn 
zurückhalten.  Allein  er  zog  fort  und  wurde 
vor  Troja,  als  er  an  dem  später  nach  ihm  ge- 
nannten Flusse  Rh.  kämpfte,  von  Diomedes 
getötet.  Als  Arganthone  sein  Ende  erfuhr, 
zog  sie  sich  an  den  Ort  ihrer  Brautnacht  zu- 
rück, heruniirrend  rief  sie  dort  fortwährend 
den  Namen  Rh.,  verschmähte  Speise  und  Trank  3 
(so  hat  Bolide,  Bhein.  Miis.  1894,  624  den  Text 
hergestellt),  und  endete  so  aus  Trauer  ihr 
Leben.  — Diese  Erzählung  verknüpft  die  ver- 
schiedensten Motive  und  literarischen  Erinne- 
rungen. Der  große  Eroberungszug  des  Rh. 
entspricht  der  Schilderung  der  Tragödie  „Bhe- 
sos“,  der  Fluß  Rh.  wird  wegen  Horn.  II.  12,  20 
genannt,  das  Herumirren  unter  dem  Rufen  des 
Namens  Rh.  entstammt  der  Hylassage.  In  den 
Einzelheiten  steckt  schwerlich  altes  Sagengut.  4 
Immerhin  aber  wird  ein  Rh. -Kult  für  Kios 
vorauszusetzen  sein.  — Daß  Arganthone,  die 
Eponyme  des  Arganthonion  bei  Kios,  die  Gattin 
des  Rh  war,  sagt  auch  Steph.  Byz.  s.  kQyccvd'öiv, 
und  Arrian.  fr.  40  b.  Eustath  Dionys.  Perieg. 
322.  809,  der  Thynos  und  Mysos  Söhne  der 
Arganthone  nennt,  hat  vielleicht  Rh.,  sicher 
nicht  Zeus,  für  den  Gemahl  der  Arganthone 
gehalten;  . Valckenaer  wollte  deshalb  auch 
rlgyavd'öivrig  ryg  Pfjßov  yvvaixög  statt  ’Agy.  5 
rfjg  ysvvaLag  schreiben. 

Nam ens erkl ärung.  Das  Wort  Pgaog  oder 
'PfiGGog  ist  noch  nicht  sicher  erklärt.  TomascJiek, 
Sitziing.sber.  der  Wiener  Akad.  pthilos.-hist.  Kl. 
130,  53,  der  wohl  mit  Recht  den  Namen  für 
thrakisch  hält,  meint:  ,,wenn  aus  ’Prigog  ge- 
mildert, konnte  er  einfach  rex,  got.  reiks,  skr. 
rag  = König  bedeutet  haben.“  Andere  hielten 
den  Namen  für  griechisch,  wollten  ihn  von 
Qt(o  herleiten  (vgl.  auch  Etym.  Magn.  287,  41  e 
s.  AQfjGog)  und  ihn,  was  simachlich  kaum  mög- 
lich ist,  schlechthin  als  „Fluß“,  oder  als  ,, ge- 
schwätzigen“ Fluß  erklären.  Grupipe,  Griech. 
Alyth.  214,  1 verweist  auf  Suid.  grjGiccQy^og,  oj 
igiet  %k  O'SGqia.xa  (vgl.  Phot.  s.  gpGiag^og, 
Hcsych.  s.  gqGOGagxog)  und  deutet  Rh.  als 
„Propheten“.  Allein  Ps.  Eurip.  Bhes.  972,  wo- 
rauf die  alte  Charakteristik  des  Rh.  als  „Wald- 
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prophet“  {v.  Wüamoivitz,  Homer.  Untersuch.  413) 
sich  einzig  stützte,  ist,  wie  schon  bemerkt,  von 
Maaß,  Orpheus  68  richtig  auf  Orpheus  be- 
zogen. 

Wesen  des  Rh.  Man  wird  in  Rh.  nicht 
mehr  mit  Preller- Plew , Griech.  Mytli.  2,  428 
,,eins  von  den  zahlreichen  Bildern  früh  ge- 
brochener Jugendblüte“  sehen.  Denn  die  ganze 
Sage  vom  Tode  des  Rh.  beruht  darauf,  daß  in 
0 Abdera  Diomedes  den  Kultplatz  gewann, 
den  einst  Rh.  eingenommen  hatte.  — Man 
wird  auch  daraus,  daß  Rh.  Sohn  des  Flußgottes 
Strymon  genannt  wird,  keinen  Schluß  mehr 
auf  das  Wesen  des  Rh.  ziehen.  Denn  überall 
werden  ganze  Scharen  von  Landesheroen  an 
den  Hauptüuß  ihrer  Heimat  genealogisch  an- 
geknüpft. — Ebensowenig  Gewicht  wird  man 
jener  Geburtssage  beimessen,  daß  die  Muse 
ihren  Sohn  Rh.  in  den  Fluß  warf  und  Quell- 
0 nymphen  ihn  aufzogen.  Denn  diese  Erzählung 
ist  nach  einem  bekannten  Schema  geschaffen, 
das  z.  B.  auch  — worauf  Hiller  von  Gaertringen 
a.  a.  0.  81  hinweist  — für  Eumolpos  wieder- 
kehrt (s.  oben  Bd.  1 Sp.  1402). 

Auch  das  Verhältnis  des  Flusses  Rh.  zum 
Heros  Rh.  wird  heute  anders  beurteilt  werden, 
als  früher.  Plew,  Jahrb.  /'.  Philol.  1873,  202 
meinte  noch,  der  troische  Fluß  Rh.  sei  das 
Altere;  dann  habe  die  Dichtung  frei  einen 
0 Helden  Rh.  erfunden  und  ihm  den  Namen  des 
Flusses  beigelegt,  ohne  damit  irgendwelche 
Flußnatur  des  Helden  ausdrücken  zu  wollen. 
Preller-Plew,  Griech.  Mythol.  2,  429  Anm.  be- 
zeichnet umgekehrt  den  Helden  Rh.  als  einen 
Flußgott  des  Volksglaubens  von  Thrakien  und 
Mysien.  Gruppe,  Griech.  Myth,  745  hat  aber 
eine  Reihe  von  Beispielen  dafür  zusammen- 
gestellt, daß  Quellen  und  Flüsse  mit  den  Namen 
der  an  ihnen  verehrten  Gottheiten  bezeichnet 
0 worden  sind,  ohne  daß  diese  Gottheiten  an 
sich  Quell-  oder  Flußgötter  waren.  Die  Thraker 
könnten  demnach  auf  ihrer  Wanderung  vom 
Strymon  bis  Bithynien  usw.  den  Kult  ihres 
Rh.  mitgebracht  und,  ohne  daß  Rh.  ein  Fluß- 
gott gewesen  wäre,  auch  einem  Fluß  den  Na- 
men des  Rh.  beigelegt  haben.  Daß  Homer 
keinen  Zusammenhang  zwischen  dem  Fluß  der 
Troas  Rh.  und  der  Sage  vom  Tod  des  Helden 
Rh.  in  der  Troas  _kennt,  ist  kein  Zufall.  Der 
0 Flußname  ist  ein  Überbleibsel  alter  thrakischer 
Ansiedelungen  in  Bithynien  und  der  Troas. 
Die  Sago  vom  Tode  des  Rh.  aber  haben  Grie- 
chen in  Abdera  geschaffen,  und  die  Dichter 
haben  sie  ohne  jede  Rücksicht  auf  den  Fluß- 
namen in  das  Epos  vom  trojanischen  Krieg 
übertragen. 

Wer  das  Wesen  des  Rh.  deuten  will,  kann 
allein  von  seinem  Hauptmerkmal,  dem  Besitz 
der  schnellen  weißen  Rosse,  ausgehen.  Man 
0 könnte  an  die  Beziehungen  des  Poseidon  zu 
den  Rossen,  an  die  schneeweißen  Rosse  des 
Helios,  an  die  windschnellen  Rosse  der  Sturm- 
und Windgötter  denken.  Aber  am  nächsten 
liegt  der  (jedanke  an  die  berühmten  Rosse  des 
Ares  und  so  mancher  Kriegshelden.  Je  selbst- 
bewußter der  Mensch  ist,  desto  lieber  schafft 
er  sich  seine  Götter  und  Helden  nach  seinem 
Bilde.  Und  so  ist  Rh.  ein  echter  R<‘präsentant 
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der  kriegerischen  Thraker,  ein  Gott  oder  He- 
ros, dem  der  thrakische  Krieger  dieselben  Eigen- 
schaften beilegte,  die  er  an  sich  selbst  am 
höchsten  schätzte,  die  Freude  an  Waffen  werk 
und  Jagd,  die  Freude  an  Besitz  und  Zucht 
schneller  Rosse.  [Jessen]. 

Khetia  s.  Rhytia. 

Rliexeiior  CPi]ii]vü)Q)  1)  Vater  der  Ghalkiope 
(s.  d,  nr.  3 und  v.  Wilammvitz,  Hermes  15  [1880], 
484,  3 ),  der  zweiten  Gattin  des  Aigeus,  A2)ollod.  i 
3,  15,  (j,  1.  Tzetz.  zu  Lyl'ophr.  494.  AHcJcer, 
Nachtrag  zur  Aesch.  Trilogie  206.  Toe-pffer, 
Att.  Geneal.  164,  t.  Wellmann,  De  Istro  (Jalli- 
machio  (Diss.  Greifswald  1896)  S.  70.  Das  an- 
gebliche Fragment  des  Phanodemos  {F.  H.  G. 

1,  365  fr.  3 a)  ist,  was  Müller  nicht  bemerkt 
hat,  von  Natalis  Comes  wörtlich  aus  Apollodor 
bez.  Tzetzes  entlehnt.  — 2)  Solin  des  Nausi- 
thoos,  Vater  der  Arete,  der  späteren  Gattin 
seines  Bruders  Alkinoos  in  den  für  interpoliert  2 
(Kirchhoff,  Die  Homer.  Odg.ssee'^  206.  Hennings, 
Homers  Odyssee  191;  vgl.  ().  Seecic,  Quellen  der 
0<lgssee  159j  erklärten  Versen  )jei  Horn.  Od. 

7,  63.  146.  Schol.  Horn.  P.  7,  56.  Eust.  ad 
Horn.  Od.  1567,  48;  vgl.  1568,  17.  Jessen  Bd.  3 
Sp.  2206,  58  ff.  I Höfer.] 

Khexichthoii  (PriUx^cov)  'die  Erde  spaltend’ 

1)  Beiname  des  Dionysos,  Orph.  Hymn.  50,  5. 
52,  9.  Daß  Dionysos  Erdbeben  sendet,  ist 
'orphische’  Vorstellung;  vgl.  Oiph.  Hymn.  47,  3 
3;  xporrtpo-i'g  ßgaegovs  yalgg  (xnoTrtg'tpccg.  — 

2)  Bezeichnung  einer  syukretistischeu  chthoni- 

schen,  der  Brimo-Hekate  (s.  unten)  nahe  ver- 
wandten Gottheit  auf  Verwüuschuugstafeln,Bd.  2 
Sp.  2646,  16.  27.  E.  Alaaß,  Griech.  u.  Semiten 
auf  d.  Isthmus  v.  Korinth  23,  1.  Auf  anderen 
Verwünscliungstafeln  ist  gyalx^cov  geschrieben, 
Bd.  2 Sp.  1217,  11  = It.  Wünsch,  Defix.  tah. 
Attic.  XVIII  1.  vers  21.  TF.  Kühler,  Archiv  f. 
Religions'wiss.  8 (1905),  223.  Auch  Brimo  er-  4 
hält  das  Epitheton  , Ifenyon,  Greek 

Papyr.  in  the  Brit.  Mus.  Catal.  with  texts 
p.  106  T.  692.  Wessely,  Denkschr.  d.  Kais. 
Akad.  d.  Wiss.  zu  Wien,  Phil.-hist.  Klasse  42 
(1893),  II,  S.  45  v.  758,  ebenso  wie  Hekate, 
Wessely,  Denkschr.  36  (1888)  p.  112  v.  2722  = 
3Iiller,  WLelemges  de  litterat.  grecque  443  v.  7 = 
Abel,  Orphica  p.  289,  7.  Vgl.  auch  Kenyon 
a.  a.  0.  120  V.  3.  121  v.  10.  Wessely,  Denkschr. 
36  p.  114  V.  2754.  p.  124  v.  3177.  Ä.  Audollent,  5 
Defixiemum  tabellae  p.  466  s.  v.  gg'gLxQ-mv  und 
grjnlxQ'cov.  [Höfer.] 

Rliigmos  {'Piyyog),  Sohn  des  Peireös,  aus 
Thrakien,  Bundesgenosse  der  Troer,  von  Achil- 
leus getötet,  Horn.  II.  20,  484  ff.  C.  Robert, 
Studien  zur  Rias  534.  [Höfer.] 

Rhikurith  ('Pixonpiff),  Daimon  auf  einer 
Verfluchungstafel,  angerufen  als  ''Ptxoveiff, 
agilissime  daemon  in  Aegupto  (Aegypto)’, 
Audollent,  Defixionum  tabellae  p.  302  A 9.  6 

[Höfer.] 

Rhinokolustes  {’ Pevoxolovarrig),  Beiname  des 
Herakles  in  Theben,  wo  seine  Statue  unter 
freiem  Himmel  stand  zur  Erinnerung  daran, 
daß  er  den  Gesandten  der  Orchomenier,  die 
den  Tribut  für  Ergiiios  von  den  Thebanern 
eingefordert  hatten,  die  Nasen  abschnitt.  Paus. 

9,  25,  4 (vgl.  Apollod.  2,  4,  11,  4).  E.  Kuhnert, 


Jedirb.  f.  klass.  Phil.  Sup)pl.  14,  287.  Bremdis, 
Hermes  2 (1867),  269.  Physikalische  Deutung 
bei  Forchhammer,  Hellenika  339.  [Höfer.] 

Rliinotoros  (Pivotögog),  'den  Schild  durch- 
bohrend’, Beiname  des  Ares,  Anonym.  Laur.. 
in  Anecd.  var.  Gr.  et  iMt.  ed.  Schoell-Studemund 
1,  268.  Dichterstellen  bei  Bruchmami,  Epitli.. 
deor.  p.  42.  [Höfer.] 

Rhipeiis  l)  s.  Rhipheus  2.  — 2)  ein  Skythe,, 
von  dem  Boreaden  Kalais  erlegt,  Val.  P'lacc. 
Argon.  6,  558  ed.  P.  Langen  (Berlin  1896),  der 
aber  im  Index  p.  566  'Rif)heus’  schreibt.. 
Vgl.  Rhipheus.  [Höfer.] 

Rhipheus  (Piqi^vg)  1)  ein  Kentaur,  Ov.  Met. 
12,  352.  Roscher  Bd.  2 Sp.  1073,  27  ff)  An  die- 
QiTcal  Bogiao  {Hom.  II.  15,  171.  19,  358)  er- 
inaert  Pott,  Zeitschr.  f.  Völkerpsychol.  u.  Sprach- 
’iv is.se n Schaft  14  (1883),  13f.  Zur  Deutung  vgl. 
Rhiphonos  u.  Roscher  in  Fleckeisens  Jahrb.  f.. 
kl.  Ph.  1872  S.  426  (man  denke  an  das  Schleu- 
dern von  Felssteinen  und  ausgerissenen  Bäu- 
men; s.  ob.  Bd.  2 Sp.  1064.  — 2)  Rhipeus  (Rhi- 
jjheus?),  ein  Troer,  fällt  in  der  Nyktomachie,. 
Verg.  Aen.  2,  425  f.  | Höfer.] 

Rhiphonos  fPitpovog),  Anführer  der  Ken- 
tauren im  Heere  des  Dionysos,  Nonn.  Dionys. 
14,  189.  Gegen  die  Annahme  von  J.  Baunack,. 
daß  die  Kentaurennamen  Fixpövog  (und  Peepsvg) 
für  kgt-  oder  ’Egi-epovog  (-epsvg)  stehen  s.  F. 
Beclitel,  Bezzenbergers  Beiträge  20  (1894),  249, 
nach  dem  'Papövog  = ’Picpovoog,  'den  seinen, 
Sinn  auf  das  Werfen  Richtenden’  bedeutet 
und  Vollname  zu 'Ptrpsas  (s.  d.)  ist,  wie  der  Phai- 
akenname  Tlovnvg  Kurzform  zu  Ilovxovoog  ist. 

[Höfer.] 

Rhodanos  fPodavog)  als  Flußgott  höchst 
wahrscheinlich  dargestellt  auf  dem  Grabmal, 
der  lulier  zu  Saint-Remy,  Hübner,  Arch.  Jahrb. 
3 (1888),  32.  Antike  Denkmäler  1 Taf.  16  unten. 
Die  Statue  des  Rhodanos  im  Triumphzuge 
Caesars  getragen,  Florus  2,  13  (4,  2)  p.  153  ed. 
Roßbach.  [Höfer.] 

Rhodanthe  (Podäv&rj),  Name  einer  Bak- 
chantiii  auf  einer  Pariser  Amphora,  Pottier, 
Fas.  ant.  du  Louvre  2,  144  nr.  43.  Vgl.  Bd.  3 
Sp.  751,  5,  wo 'Podd-rffrj  zu  lesen  ist.  [Höfer.] 

Rliode  (’Pod'rj),  1)  Danaide,  vermählt  mit, 
dem  Aigyptiaden  Hippolytos,  Aqwllod.  2,  1,  5,  4. 
— 2)  Gemahlin  des  Helios,  nach  Apmllod.  1, 
4,  6 Tochter  des  Poseidon  und  der  Amphitrite. 
Doch  liegt  hier,  wohl  ebenso  wie  bei  Steph. 
Byz.  s.  V.  HliovTiohg,  nach  welchem  Rhode 
von  Helios  den  Aktis  gebiert,  eine  Verwechs- 
lung der  Rhode  mit  der  Rhodos  (s.  d.)  vor, 
G.  Knaack,  Quaest.  Phaethonteae  (=  Philolog. 
Untersuch.  8)  S.  18, 17.  Nach  Tzetz.  zu  Lykophr. 
923  ist  Rhode  Gemahlin  des  Helios  oder  auch 
des  Poseidon.  Nach  älterer  Überlieferung  ist 
Rhode  Tochter  des  Asopos  und  von  Helios 
Mutter  (an  ihre  Stelle  tritt  später  Klymene) 
des  Phaethon,  der  Lampetie,  Aigle  und  Phae- 
thusa,  Schol.  Hom.  Od.  17,  208.  Nach  Thraemer 
Bd.  3 Sp.  1489,  39  ff.  Grwppe,  Gr.  Myth.  175, 
14  weist  Rhode  als  Tochter  des  Asopos  nach 
Sikyon,  nach  v.  Wilamoivitz,  Hermes  18  (1883), 
426,  1.  Knaack  a.  a.  0.  18.  Toepffer,  Att.  Geneal. 
256,  4 ist  sie  Eponyme  der  iberischen  Stadt 
gleichen  Namens,  einer  Kolonie  der  Rhodier 
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{Strabo  4,  160.  Skymn.  204  f.  PUii.  n.  h.  3,  33. 
Steph.  Bys.’PöSri).  Vielleicht  hatte  auch  Aiscliy- 
los  in  seinen  Hdiaden,  in  denen  der  Schau- 
platz des  Phaethonmythos  der  nach  Iberien 
verlegte  Rhodanos  war,  Rhode  als  Mutter  des 
Phaethon  genannt,  Welcker,  Aeschyl.  Trilogie 
569  1'.  — Rhode,  auch  von  Zeus  geliebt  nach 
einer  Vermutung  von  B.  Uvger,  Thebana  Para- 
doxa 364  f.  Vgl.  Rhodos.  — 3)  eine  Bassaris, 
Amme  des  Dionysos,  Nonn.  Dionys.  14,  223. 

— 4)  'Podrj,  Tochter  des  Mopsos,  Eponyme  von 
Rhodia  bei  Phaselis  in  Lykien,  Theopompos 
{fr.  111.  F.  H.  G.  1,  295  f.)  bei  Phot.  Bibi. 
120’’,  9.  Beihe,  Genethl.  Gottingense  39.  Immisch , 
Rlaros  {Jahrb.  f.  klass.  Phil.  Suppl.  17)  S.  163. 
Vgl.  auch  van  Gelder,  Gesch.  der  alten  Bho- 
dier  55.  [Höfer.] 

Rhodeia  (PoSslcc),  Okeanide,  Gespielin  der 
Persephone,  Hes.  Theog.  351.  Hom.  Hymn.  in 
Cer.  420  und  dazu  Gemoll.  Schümann,  Opusc. 
acad.  2,  148.  Vgl.  Rhodia  ur.  2.  [Höfer.] 

Rhodia  (’PoüLa),  1)  Danaide,  mit  dem  Aigyp- 
tiaden  Chalkedon  vermählt,  Apollod.  2,  1,  5,  4. 

— 2)  Vielgedeutete  Frauengestalt  (abg.  Moyiu- 
menti  4 Taf.  54.  55.  A.  Furtwängler  und  K. 
Beichhold,  Griech.  Vasenmalerei  Taf.  11.  12)  auf 
dem  Troüosstreifen  der  Pranyoisvase  {C.  I.  G. 
4,  8185  e).  Nach  Braun,  Amtali  20  (1848),  322 f., 
der  an  Ableitung  von  goQ'ico,  goQ’os  denkt,  und 
nach  Welcker,  Annali  22  (1850),  80  f.  Alte 
Denkmäler  5,  454.  Overbeck,  Heroengail.  346 
(vgl.  Fr.  Schlie,  Darstell,  d.  troisch.  Sagenkreises 
auf  etrusk.  Aschenkisten  102,  5)  eine  Meei-göttin, 
wie  die  gleichfalls  dargestellte  Thetis;  nach 

O.  Jahn,  Münchener  Vasensamml.  Einleitung 
CLIV.  Gerhard,  Arch.  Zeit.  8 (1850),  267  und 
Anm.  49  Nymphe  des  troischen  Flusses  Rho- 
dios  (s.  d.  1);  vgl.  auch  Cavedoni,  Bidlettino 
1849,  159;  nach  W.  Klein,  Gr.  Vasen  mit 
Meistersignat.'^  35.  Gesch.  d.  griech.  Kunst  1, 
229.  A.  Furtwängler  ii.  K.  Beichhold,  Griech. 
Vasenmalerei  56  eine  Troerin,  nach  Weizsäcker, 
Bhein.  Mus.  32  (1877),  65  f.  0.  Benndorf,  Arch.- 
Epigr.  Mitt.  aus  Öst.  15  (1892),  46  Okeanide 
= Rhodeia  (s.  d.).  Unbestimmt  lassen  die 
Deutung  der  Rhodia  A7'th.  Schneider,  Der 
troische  Sagenkreis  in  d.  ältest,  griech,  Kunst 
129.  Heberdey , Arch.-Epigr  Mitt.  13  (1890), 
82.  — 3)  Eine  der  Musen  des  Epicharmos  bei 
Tzetz.  zu  Hes.  op.  1 (Poet.  min.  Graec.  Gais- 
ford  2,  25).  Eudocia  bei  Villoison,  Anecd.  1,  294, 
deren  Namen  sämtlich  von  Flüssen  (Rhodia 
von  Rhodios,  vgl.  Rhodios  nr.  1)  abgeleitet 
sind  und,  wenn  auch  bei  Epicharmos  selbst  die 
Musen  als  Fisch weiber  auftraten,  auf  Vereh- 
rung der  Musen  an  Flüssen,  auf  wirkliche 
''Wassermusen’  hinweisen,  Butt^nann,  Mytho- 
logus  1,  291.  274.  G.  Hermann,  Opusc.  2,  289f. 
Herrn.  Deiters,  Über  die  Vereh-ung  der  Alusen 
bei  d.  Griechen  19.  Lorenz,  Leben  u.  Schriften 
des  Koers  Epicharmos  129  f.  Bödiger,  Jahrb. 
f.  klass.  Phil.  Supjü.  8,  263.  Gruppe,  Gr.  Myih. 
829,  3.  [Höfer.] 

Rhodios  {'Pöchos)  1)  Gott  des  gleichnamigen 
{Hom.  B.  12,  20.  Hes.  Theog.  341.  Strabo  12, 
554.  13,  595.  603.  G.  I'r.  Schümann,  Opuscula 
academ.  2,  148.  Gruppe,  Gr.  Myth,  314,  14. 

P.  Friedländer,  Herakles  [=  Philol.  Untersuch. 


19  (1907)]  S.  19)  Flusses  in  der  Troas,  mit  Schilf- 
rohr und  Urne  gelagert,  dargestellt  auf  Münzen 
der  lulia  Domna  von  Dardanos,  Mionnet  2 
nr.  181.  Eckhel,  Doctr.  7ium.  vet.  2,  483.  Alex. 
Boutkowski,  Dictiormaire  mmiismatußie  1 (1881), 
652  nr.  XXX,  Head,  Hist.  num.  472.  Cat.  of 
greek  coins  brit.  Mus.  Troas,  Aecjlis  etc.  51 
nr.  26  pl.  9,  13.  Lölling,  Athen.  Mitt.  6 (1881), 
217  ff.  bes.  219.  B.  Hercher,  Homer.  Aufsätze 
89  f.  (=  Chminmit.  in  honor.  Th.  Mommseni 
779  f.).  Vgl.  Rhodia  2.  — 2)  S.  Rhodoites. 

[Höfer] 

Rhodo  (POAO),  Bakchantin  auf  einer  Trink- 
schale, C.  I.  G.  4,  7468.  Heydemann,  Satyr- 
u.  Bakche^mamen  29  nr.  2.  [Höfer.] 

Rhododaktylos  f Pod'oädxtvlos)  Beiname  — 
1)  der  Eos,  Belegstellen  bei  Bruchmami,  Epith. 
deor.  p.  121.  Zu  den  Bd.  1 Sp.  1257  f.  ver- 
zeichneten  Erklärungen  des  Beinamens  kommt 
hinzu  die  von  HL  Bidgeivay,  Transact.  of  the 
Cambr.  phil.  soc.  1 (1881),  301  (nach  Premier 
in  Bursiaiis  Jalwesber.  25  [1901],  191),  der  das 
Wort  nicht  von  den  Fingern,  sondern  von  den 
Zehen  erklären  will : Eos  heiße  Qoüoäänzvlog 
nicht  'mit  Bezug  auf  die  breiten  Strahlen  am 
Himmel,  sondern  mit  Bezug  auf  die  kaum  aus- 
einandergehenden, am  Boden  dahinschießenden 
Strahlen’.  — 2)  der  Selene,  Sappho,  Berliner 
Klassikertexte  5,  2,  16  v.  8;  vgl.  Blaß,  Hermes 
37  (1902),  474.  Das  Epitheton  bezeichnet  nach 
Schubert,  Sitzmigsber.  der  Berlin.  Akad.  1902, 
200  die  rötliche  Färbung,  die  der  Mond  in 
warmen  Nächten  hat,  wenn  er  eben  über  den 
Horizont  emporgestiegen  ist.  Zugleich  ist  die 
Anwendung  dieses  Epithetons  ein  Beweis  da- 
für, wie  sehr  abhängig  Sappho  (und  Alkaios) 
im  Gebrauch  der  dichterischen  Beiwörter  von 
Homer  sind,  und  wie  abgegriffen  das  Epitheton 
QoSoüduxvlo^  schon  im  7.  und  6.  Jahrhundert 
war,  Solmsen,  Bhem.  3Ius.  bl  (1902),  332,  W. 
Schulze.  Gott.  Gel.  Auz.  1897,  887  ff.  — 3)  der 
Io  (Ivdvov  Qodod'durvlog  koqcc),  Bakchylid.  15, 
18.  Man  könnte  dieses  Epitheton  als  Beleg 
für  die  weit  verbreitete,  wenn  auch  irrige  An- 
sicht (Bd.  2 Sp.  269  f.)  anführen,  daß  lo  den 
Mond  (s.  oben  nr.  2)  bedeute.  — 4)  der  Aphro- 
dite, Kolluth,  Bapt.  Hel.  87.  — 5)  der  Danaos- 
tochter  Amymone,  Christodor . Ekphras.  {Anth, 
Pcd.  2)  61.  [Höfer.] 

Rhodoessii  fPodötaßa),  von  Apollo  Mutter 
des  Keos,  Etym.  M.  507,  54.  Vgl.  Rhodope 
nr.  1 b.  [Höfer.] 

Rhodoites  CPoöoitr\g)  vgl.  Eust.  ad  Ho7ti. 
II.  364,  8:  ’AQQiavog  liysi  ...  rbv  yrifff-rro; 
’OdLov  (s.  Hodios  nr,  1.  Minuus.  Odios) 'Pod'oi-rrjj' 
Ttors  naXsiaitai,  tiza  sig  Poüiov  gtzanißtiv, 
sizu  'OdLov  v.lriQ'fivca  ■=  F.  H.  G.  3,  595  fr.  45. 
In  den  Handschriften  {Apollod.  Epit.  3,  35. 
Eust.  ad  Dion.  Per.  767)  ist  dann  weiter  aus 
’Odlog  geworden  6 Jiog.  [Höfer.] 

Rhodou  CPoücov).  In  der  von  H.  Schüne 
aus  einer  Brüsseler  Handschrift  des  Priscianus 
herausgegebenen  Hippokratesrita  {Bhein.  3Ius. 
58  [1903],  57)  heißt  es:  1‘odalirius  . . .,  ut  An- 
tim ach  us  memorat  in  Thenito  fdistactus  (filios 
nactus,  Schüne)  duos,  B.odonem  et  j Hfippolo- 
chon,  e.c  Ifiana  sauca  ßegontis  filia  {ex  Ifia- 
nassa  Ucalegontis  fdia,  Schüne).  Nach  G.  Knaack, 
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Berl.  Phil.  Woche^ischr.  1903,  ‘281  f.  ist  zu  lesen: 
ut  Antimachos  memoraf,  iv  ’E7tty6{voyp) 
filios  nactus  cliios,  BhoilonfemJ  usw.,  so  daß 
’Podog,  nicht  Pööcjt’,  als  Sohn  des  Podaleirios 
und  zugleich  Eponymos  von  Rhodos  gewonnen 
wird.  Sein  llruder  Hippolochos  erscheint  auch 
bei  l'zet2.  Chil.  7,  919.  [Höfer.] 
liliodope  i'Poöönrf)  lai  Tochter  iles  Okeanos 
und  der  Tethys,  llyg.  fah.  jn-aef.  p.  11,  7 Schmidt, 
Gespielin  der  Persephone,  Hom.  hymn.  in  Cer. 
1‘22  =-  Berliner  Klassihertexte  5,  1 p.  9 vers  11. 
Ein  verschollener  Mythos  {Gruppe,  Gr.  MytJi. 
1071,  1)  scheint  von  der  Liebe  des  Eros  zu 
Rhoclope  erzählt  zu  haben,  Nonn.  Dionys.  32, 
53.  — Luciun  de  salt.  2 nennt  als  aprornta 
yvveuu.  Tcbv  Ttului  rüg  iiayloxuzcig,  •Pa.id'QO'g 
%UL  UccQit'si’OTiag  y.aV Poduvteeg,  eine  Aufzählung, 
in  der  nach  Bohde,  Griech.  B.omnn  38  (=  10^, 
Anm.  1)  Rhodope  gänzlich  unbekannt  ist,  wäh- 
rend C.  31.  Wieland  in  seiner  Übersetzung  des 
Lucian  1,  375  und  Pape- Benseler  s.  v. 'Podojrrj 
nr.  5 sie  mit  der  Hetäre  Rhodopis  (s.  d.)  iden- 
tifizieren. Nun  erscheint  aber  Rhodope  an 
zwei  von  Bohde  übersehenen,  auch  von  Pape- 
Benseler  s.  v.  ’PodoTtr)  nicht  angeführten  Stellen  : 
— 1 lij  als  Mutter  des  Keos  von  Apollon,  BJtyni. 
Gr.  Paris.  Gudian.  bei  Cramer,  Anecd.  Paris. 
4,  32,  31.  Eine  andere  Form  des  Namens  ist 
Rhodoessa  (s.  d.).  — Ic)  als  Mutter  des  Melam- 
]Dus  (ohne  xlngabe  des  Vaters),  Schot.  Theokr.  3, 
43.  Welcher,  Nachtrag  zur  Aesch.  Trilogie  189, 
19.  Vgl.  auch  unten  Sp.  IIG,  20.  Wenn  man  die 
Geliebte  des  Eros,  die  Mutter  des  Keos  und  des 
Melampus  als  eine  Person  betrachten  darf,  so 
fände  die  von  Luvian  gebrauchte  Beziehung 
der  Rhodope  als  tQcoriy.üv  yvvcciov  volle  Be- 
stätigung. — 2)  Heldin  einer  wohl  aus  ephe- 
sischer  {Bohde  a.  a.  0.  41  = 43-,  2)  Ortsge- 
schichte abzuleitenden  Sage,  bei  Niket.  Eugen. 
3,  2Gllf.  'Potiönn],  bei  Achill.  Tat.  8,  12  ’PodütTiig 
genannt:  Eine  schöne  Jungfrau  und  kühne 
Jägerin  wurde  sie  von  Artemis  zur  Jagdge- 
nossin  erwählt  und  schwur  der  Göttin,  die  Ge- 
meinschaft mit  einem  Manne  stets  zu  meiden. 
Voll  Zorn  bewirkte  die  durch  diesen  Schwur 
beleidigte  Aphrodite,  daß  Rhodopis  und  ein 
schöner  Jüngling,  mit  Namen  Euthynikos, 
gleichfalls  ein  Jäger  und  wie  Rhodopis  den 
Werken  der  Aphrodite  abhold,  durch  den  Pfeil 
des  Eros  in  Leidenschaft  für  einander  erghihten 
und  in  einer  Höhle  ihrem  Schwure  untreu 
^vurden.  Zur  Strafe  verwandelte  Artemis  die 
Jungfrau  in  eine  Quelle,  Styx  genannt,  die  in 
derselben  Höhle,  wo  der  Liebesbund  stattge- 
funden hatte,  entspringt  und  noch  in  später 
Zeit  benutzt  wurde,  um  die  Jungfräulichkeit 
eines  Mädchens  zu  erhärten.  Die  Augeschul- 
digte schrieb  auf  ein  Täfelchen  den  Eid,  daß 
sie  Jungfrau  sei,  band  es  um  den  Hals  und 
stieg  in  die  Quelle,  deren  Wasser  für  gewöhn- 
lich so  niedrig  war,  daß  es  nur  bis  an  das 
Knie  reichte.  War  der  Eid  wahr,  so  blieb  das 
Wasser  unverändert;  im  anderen  Falle  stieg 
das  Wasser  der  Meineidigen  bis  zum  Halse 
und  bedeckte  die  Tafel,  die  den  falschen  Schwur 
enthielt;  vgl.  Bud.  Hirzel,  Der  Eid  200  Anm.  2 
zu  S.  199.  Auf  unsere  Rhodope  bezieht  sich 
auch  Eust.  ad  Hom.  Od.  1G88,  28:  nsQiüdsroci 
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in  di’dQiu  xal  rj  HQoyQig  . . . yed  ri.g  ’Aq'/ccv- 
ottorrj  Hai  irifia  ’Podoyov  (so!  lies  ’Podonr])  ?) 
Hai  allt]  ’Aralärrr}.  — 3)  Rhodope  und  Haimos, 
zwei  Geschwister,  _die  in  Leidenschaft  für  ein- 
ander erglüht  im  Übermute  einander  Zeus  und 
Hera  (vgl.  den  Parallelmythos  von  Keyx  und 
Alkyone)  nannten,  werden  von  den  erzürnten 
Göttern  in  die  gleichnamigen  Gebirge  verwan- 
delt, {Pint.)  de  fluü.  11,  3.  Ov.  3Iet.  G,  87  if. 
Lact.  Plac.  fah.  narr.  6,  1.  Luc.  de  salt.  51. 
Nach  Serv.  ad  Verg.  Aen.  1,  137  entstammte 
Hebros  aus  der  Verbindung  der  Rhodope  und 
des  Haimos.  Zu  Ov.  Ibis  5G1  {Nec  tibi  si  quid 
amas  felicms  Haemone  cedat)  bemerkt  Schol. 
G.:  \Haeinon  cum  sorore  prae  pudore  periit’; 
Schol.  Cod.  Saluagnii:  ^Haemo  cum  filiam  (so!) 
Bhodopen  turqnter  amaret,  uterrpie  in  montem 
sui  nominis  obduruit  \ — Eckermann,  3Ielampus 
und  sein  Geschlecht  2 (vgl.  4)  ist  geneigt,  die 
oben  unter  1 c erwähnte  Rhodope  mit  unserer 
Rhodope  zu  identifizieren.  Auf  Münzen  von 
Philippopolis  ist  POAÜTTH  dargestellt  auf  einem 
Felsen  sitzend,  hinter  dem  sich  ein  Baum  er- 
hebt, den  rechten  Arm  aufgestützt,  in  der 
Linken  einen  Stengel  mit  drei  Blumen  haltend, 
Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  2,  44.  3Iionnet  1,  416, 
342.  Head,  Hist.  mim.  215.  Wieselet,  Gott. 
Gel.  Nachr.  1876,  78  f.  B.  Pick,  Die  antiken 
3'Ltinzen  t>on  Dacien  ti.  3Ioesien  191,  342,  5. 
A.  Tacchella,  Numismatique  de  Philippopolis  in 
Bevue  numism.  frangaise  1902,  174  If.  nach  Be- 
richt in  Wochenschrift  f.  klass.  Phil.  19  (1902), 
984.  Berl.  Phil.  Wochenschr.  22  (1902),  1178. 
Auf  dem  oben  s.  v.  epaun  und  unten  s.  v.  Ru- 
tapis  besprochenen  etruskischen  Bronzespiegel 
wollte  Corssen,  Sprache  der  Etrusker  1,  213  f. 
in  Rutapis  die  thrakische  Nymphe  Rhodope, 
in  qpaun  deir  an  die  Stelle  des  thrakischen 
Orpheus  gesetzten  Sänger  der  etruskischen 
Sage  und  in  Sleparis  eine  der  thrakischen 
Frauen,  die  dem  Spiele  des  Orpheus  lauschen, 
erblicken.  Dagegen  ist  nach  G.  Körte,  Etrusk. 
Spiegel  5,  40  ff.  der  lesbische  Phaon  dargestellt, 
und  die  Namen  der  Frauen,  auch  der  der  Ru- 
tapis, vom  Künstler  wahrscheinlich  willkürlich 
gewählt.  — Eine  unweit  von  Tyros  gelegene 
kleine  Insel  hieß  'Podojrtjg  räcpog,  Achill.  Tat. 
2,  17  (vgl.  auch  Suid.  s.  v.  "PodäTtig-  . . . yai 
’Poö'coTtsiog  räcpog  und  Benan,  31ission  de  Phe- 
nicie  571  ff.).  Irgend  welcher  Zusammenhang 
mit  Rhodope  oder  Rhodopis  [s.  d.])  ist  nicht 
nachweisbar  [Höfer.] 

Rhodopis  CPoSconig)  1 ) s.  Rhodope  nr.  2.  — 
2)  Eine  ägyptische  Jungfrau  (?,  traipa,  Aelian. 
Strabo)  ausgezeichnet  durch  Schönheit.  Wäh- 
rend sie  einst  badete,  entführte  ein  Adler, 
trotzdem  ihre  Dienerinnen  bei  der  abgelegten 
Kleidung  Wache  hielten,  die  eine  ihrer  San- 
dalen und  ließ  sie  zu  Memphis  in  den  Schoß 
des  Königs  (Psammetichos,  fügt  Aelian  hinzu), 
der  gerade  Gericht  hielt,  fallen.  Psammetichos 
voll  Staunen  über  die  zierliche  Arbeit  der  San- 
dale und  über  das  Wunderbare  des  ganzen 
Vorganges  ließ  nach  der  Jungfrau  in  ganz 
Ägypten  suchen  und  machte  sie,  als  er  sie  (in 
Naukratis,  fügt  Strabo  hinzu)  gefunden  hatte, 
zu  seiner  Gemahlin,  Strabo  17,  808.  Ael.  v.  h. 
13,  33.  Beinh.  Köhler,  Germania  11  (1866),  395 
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{=  Kleine  Schriften  2,  335).  Straho  identifi- 
ziert Rhodopis  mit  der  Geliebten  des  Charaxos, 
des  Bruders  der  Dichterin  Sappho  und  der  Er- 
bauerin der  dritten  Pyramide,  und  fügt  hinzu, 
daß  Sappho  {fr.  138)  die  Rhodopis  /1(oqI%cc 
nenne.  Dieselbe  Gleicbsetzung  von  Rhodopis' 
und  Doricha  bei  Herod.  2,  135,  nach  dem  sie 
aus  Thrakien  stammte,  als  Sklavin  nach  Ägyp- 
ten gebracht  und  von  Charaxos  losgekauft 
worden  war,  während  Athen.  13,  5U6  b gegen  lo 
Herodot  polemisiert,  da  Doricha  und  Rhodopis 
zwei  verschiedene  Persönlichkeiten  seien.  Vgl. 
über  diese  Frage  A.  Wiedemann,  Herodots 
zweites  Buch  -185  ff.  (vgl.  400.  475).  Ausführ- 
lich handelt  über  das  Märchen  von  Rhodopis 
(und  über  das  Parallelmärchen  vom  Schuh  der 
Aphrodite,  Hygin.  Poet.  astr.  2,  16  56  Bunte) 

Aug.  Marx,  Griech.  Märchen  von  dankbaren 
Tieren  42  ff. ; vgl.  auch  0.  Keller,  Tiere  des 
Hass.  Altertums  249  f.  Möglicherweise  birgt  20 
sich  unter  Rhodopis  die  Göttin  Aphrodite, 
Lenormant,  Gazette  arch.  3 (1877),  147tf.  Gruppe, 
Gr.  Myth.  1332,  4.  Abzuweisen  dagegen  (vgl. 
auch  Preuner  in  Bursians  Jahresher.  Band  25 
[1891],  229)  ist  die  von  Lenormant  a.  a.  0. 
geäußerte  Vermutung,  daß  die  auf  dem  Esqui- 
linus  gefundene  Aphroditestatue  (abg.  Gaz. 
arch.  a.  a.  0.  pl.  23)  die  als  Pendant  zu  einer 
Kopie  des  Diadumenos  des  Polyklet  gedachte 
Aphrodite-Rhodopis  darstelle,  und  ebenso  ist  30 
es  höchst  zweifelhaft,  wenn  Lenormant  a.  a.  0. 
213  auf  einem  Intaglio  in  Paris  {Chahouillet 
2239  p.  305)  mit  der  Darstellung  der  Aphro- 
dite, eines  geflügelten  Eros  und  eines  Vogels 
(einer  Taube  nach  Chahouillet)  in  letzterem 
den  die  Sandale  entführenden  Adler  und  in  der 
ganzen  Darstellung  eine  Illustration  unseres 
Mythos  erkennen  will.  Vgl.  auch  Phaun  und 
Rutapis.  [Höfer.] 

Rhodos’^)  fPöö'og),  Tochter  des  Poseidon  und  40 
der  Halia,  Diodor.  5,  55,  dessen  Quelle  nach 
J^obeck,  Aglaopham.  1184  Zenon,  nach  Bethe, 
Hermes  24  [1889],  428  Apollodoros  ist;  vgl. 
Tümpel,  Philologus  50  (1891 1,  44  ff.  Nach  Pindar 
(Ol.  7,  14  [25],  vgl.  Schol.  Vers  25):  Ttaid’ 
’AcpQüäLtag,  ’AsXioio  t£  vvgrpav,  ’Poäov  ist  Rho- 
dos Tochter  der  Aphrodite,  der  Vater  wird 
nicht  genannt,  aber  in  den  Scholien  finden  sich 
desto  mehr  voneinander  abweichende  Angaben. 
Daß  Helios  (Schol.  7,  24)  als  Vater  genannt  50 
wird,  (i^  ’Hliov  nal  ’AqiQodirrjg),  ist  wohl  ein 
Mißverständnis  aus  den  Worten  Pindars:  ’Atli- 
016  TS  vvjMpav,  das  bedeutet  ('s.  unten) : 'die  Ge- 
mahlin des  Helios’.  An  Stelle  der  Aphrodite 
setzte  Asklepiad.es  die  Amphitrite  (xgv  ’Poäov 
’AgcpLtQLrgg  v.aVHXiov)\  Herophilos  (?)  nannte  als 
Eltern  Poseidon  (Poseidon  als  Vater  auch  Tzetz. 
Chil.  4,  360)  und  Aphrodite  (Amphitrite  nach 
Apollod.  1,  4,  6 [s.  Rhode  nr.  2]  schlägt  G. 
Knaack,  Qunestiones  Phaetho)deae  in  Philol.  60 
Untersuch.  8,  18  Anm.  17  vor);  Ljjimenides 
nannte  den  Vater  Okeanos  (vgl.  Schoemann, 
Opnisc.  acad.  2,  163);  vgl.  Knaack  a.  a.  0.  18. 

E.  Maaß,  Aratea  (Philol.  Unters.  1 2)  S.  324  f. 
van  Gelder,  Geschichte  der  ulten  Bhodier  52  f. 

*)  Da  die  beiden  selbständigen  Bearbeitungen  des  Art. 
Illiodos  sich  gegenseitig  ergänzen,  so  läßt  die  Redaktion 
beide  nebeneinander  abdrucken. 


54  f.  Dem  Helios  gebar  Rhodos,  die  Eponyme 
(Schol.  Pind.  a.  a.  0.  Aristides  or.  43  p.  809,  1 
Dindorf)  der  Insel,  sieben  Söhne,  HXtddca. 
(s.  Bd.  1 Sp.  1982,  7 ff.  Sp.  2017,  2 ff,),  Pind.  Ol. 
7,  71  [130],  Schol.  ehend.  131.  Hellanikos  ebend. 
135.  Zenon  b.  Diodor  5,  56.  Eust.  zu  Hom.  II. 
315,  27.  Schol.  zu  Anth.  Pal.  9.  287  ed.  Düb'ner 
2,  195.  Vgl.  Hesiod  bei  Lactant.  Plac.  Arg. 
Ov.  Met.  IV.  Oo.  Met.  4,  204.  Tümpel,  Jahrb. 
f.  klass.  Phil.  Suppl.  16,  158  Anm.  71.  Gruppie, 
Philologus  47  (1889),  98  f.  v.  Wilamowitz,  Hermes 

14,  (1879)  458, 1.  18  (1893)  429.  Koscher,  Sieben- 
ii.  Neunzuhl  im  Kult  u.  Myth.  d.  Griech.  20. 

Bezeugt  ist  der  Kult  der  Rhodos,  die  hier 
wohl  mehr  als  die  vergötterte  Personifikation 
des  rhodischen  Staates  (van  Gelder  a.  a.  0.  356) 
zu  betrachten  ist,  für  Rhodos  durch  das  Col- 
legium der  avvd’vtai  ’PodLccatal  iTttSafuccarai, 
Inscr.  Ins.  Mar.  Aeg.  1,  157,  5.  Collitz  3838,  5 
— Fouca.rt,  Corr.  hell.  13  (1889).  365.  Vgl. 
auch  Ziebnrth,  Das  griechische  Vereinswesen  47. 
Poland,  Gesell,  d.  griech.  Vereinswesens  225.  Die 
Lindier  weihen  eine  Bildsäule  der  Rhodos  (irtji' 
Xag7tQordt7]v  naxglSa  xi]v  xocXijv  Pod'ov)  der 
Athena  Lindia  und  dem  Zeus  Polieus,  Inscr. 
Ins.  1,  787.  Collitz  4164.  Boß, 

Rh,  Mus.  4 (1845),  189.  Arch. 

Aufs.  2,  609.  Ein  rhodischer 
Volksbeschluß  verordnet  sv^a- 
erffat  . . xoiig  isgsig  xal  xovg 
isQod'vxc'g  xcg'AXUg  xal  xü’PoÖm 
xcci  xolg  dXXoig  •d'solg  näai,  xa't. 
ndacag,  Cauer,  Delectus^  181. 

Toepffer,  Athen.  Alitt.  16  (1891), 

425,  1 = Beiträge  zur  griech. 

Altertunmv.  217,  1.  Mit  der 
Ausbreitung  der  rhodischen 
Herrschaft  verbreitete  sich  auch 
der  Kult  der  Rhodos  (vgl.  van  Gelder  a.  a.  0. 
357 f.),  den  wir  finden  in  Kos,  Inschrift  in 
Athen.  Mitt.  16  (1891),  409  Z.  18.  20.  22.  25. 
28.  31.  Collitz  3632.  Michel,  Recueil  d’inscr. 
gr.  720  p.  62of.  Toepffer  a.a.O.  425f.  (resp.  217), 
Rev.  des  etudes  greques  4,  360.  L.  Ziehen,  Leges 
Graecorum  sacrae  2,  137  p.  339  (vgl.  den  Kom- 
mentar p.  340  f.),  wo  neben  Opfern  für  die  hei- 
mischen Götter  Kos  und  Poseidon  auch  für  die 
Rhodos  solche  angeordnet  werden;  in  Naxos  (? 
nach  der  Annahme  von  Holleaiix-,  doch  gehört 
die  Inschrift  vielmehr  nach  Minoa  auf  Amor- 
gos,  Delamarre,  I.  G.  12,  VII,  245  p.  68;  vgl.  unt. 
Z.  61  f.),  C.I.G.  2 add.  p.  1079  nr.  2416b  Z.  1.  9. 

15.  22,  wo  die  Zeitrechnung  nach  den  dortigen 
SrguovQ-j'oi,  daneben  aber  auch  nach  den  Prie- 
stern der  Rhodos  angegeben  wird,  Holleaux, 
Corr.  hell.  18  (1894),  406;  in  Lagine  (Karien), 
wo  ein  Priestertum  ’HXiov  xal  'PoSov  bestand, 
Foucurt,  Corr.  hell.  14  (1890),  365  nr.  4.  366. 
Ein  Priestertum  xov  ’HXiov  xal  xfjg  ’Podov 
wird  auch  auf  einem  Steine  aus  einer  nicht 
näher  zu  bestimmenden  Ortschaft  von  Amor- 
gos  erwähnt,  Delamarre  a.  a.  0.  494b  p.  117. 

Das  Hau]-)!  der  Rhodos  erscheint  auf  Mün- 
zen von  Rhodos,  Head,  Hist.  7111111.  539.  Catal. 
of  greek  coins  in  the  Brit.  Mus.  Caria,  Cos, 
R.hodes  p.  238 — 240  pl.  37,  10 — 14.  p.  251  f. 
pl.  39,  20  (s.  obenstehende  Abbildung).  Im- 
hoof-Blumer,  Monnaies  grecques  p.  322  nr.  126. 


Kopf  der  Rhodos, 
Müaze  (nach 
Catalog.  of  gr. 
coins  in  the  Brit. 
Museumy  Caria 
pl.  37,  nr.  10). 
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Macdomdä,  Catal.  of  greek  cohis  in,  the  Hun- 
terian  coUection  üniversify  of  Glasgow  438, 
13.  443,  75.  — 2)  llhodos[?],  Sohn  des  Podalei- 
rios  s.  Ehodon.  [Höfer.  ] 

Kliodos  (Podos),  nach  Findar  {Ol.  7, 14.  71  ff.) 
Tochter  der  Aphrodite,  (Jemahlin  des  Helios, 
Dtutter  von  sieben  Sühnen,  deren  einer  (Kerka- 
j)hos,  s.  d.)  die  drei  rhodischen  Eponymen 
Kamiros,  lalysos  und  Lindos  zeugte.  Als  ihr 
Vater  galt  nach  der  Gelehrsamkeit  der  Pindar- 
scholien  [Herophilos  laut  rhodischer  Überliefe- 
rung) Poseidon  oder  (so  Epiniertides  F.  H.  G. 
4,  404)  Ukeanos,  als  ihre  Mutter  statt  Aphro- 
dite auch  Ainphitrite;  auf  Mißverständnis  des 
Pindartextes  beruhte  eine  alte  Annahme  (des 
Asklepiades) , nach  der  Helios  und  Aphrodite 
die  Rh.  erzeugten.  Vgl.  Boeckli,  Expilic.  ad 
Find.  S.  160.  Diodnr  5,  55,  4 nennt  nach 
Zenon  von  lihodos  (F.  JI.  G.  3,  175f.)  als 
Eltern  der  Rh.  Po.seiclon  und  Halia  (s.  d.),  die 
Schwester  der  Telchinen,  und  weiß  von  sechs 
Brüdern.  Nach  Schol.  Od.  p.  208  ist  sie  (P68rf) 
Tochter  des  Asopos,  was  auf  Verbindung  mit 
dem  sikyonischen  Helioskult  zu  weisen  scheint. 
Als  ihre  Kinder  werden  genannt  außer  dem 
erwähnten  Kerkaphos  und  seinen  Brüdern 
(s.  d.  Art.  Helios  Bd.  2 Sp.  201 6 f.;  Heliadai 
Bd.  2 Sp.  1982;  Phaethon  Bd.  3 Sp.  2177 ff.) 
Elektryone  (s.  d.,  sowie  Bd.  1 Sp.  1235.  1982) 
und  die  FlXtäÖtg  Lampetie,  Aigle,  Phaethusa 
(s.  d.  Art.  Heliades).  Phaethons  und  seiner 
Schwestern  Abkunft  von  Rhode  scheint  auf 
die  ’ Heliadend  des  Aischylos  zurückzugehen 
FPrag.  gr.  fr.  S.  23  JV.'"*;  Knaack,  Quaest. 
Fhaethont.  S.  18.  69;  s.  auch  d.  Art.  Phaethon 
Bd.  3 Sp.  2184),  Eine  Trennung  von  Rhodos 
und  Rhode  (darüber  Knaack  a.  a.  0.)  läßt 
sich  nicht  aufrecht  erhalten,  'Pddbj  heißt  die 
Heliosgattin  z.  B.  auch  Schol.  Find.  Ol.  7,  71b. 
131c.  132a  JDrachni.;  A.2>ollod.  1,  4,  6,  und 
zwar  nach  Hellanikos  fr.  107  {F.  H.  G.  1,  59); 
Rhodos  Ovid.  Alet.  4,204.  — 0.  Grup>pe,  Griech. 
Myth.  S.  266  erklärt  die  Namen  als  Kurz- 
formen zu  yododdxTvXog  QodoTirj^vg  oder  einem 
andern  Beinamen  der  Eos.  — Kopf  der  Rh. 
auf  Münzen  von  Rhodos  z.  B.  bei  Friedländer- 
Sullet,  Herl.  Münz- Kahinett  236.  237 ; Imhoof- 
Biiimer,  Alonnaies  grecq.  S.  322  Nr.  126;  Head, 
Hist,  'nmnor.  S.  539.  [J.  llberg.J 

Rhoetns  s.  Rhoitos. 

Khoiai  (Poiai),  die  Nymj)hen  der  Granat- 
bäume (poiat  [(.IranatäptelJ  ogcovvgag  tk>  divägcy 
y.cd  cd  7UQL  avTug  yvOTAdl  viqirpai),  Eust.  ad 
Hom.  Od.  1572,  36.  Vgl.  ebenda,  1963,  43: 
Poicd  . . . vvficpaiv  clvofia.  Mannlmrdt,  Antike 
Wald-  u.  Feldkiilte  2,  19,  3.  Alurr,  Die  Fflan- 
zenwelt  in  d.  griech.  Alythol.  55.  [Höfer.] 

Ilhoikos  (Poty.og)  1)  Genosse  des  Theseus 
im  Kampfe  gegen  zwei  Amazonen,  deren  eine 
Melusa  (der  Name  ist  auch  sonst  als  Amazonen- 
name bezeugt,  s.  Melosa,  Melusa)  heißt,  auf 
einem  rf.  Stamnos  im  Ashmoleau  Museum  zu 
Oxford,  Gccrdner,  Journ.  ofhell.  stud.  24  (1904), 
307  nr.  522  pl.  8;  vgl.  Arch.  Anz.  1897,  74. 
— 2)  Kentaur,  der  samt  seinem  Genossen  Hy- 
laios  (s.  d.  1)  in  Arkadien  von  Atalante,  der 
beide  nachstellten,  erschossen  wurde,  Kallim. 
Jrjmn.  in  Dian.  221  u.  Schol.  Aq^llod.  3,  9,  2, 
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3.  (und  dazu  Wagner,  Curae  Mythograqfhae 
106)  Ael.  V.  h.  13,  1,  2>-  22  ‘Hercher.  — 

Bentley  zu  Hör.  carm.  2,  19,  23  (vgl.  Max 
Mayer,  Giganten  u.  Titanen  200,  98)  schlägt 
vor,  an  diesen  Stellen  ’Potrog  (s.  d.)  einzusetzen. 
Gegen  die  Annahme  von  F.  Friedländer,  Hera- 
kles (=  Fhilologische  Unter.mchungen  19  [1907], 
84  u.  Anm.  3),  daß  der  Name  des  samischen 
Bildhauers  Rhoikos  mit  dem  des  arkadischen 
Kentauren  in  irgend  welchem  Zusammenhänge 
stehe,  s.  Gruppe,  Berl.  Fhil.  Wochensclir.  1908, 
1282.  — 3)  Rhoikos  ließ  eine  Eiche,  die  dem  Zu- 
sammenbrechen nahe  war,  durch  seine  Diener 
stützen  und  rettete  dadurch  zugleich  die  Ha- 
madryade,  deren  Leben  an  das  des  Baumes 
geknüjjft  war.  Die  dankbare  Nym^jhe  verhieß 
dem  Rhoikos  die  Gewährung  eines  Wunsches, 
und  als  er  forderte,  ihre  Liebe  zu  genießen, 
sagte  sie  ihm  diese  zu,  warnte  ihn  aber  vor 
dem  Verkehr  mit  einem  anderen  Weibe;  eine 
Biene,  fügte  sie  hinzu,  werde  zwischen  ihnen 
Botschaft  vermitteln.  Als  nun  Rhoikos  einst  beim 
Brets^jiel  saß,  flog  die  Biene  — oder  vielleicht 
die  Nymphe  selbst  in  Bienengestalt;  vgl.  Loheck, 
Aglaophamus  2,  817  — an  ihn  heran.  Rhoi- 
kos aber  gab  ihr  eine  rauhe  Antwort,  wodurch 
die  Nymijhe  in  Zorn  geriet  und  ihn  blendete, 
Charon  v.  Lampsakos  {F.  H.  G.  1,  35,  fr.  12) 
im  Schfjl.  Ap>oll.  Bhod.  2,  477  = Etym.  Al.  Ib, 
32  ff.  Alannhardt,  Antike  Wald-  ii.  Feldkulte  2, 
16.  Ohne  zwingenden  Grund  vermutet  C.  Buck, 
De  scholiis  Theocrit.  vetustior.  quaest.  sei.  50  f. 
(=  Dissert.  phü.  Argenior.  11,  IV,  382  f.),  daß 
eine  Verwechslung  des  Charon  v.  Lampsakos 
mit  Charon  v.  Naukratis  vorliege.  Ergänzend 
tritt  zu  dem  oben  mitgeteilten  Märchen  das 
Scholionz.  Theokr.  3,  13,  das  freilich  ohne  Angabe 
eines  Gewährsmannes  den  Rhoikos  einen  Kui- 
dier  nennt,  als  Ort  der  Handlung  das  assyrische 
Ninos  bezeichnet  und  berichtet,  daß  die  Nymj)he 
dem  Rhoikos  sagte,  sie  werde  ihm  durch  eine 
Biene  xbv  ■x.oaQov  xyg  pi^scog  kundgeben  lassen. 
Also  die  Nymphe  hat  dem  Rhoikos  sich  nicht 
sofort  hingegeben,  sondern  sich  ihm  für  spä- 
tere Zeit,  die  sie  ihm  durch  die  Biene  mitteilen 
will,  zugesagt  mit  der  Warnung  cpvhx^aaAai 
ixigag  yvvcuxbg  dpiXlav.  Diese  Warnung__und 
die  freilich  in  der  uns  vorliegenden  Über- 
lieferung durch  eine  barsche  Antwort  motivierte 
Blendung  des  Rhoikos  erinnert  lebhaft  an  die 
Daphnissage  (s.  Daidinis  Bd.  1 Sj).  956,  52  ff. 
B, eitzenstein , Epigramm,  und  Skolion  197  ff. 
E.  Schwartz,  Gott.  Gel.  Nadir . 1904,  285  ff.).  Es 
ist  kaum  anzunehmen,  daß  die  Nymphe  ihren 
Lebensretter  nur  -wegen  eines  rauhen  Wortes 
geblendet  habe,  und  vor  allen  Dingen  gewinnen 
die  Worte  q}vlä.^aaA(xi  Digug  yvvaiv.bg  bytliat' 
nur  dann  Bedeutung,  wenn  wir  erfahren,  ob 
Rhoikos  die  Warnung  beherzigt  habe  oder 
nicht.  Weist  schon  die  Analogie  der  Daphnis- 
sage  mit  Wahrscheinlichkeit  darauf  hin,  daß 
Rhoikos  in  erster  Linie  durch  Verletzung  des 
Gelübdes  der  Enthaltsamkeit  einem  andern 
Weibe  gegenüber  den  Zorn  der  Nymi^he  erregt 
hat,  den  dann,  um  das  Maß  vollzn machen,  seine 
barsche  Antwort  erhöht  hat,  so  wird  die  Wahr- 
scheinlichkeit zur  Gewißheit  durch  ein  angeb- 
liches (vgl.  Find.  fr.  252  Christ)  Pindarfrag- 
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ment  in  der  allein  erhaltenen  lateinischen 
Übersetzung  des  Gisb.  LongoUus  von  Plut. 
Quaest.  Nat.  36,  wo  (vgl.  Boeckh,  Find.  fr. 
145  p.  636)  Plutarch  darüber  Erörterungen  an- 
stellt, „cwr  apes  praecipue  im2}iidicos  petant“ 
und  dies  durch  einen  Vers  des  Pindar  belegt: 
„Tu  moUtrix  favonim  parva,  perfid  um  qnae 
ptmiens  Phoecum  stiiimlo  jmpugisti  eum.“ 
Etwas  anders  lautet  das  Zitat  bei  Bergk,  Find, 
fr.  2b2  p.  461'*  nach  Dublier:  {Plut.  Moral,  vol. 
2 p.  1126)  „Plut.  Quaest.  Nat.  c.  36,  ubi  quae- 
rit,  cur  apes  citius  pungant,  qui  stuprum  du- 
dum  fecerint . . . Et  Pindar us : Parmila  favorum 
fabricatrix,  quae  B,hoecum  pupnigisti  aculeo, 
domans  illius  perfidiani.“  Also  weil  Rhoikos 
seinem  Gelübde  der  Treue  untreu  geworden 
ist,  hat  ihn  die  erzürnte  Nymphe  geblendet 
oder  vielmehr  durch  die  Biene  blenden  lassen. 
Wie  ich  nachträglich  sehe,  stimmen  die  obi- 
gen Ausführungen  mit  v.  Wilamowitz,  Text- 
geschichte der  griech.  Bukoliker  234  überein, 
der  eine  ausführlichere  Untersuchung  der  Rhoi- 
kossage  verheißen  hat.  — Unter  Anführung 
des  Charon  v.  Lampisakos  erzählt  Tzetz.  zu 
Lyk.  480  eine  in  ihrem  ersten  Teile  der  Rhoi- 
kosepisode  ähnliche  Sage  von  Arkas  (s.  d.) 
und  der  Nymphe  Chrysopeleia  (s.  d.);  doch  hat 
Tzetzes  nach  v.  Wilamowitz,  Isyllos  81,  54  den 
Namen  des  Gewährsmannes  Charon  hier  will- 
kürlich aus  Schol.  Apoll.  Bhod.  a.  a.  0.  ein- 
gesetzt. Eine  Darstellung  der  durch  Rhoikos 
dem  gefährdeten  Baume  gewährleisteten  Hilfe 
ist  nach  Io.  Jacob  Baier,  Gemmarum  thesaurus 
Ehermayer.  (Nürnberg  1720)  p.  25  auf  der  tab.  9 
abgebildeten  Gemme  zu  erblicken:  ^arbori  . . . 
fuleimentum  applicare  conspicitur  Bhoecus,  binis 
fortusse  loci  geniis  adminiculantibus , Hama- 
dryade  coram  ipso  supplicante,  adstantibus  et 
veluti  applaudentibus  Nymphis  pluribus  (es  sind 
sechs),  accumbente  tanquam  spectatore  Fliwio’. 
— 4:)  Gigant,  Hyg.  fab.  praef.  10,  9 Schmidt. 
Auf  Rhoikos  kann  auch  der  Gigantenname 
Rhuncus  bei  Naevius  bell.  Pun.  fr.  10  Vahlen 
aus  Priscian  6,  6 {Gramm.  Lat.  Keil  2 p.  199) 
hinweisen,  wo  Bentley  a.  a.  0.  (vgl.  Max.  Mayer 
a.  a.  U.)  Rhoitos  schreibt.  — 5)  Fraglich  ist 
es,  ob  der  im  folgenden  erwähnte  Rhoikos 
mythologisch  ist:  Poinov  nQL^onognLa.'  ’Ega- 
roG&svrjg  iv  tä  ivviirqi,  twv  Agad'ovauov  ßa- 
Gtltw  xovtov  ai^gaXoiTOv  ysvopsvov,  iircc  vno- 
GXQsyxxvxa  TtQog  iavzbv  xy  tioXsl  l4Q'r]%<aLcüv  v.ql- 
Q'kg  inTtiaipai  cpr}Giv,  Hesych.  s.  v.  ’Polhov  kqi- 
Q'OTtogTcioc.  Suid.  'Pvv.ov  yiQiil.  Vgl.  Alurr,  Pflan- 
zemoelt  in  der  griech.  Myth.  157.  Nach  Bern- 
hardy,  Eratosthenica2S2i.  (vgl.  Meineke,  Fragm. 
Comic.  Gr.  4,  648,  176)  bezieht  sich  diese  Notiz 
auf  die  durch  einen  Komiker  verspottete 
Knausrigkeit  des  (sonst  nicht  bekannten)  Königs. 
Ist  diese  Vermutung  richtig,  so  stellt  sich  die 
Handlungsweise  dieses  kyprischen  Königs  als 
Gegenstück  zu  der  bekannten  Knausrigkeit  des 
ersten  kyprischen  Königs,  des  Kinyras  dar 
(Bd.  2 Sp.  1190,  50  ff.).  Es  liegt  jedoch  auch 
die  Möglichkeit  vor,  diese  v.Qi^’oitnynLa.  als 
knagy^cd  für  die  athenischen  IJQorjQOGia  aufzir- 
fassen.  | Höfer.] 

Rhoio  fPo  ico)  1)  Tochter  des  Skamandros, 
nach  der  gewöhnlichen  Überlieferung  Exgvgdj 
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genannt,  Gemahlin  des  Laomedon,  Mutter  des 
Tithonos,  Schol.  u.  Tzetz.  zu  Lykophr.  18.  Nach 
Tzetz.  Prooein.  Alleg.  II.  172  gebiert  sie  dem 
Laomedon  auch  den  Priamos.  — 2)  Tochter  des 
Staphylos,  nach  vereinzelter  (wertloser?)  Sage 
von  Aison  Mutter  des  lason,  Tzetz.  Chiliad.  6, 
979  f.  Mit  ihrer  Schwester  Hemithea  verliebt  sie 
sich  in  Lyrkos  (s.  d.),  der  zu  ihrem  Vater  Sta- 
phylos nach  Bybastos  in  Karien  gekommen  war, 
Nikainetos  und  ApoUonios  Bhodios  bei  Par- 
then.  1.  Bethe,  Hermes  24  (1889),  436.  Usener, 
Sintflutsagen  94.  Maaß,  Jahreshefte  d.  äst.  arch. 
Inst.  9 (1906 1,  163  Aiim.  Am  bekanntesten 
ist  Rhoio  als  Mutter  des  Anios  (s.  d.);  vgl.  B. 
H.  Klmisen,  Aeneas  und  die  Penaten  351  f.  G. 
Wentzel,  Phüologus  51  (1892),  50  f.  Nur  kurz 
erwähnt  sie  die  ausdrücklich  als  Tradition  von 
Delos  bezeichnete  Sage  b.  Dionys.  Hai.,  De  Din- 
archo  11,  p.  316,  21  Usener-Badermacher:  (Anios) 
AitolXavog  Kai  'Poiovg  xfig  ExacpvXov.  Nach 
Diod.  5,  62  war  Rhoio  Tochter  des  Staphylos 
und  der  Chrysothemis  (s.  d.  2),  Schwester  der 
Parthenos  (s.  d.  1)  und  der  Molpadia  (später 
Hemithea  [s.  d.  1]  genannt).  Von  Apollo  ge- 
schwängert ward  sie  von  dem  erzürnten  Vater, 
der  ihre  Schwangerschaft  einem  Sterblichen  zu- 
schrieb, in  eine  Kiste  eingeschlossen  und  ins 
Meer  geworfen.  Die  Kiste  trieb  an  den  Strand 
von  Delos,  und  die  wunderbar  gerettete  Rhoio 
gebar  einen  Sohn,  den  sie  Anios  nannte,  und 
legte  ihn  auf  den  Altar  des  Apollon,  ihn  so 
dem  Schutze  des  göttlichen  Vaters  empfehlend. 
Damit  stimmt  die  Erzählung  überein,  die  Apu- 
leius,  de  orthogr.  4.  p.  4 Osann  nach  Polykar- 
pos,  Alkimos  und  Maximus  gibt,  nur  daß  er 
die  Mutter  statt  Chrysothemis  Chrysei's  nennt. 
Freilich  ist  höchstwahrscheinlich  die  ganze 
Schrift,  die  unter  dem  Namen  des  Apuleius 
geht,  eine  moderne  Fälschung,  Crusius,  Phüo- 
logus 47  (1889),  434  ff.  445.  Madvig , Opusc. 
academ.  1,  1 — -28.  Der  Bericht  im  Schol.  Ly- 
kophr. 570  (=  Tzetz.  zu  Lyk.  570 — 76,  p.  681f.) 
weicht  insofern  ab,  als  die  Kiste  in  Euboia 
landet,  wo  Rhoio  den  Sohn  in  der  Nähe  einer 
Höhle  gebiert  und  ihn  "Aviog  nennt  d'ia  xö 
ccviaQ-i'ivcci  (vgl.  Etym.  AI.  s.  v.  ’Aviog.  Eust. 
ad  Hom.  B.  75,  13)  avxfjv  öi’  avxov,  Anios 
also  = 'Schmerzensbringer’  {Fr.  Creuzer,  Sym- 
bolik 4 [1812]  S.  408.  Usener  a.  a.  0.  97).  Von 
Euboia  bringt  Apollon  den  Anios  nach  Delos, 
Rhoio  aber  heiratet  nach  Schol.  Lyk.  580  (= 
Tzetz.  580)  den  Zarex,  den  Sohn  des  Karystos 
(oder  Karykos,  Tzetz.),  und  gebiert  ihm  fünf 
(zwei,  Tzetz.)  Söhne;  Anios  heißt  daher  Sohn 
des  Zarex  in  demselben  Sinne,  wie  Theseus  Sohn 
des  Aigeus,  Herakles  Sohn  des  Amphitryon. 
Nach  Steph.  Byz.  s.  v.  MvKovog  . . . ccTtb  Mvkovov 
xov  kviov  xov  KagvGxov  xalPoiovg  xyg  Zagrjxog 
wäre  Rhoio  Tochter  des  Zarex  und  Gemahlin 
des  Karystos;  vgl.  E.  Dittrich,  Jahrb.  f.  klass. 
Phil.  Suppl.  23,  185,  während  Galeus  zu  Par- 
then.  1 (vgl.  Wesseling  zu  Diod.  a.  a.  0.  Ortei 
Bd.  1 Sp.  352,  30fF.)  schreibt.  . . Aviov  xov  xyg 
’Poiovg  Kal  Z<XQj]Kog  xov  KagvGxov.  Zur  Deu- 
tung vgl.  Usener  a.  a.  0.  98:  Rhoio,  die  Nymphe 
des  Granatbaumes  (vgl.  Rhoiai),  hat  zum  Vater 
den  'Traubengott’  Staphylos,  Der  Name  ihres 
Sohnes  ’Aviog,  den  die  Volksetymologie  von 
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avi&a&ai  (s.  oben)  ableitete,  bedeutet  iirsprüng- 
lieli  den  Türderer,  den  zur  Keife  briugendeu’ 
(von  avtiv  = avvsiv).  Vgl.  auch  Murr,  Die 
Fflanzenicelt  in  d.  (jriech.  Mijih.  54  f.  Ähnlich 
auch  E.  3Iommse>i,  Philologus  60  (1607),  436  tf., 
der  (wie  schon  Welcker,  Götfeii.  3,  155)  "Iviog 
von  ccvirifu  = 'lasse  aufsprießen’  ableitet,  uud 
darauf  hinweist,  daß  das  heute  fast  ganz  öde 
Delos  zeitweise  im  Altertume  neben  Weiii- 
stöckeii  und  Feigenbäumen  auch  Anpflanzungen 
von  Granatbäumen  besaß.  Nach  der  wahr- 
scheinlichen Vermutung  von  Patoii,  Inscr.  of 
Cos  347  (vgl.  Dibbelt,  Quaest.  Coae  myth.  58,  5. 
Gruppe,  Gr.  31yth.  260,  8)  ist  Khoio  von  Apol- 
lon nicht  nur  Mutter  des  Anios,  sondern  auch 
des  Suuios,  des  Eponymen  von  Sunion.  Bei 
Pseudo- Hippokrates  {Epist.  2(5  ed.  Littrc  9 
p.  404,  6 = Epistoloyraphi  ed.  Herclier  312,  6} 
beklagen  sich  nämlich  die  Koer  über  die  Be- 
handlung von  seiten  der  Athener,  die  sie  knech- 
ten ovrt  ^vyysvi-lrjv  ald'tG&evrsg,  i]  iari  cchzoiGi 
ccnb  ’iTtölloivog  n -Aal  'Poiovg  (so  cod.  A;  die 
übrigen  haben  ' HQccultovg) , grig  ig  "Aviov  (so 
Pntou;  cod.:  Ai'inur)  rs  v.cu  Eovviov,  rovg  v.ii- 
vcov  Tfuid'ug  iuvtitai.  Durch  diese  Verbesserung 
Patous  wird  Anios  und  seine  Mutter  Rhoio  zu- 
gleich mit  Sunion  und  Kos  verknüpft,  wie 
durch  andere  Zeugnisse  mit  Euboia,  Andres 
(Bd.  1 Sp.  354,  11),  Mykonos  und  Delos.  — Seit 
Erscheinen  des  Artikels  Anios  im  ersten  Bande 
dieses  Lex.  sind  für  den  Kultus  des  Anios  in 
Delos  inschriftliche.  Belege  hinzngekommen : 
ItQSvg  ’Aviov,  I.  G.  2,  985  D 10  p.  434.  E 4. 
53  p.  434  bez.  430;  vgl.  Eohde,  Psyche  1^,  188, 
3.  Hierdurch  wird  die  Notiz  bei  Clem.  Alex. 
Protr.  26  A (p.  35  Potter)  bestätigt,  der  den 
Anios  einen  d'alucov  iniy^wQiog  nagu  AgXioig 
nennt,  wie  schon  Sylbiirg  für  das  überlieferte 
na.QCi  d’  'Tlltloig  korrigiert  hat  (darnach  auch 
Bd.  1 Sp.  354,  19  f.  zu  korrigieren).  Neben 
’Avtog  scheint  die  Form  Avlcov  existiert  zu 
haben,  da  bei  Diod.  5,  79,  2 der  Dativ  Avlcovl 
überliefert  ist,  und  PJ.  Maoß,  Hermes  23  (1888), 
615  sieht  in  Aviu>v  die  Vollform  zu’Aviog.  Ihm 
schließen  sich  Wernicke  bei  Prmly -Wissowa 
1,  2212  s.  V.  Anion  und  Gruppe,  Gr.  3Iyth. 
933,  6 an  mit  Hinweis  auf  den  angeblich  ur- 
kundlichen Beweis  einer  Inschrift  aus  Delos, 
die  einen  Priester  des  ’AvLcov  nenne.  Die  In- 
schrift Corr.  hell.  11  (1887),  273  nr.  36  lautet: 

EutvqIcov  Kahl 

iBQBvg  yfj’[op.£r]o? 

Avio) 

izt}  iTtiixBkrjTov  AlovvgLov 
Nun  hat  freilich  Fougeres,  Corr.  hell.  a.  a.  0. 
’AvUo  zu  Avlo)\vog\  ergänzt.  Vergleicht  man 
aber  mit  dieser  Inschrift  eine  zweite  {Corr. 
hell.  31  [1907],  439  nr.  59): 

AryiptQiog  MrjvoäwQov 
iy  Mvqqi  vovzTrjg 
iBQBvg  ysvöyBvog 

’Aj’Loh, 

so  folgt  mit  großer  Wahrscheinlichkeit,  daß 
die  Ergänzung  von  Fougeres  irrtümlich  ist, 
daß  man  vielmehr  auch  in  der  ersten  Inschrift, 
worauf  auch  schon  die  äußerliche  Kaumeintei- 
lung in  der  Anordnung  der  Buchstaben  hin- 
veist,  kvio}{i)  zu  lesen  hat,  daß  also  eine  Wei- 
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hung  an  ’Avt  o g vorliegt.  Vielleicht  ist  auch 
bei  Diodor  a.  a.  0.  statt  Avlcovi  zu  lesen  ’Avimi, 
zumal  da  Diodor  (5,  62)  auch  die  Form  ’Aviog 
hat.  Bei  Clan.  Alex.  Stromat.  1 p.  334  D 
(p.  400  Potter)  steht  ’Aviag.  Vermutungsweise 
sei  geäußert,  daß  ’Aviog  vielleicht  abzuleiten 
ist  von  dem  Verbum  aivBiv,  auch  mit  Aspi- 
ration aivBiv  geschrieben.  'Fa,c]i  Aelius  Dionys. 
bei  F'ust.  ad  Hum.  TI.  801,  58.  Pekker,  Aneed. 
360,  32.  Ftym.  31.  36,  19  ff.  Phot.  Lex.  bei 
Beitzeuslein,  Der  Anfang  des  Lex.  d.  Phot.  51, 
23  bedeutet  ai'vBiv  bez.  uivbiv  zb  uvaÖBVBiv 
■aal  ävwKiVBiv  rag  v.QLxtag  vd'ari  qpvQOvza  oder 
zb  draligäzzBzv  zbv  dXplBGfiHov  Glzov,  also  die 
Gerste  anfeuchten  und  mit  den  Händen  in  die 
Höhe  heben,  indem  man  Wasser  darunter  rührt, 
oder,  wenn  man  das  Gewicht  auf  die  von  Ftym. 
31.  gegebene  Erklärung  dvaßQazzsiv  (vgl.  auch 
Pherekrates  bei  Fust.  a.  a.  0.  vvv  inijBtad'at. 
zag  AQL&dg  SbT,  tizIzzbiv,  cpgvyBiv,  dvaßgdzzBiv, 
aivBiv)  legt,  die  Gerste  aufkochen  lassen;  vgl. 
ZMch.  Hesych.  aivcov  TtziGacov  — acp-fjvai  zb  zag 
BTtziagivag  -AQi&dg  zaig  ZQLij)ai.  — av-avza  ' 

zu  gi]  ßBßQsygeva.  Darnach  könnte  also  ’Aviog 
bedeuten  den  'Befeuchter’,  eine  für  den  Vater 
der  Oinotrophoi  (s.  d.),  der  segensreichen  Vege- 
tationsgöttinnen, nicht  unpiassende  Bezeich- 
nung, oder  man  könnte  auch,  da  Anios  zugleich 
als  Beher  bezeichnet  wird,  in  seinem  Namen 
eine  Beziehung  auf  die  yiQLxtogavzsla  (vgl.  über 
diese  und  die  dhpizogavzBia,  dlBVQogavzBia 
usw.  Lübeck,  Aglaopham.  815)  erkennen,  falls  die 
durch  das  Verbum  al'vBiv  ausgedrückte  Tätig- 
keit einen  integrierenden  Bestandteil  dieses  in 
seinen  Einzelheiten  sonst  unbekannten  Zweiges 
der  Wahrsagekunst  gebildet  hat.  [Höfer.] 

Ilhoiteia  fPoizsia),  1)  Tochter  des  Sithon 
und  der  A%iQ6ri  oder  Ay^ivör]  (vgl.  Lobeck , 
AglaophrMm.  1210  u.  Anm.  i.  E.  Maaß,  De 
Aeschyli  SuppAi cibus  22  ff.),  Eponyme  von  Rhoi- 
teion,  Ol  zä  ’AQyovavziv.d  itoifiGuvzBg  (? 
vgl.  Sclieer  zu  Sc'hol.  Lyk.  583  p.  200)  im  Schol. 
Lyko'phr.  583.  1161.  Tzetz.  zu  Lykophr.  1161. 
Berv.  ad  Verg.  Atn.  3,  108,  wo  mit  Loheck, 
Aglaoph.  1142  statt  Rhetiam  Rhitonis  filiam: 
Rh.  Sithonis  filiam  zu  schreiben  ist.  Tochter 
des  Proteus  heißt  Rhoiteia  im  Schol.  Apioll. 
Bhod.  1,  929.  Ftym.  Flor,  bei  E.  3liller,  Ale- 
langes  de  litt.  Grecque  262  s.  v.’Polzbiov;  vgl. 
Tzetz.  zu  Lyk.  583  (Fidwvog  r)  HQcozicog).  Vgl. 
Alaxini.  3Iayer,  Giganten  und  Titanen  247. 
P.  Friedländer,  Herakles  20.  — 2)  Beiname  der 
Beroe  (s.  d.  nr.  4),  Verg.  Aen.  5,  646.  Klausen, 
Aeneas  u.  die  Penaten  163  Anm.  313  b.  Vgl. 
Rhytia.  [Höfer.] 

Rlioitos  (PoTzog)  1)  ein  Gigant,  welcher  bei 
dem  Sturme  auf  clen  Himmel  im  Kampfe  von 
Bacchus  leonis  unguibus  d.  h.  entweder  von 
ihm  selbst  in  der  Gestalt  eines  Löwen  (Horn.  hy. 
in  Bacch.  v.  44)  oder  auf  sein  Geheiß  von  dem 
ihn  begleitenden  Löwen  herabgestürzt  wurde 
{Horaz  carm.  2,  19,  23.  3,  4,  55.  C.  I.  Gr.  4, 
p.  191  nr.  8182).  Er  ist  wahrscheinlich  derselbe 
Gigant,  welcher  durch  Korruption  des  Namens 
bei  Apollodor  1,  6,  2 Evgvzog  genannt  ist  und 
durch  Dionysos  mit  dem  Thyrsos  getötet  wird 
{Bentley  zu  Horaz  a.  a.  0.  Preller,  Gr.  31.^  1, 
60,  1).  Ob  die  Vermutung  Bentlcys,  daß  auch 
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unter  dem  Erytus  bei  Hygin.,  dem  Runcus 
bei  Naevius  bell.  Pimic.  (Priscian  p.  679  S.  199, 

1 ed.  Hertz)  u.  a.  der  Gigant  Rboitos  zu  ver- 
stehen sei,  berechtigt  ist,  scheint  zweifelhaft. 
— 2)  Ein  Kentaur.  Er  wird  erwähnt  bei  Verg. 
Georg.  2,  456.  Oeid.  Metamorgdi.  12,  271.  285. 
301.  Valer.  Flnccus  1,  141.  3,  65.  Lucan.  6, 
390.  Claudian.  nupt.  Hon.  et  Mar.  praef.  v.  13. 
Bei  dem  am  Hochzeitsmahle  des  Peirithoos  und 
der  Hippodameia  (oder  Deidamiaj  entstandenen 
Kampfe  der  Lapithen  und  Kentauren  tötet  er 
den  Charaxes,  Euager  und  Corythus,  wird  aber 
dann  selbst  von  Dryas  verwundet  und  flieht 
(Ovid  Metam.  a.  a.  0.  v.  271 — 302).  Bei  Vergü 
a.  a.  0.  wird  er  nebst  zwei  andern  Kentauren 
von  Bacchus  getötet.  Vielleicht  ist  der  Ken- 
taur Rhoetus  der  lateinischen  Dichter  derselbe, 
wde  der'Pof:<og  (s.  d.  nr.  21  der  Griechen,  der  bei 
Apollod.  3,  9,  2.  Callimach.  hg.  in  Dian.  221  u. 
Schol.  und  Aelian.  rar.  leist.  13,  1 genannt  und  2 
öfter  mit  Hylaeus,  wie  auch  Rhoetus  bei  Fer^iZ, 
verbunden  wird.  (Vgl.  auch  Valer.  Flaccus 
a.  a.  0.:  insanus  Rhoetus  und  CalUmachus-. 
acpQova  ’PoiKov.)  Bentley  zu  Horaz  a.  a.  0.  — 
3)  Ein  Kampfgenosse  des  Phineus,  als  dieser 
das  Hochzeitsmahl  des  Perseus  durch  feind- 
lichen Angriff  unterbricht.  Rhoetus  wii-d  vom 
Speere  des  Perseus  in  die  Stirn  getroffen  und 
fällt  {Ovid.  Metam.  5,  38).  Nach  Apollod.  2, 

4,  3,  welcher  seinen  Tod  im  Kampfe  nicht  er-  3 
wähnt,  wird  er  von  Perseus  zugleich  mit  Phi- 
neus durch  das  Haupt  der  Gorgo  versteinert. 

■ — 4)  Rhoetus,  König  der  Marrubier  (Marser). 
Sein  Sohn  Anchemolus  vergeht  sich  an  der 
Casperia,  seiner  Stiefmutter,  und  muß,  um  der 
Rache  seines  Vaters  zu  entgehen,  fliehen.  Er 
geht  zu  Daunus  oder  Turnus.  Verg.  Aen.  10, 
388  und  Servius  z.  d.  St.,  der  bemerkt:  Avienus 
. . . hanc  [fabtdam  dicens]  Graecam  esse  . . . 
Hoc  totuni  Alexander  Polyhistor  tradit.  4 

[Lorentz.] 

Rhokkaia  (Poxxato;;  — 'Poxa/o;,  Anonym. 
Laur.  in  Anecd.  vor.  Graeca  ed.  Schoell-Sfude- 
mund  1,  270),  Beiname  der  Artemis  auf  Kreta 
Ael.  hist.  an.  12,  22;  ihr  Tempel  befand  sich 
in  der  Nähe  von  Rhithymnia  Ael.  a.  a.  0.  14, 
20.  — Fiele,  Die  vorgriecli.  Ortsnamen  vergleicht 
mit  den  Ortsnamen  ’Poyxvov  {Collitz 

41ß9)  im  Gebiete  von  Kameiros.  Aelian  über- 
liefert an  beiden  Stellen,  daß  von  wütenden,  5 
tollen  {IvxT&vttg)  Hunden  Gebissene  von  Ar- 
temis R.  geheilt  würden  bzw.  daß  die  tollen 
Hunde  sich  bei  dem  Heiligtum  der  Göttin  ins 
Meer  stürzten;  vgl.  W.  H.  Roscher,  Kynan- 
thropie  usw.  in  Abh.  d.  K.  Sächs.  Ges.  d.  Wiss. 
17,  31  Anm.  78.  — Geßner  (s.  G.  Schneider  zu 
Ael.  12,  22)  wollte  ’Pavx{a)ia  lesen  nach  der 
kretischen  Stadt  ’Pccvxog.  [Höfer.] 

Rhome  s.  Rome. 

Rhomylos  s.  Romulus.  6 

Rhouakes  l'Poiväxyg),  ein  Maider,  wird  mit 
Seuthes  als  Erfinder  der  govondlugog  avQey^, 
deren  Erfindung  sonst  dem  Hermes  zugeschrie- 
ben wird,  genannt  von  Euphorion  {fr.  33  Mei- 
nelee,  Anal.  Alex.  p.  6«)  bei  Athen.  4,  184  a. 
Lobeck,  Aglaopham.  325  Anm.  i.  [Höfer.] 

Rhopalos  CPoTtalog),  Sohn  des  Herakles- 
sohnes Phaistos  (s.  d.  1),  Vater  des  Hippolytos 
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(s.  d.  4),  Paus.  2,  6,  7.  Nach  Steph.  Ryz.  s.  v. 
epouaxog.  Eilst,  ad  Horn.  11.  313,  18  war  Rho- 
palos  Sohn  des  Herakles  und  Vater  des  Phai- 
stos. Auch  Ptol.  Heph.  bei  Phot.  Bibi.  148  a, 
34  (=  Mythogr.  Gr.  ed  Westermann  186 , 25) 
nennt  Rhopalos  einen  Sohn  des  Herakles  mit 
dem  Bemerken,  daß  er  an  einem  Tage  seinem 
Vater  tug  ivfiyics  xal  ebg  ■&vßsitv 

(^■d'vasv‘1)  eine  Bestimmung,  die  nach  Paus.  2, 
0 10,  1 Phaistos,  des  Rhopalos  Vater  bzw.  Sohn, 
getroffen  haben  soll.  Der  Name  Rhojjalos  er- 
innert an  die  Hauptwatfe  des  Herakles,  die 
Keule  {gonalov),  Soph.  Trach.  512.  Arist.  Ban. 
47.  495.  Paus.  2,  31,  10.  Iheokr.  13,  57.  Dindor 

1,  24.  2,  39.  16,  44.  17,  lOo  [und  dazu  ,1.  Bau- 
nack, Philologus  66,  1907,  598  f.J.  Epigramm 
in  Berliner  Klassikertexte  5,  1 p.  77  mit  der 
Bemerkung  von  K.  Fr.  TF.  Schmidt,  Wochen- 
schrift für  klass.  Phil.  1908,  293.  Athen.  12, 

0 537  f.;  vgl.  12,  512  f.  7,  290  a.  Strabo  15,  1, 
8.  9 p.  688;  vgl.  Furtivängler  Bd  1 Sp.  2138, 
43  ff.  Arrian.  Ind.  8.  Luc.  Here.  1.  Pseiulo- 
Erat.  Catast.  4.  Apollod.  2,  4,  11,  8.  2,  5,  1,  3. 

2,  5,  2,  3.  2,  5,  10,  6.  Pediasim.  1,  4.  2,  6), 
Pott,  Philologus  Stippl.  2,  254,  1.  Zeitsehr. 
f.  Völkerpsychologie  u.  Sprachwissenschaft  14 
(1883),  17.  Clermont-Ganneau,  Journ.  asiat.  7. 
Ser.  Tome  10  (1877),  531.  [Höfer.] 

Rlioxane  (PHgdvri),  in  der  ajrokryphen  Sage 
0 bei  Pseudo-Plut.  de  fluv.  20,  1 Tochter  des 
Kordyes,  die  von  Medos,  dem  Sohne  des  Ar- 
taxerxes  vergewaltigt  wird.  Medos  stürzt  sich 
aus  Furcht  vor  Strafe  in  den  Fluß  Xarandas, 
der  nach  ihm  Medos,  noch  später  Euphrates 
(s.  Euphrates),  benannt  sein  soll.  [Höfer.] 

Rlniucus  s.  Runcus, 

Rliyinbyl?  ('Pvgßvl.?),^  Eine  fragmentierte 
Inschrift  aus  Karnak  (Ägypten)  erwähnt  ein 
isgdv  ’PvgßvZ,  Weil,  Comptes  rendus  de  Vacad 

0 des  inscr.  1900,  173  f.  Z.  11.  Strack,  Arch.  f. 
Papyrusforsch.  3,  137  nr.  20  Z.  11.  — Weil 
a.  a.  0.  sieht  in  Pvgßvk  einen  Gott  oder  we- 
nigstens das  Stück  eines  Gottesnamens;  vgl. 
auch  V.  Herwerden,  Appendix  lex.  Graec.  supplet. 
191,  wo  Pvgßol  gedruckt  ist.  [Höfer.] 

Rhymios  (Pvgiog),  Beiname  des  Zeus,  wahr- 
scheinlich von  einer  Kultstätte  abgeleitet,  in 
einer  Inschrift  aus  dem  phrygischen  Nakoleia, 
Ramsay,  Journ.  of  hell.  stud.  8 (1887),  502 

1 nr.  73;  vgl.  ebd.  3 (1882),  125  (unvollständig), 
Arch.-Epigr.  Mitt.  a.iis  Österr.  6 (1882),  72,  wo 
statt  All  Pvgian  irrig  AiSvgodan  steht. 

[Höfer.] 

Rhyndakis  (Pvvd'ccxig)  1)  Nymphe  des  Flusses 
Rhyndakos  in  Kleinasien,  Nonn.  Dionys.  15, 
372.  — 2)  Beiname  der  Aura  (s.  d.  1),  ebd.  48, 
242.  [Höfer.] 

Rhyndakos  (Pvvdccxog),  Gott  des  gleich- 
namigen Flusses  auf  Münzen  von  Apollonia  ad 
) Rhyndacum,  Head,  Hist.  num.  448.  Catal.  of 
the  greek  coins  of  Mysia  {Brit.  Mus.)  11,  nr.  22, 
pl.  2,  12.  Imhoof- Bliimer,  Griech.  Münzen  in 
Abhandl.  d.  k.  bagr.  Akad.  d.  Wiss.  I.  Kl. 
Bd.  18,  3 (1890)  S.  610,  nr.  158,  Taf.  6,  223; 
auf  Münzen  von  Adrianoi,  Head  a.  a.  0.  456. 
Catal.  Br.  M.  Mysia  p.  72,  2 (vgl.  73,  7 pl.  17, 
9),  auch  auf  Münzen  von  Aizanoi  in  Phrygia 
Epikletos,  Macdonald,  Catal.  of  greek  coins  in 
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the  Hunter.  Coli.  2,  47G  nr.  7.  Cat.  of  yreeli  coins 
of  Phrygia  (Brit.  Mus.)  37  nr.  100  pl.  5,  10. 
Head  a.  a.  0.  556.  [Höfer.] 

ßhysipolis  (Pvalnohi)  Beiname  der  Atliena 
= dem  häufigeren  igvoinzohs  [Bruchmaun, 
Plpith.  deor.  8),  Aescli.  Siijrpl.  128.  Vgl.  Gruppe, 
Gr.  Myth.  1218,  1.  [Höfer.  | 

Khysiponos  (Pvcinovo?),  Beiname  des  Apol- 
lon, Anth.  Pal.  0,__  525  {Ano>ty)n.  liyinn.  in 
Apoll.  18,  Abel).  Über  Apollon  als  Heilgott 
vgl.  Gruppe,  Gr.  Myth.  1238  f.  [Höfer.] 

Hhythiiioiiius  ('P(’HfioAioe),  Sohn  des  Orpheus 
und  der  ismarischen  Nymphe  Idomena  (Eido- 
mene,  Idmonia),  Bruder  des  Hymenaios,  von 
Chloris,  der  Tochter  des  Teiresias,  Vater  des 
Periklymenos  und  des  Perimedes,  Nikokrntes 
(Nikostratos:  Stiehle,  Plülologus  10,  170)  bei 
Censor.  fr.  10  p.  64  Plultsch  (die  Namen  sind 
z.  T.  unsicher).  Lohcck,  Agluopli.  326  1.  Grupjie, 
Gr.  Myth.  215.  9.  220,  1.  Bd.  3 Sp.  1086,  13  f. 
— Maaß,  Orpheus  65  Anm.  78  schreibt  statt 
Rhythmonios:  Eurythmos.  [Höfer.] 

Rhytia  (Pvrla),  von  Apollon  Mutter  der  neun 
Korybanten,  Pherekydes  bei  Strabo  10,  472. 

ach  Lobeck,  Aglaopham.  1141  weist  der  Name 
entweder  auf  das  kretische  (so  auch  Hoeck, 
Kreta  3,  145  Anm.  r.  Gruppe,  Gr.  Myth.  250, 
6)  "PvTiov  (Houi.  II.  2,  648.  Strabo  10,  479) 
oder  (wahrscheinlicher  ?)  anf  das  troische  'Poi- 
retüv  (Pvriuv)  hin.  Variante  für  'Pvtia  ist 
'Prjzla,  wie  auch  Kd.  Meyer,  Gesch.  der  Troas 
30  schreibt. 

Da  Pherekijdes  bei  Strabo  a.  a.  0.  unmittel- 
bar nach  Erwähnung  der  Rhytia  die  Proteus- 
tochter Kabeiro  als  Mutter  der  Kabeiren  nennt, 
dürfte  auch  Rhytia  als  Proteustochter  anzu- 
sehen und  mit  der  auch  sonst  bezeugten  Rhoi- 
teia  (s.  d.)  identisch  sein,  Lobeck  a.  a.  0.  1142. 
Thraemer,  1‘ergamos  267,  412  (Nachtrag  zu  267). 
Welcker,  Aeschyl.  Trilogie  195  f.  leitet  den 
Namen  Pvria  von  Qvta^ai  ab  und  bezieht  ihn 
auf  das  Asylrecht,  das  sowohl  des  kretische 
'Pvuov  wie  das  troische 'PoiTi/ov  gehabt  hätten. 

[Höfer.] 

Rhyticus  (Pvusvs)  wird  von  Carter,  Epithel, 
deor.  89  s.  v.  als  Eigenname  angeführt  mit  Hin- 
weis auf  11.  Lat.  777.  Dort  heißt  es  aber,  daß 
den  Alkathoos  (s.  d.  3)  erlegt  habe:  ''Magna- 
nimus  ductor  Rhytieus’.  Damit  ist  Idomeneus 
(s.  d.)  gemeint,  der  nach  Hom.  II.  2,  648  Herr- 
scher von  'PvTiov  (6  TtoXlriqg  ’^Pvrisvg,  Stepll. 
Byz. ' Pvriov)  war  und  auch  bei  Homer  (i7.  13, 
467)  den  Alkathoos  tötet.  [Höfer.] 

Ricagiamheda,  germanische  Göttin  auf  der 
britannischen  Inschrift  C.  I.  L.  7,  1072  = Dessau 
Inscr.  sei.  4752  (''ara  litteris  elegantibus’,  Fund- 
ort Birrens  bei  Middleby)  Deae  Bicagambedae 
pagus  Vellaus  milit(ans)  cohiprte)  II  Tun- 
g(rorum)  v.  s.  1.  m.  (analog  die  Inschrift  C.  I.  L. 
7,  1073  = Dessau  4756  Deae  Viradesthi  pagus 
Condrustis  milit.  in  coli.  II  Tungro).  Ein  pagus 
Vellaus  im  Gebiete  der  Tungri  ist  sonst  nicht 
bezeugt  ("vgl.  das  Volk  der  Vellavi).  Vgl.  die 
Friesische  Göttin  Beda  (Pauly-Wissowa,  Beal- 
Encycl.  s.  v.  Alaisiagae).  [M.  Ihm.] 

Ricoria(?),  keltische  Göttin  auf  einem  in  Bd- 
ziers  gefundenen  Altärchen,  das  Reliefschmuck 
aufweist,  C.  I.  L.  12,  4225  {Rev.  epigr.  5 p.  13 
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nr.  1526)  Ricoriafe'y  C.  Pequiius)  Catli{nus)  v. 
s.  l.  m.  Auf  der  Vorderseite  unter  dem  Namen 
der  Göttin,  der  nach  Hirschfeld  allenfalls  auch 
fTyricoriafey  gelautet  haben  kann,  in  Relief 
'’vir  (?)  stans  dextra  pateram,  sinistra  nescio 
quid  tenens’;  auf  der  rechten  Seite '’patera’  und 
''urceus  ansatus’.  Nach  der  Abbildung  bei 
Esperaudieu,  Recueil  general  des  bas-reliefs  de 
la  Gaule  romaine  1 (Paris  1907)  p.  348  nr.  539, 
ist  eher  eine  Frau  (die  Göttin  ?)  dargestellt. 

[M.  Ihm.] 

Riga,  Beiname  des  Mars  (?)  C.  I L.  7,  263a 
— Dessau  Inscr.  sei.  4582.  Vgl.  den  Artikel 
Marriga  Bd.  2,  2 Sp.  2385.  [M.  Ihm.] 

Rig  isamus,  Beiname  des  keltischen  Mars. 
Inschrift  aus  Bourges  C.  I.  L.  13,  1190  (=  Des- 
sau 4581)  Marti  Rigisamo  (mit  i longa  in  der 
ersten  Silbe)  Ti.  lui(ius)  Emms  ex  vissu.  Auf 
einem  Bronzeplättchen  aus  Chessels  bei  Bath 
C.  I.  L.  1 , 61  Deo  Marti  Rigisamo  luentius 
Sabinus  v.  s.  l.  1.  m.  Der  Stamm  rigo-  (Ab- 
leitung von  rix  'König’)  in  vielen  keltischen 
Worten;  zum  zweiten  Bestandteil  vgl.  z.  B.  die 
Göttin  Belisama.  d'Arbois  de  Jubainville, 
Comptes  rendus  de  Tacad.  des  inscr.  4.  ser.  13 
(1885)  p.  181  ff. , deutet  den  Namen  als  'tres 
royal’.  Vgl.  Holder,  Altcelt.  Sprachschatz  2, 
1186,  und  von  früheren  z.  B.  J.  Becker,  Bonn. 
Jahrb.  42  p.  96  ff.  [M.  Ihm.] 

Riinmou  s.  Ramman. 

Ris<(s  >am ...(?),  ganz  unsicherer  Götter- 
name auf  einem  Altärchen  aus  Apt  (Vaucluse), 
Rev.  epigr.  2 p.  427  nr.  774.  Der  erste  Buch- 
stabe kann  auch  B sein.  [M.  Ihm.] 

Risus,  deus  sanctissimus  und  deus  gratissi- 
mus  genannt,  von  den  Hypatensern  in  Thessa- 
lien alljährlich  durch  Spiele  gefeiert  (vgl.  Gelos), 
Apul.  3Iet.  2,  31,  167.  3,  11,  193.  Lobeck, 

Aglaopham.  689.  In  der  nach  Varro  bei  Gel- 
lius  1,  24,  3 von  Plautus  selbst  für  sich  ver- 
faßten Grabschrift  trauern  Risus,  Ludus,  locus 
und  Numeri  um  den  Dichter.  [Höfer.] 

Rithea  (?),  Gemahlin  des  Ninos,  Vergil.  Epist. 
I.  de  nomine  p.  119,  11  ed.  Huemer  (Leipzig, 
Teubner  1886).  A.  ilPni  vermutete  nach  Huemer 
z.  d.  St.  Erithea  = ’EQv&tia.  Da  aber  weder 
Rithea  noch  Erithea  sonst  als  anderer  Name 
für  Semiramis  überliefert  ist,  so  steckt  in  Ri- 
thea vielleicht  Rhea,  vgl.  Suid.  s.  v.  EsyiQuiug 
p.  709,  20  Bernhardy:  rgv  ds  Esgigccgiv  v.cfi 
’P^av  ^Kcilovv.  Meliteniotes  1763  (ed.  Miller, 
Notices  et  extraits  19,  2):  Esgigagig  f\  v.a%ov- 
plvri  Eia.  Vgl.  auch  Constaut.  3Ian.  Compend. 
chron.  540  bei  Lligne,  Patrol.  Ser.  Gr.  127 
p.  240.  [Höfer.] 

Ritoiia,  keltische  Göttin  (Quellgöttin?).  In- 
schrift aus  Montaren  bei  Alais  (dep.  Gard) 
C.  I.  L.  12,  2927  (Titteris  antiquis’)  L.  Gellius^ 
Scntronis  f(ilius)  Ritonae  aede  v.  s.  l.  m.  (Allmer, 
Reo.  epigr.  5 p.  24  nr.  1539).  Dieselbe  Göttin 
vielleicht,  wie  R.  3Iowat  erkannt  hat  (Extraits 
du,  BiMetin  de  la  soc.  nat.  des  antiquaires  de 
France,  Janvier-L.iillet  1895  p.  1 ff.),  auch  in  der 
fragmentierten  Votivinschrift  aus  Saint-Honore- 
les-Bains  (dep.  Nievre)  C.  I.  L.  13,  2813,  in  der 
ebenfalls  ein  Tempel  erwähnt  wird  (aedem 
fcuym  suis  omnib.  f(orynamentis  dofnayvit). 
Holder,  Altcelt.  Sprachschatz  2,  1194.  [M.  Ihm.] 
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Ritseha  (V),  keltische  oder  iberische  Gott- 
heit auf  einer  aus  dem  Pyrenäengebiet  stam- 
menden Inschrift,  die  verschieden  interpretiert 
worden,  wohl  aber  so  zu  lesen  ist  (C.  /.  L.  13, 
409  = Dessau,  Inscr.  sei.  4526):  Fano  Her{.  . .) 
Auscoii  um)  Mitsehe  (oder  in  einem  Wort 
Herauscorritselie?)  sacrum  G.  Val.  Valerianus. 
Vgl.  die  Artikel  Hera  (2)  und  Herauscorritseha 
in  diesem  Lex.  Bd.  1,  2 Sp.  21.34.  2252.  Ferner 
Bonn.  Jahrh.  83  p.  98  (zu  der  hier  genannten  i 
Literatur  kommen  u.  a.  noch  E.  Blerimee,  De 
antiquis  aquarum  religionihiis  in  Gallia  merid. 
p.  80.  85;  Grieytheryer , Beiträge  zur  Gesch.  d. 
deutschen  Sprache  und  Literatur  Bd.  19  [1894] 
p.  535).  [M.  Ihm.] 

Rivalitas,  Personifikation  der  Eifersucht  mit 
dem  Epitheton  saeva,  Apul.  Met.  10,  24,  724 
p.  240,  21  van  der  Vliet.  [Höfer.] 

Robeo,  keltischer  (ligurischer?)  Gott  auf 
einer  Inschrift  von  Demonte  (im  Tal  der  Stura,  2 
See- Alpen);  L.  (Vispius  Augustinus  dumvir 
diis  Mubacasco  et  Mobeoni  voturn  s(olvit)  l(ibens) 
l(aetus)  m(erito).  Der  Herausgeber  E.  Ferrero, 
Atti  della  R.  Accademia  delle  scienze  di  To- 
rino  26  (1890—91)  p.  685  ff.  (Abbild,  tav.  12) 
vergleicht  zum  ersten  Namen  die  auf  der  ta- 
bula alimentaria  von  Veleia  (C.  I.  L.  11,  1147) 
erscheinenden  fund.  Rubacotiuni  und  saltum 
Rubacaustos.  Bei  Dessau,  Inscr.  sei.  4683  ist 
irrtümlich  Rubeoni  gedruckt.  Aus  derselben  3 
Gegend  stammen  die  Votivinschriften  an  Mars 
Leuciinalacus  (s.  Bd.  2 Sp.  1983).  [M.  Ihm.] 

RobigiiS;  Gottheit,  der  man  die  Entstehung 
der  robigo  (igtialßr]),  einer  der  durch  Pilze 
verursachten  Getreidekrankheiten,  zuschrieb, 
wie  auf  germanischem  Gebiet  der  'Kornmutter’ 
oder  dem  'Kornvater’  die  Entstehung  des 
Mutter-  oder  Vaterkorns.  S.  die  ausführliche 
Behandlung  der  Getreidekrankheiten  Rost, 
Brand  und  Mutterkorn  von  Rud.  Robert,  Zur  4 
Geschichte  des  Mxitterliorns  (Hist.  Stud.  aus 
dem  PharmaJcol.  Inst,  der  Kais.  Univ.  Dorpat  I, 
Halle  1889).  Auch  Bäume  schädigt  R.  nach 
Varro,  Rer.  rust.  I 1,  6.  Wir  hören  von  R., 
nach  Buechelers  Erklärung  von  Rufrer  {Fleckeis. 
Jahrb.  1875  Bd.  111,  319f.  = Umbrica,  Bonn 
1883,  S.  47)  in  den  Tabulae  Iguvinae  (VI  a 14), 
dann  besonders  im  Zusammenhang  mit  dem 
Feste  der  Robigalia  (s.  o.  unter  Mars  Bd.  2 
Sp.  2403).  Am  25.  April  fand  eine  Prozession  5< 
auf  der  Via  Flaminia  und  Claudia  zum  Haine 
des  R.  statt,  der  am  5.  Meilenstein  lag.  Dort 
opferte  der  Flamen  Quirinalis  einen  Hund 
uml  ein  Schaf,  sodann  wurden  Wettläufe  ab- 
gehalten. Vgl.  Verrius  Flacc.  zu  Fast.  Rraen. 
RGB ; Feriae  Robigo  via  Claudia  ad  millia- 
rimu  V,  ne  robigo  frumentis  noceat.  Sacrificium 
et  ludi  cursoribus  maioribus  minoribusque  fiunt 
(C.  I.  L.  1*.  S.  316).  Beschreibung  der  Robigalia 
bei  Ovid,  Fast.  4,  905 — 942,  wobei  zu  bemerken  t: 
ist,  daß  die  Prozession  dem  Dichter  zwischen 
Nomentum  und  Rom  (also  auf  der  Via  No- 
mentana?) begegnet  und  er  daselbst  im  Haine 
der  Göttin  Robigo  der  Feier  beiwohnt; 
flamen  in  antiquae  lucum  Robiginis  ibat  907, 
vgl.  aspera  Robigo  911.  Die  Vorstellung  von 
einer  weiblichen  Gottheit  auch  bei  Columella 
• mater  Rubigo  10,  342)  und  bei  Kirchenschrift- 
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steilem  {Tertull.  de  spect.  5;  Lactant.  1,  20,  17: 
August,  de  civ.  Dei  4,  21);  über  Robigus  und 
Robigo  als  'Sondergottheiten’  vgl.  Usener, 
Götternamen  S.  262;  an  der  Ursprünglichkeit 
des  Femininums  wird  aber  gezweifelt  (Preller- 
Jordan,  Rom.  Myth.  2®,  44;  Mommsen,  C.  I.  L. 
1^,  316;  Wissowa,  Relig.  u.  Kult.  d.  Rom. 
S.  162,  8.j  Usener,  Religionsgesch.  Unters. 
1,  298  ff',  vermutet  mit  Wahrscheinlichkeit,  daß 
der  am  S.  Marcustag  (25.  April)  von  der  römi- 
schen Kirche  auf  der  Via  Flaminia  veran- 
staltete Bittgang  ein  Fortleben  der  Robigalia 
darstelle;  Wissoiva,  Aqiophoreton  (Berl.  1903) 
S.  48,  1 äußert  Bedenken  dagegen.  Vielfach 
ist  von  neueren  Gelehrten  mit  diesem  Feste 
das  Augurium  canarium  gleichgesetzt  worden, 
bei  dem  unweit  der  Porta  Catularia  rötliche 
Hunde  geopfert  wurden,  adplacandum  caniculae 
sidus  frugibiis  inimicum  . .,  ut  fruges  ftave- 
scentes  ad  maturitatem  perducerentur  {Fest.  ep. 
45).  Wissowa,  Rel.  u.  Kult.  d.  Rom.  S.  163 
hält  beide  Begehungen  mit  Recht  auseinander. 

[.1.  Ilberg.] 

deo  Robori  etGenio  loci  ist  die  Inschrift 
von  Angouleme  C.  I.  L.  13,  1112  geweiht. 
Hirschfeld  hat  sie  vergeblich  gesucht,  Espe- 
randieu  zweifelt  an  der  Echtheit.  [M.  Ihm.] 

Roma. 

Mythologischer  Teil. 

Da  in  der  Religion  des  römischen  Staates 
mit  voller  Klarheit  die  Anschauung  hervortritt, 
daß  die  Kontrahenten  des  Rechtsverhältnisses, 
auf  dem  die  ganze  Staatsreligion  beruht,  einer- 
seits die  römische  Gemeinde,  vertreten  durch 
die  Hauptstadt  Roma,  andererseits  die  Gesamt- 
heit der  Staatsgötter  sind,  vertreten  durch  den 
vornehmsten  luppiter  0.  M.,  so  ist  klar,  daß  die 
die  Gemeinde  vertretende  Roma  nicht  selbst 
als  göttliche  Personifikation  auftreten  kann. 
An  sich  hat  also  eine  dea  Roma  keine  Existenz- 
berechtigung (vgl.  MGssowa,  Rel.  u.  Kult.  S.  281) ; 
sie  ist  denn  auch  der  römischen  Religion  zu- 
nächst durchaus  fremd  und,  wie  Preller,  Rom. 
Mythol.  2®  S.  353  sagt,  den  Römern  von  den 
Griechen  aufgeredet  worden,  indem  die  grie- 
chischen Historiker,  die  sich  die  Gründungs- 
geschichte Roms  auf  ihre  Art  zurechtlegten, 
eine  eponyme  Heroine  erfanden  und  irgendwie 
in  die  Genealogie  und  Geschichtserzählung  zu 
verflechten  suchten.  Derartige  Konstruktionen 
sind  uns  überliefert  liei  Dionys.  Halic.  1.  72ff'. ; 
Plutarch.  Romulus  1,2;  Festus  p.  266  — 268, 
s.  V.  Romam;  Solin.  1, 1 — 3;  Serv.  Aeneis  1,  273. 
Da  Rom  das  übrige  Italien  an  Bedeutung  weit 
überragte,  so  ist  seine  Gründungsgeschichte 
viel  mannigfacher  gestaltet  und  sorgfältiger 
ausgebildet  als  diejenige  anderer  italischer 
Städte;  seine  Anfänge  sind  an  verschiedene 
Teile  der  griechischen  Sagenwelt  angeknüpft. 

0 Wie  die  unteritalischen  Völker  aus  Arkadien 
hergeleitet  werden,  so  hat  man  auch  Rom  von 
einem  Arkader  gründen  lassen,  dem  Euander, 
dessen  Tochter  Rome  der  Stadt  den  Namen 
gab  (so  Serr.  a.  a.  0.).  Andere,  Autoren  ließen  dem 
Euander  noch  frühere  Kolonisten  vorangehen, 
von  denen  die  Stadt  Valentia  genannt  wurde, 
was  Euander  mit  ’Pi'ogg  ins  Griechische  über- 
setzte (Festus  a.  a.  ().;  Solin.  1,  1;  vgl.  im  all- 
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gemeinen  Niese,  Hist.  Zschr.  X.  F.  23,  481  ff. 
und  über  die  Grujjpierung  der  Überlieferung 
Niehnfir,  It.  G.  1,  119ff. ; Schwegler,  B.  G. 

1,  400). 

Hymnen  auf  diese  Heroine  Roma  haben 
wir  von  Bs.-2IeHnH0  (Stob.  flor.  7,  13;  vgl.  dazu 
ßirt,  de  Bomne  iirhis  nomhie  p.  12i  und  von 
dMuriunns  (l’hilarg.  zu  Verg.  Hel.  1,  20  = 
F.  P.  B.  S.  384);  wenn  letzterer  Roma  Aescu- 
lapi  fdia  nennt,  so  läßt  sich  damit  der  gemein- 
same Kult  von  Roma  und  Salus  in  Pergamon 
iC.  [.  L.  3,  300)  vergleichen.  Wenn  so  einer- 
seits die  griechischen  Historiker  eine  Heroine 
Roma  erfanden,  suchten  andererseits  die  grie- 
chischen und  besonders  kleinasiatischen  Städte 
ihrer  Unterwürfigkeit  gegen  Rom  durch  Ein- 
richtung eines  Kultes  der  Tv’^rj  ’Pcoguioiv  oder 
der  dea  Roma  Ausdruck  zu  geben,  wenn  sie 
mit  der  melir  und  mehr  nach  Osten  übergrei- 
fenden römischen  Macht  in  Rerührung  kamen. 

So  rühmten  sich  die  Smyrnaeer  als  die 
ersten  bereits  im  Jahre  550  = 195  ein  templum 
Urbis  Romae  in  ihrer  Stadt  begründet  zu  haben 
{Tac.  aumd.  2,  50);  andere  Städte  folgten  ihrem 
Beispiel  wie  Al  ab  an  da  in  Karien  {Liv.  43  6, 
5),  das  einen  Tempel  <ler  dea  Roma  erbaute  und 
jährliche  Spiele  ihr  zu  Ehren  einführte,  wie 
auch  Münzen  von  Alabanda  mit  der  Aufschrift 
Q-sä  'l'cogr]  bestätigen  {Fckhel  D.  N.  2 S.  571; 
vgl.  Katalog  des  Brit.  Mas.  18,  S.  4 u.  19). 
Polyhia.s  32,  3,  3 berichtet  z.  J.  503  ==  161: 
(König  von  Kappadokien)  dh  xij  rs 
’Pmgy  aricf<avov  ditb  xqvgüv  jivQicov  htsiLXps  (vgl. 
Paulg-  Wissoira,  B.-F.  2,  Sp.  818)  und  weiter 
32  6,  1 z.  J.  504  = 160,  daß  sowohl  Deme- 
trios  1.,  König  von  Syrien,  nach  Rom  eine  Ge- 
sandtschaft schickte,  um  der  dea  Roma  kost- 
bare Ki'änze  übeiTeichen  zu  lassen,  wie  sein 
kajipadokischer  Günstling  Orophernes  {Polyb. 
32  24,  4 z.  J.  597  = 157).  An  verschiedenen 
Orten  werden  ’PcogaTa,  der  dea  Roma  zu  Ehren 
abgehaltene  Spiele,  erwähnt,  so  in  Athen  gegen 
Ende  des  2.  Jahrh.  v.  Chr.  (C.  1.  M.  2,  953); 
auch  wird  für  Athen  inschriftlich  schon  zu 
Ende  des  2.  Jahrh.  v.  Chr.  ein  ItQivg  ’Pmurig 
erwähnt  (C.  /.  A.  2,  085  D 1,  9;  E 51),  aber 
möglicherweise  stammte  dieser  aus  Delos;  die 
in  Athen  an  den  Kult  des  Demos  und  der  Cha- 
riten angeschlossene  Verehrung  der  Roma  gehört 
in  spätere  Zeit  {C.  J.  A.  3,  285  itgthg  Arjfiov 
y.ai  XciqIvcov  /tat  Pmgrjg;  vgl.  Jiideicli , Topo- 
graphie Athens  in  Alüllers  Hdb.  S.  235). 

PcojuxTa  finden  wir  ferner  gegen  Ende  des 

2.  Jahrh.  v.  Chr.  auf  Rhodos,  wo  der  Roma  zu 
Ehren  penteterische  Spiele  gefeiert  werden 
{Inscr.  (jraec.  ins.  mar.  Aeg.  1,  730),  in  Chalkis 
werden  an  den  ’PorgKia  Faustkämpfe  aufgeführt 
{Inscr.  graec.  7,  48  nach  196  v.  Chr.);  das  Volk 
der  Melier  ehrt  die  Roma  um  140  v.  Chr.  durch 
ein  ehernes  Standbild  und  einen  goldenen  Kranz 
Inscr.  graec.  3,  1007);  ein  ßcogbg  xi'/g  Pcbgpg 
befand  sich  auf  der  Insel  Astypalaea  ebd,  3, 
173,  50  i.  J.  649  = 105.  Auch  für  Delos  ist 
der  Kult  der  Roma  bezeugt  fvgl.  Bull,  hellen. 
18  [1894]  p.  113);  er  scheint  durch  die  schon 
genannte  Inschrift  C.  1.  A.  2,  985  D 1,  9,  E 51 
bestätigt  zu  werden;  die  Inschrift  enthält  ein 
Verzeichnis  der  von  delischen  Priestern  ge- 
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weihten  Zehnten,  und  es  werden  unter  ihnen 
um  100  V.  Chr.  an  den  genannten  Stellen  auch 
mehrere  Priester  der  Roma  erwähnt.  In  My- 
tileue  wird  die 'PcIpT]  Xr-(rjtpo[po?]  genannt  auf 
einer  Inschrift,  die  von  den  dem  Caesar  nach 
der  Schlacht  bei  Pharsalus  dargebrachten 
Ehrungen  handelt  {Inscr.  gr.  ins.  mar.  Aeg.  2,. 
25,  5).  Von  kleinasiatischen  Gemeinden  haben 
besondei’s  die  Lykier  den  Kult  der  dea  Roma 
I eifrig  gepflegt,  wie  bezeugt  ist  für  Balbura 
(Inscr.  graec.  ad  res  Boin.  pert.  474)  und  für 
Oenanda  ebd.  490  in  einer  Inschrift,  in  welcher 
der  Rat  von  Termessus  minor  durch  Aufstellung 
einer  Bildsäule  den  Marcus  Aurelius  Onesipho- 
ros’^)  ehrt:  dg^avTa  v.al  Avuicov  rov  v.oivov 
i£Qtü6vvi]v  &eäg  'Pmgyg,  rbv  a'^ioloymrccrov  ocq- 
'pq)vXce-/,(x  Tcbv  AvkIcov-  ein  fünfjähriger  Agon 
wird  für  die  khsü  'Pibuy  evegytriSi  im  Senatus 
consultum  de  Stratonicensibus  d.  J.  81  n.  Chr. 
bestimmt  (^Dittenberger,  Orient.  Graec.  Inscr. 
sei.  441,  134).  Einer  etwas  früheren  Zeit,  etwa, 
dem  Beginn  des  ersten  nachchr.  Jahrh.,  gehört 
eine  w'eitere  Inschrift  an,  auf  der  Roma  ge- 
nannt wird;  sie  diente  als  Aufschrift  einer  vom 
•AOivbv  BrjQVTicov  HootidioviaaT&v  (=  sodalitas 
Berytiorum  mercatorum)  der  Pmgy  ge- 

weihten Basis  (Dittenberger,  a.  a.  0.  501,  4). 
In  Rom  selbst  wird  die  dea  Roma  auf  zwei 
undatierbaren  griechischen  Inschriften  genannt 
C.  I.  Gr.  3074  und  6218. 

Das  Verhältnis  dieser  auswärtigen  Roma- 
kulte  zur  römischen  Staatsreligion  kommt  am 
deutlichsten  dadurch  zum  Ausdruck,  daß  aus- 
wärtige Gemeinden  dem  luppiter  0.  M.  auf 
dem  Kapitol  ein  Bild  der  Roma  weihen,  so 
z.  B.  das  schon  erwähnte  %oivbv  x&v  Avuioxv 
mit  einer  zweisprachigen  Inschrift;  sie  stiften 
Bomapn)  Jovei  Capitolino  et  poplo  Boinano 
{C.  I.  L.  1,  589  = 6,  372  = Inscr.  gr.  Steil,  ital. 
nr.  986  = Dittenberger,  Orietd,  gr.  Inscr.  551) 
und  zwar  i.  J.  81  v.  Chr.  (vgl.  auch  G.  Fougeres, 
de  Lyciorum  comnmni  Paris  1898,  p.  58).  Dem- 
entsprechend hält  auch  die  luppiterstatue  des 
von  Quintus  Lutatius  Catulus  restaurierten  Ka- 
pitols eine  kleine  Roma  auf  der  Hand  {Cass. 
Dio  40,  2,  3;  vgl.  Suet.  Aug.  94).  Immer  jedoch 
ist  festzuhalten,  daß  Roma  für  die  Römer  kein 
Gegenstand  göttlicher  Verehrung  — ihre  eigent- 
liche Divinisation  erfolgte  ja  erst  unter  Ha- 
drian — sondern,  als  Personifikation  der  Haupt- 
stadt und  des  Staates,  ein  Bestandteil  des 
bildlichen  Ausdruckes  ist,  mit  dem  Dichtung 
und  bildende  Kunst  schalten.  Bei  Betrachtung 
des  literarischen  Materiales  werden  natürlich 
nur  solche  Stellen  für  uns  in  Betracht  kommen, 
wo  durch  eine  Personifikation  deutlich  gemacht 
ist,  daß  es  sich  irm  die  dea  Roma  handelt. 
Mit  Kybele  vergleicht  die  Roma  Vergil  {Aen. 
6,  785):  Qualis  Berecynthia  mater  ||  invehitur 
currii  Phrygias  turrita  per  urbes  laeta  Denm 
partii-,  Ovid  spricht  Trist.  3,  8,  51  von  einer 
Martia  Borna  (vgl.  Cons.  ad  Fix.  246  = P.  L. 
M.  1,  113;  Maftial.  5,  195).  Bei  Liican  {Phars. 
1,  185  ff.)  erscheint  die  Göttin  dem  am  Rubikon 
stehenden  Caesar:  turrigero  canos  effundens 
vertice  crines.  Roma  wird  bald  als  die  mäch- 
tige gepriesen,  bald  als  die  Allmutter,  so  von 

*)  ‘Wahrscheinlich  stammte  dieser  aus  Oenandis. 
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^tatius  silv.  4,  1,  28:  die  age,  Borna  potens; 
von  Martial.  epigr.  10.  118:  terramm  dea  gen- 
tiumque  Borna,  eui  par  est  nihil  et,  nihil  secun- 
dum;  von  Butüms,  de  redit.  suo  1,  49:  exaudi 
genetrix  hominum  genetrixque  deoriim-,  ehd.  1, 
117:  verticis  in  virides  Bonia  refinge  cowas 
aurea , tiirrigero  radient  diademate  cono-,  ehd. 
1,  146:  altricem  siiam  fertilis  orhis  alat-,  von 
Claudiun  in  sec.  eons.  Stilich,  502:  haec  est,  in 
gremium.  victos  guae  sola  recepit  humanumque 
genus  communi  nomine  fovit  matris  non  dominae 
ritii-,  von  Cassiodor  2,  ep.  1:  ut  aluvmos  propria 
ad  uhera  sua  Boma  colligat. 

In  den  Carmina  epigr.  (Bücheler)  scheint 
die  Erwähnung  der  Koma  in  nr.  279,  287,  1347 
angenommen  werden  zu  müssen.  Auf  archäo- 
logisch wichtige  Stellen  von  Claudian  und 
Sidonius  wird  später  eingegangen  werden.  Bei 
Autoren  begegnende  Beinamen  der  Roma,  wo- 
bei freilich  die  Beziehung  auf  die  Göttin  nicht 
immer  einwandsfrei  ist,  sind  in  alphabetischer 
Ordnung  folgende  (vgl.  Suppl.  2 zu  diesem 
Lexikon  S.  90): 

aeterna  Aiison.  194;  urbs  aeterna  Tih.  2,  5,  25. 
bellatrix  Ovid,  Trist.  2,  321.  Sid.  Apoll.  5, 13. 
ditissima  Prndent.  c.  Sy  mm.  2,  61. 
donvus  diuum  Aason.  144. 
felix  Stat.  silv.  3,  3,  51. 
ferox  Hör.  c.  3,  3,  44. 

fortimata  Tun.  10,  122  = Cic.  F.  B,.  P.  p.  303. 
genetrix  legum  Claudian  1,  127. 
maxima  rer  um  Alanil.  4,  694. 

Erst  durch  die  Gründung  des  von  Hadrian 
gestifteten  templum  Urbis  trat  Koma  in  den 
Kreis  der  Stadtgötter  ein.  Dieser  Tempel  war 
ein  Venus  und  Roma  gemeinsam  geweihter 
Doppeltempel,  in  dem  beide  Göttinnen  sitzend 
dargestellt  waren  (Cass.  Hio  69,  4,  5).  Quellen 
für  dieses  templum  Urbis  sind : Hist.  aug.  Hadr. 
19,  12;  Amm.  Marc.  16,  10,  14;  Aurel.  Vict. 
Caes.  40,  26  {Urbis  Fanum)-,  Athen.  8,  361  (rf) 
zfjs  nöXsms  Tvxy  vaov  tcad'i.d'gvgcvov);  Momm- 
sen,  Chron.  min.  1,  146  {templum  Bomae  et  Ve- 
neris)\  Notit.  urb.  reg.  4;  Prudent.  c.  Symm. 
1,  219  ff.  {tov  rfjs  ’Aq>Qod'irr\^  rgs  ts  'Pcofirjs  vaov); 
Cass.  Dio  71,  31,  1 {sv  rs  rä  ’AcpQOÖialca  zä  zs 
Pcoyalep)  und  ebd.  69,  4,  3;  Mommsen.  a.  a.  0. 
1,  148  (templum  Bomae);  Curios.  urb.  reg.  4. 
Ob  mit  dem  templum  Veneris  Hist.  aug.  trig. 
tyr.  32,  5 dieser  Tempel  gemeint  ist,  ist  zweifel- 
haft; die  seit  Panvinius  übliche  Bezeichnung 
templum  sacrae  urbis  (vgl.  Huelsen,  das  Forum 
Bomanum,  nr.  39)  für  das  Gebäude,  an  dessen 
Wand  der  kapitolinische  Stadtplan  befestigt 
war  {Gilbert,  Topogr.  3,  186  Anm.  3),  ist  un- 
berechtigt. Im  allgemeinen  ist  zu  vergleichen 
Becker,  Topogr.  S.  144  und  über  die  Darstellung 
der  Tempelfront  auf  einem  Relief  Matz-Duhn, 
Borns  Ant.  Henkm.  3,  nr.  3519 ; Petersen,  römische 
Mitteil.  10,  244  tf.  und  besonders  Huelsen,  das 
Forum  Bomanum  S.  200  nr.  42;  ferner  sind 
Münzen  aus  der  Zeit  Antonius  heranzuziehen, 
Coh,  med.  imp&.  2 S.  340  nr.  698 — 703  (Bomae 
Aeternae)  und  als  Gegenstück  für  Venus  Coh- 
2 S.  374  nr.  1074—1076  {Veneri  Felici). 

Roma  war,  wie  es  scheint,  dargestellt  in 
der  Auffassung  der  Athena  Uoliäg  in  langem 
Gewände,  mit  Schild,  Speer  und  Helm,  sonst 
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nach  dem  Vorbilde  der  Parthenos  des  Phidias: 
wenigstens  trug  auch  sie,  wie  die  Münzbilder 
zeigen  (vgl.  Pig.  1),  die  Victoria  auf  der  Hand 
und  auch  unter  ihren  Schild  schmiegte  sich 
die  heilige  Schlange,  nach  Strv.  Aen.  2,  227 ; 
colla  vero  cum  capitibus  erectis  post  clipeum,  id 
est  inter  scutiim  et  sinmlacrum  deae,  latebant, 
ut  est  in  templo  Urbis  Bomae  (mißverstanden 
von  Preller,  Böm.  Myth.  2,  357,  2;  vgl.  ITTs- 
10  sowa  a.  a.  0.  S.  283  Anm.  1).  Eine  sichere 
Nachbildung  des  Komabildes  ist  uns  nicht 
überliefert;  auch  das  Venusbild  war  analog 
angeordnet  (vgl.  Wissoica,  de  Veneris  sinmlacrts 
Bomanis  S.  52  f.  und  z.  B.  Coh.  2,  S.  226  nr. 
1444).  Die  Identität  des  Doppeltempels  mit 
der  großen  Ruine  auf  der  Velia  oberhalb  des 
Colosseums  wurde  zuerst  von  Nardini  {Born, 
antic.  1,  287)  erkannt.  Der  Tempel,  nach  Ha- 
drians eigenen  Plänen  errichtet,  erhob  sich  auf 
20  einem  145  m langen  und  100  m breiten  Unter- 
bau aus  Gußwerk;  die  Langseiten  des  Tempel- 
platzes waren  von  Hallen  aus  grauen  Granitsäulen 
eingefaßt,  die  an  den  Ecken  und  in  der  Mitte 
propyläenartige  Vorbauten  hatten.  Die  Fassade 
des  Doppeltempels  selbst  hatte  je  zehn  korin- 
thische Säulen  aus  weißem 
Marmor;  das  der  Sacra  Via 
zugewandte  westliche  Hei- 
ligtum war  wahrscheinlich 
30  das  der  Roma  (vgl.  Nissen, 
templum  S.  200).  Der  Stif- 
tungstag dieses  templum 
Urbis  wurde  auf  den  ver- 
meintlichen Gründungstag 
der  Stadt,  nämlich  auf  das 
alte  Palilienfest  am  21 . April 
gelegt.  Auf  die  Athen.  8, 

361 F erwähnte  Umbildung 
des  Palilienfestes  durch  Hadrian  bezieht  sich 
40  eine  Münze  dieses  Kaisers  {Eckhel,  I).N.  6,  501), 
welche  dem  Jahre  121  oder  122  angehört;  diese 
Münze  widerlegt  einen  Teil  der  Erzählung  des 
Athenäus  a.  a.  0. : Hzv^sv  öh  \ oiiaa  ioQzi]  za 
HaqiXia  filv  nakal  -naXovytvrj,  vvv  Si  Payaia, 
zfj  zfjs  nolscog  Tv^y  vaov  xa^iÖQvysvov  vitb  zov 
ndvza  agiazov  %al  govaL'x.azdzov  ßaaiXiag  ’Aöqi- 
avov.  Die  Dedikation  des  templum  Urbis  fällt 
nun  nach  bestimmter  Angabe  Cassiodors  (p.  637 
bei  Mommsen)  ins  Jahr  135,  und  folglich  kann 
50  das  Palilienfest,  das  Hadrian  im  Jahre  121  oder 
122  neu  einrichtet,  mit  jener  Gründung  nicht 
ohne  weiteres  in  Verbindung  gebracht  werden. 
Immerhin  steht  fest,  daß  der  Stiftungstag  dieses 
Doppeltempels,  der  21.  April,  als  Geburtstag 
der  dea  Roma  gilt;  noch  bis  in  die  späte 
Kaiserzeit  wird  jener  Tag  in  den  Provinzen 
festlich  begangen.  Sicher  überliefert  ist  uns 
das  für  Ägy^jten;  der  21.  April  215  wird  unter 
Caracalla  gefeiert  im  Provinzialtempel  des 
60  luppiter  Capitolinus  zu  Arsinoe  {B.  G.  U.  2, 
363  p.  XII  Z.  8:  ytvtO'Xieov  Pwyiqg);  das  Fest 
wurde  auch  in  ägyptischer  Form  durch  Xv^va- 
•U>ia  gefeiert;  vgl.  darüber  OUo,  Priester  und 
Tempel  im  hellenistischen  Ägypten  (1905)  S.  10 
Anm.  9.  Die  dea  Roma  wird  ferner  erwähnt 
auf  einem  Papyrus  aus  Heracleopolis  Magna 
in  einem  Kaufvertrag  des  Jahres  250;  es  heißt 
B.  G.  U.  3,  937  Z.  9:  Srgitovgyov  zqg  ’Pwugg; 


1)  Roma  sitzend  nach 
links,  trägt  in  der  R. 
Victoria  (nach  Cohen  2 
S.  197  nr.  100). 
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vgl.  über  diesen  noch  unklaren  drjfuovQyu^- 
W/sso/va,  li.-E.  4,  Sp.  •285U.  Wahrscheinlich 
haben  wir  unter  ihm  einen  Profanpriester  zu 
verstehen. 

Her  21.  April  wurde  in  Rom  in  besonders 
festlicher  Weise,  von  Einheimischen  und  Frem- 
den alljährlich  gefeiert,  auch  Zirkusspiele  wur- 
den aiifgeführt  (vgl.  Athen,  a.  a Momm.'ien 
C.  1.  L.  1“  p.  316;  Dürr,  Reisen  Hadrians 
S.  26  f ).  Wahrscheinlich  wurde  gleichzeitig 
ein  neues  Priestertum,  das  der  XII  viri  Urbis 
Roitiae.  für  die  neue  Gottheit  eingesetzt;  der 
volle  Titel  dieses  neuen  Priesterkollegiums 
lindet  sich  in  einer  stadtrömischen  Inschrift 
C.  I.  T.  6,  ülo  und  in  einer  der  Provincia  By- 
zacena  angehörigen  (\I.J,.  8 S.  11338;  in  einer 
anderen  stadtrömischen  C.  I.  L.  6,  1700  steht 
nur  (Inodeci)nvir;  verschieden  von  diesen  stadt- 
römischen  sind  die  uns  in  den  Provinzen  be- 
gegnenden sacerilotes  Urbis  Romae  aeteruae 
C.  I.  L.  3,  3368  (Aqnincum),  3,  5443  (Noricum); 
C.  I.  L.  5,  4484  (Brixia),  5,  6961  (Ticinum); 
12,  1120  (Apta),  vgl.  Mommsen  zu  C.I.  L.  6,  510 
und  Cac/nnt,  L'annee  e'pif/r.  1894  nr.  47;  ein 
is()fvg  Pojfitjt;  wird  fürNikopolis  in  ITntennösien 
bezeugt  llu.scr.  gr.  nd  res  Rom.  piert.  1,  589). 
Hie  Roma  aeterna,  eine  Bezeichnung,  die  wir 
besonders  seit  Hadrian  auf  Münzen  häufig  finden 
(siehe  weiter  unten  und  Friedländer,  S.-G.  1®, 
64;  Cumont,  Revue  d’hist.  et  de  Jitter,  relig.  1 
|1896],  449  f.)  war  ebenso  zum  penetrale  des 
Weltreiches  geworden  (vgl.  Wissowa  a.  a.  0. 
S.  283),  wie  früher  die  aeterni  Vestae  foci 
{Val.  Max.  4,  4,  11)  das  iler  Hauptstadt  ge- 
wesen waren;  Weihungen,  die  der  Urbs  Roma, 
aeterna,  gelten,  haben  wir  in  einer  Municipal- 
inschrift  von  Teboursouk  ('.  I.  L.  8,  1427  von 
der  Respiddica  mwnicipi  Severiani  Antoniani 
Liberi  Thilnirsicensium,  ferner  in  Cirta  C.  I.  L. 
8,  6965,  wo  ihr  eine  Statue  geweiht  wird;  sa- 
cerdotes  Urins  sind  uns  bezeugt  ebenfalls  für 
Cirta  C.  I.  L.  8,  6i948  und  für  Thamugadi  C. 
I.  L.  8,  2394.  2395  S.  17904. 

Wenn  römische.  Beamte  und  Soldaten  auf 
entlegenen  Posten  der  Roma  aeterna  und  For- 
tuna, redu.v  Inschriften  weihen,  so  ein  kaiser- 
licher Prokurator  in  Sarmizegetusa  in  Hacien : 
Fortanae  reduci,  lAiri  viali,  Romae  aeternae 
((.’.  I.  L.  3,  1422),  oder  ein  aus  Mauretanien 
stammender  tribunus  cohortis  in  Uxellodunum 
in  Britannien  C.  l.L.  7,  370:  Genio  loci,  For- 
tanae reduci,  Romae  aet,ern{ae)  et  Fato  bono 
(vgl.  ebd.  7,  392 : Romae  aeternae  et  Fortunae 
reduci),  so  haben  wir  darin  zweifellos  den  Aus- 
drack  der  Sehnsucht  nach  der  für  den  Römer 
alles  Erstrebenswerte  in  sich  bergenden  Zentrale 
des  Reiches  zu  sehen. 

Eine  wichtige  Vermittlerrolle  hat  die  dea 
Roma  in  den  Anfängen  des  provinzialen  und 
munizipalen  Kaiserkultes  gespielt.  Schon  früh 
hatte  man  im  Orient,  wenn  man  siegreichen 
römischen  Feldherren  göttliche  Ehren  erwies, 
ihren  Kult  mit  dem  der  dea  Roma  verbunden, 
so  im  Hymnus  auf  T.  Quinctius  Flamininus  bei 
Ulut.  Fla.m,.  16;  uiXnsrs,  hovqoci,  Zfjva  giyav 
Pwßav  Xi  Tlxov  ■9’  &ncc ' Poigaiojv  xs  niaxiv.  Zu 
dieser  Zusammenstellung  vergleiche  mau  aus 
dem  Jahre  550  = 204  stammende  Münzen  der 
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italischen  Lokrer,  auf  denen  'PßMA  von  TTItTI^ 
liekränzt  wird  {Eckhel,  I).  N.  1,  176  und  bei 
Kluegmann , IJeffigie  di  Roma  nei  tipi  mone- 
tarii  piu  antichi  Roma  1879  Abb.  1)  und  die 
spätere  lokrische  Inschrift  O.  I.  L.  10,  16 : Jovi 
optimo  niaximo  deis  deabusqiie  immortalibus  et 
Romae  aeternae  Locrenses. 

Hie  Inschrift  ist  auch  dadurch  bemerkens- 
wert, daß  die  dea  Roma  durch  das  Beiwort 
a et  er  na  in  Gegensatz  zu  di  deaeque  immortales 
gestellt  wird;  immortalis  bezeichnet  Wesen, 
die  nicht  sterben  können,  die,  wie  der  Mensch 
einen  sterblichen,  so  einen  unsterblichen  Leib 
besitzen;  aeternus  bezeichnet  körperlose  Wesen, 
die  nur  vermöge  Abstraktion  denkbar  sind.  Hie 
Weihung  von  Tempeln  an  römische  Prokonsuln, 
wahrscheinlich  gemeinsam  mit  Göttern  oder 
dea  Roma,  ist  auch  zu  schließen  aus  Cic.  {ad 
Quint,  fr.  1,  1,  26):  Ctim  ad  templum  monu- 
7nentumque  nostrum  civitates  pecunias  decrevis- 
sent  ....  nominatimque  lex  exciperet,  7it  ad 
te^nplum  mommienUinuiue  capere  licei'et,  cmnque 
id,  quod  dabatur,  non  esset  mteriturum,  sed  in. 
ornamentis  tenipli  futurum,  ut  non  mihi  potius 
quam  jngiulo  Romano  ac  dis  immortalibus  da- 
tum videretur ; inschriftliche  Belege  fehlen  leider. 
Zur  Regel  wurde  die  Verbindung  des  Kaiser- 
kultes mit  der  dea  Roma  erhoben  durch  einen 
Erlaß  des  Augustus  vom  Jahre  725  = 29,  der 
auf  Gesuche  asiatischer  und  bithynischer  Ge- 
meinden hin  anordnete,  daß  für  die  römischen 
Bürger  beider  Provinzen  gemeinsame  Tempel 
der  dea  Roma  und  des  Hivus  Julius  in  Ephesos 
bezw.  Nikaia*),  für  die  Provinzialen  aber 
Tempel  des  Augustus  und  der  dea  Roma  in 
P e )•  g a m o n bez w.  N i k o m e d i a vernichtet  wer- 
den sollten.  Bezeugt  wird  die  ganze  Verordnung 
allein  bei  (dass.  Rio  51,  20,  welcher  allerdings 
bei  den  Tempeln  von  Pergamon  und  Nikomedia 
nur  von  Augustus,  nicht  von  Roma  spricht; 
daß  Cassius  Dio  jedoch  in  diesem  Falle  un- 
vollständig berichtet,  beweist  für  Pergamon  die 
klare  Angabe  des  Tacitus  {annal  4,  37);  . .cum 
dicus  Augustus  sibi  atque  urbi  Romae  temjilum 
apud  Pergamum  .sisti  non  prohibuisset  und  die 
eljenso  deutliche  Suetons  {Aug.  52):  templaquam- 
vis  sciret  etiam  proconstolibus  decerni  solere,  in 
nulla  tarnen  provincia  7iisi  commimi  suo  Romae- 
que  7iomine  recepit-,  bestätigt  werden  diese  An- 
gaben durch  C.  I.  Ij.  3 Suppl.  7086,  12  und  In- 
schriften von  Pergamon  nr.  374  (s.  dazu  Frmikel 
S.  262  f.);  vgl.  Mommsen,  Res  gestae  Divi  Augusti 
2,  p.  X.  Als  dann  uoch  nicht  zwei  Jahre  nach 
dieser  Entscheidung,  wie  sich  aus  den  Worten 
TW  vaia  TW  y.axaa-KEva^ogfva  avxä  vnb  xgg 
’Aaitxs  iv  IIsQycig.cg  des  Psephismas  von  Rom 
und  Mytilene  bei  Cichorius,  Rom  und  Mytilene 
S.  32  ergibt,  welches  sehr  bald  nach  dem  13.  Ja- 
nuar 27  l)eschlossen  worden  ist  (a.  a.  0.  S.  38 
und  Momynsen  a.  a.  0.  p.  X Anm.  1),  die  Ver- 
leihung des  Titels  Augustus  an  den  neuen 
Herrscher  stattgefunden  hatte,  wurde  dieser 
die  Bezeichnung  des  vergötterten  Herrschers 
auch  im  Provinzialkult:  Royyiae  et  Augusto  oder 
Hiä  ’Pihgri  yai  Xißaaxü  lauten  die  Inschriften, 
die  von  nun  ab  im  munizipalen  wie  im  pro- 
*)  Vgl.  Roscher,  Ber.  d.  Sachs.  Ges.  d.  Wisscnsch.  1891, 
S.  113  u.  1 11. 
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vinzialen  Kaiserknlt  des  römischen  Keiches  in 
großer  Fülle  auftreten.  Die  Formen  dieser 
Kulte  sind  im  allgemeinen  im  Orient  von  den 
hellenistischen  entlehnt,  wie  wir  vor  allem  an 
dem  pergamenischen  Kulte  der  Provinz  Asia 
sehen  können,  über  den  wir  inschriftlich  Nähe- 
res erfahren  (vgl.  Fränkel,  Inschriften  von  Per- 
gamon 2,  374  und  den  Kommentar  des  Verf. 
dazu).  An  der  Spitze  stand  ein  mit 

vollem  Titel  in  Pergamon  ccQxi^egsvs  ’AaLag.  Ge- 
feiert wird  vor  allem  der  Geburtstag  des  Kaisers 
und  zwar  das  jährliche  Fest  an  zwei  Tagen, 
indem  dem  eigentlichen  Festtag  am  23.  Sep- 
tember noch  eine  Vorfeier  vorausging,  daneben 
eintägig  auch  monatlich  durch  Gebet,  Opfer 
und  musikalische  Aufführungen,  genau  wie 
derjenige  der  pergamenischen  Könige.  Für  den 
musikalischen  Teil  bestand  eine  Genossenschaft, 
deren  Titel  in  hadrianischer  Zeit  lautete : vgvco- 
äoi  &SOV  ZtsßcxaTOv  xal  •d'näg  ’Piäfirje;  bemerkens- 
wert ist,  daß  die  Koma  an  zweite  Stelle  ge- 
treten ist  (vgl.  Fränkel,  a.  a.  0.),  ebd.  nr.  523 
Z.  10  aus  der  Zeit  nach  17C  n.  Chr.  wird  ein 
vgrcpSog  Q’nov  Avyovarov  genannt,  die  Roma 
ist  also  ganz  aus  der  Verbindung  geschwunden. 
Die  vgvcpdoi  verfügten  über  ein  eigenes  Ge- 
bäude, das  Hymnodeion,  und  bestanden  aus 
einer  festbegrenzten  Anzahl  ordentlicher  Mit- 
glieder; die  Opfer  für  die  Roma  bestanden  in 
Kuchen  und  Weihrauch  {Fränkel,  a.  a,  0.  D 19), 
während  Lampen  zur  Beleuchtung  des  Kult- 
bildes des  Augustus  aufgestellt  waren  (vgl. 
auch  Rornemann,  Klio  1,  S.  52ff.,  zur  Geschichte 
der  antiken  Herr  sehe  rk  täte  und  die  Zusammen- 
stellung der  auf  den  Herrscherkult  bezüglichen 
Inschriften,  die  hier  uur  insoweit  Erwähnung 
linden  können,  als  die  dea  Roma  in  Frage 
kommt,  bei  Paiüy-Wissowa  2,  1 Sp.  474  f.  u. 
480  f.).  Außerdem  fand  in  Pergamon  ein  fünf- 
jähriger ayuiv  isQog  statt,  dessen  offizielle  Be- 
nennung Pcogata  Hsßaarä  lautete  C.  I.  Gr. 
3902  b = Dittenherger,  Orient,  gr.  inscr.  sei.  458 
Z.  64:  iv  r<S  yvgvixcg  aywvi  rä  ti'  IJigydgo)  rär 
’Pcogcdcov  Hsßaariäv,  in  derselben  Inschrift  wird 
ro  rgg  ’Pwg,r\g  xal  rov  RlsßaaTov  r^gsvog  er- 
wähnt, mit  dem  das  xigsvog  in  Pergamon  ge- 
meint ist ; später  heißen  die  genannten  Spiele 
AvyovGTBia  (vgl.  Kaihel,  I.  S.  I.  138;  C.  1.  A. 
2,  129  u.  249  n.  Chr.).  In  mehr  oder  weniger 
getreuer  Nachahmung  dieses  Kultes  baute  sich 
jede  Provinz  des  hellenistischen  Ostens  nach 
eingeholter  kaiserlicher  Erlaubnis  ihren  Tempel, 
der  in  gleicher  Weise  der  Roma  und  dem 
Augustus  dediziert  wurde.  Besonderes  Inter- 
esse hat  für  uns  noch  der  Tempel  von  Ankyra 
in  Galatien,  weil  uns  durch  ihn  der  Rechen- 
schaftsbericht des  Augustus  erhalten  ist  (vgl. 
Mommsen,  Res  gestae  D.  Äug.  p.  Xj;  der  Kult 
von  Ankyra  wird  auch  auf  einer  Inschrift  aus 
dem  ersten  Jahre  des  Tiberius  erwähnt  C.  I. 
Gr.  4039  = Dittenherger,  Orient,  gr.  inscr.  sei. 
533,  welche  FaXarebv  [r]ö  [jcoii'or]  tfjw  ZitßaGTm 
xal  d'sä  Pdifij]  weiht. 

Zu  beachten  ist  auch  hier  die  Vorstellung 
des  &tög  (=  divus)  Hf-ßaarog;  es  scheint,  daß 
gleich  nach  dem  Tode  des  Augustus  die  Um- 
stellung der  beiden  im  Kult  vereinten  Götter 
stattfand.  Für  Caesarea  in  Palästina  ist  der 
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Kult  beider  durch  Josephus  bezeugt  {ant.  15, 
339^:  Kav  to>  gtaco  xoXcovög  rig,  iep  ov  vemg 
KaiGagog  anoTixog  xotg  bigtcX^ovglv  ayaXjid  xs 
xd  (liv  'PwfiTjg,  xb  äs  KaiGaQog  (=  B.  I.  1,  414) 
xal  xov  Gxopaxog  avxixQV  vabg  KaiGaQog  ovx 
anoäsojv  xov  ’OXvgnlaGiv  Aibg,  a>  xal  ntjOGsi- 
xaGxai,  Pcogr\g  äs  iGog  'Hga  xjj  xax’  ’Agyog. 
Natürlich  ist,  daß  in  solchen  Orten,  die  einen 
Kult  der  Roma  hatten,  der  Kult  des  Kaisers 
mit  diesem  verbunden  wird,  so  in  Alabanda 
(vgl.  Sp.l31  Z.25  u.  Bull,  de  corresp.  hellen.  10, 309), 
ferner  in  Smyrna,  wo  uns  ein  Isgsvg  &säg  ’Pm- 
prjg  xal  Q-sov  KaiGagog  begegnet  {C.  I.  Gr.  3187). 
Für  Sardes  möchte  man  die  Existenz  eines 
Oberpriesters  für  Roma  und  Augustus  schließen 
aus  dem  in  Hypaipa  {Dittenherger  a.  a.  0.  470) 
gefundenen  Beschluß  des  xoivbv  ’Aaiag,  worin 
es  heißt:  yvcogr\  Palov  ’IovXlov  IJagäaXä  xal 
xov  äijgov  xov  Sagäiavmi’  viov  IJagäaXä  ägyis- 
g^ojg  xal  äiu  ßiov  ayavod'sxov  täsäg  ’Pwpgg  xal 
Avxoxguxogog  Q'sov  xov  AlsßaGxov.  Dieser  C. 
Julius  Pardalas  ist  sicher  aus  Sardes  (vgl.  Bran- 
dis  bei  Pauly -Wissou'a,  R.-E.  2 Sp.  478  ff.), 
und  es  liegt  nahe  anzunehmen,  daß  er  auch 
dort  Oberpriester  für  dea  Roma  und  Augustus 
war.  Hiernach  ist  leicht  der  andere  arg  ver- 
stümmelte Beschluß  des  Landtages  von  Asia 
zu  ergänzen  {C.  I.  Gr.  3187):  yvmyr]\  Tißsgiov 
KXavätov  ’llgöj  [öou  ...  in  dieser  Lücke  fehlt 
das  Ethnikon]  xal  GsßaGxocpdvxov  xal  [dp;^t£- 
p£(agj  ttsäg  Pä>iir]g  xal  xov  [O’ao'ü  Esßaaxov] 
Aibg  naxgegov  avxoxgdxogog  Waddington,  Fastes 
S.  133  ergänzt  ttaäg  'Pwppg  xal  Usov 

[Ns'gavog  KXaväiov^.  Dagegen  spricht  aller- 
dings, daß  immer  nur  Augustus  mit  der  Roma 
verbunden  ist:  jedenfalls  gibt  es  für  eine  Ver- 
bindung des  Nero  mit  der  dea  Roma  kein 
Beispiel.  Daß  der  Kult  der  dea  Roma  und 
des  Augustus  noch  lange  fortbestand,  zeigt  uns 
eine  aus  der  Zeit  des  Titus  stammende  In- 
schrift aus  Bargylia  (Bull.  hell.  6,  92),  worin 
ein  gewisser  Exekestos  als  6 änb  xgg  noXsag 
dgyisgsvg  Usäg  ’Puiprig  xal  fi'foü  EsßaGxov  be- 
zeichnet wird  (vgl.  über  dieses  dnö  Brandts, 
a.  a.  0.  2 Sp.  479);  dno  drückt  in  dieser  Ver- 
bindung ein  außerhalb  der  Vaterstadt  geführtes 
Amt  aus,  danach  war  Plxekestos  anderswo 
Priester  der  Roma  und  des  Augustus ; wo,  wissen 
wir  nicht.  Oft  verwalten  Leute  aus  fremden 
Städten  Priesterämter,  so  wird  uns  ein  Mann 
aus  Laodicea  C.  /.  Gr.  3524  Z.  55  als  Priester 
der  Roma  und  des  Augustus  in  Kyme  in  Mysien 
genannt,  aus  der  Zeit  zwischen  752/2  und  767/13. 
Für  Eumenia  {—  Istakli)  in  Phrygien,  wo  der 
äi'jfiog  den  ’Enlyovog  isgsvg  xyg  'PcogTjg  ehrt 
{C.  I.  Gr.  3887),  werden  wir  anzunehmen  haben, 
daß  hier  Roma  in  Verbindung  mit  dem  Kaiser- 
kult steht,  zumal  auf  einer  ebendort  gefundenen 
Inschrift  (C.  I.  Gr.  3902  b)  vom  Kult  der  Roma 
und  des  Augustus  in  Pergamon  die  Rede  ist. 

Der  äfgiog  vonMylasa  in  Karden  weiht  eine 
Inschrift  Avxoxgdxogi  KaiGagi  Usoii  inm  Es- 
ßaaxM,  dgpsgsi  psyiGxm  xal  d'sä  'Pmfirj  (C.  I.  Gr. 
2996);  in  Termessus  in  Pisulien  finden  wir 
einen  ([tptüg]  Usäg  ’Pc!)fn]g  xal  .JiovvGov  äiu 
ßiov  {Inscr.  graec.  ad  res  Rom.  pert.  nr.  437), 
in  derselben  Stadt  wird  in  zwei  Inschriften  ein 
M.  Aurelius  Platonianus  Otanes  genannt  als 
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lebenslänglicher  Priester  der  und  des 

Jiorvaos  (a.  a.  0.  nr.  438,  439),  ein  angesehener 
Mann  der  Stadt,  loyiOTr'is,  begegnet  auf  fünf 
weiteren  Inschriften:  dreimal  wird  er  als 
d'süc' P(o(n]g  Hi-ßaarfi':;  6'ia  )itou  (a.a.0. 440 — 442) 
bezeichnet,  zweimal  als  ttQsvg  'Pmurjs  ehd.  443, 
446.  Für  das  schon  genannte  Mytilene  ist  auf 
einer  zwischen  den  Jahren  2 und  14  n.  Chr. 
gesetzten  Inschrift  ein  lebenslänglicher  &Qyit- 
Qsvg  der  Roma  und  des  Augustus  bezeugt  i 
{inscr.  (jr.  his.  mar.  Aeg.  2,  656),  desgleichen 
für  Priene:  ini  uQyi-SQgcog’Poiurig  y.a'i  Avroxga- 
roQog  [KaiaciQog  ©Jeoü  I^ißuß[Tov  . . . bei  HiUer 
V.  Gärtringni,  Inachr.  v.  Friene  nr.  222,  ehd. 
nr.  232  werden  Agcpiagaa  xal  ’Pcogaia  erwähnt 
(vgl.  Fa7ihj- V/issuwa  1,  1886).  In  Athen,  wo 
auf  der  Akropolis  vor  dem  Parthenon  dem 
Augustus  im  Verein  mit  der  dea  Roma  ein 
Rundtempel  erbaut  wurde,  finden  sich  Priester 
für  diesen  Kult  {C.  I.  A.  3,  63,  334),  aber  neben  2 
diesen  Priestern  kommt  auch  ein  Oberpriester 
2J(ßc40Tov  Kalaagog  vor  ((7.  I.  A.  3,  252),  welcher 
nach  Analogie  der  Weihinschrift  am  Roma- 
und  Augustustempel  (6  dfjuog  d’sä  Fwgg  xal  2s- 
ßccarä  KulauQL  C.  1.  A.  3,  334)  als  Oberpriester 
des  Augustus  aufzufassen  ist;  von  Fausanias 
wird  dieser  Romatempel  nicht  erwähnt;  vgl. 
für  Athen  auch  C.  T.  Gr.  478  {<>  d'ggog  Itfä 
Pwgy  xal  2sßaGtcg  Kaiaagi  Gtoazgyovvrog  Sztl 
zotig  Tzollzag  Ilaggsi'ovg  xal  Zgveovog  Maga-  a 
&covloi\  isgscog  ■ü'säg  Pcogrig  xal  2sßaGzov  2co- 
zggog. 

In  Xeapel  wurde  zu  Ehren  des  Augustus 
752  = 2 ein  pentaeterischer  Agon  eingerichtet, 
welcher  den  Namen  ’lzalixd  'Po^gaTa  2sßaGza 
iGolvujzia  als  vollständigste  Bezeichnung  führt 
(vgl.  Kaihel,  Inscr.  gr.  Sicil.  ital.  nr.  748;  Ditten- 
hergrr-Fiirgold,  Inschrift,  von  Olympia  nr.  56, 
ferner  Cass.  IJio  55,  10,  9;  vgl.  Strah.  5,  246; 
über  diesen  Agon  siehe  weiter  Cass.  Dio  56,  4 
29,  2.  60,  6,  2.  Säet.  Aug.  98;  Claud.  11;  Veil. 
Fat.  2,  123,  1.  Kaihel .,  a.  a.  0.  nr.  7.54.  755 
und  Add.  üivitelli,  Atti  d.  Acad.  Arclieol.  etc. 
Kapoli  17,  1894.  Wissowa,  Wochenschr.  für 
Hass.  Fhilol.  1897  Sp.  763  ff.  Die  Bezeichnung 
’Poigaia  2sßaGzd  ist  später  hinzugekommen, 
ähnlich  finden  wir  in  Oropos  anfangs  nur  Ag- 
qnaguta  (I.  Gr.Sept.  1,  48.  411.  412),  dann  seit 
Sulla  ’Agcpiagdia  xal  ’Pcogala  (/.  Gr.  Sept.  1, 
419.  420).  Bisweilen  scheint  auf  Inschriften  6 
der  dfigog  ’Pomaiou’  die  dea  Roma  zu  ersetzen, 
so  auf  einer  lokrischen  C.  I.  Gr.  9,  282,  in 
welcher  ein  Priester  fffoi)  2sßaGzov  xal  agyorv 
eine  Quelle  weiht  df/geo  'Pojgaicov  xal  fffw  2s- 
ßuGzm  Kaißagi  (vgl.  auch  Le  Bas- Wadding  ton, 
Inscr.  greegues  et  latines  recueillies  en  Grece  et 
Asie.  mineure  2 nr.  1033). 

Für  den  Kaiserkult  der  westlichen  Pro- 
vinzen ist  das  Jahr  742/12  v.  Chr.  wichtig;  in 
diesem  Jahre  wurde  nämlich  der  Kaiserkult  der  6 
Tres  Galliae  in  Lugdunum  eingesetzt  (vgl. 
Livius  Epit.  139.  Strah.  4,  3,  2 p.  192.  Suet. 
Claud.  2).  Der  Stifter  des  neuen  Kultes  war  der 
kaiserliche  Stiefsohn  Drusus,  die  Kultstätte  war 
hier  kein  Tempel,  sondern  nur  ein  Altar,  der 
aber  ebenso  wie  die  Tempel  des  Ostens  der  Roma 
und  dem  Augustus  geweiht  war.  Den  Tag  be- 
zeichnet Snet.  Claud.  2:  Clatidius  natus  est  . . . 


lalendis  Augustis  Lugduni  eo  ipso  die,  quo 
pnlmum  ara  ihi  Augusto  dedicata  est.  Unrichtig 
ist  die  Angabe  der  genannten  Schriftsteller, 
daß  der  Altar  von  Lugdunum  dem  Augustus 
allein  geweiht  war;  es  ist  dies  dieselbe  Un- 
genauigkeit der  Berichterstattung,  die  wir  für 
den  pergamenischen  Kult  bei  Cass.  Bio  51,  20 
konstatierten.  Das  Richtige  lehren  die  In- 
schriften und  die  Münzen  (vgl.  Ilirschfeld,  C. 
I.  L.  13,  S.  227  und  Cohen,  med.  imper.  1 S.  95 
nr.  236);  letztere  sind  in  Lyon  geschlagen,  aut 
dem  Avers  liest  man:  Caesar  Augustus  Divi 
F.  Pater  Patriae-,  auf  dem  Revers  befindet  sich 
ein  Altar  mit  der  Unterschrift:  Bom.  et  Aug. 
(vgl.  dazu  Ilirschfeld  a.  a.  0.  Anm.  1). 

Suchen  wir  die  zahlreichen  Inschriften,  die 
sich  auf  den  Lyoner  Kaiserkultus  beziehen, 
zeitlich  zu  ordnen.  Der  provinziale  Kaiser- 
priester heißt  zunächst : sacerdos  Bomae  et 
Augusti  ad  aram,  quae  est  ad  confluentem  (so 
C.  I.  L.  13, 1306,  Aufschrift  des  Triumphbogens 
von  Saintes  aus  der  Zeit  des  Tiberius,  u.  z. 
nach  dem  Jahre  19),  abgekürzt  mit  Weglassung 
von  ad  aram  nur  ad  confluentem  {ehd.  1042. 
1045  aus  tiberischer  oder  klaudischer  Zeit), 
bezw.  ad  aram  ad  confhientes  Araris  et  Bho- 
dani  C.  I.  L.  13,  1674,  kürzer  1675  = Dessau 
4537  — beide  Inschriften  sind  von  demselben 
Dedikanten,  dem  Sequaner  Adgiunius  Martinus, 
Sohn  des  Urbicus  — aus  vespasianischer  (vgl. 
Dessau,  Prosop.  2,  S.  144  nr.  129)  oder  klau- 
discher Zeit,  oder  sacerdos  arae  inter  confluentes 
Araris  et  Bhodani  (2940,  ebenso  1719),  wofür 
1541  steht:  sacerdos  arae  Aug{usti)  inter  con- 
fluentes Araris  et  Bhodani,  oder  939 : sacerdos 
arensis.  Alle  genannten  Inschriften  stammen 
aus  dem  1.  Jahrh.  Dem  Ende  des  ersten  oder 
Anfang  des  zweiten  Jahrh.  gehört  wahrschein- 
lich an  C.  I.  L.  13,  1706  mit  sacerdos  ad  templum 
Bomae  et  Augustorum-,  dem  zweiten  Jahrh.  ge- 
hören an:  1691  (gerade  so,  mit  dem  Zusatz: 
Tres  p>rov.  Galliae-,  1714  und  1716:  sacerdos 
ad  templum  Bomae  et  Augusti  ad  confluentes 
Araris  et  Bhodani-,  1718  (vielleicht  auch  so 
1694.  1722)  sacerdos  ad  aram  Bomae  et  Augu- 
storum-, 1710:  sacerdos  ad  [aram  oder  templum 
Bomae]  et  Augg.  inter  [confluen]tes  Ararfis) 
[et  Bhod.]-,  dazu  1699.  1700  mit  sacerdotium 
ad  aram,  vgl.  3144. 

Aus  dem  Ende  des  zweiten  Jahrhunderts 
stammen  C.  I.  L.  13,  1684  mit  sacerdos  ad  aram 
Caes{aris)  n{ostri)  und  1702:  sacerdos  ad  aram 
Caes(aris)  nfostri)  [apud  temp]lu7n  Bomae  et 
[Augfu.sti  oder  -orum)  in]ter  confluen[tes  Araris] 
et  Bhoda\m\,  weiter  aus  severischer  Zeit  1712 
(vgl.  C.  I.  L.  12,  1851  — auf  beiden  wird  ein 
gewisser  C.  Ulattius  erwähnt  als  sacerdos  Bomae 
et  Augusti)  sacerdos  [ad  aram]  Caess.  n[n  apud 
templfum)]  Bomae  [et  Aug.  inter]  conflu[entes 
Araris]  et  Bhod[a7ii]  und  1680  ad,  aram  Cae- 
sarum;  vgl.  auch  1712  und  3i62.  Diese  Sich- 
tung des  vorliegenden  Materials  zeigt  zunächst, 
daß  es  sich  um  eine  ara  Romae  et  Augusti 
handelte  (ein  Rest  der  Inschrift  des  Altares  ist 
erhalten  C.  I.  L.  13,  1694,  dazu  Ilirschfeld,  a. 
a.  0.  S.  227)  mit  einem  Einzelpriester,  der  den' 
Titel  sacerdos  führt  und  zwar  in  den  Inschriften 
des  ersten  Jahrh.  sacerdos  Bomae  et  Augusti 


141  Koma  (im  Kaiserkult  cl.  Westens) 

ad  aram,  abgekürzt  sacerdos  arae  bezw.  einmal 
arensis  {C.  I.  L.  13,  1671).  Das  Territorium 
des  Altars  ist  der  pagus  Condatensis  (vgl. 
Kornemann  a.  a.  0.  S.  109  Anm.  2 ; über  die 
Stätte  vgl.  die  Schilderung  bei  Hirschfeld,  Lyon 
in  der  Kaiserzeit  S.  8 und  Gardthaiisen,  Äugustus 
1°  S.  672  und  den  Plan  bei  Desjardins,  JDe- 
scription  de  la  Gaule  3,  S.  74  pl.  II).  Sowohl 
die  ara  wie  das  spätere  templum  stehen  in 
gleicher  Weise  im  Dienste  dieses  Kultes,  wes- 
halb auf  den  angeführten  Inschriften  der  Kaiser- 
priester sowohl  ad  aram  wie  ad  templum  ge- 
nannt wird,  aber  immer  sacerdos  ad.  In  der 
zweiten  Hälfte  des  zweiten  Jahrh.  ist  noch 
einmal  insofern  eine  Änderung  eingetreten,  als 
der  Altar  der  Verehrung  des  oder  der  jeweils 
regierenden  Kaiser  geweiht  ist  (Caesaris  nostri 
oder  Caesarum  nostrorum),  während  der  Tempel 
dem  Kulte  der  Roma  geweiht  blieb;  daher 
lautete  der  Titel  des  Kaiserpriesters:  sacerdos 
ad  aram  Caes.  n.  {Gaess.  nn.)  apud  templum 
Komae  et  Augustonim  | inter  confluentes  Araris 
et  Bhodani.  Da  sich  der  Kult  der  Roma  und 
des  Äugustus  in  Lyon  konzentrierte,  so  fehlen 
in  Aquitanien,  wo  ja  überhaupt  die  einheimi- 
schen Gottheiten  nach  den  Inschriften  durch- 
aus die  Oberhand  haben,  sowie  in  Belgien  der 
Roma  und  dem  Äugustus  geweihte  Inschriften 
fast  ganz;  flamines  Romae  et  Augusti  werden 
allerdings  in  Aquitanien  genannt  C.  I.  Ij.  13, 
548.  1376.  1377;  auch  in  Germania  inferior 
und  Superior  sind  solche  nicht  aiizutrefifen,  wenn 
es  auch  wshrscheiulich  ist,  daß  der  zwischen 
745 '9  und  9 u.  Chr.  im  oppidum  Ubiorum 
erbaute  Altar  der  beabsichtigten  Provinz  Ger- 
mania galt  und,  als  Gegenstück  des  Lyoner 
Altars,  auch  der  Roma  und  dem  Äugustus  ge- 
weiht war  (Tac.  amial.  1,  57,  vgl.  39;  dazu 
Suet.  Aug.  52). 

Auch  für  Spanien  wurde  ein  offizieller 
Kaiserkult  eingesetzt;  unter  dem  Jahre  15  n. Chr. 
beriebtet  Tac.  annal.  1,  78;  Templum  ut  in 
colonia  Tarraconensi  strueretur  Augiisto  p>eten- 
tihus  Hispanis  permissum  datumque  in  omnes 
provincias  exemplum.  Im  Jahre  15  wurde  also 
wie  für  die  tres  Galliae  in  Lyon,  für  Hispania 
citerior  in  Tarraco  ein  Kaiserkult  eingesetzt; 
es  ist  dies  der  erste  Provinzialtempel  nur  für 
Äugustus  oder  besser  den  Divus  Äugustus,  mit 
staatlicher  Genehmigung  auf  die  Eingabe  der 
Provinzialen  der  Tarraconensis  erbaut.  Sichten 
wir  nun  das  Material  für  den  Kult  von  Tar- 
raco. Dem  Anfang  des  zweiten  Jahrh.  gehören 
an;  0. 1.  L.  2,  4234  {Flamen  Augustalis  p.  H.  c. 
bezw.  Hamen  Aug.  prov.  Hisp.  citcr.  4226),  in 
letzterer  Inschrift  ist  auch  die  Auflösung  flamen 
Aagustorum  nicht  unmöglich,  zumal  derselbe 
Mann  auf  der  Inschrift  4225:  Flamen  Romae 
et  Aug{ustornm)  provinc.  Hispan.  citer.  genannt 
wird. 

Flct{men)  Romae  Divo(rum)  et  Äug('iistorum) 
proinnciac  Hispaniae  citerioris  heißt  der  Kaiser- 
priester: 4191.  4205.  4222.  4228.  4235,  4243. 
4250.  Von  diesen  Inschriften  sind  genauer 
datierbar  4225  und  4249,  die  von  einem  Manne 
gesetzt  sind,  der  a,  divo  Hadriano  adlectus  est 
in  coloniam  Caesuraugustanam . Auch  weib- 
liche Priesterinnen  des  Provinzialkultes  werden 
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uns  genannt,  die  sich  auf  den  Kult  der  Roma 
und  des  Äugustus  beziehen,  obgleich  erstere 
nicht  genannt  wird,  so  4227  eine  flaminica 
provinciae  Hisp.  dt.  4233.  3329. 

Augustischen  Ursprunges  sind  wohl 
ferner  auch  die  Roma-  und  Augustuskulte  in 
den  Konventen  in  der  Tarraconensis.  Korne- 
mann, Klio  1 S.  117  stellt  für  die  Datierung 
der  Provinzialkulte  folgende  wohl  im  allgemei- 
nen zutreffende  These  auf:  Wo  eine  der  Roma 
und  dem  Äugustus  zugleich  geweihte 
ara  in  einer  Landschaft,  zumal  einer 
provinzial  nicht  geschlossenen,  er- 
scheint mit  einem  sacerdos  Romae  et 
Augusti  als  Kultleiter,  ist  a priori,  so- 
lange nicht  das  Gegenteil  bewiesen  ist, 
eine  augu:%tische  Kultgründung  anzuneh- 
men. Alles  dies  trifft  für  die  erwähnten  Kon- 
vente durchaus  zu;  für  dieselben  liegt  folgendes 
inschriftliche  Material  vor : 

a)  conventus  Lucensis : 

sacerdos  Romae  et  Aug.  ad  Lucum 
Aug{usti)  C.  I.  L.  2,  2638  (aus  dem  Ende 
des  ersten  Jahrh.); 

sa[c{erdos)]  Romae  et  Au{g{ustr)\  ex  \con- 
ventu)  Liicens[i\.  Bull,  de  la  Soc.  des 
antiquaires  1897,  S.  131  - Rei\  arch.  31, 
1897,  S.  441  nr.  100  (nach  Commodus). 

b)  conventus  Asturum; 

sacerdos^  urbis  Romae  [et  Aug.^  C.  I.  L.  2, 
2637  (Ende  des  ersten  Jahrh.  (Asturiea) ; 

sacerdos  Rom{ae)  et  Aug{iisti)  C.  I.  L.  2, 
5124; 

sacerd{os)  Rom{ae)  et  Aug{usti)  conventfus) 
Asturum  C.  1.  L.  2,  4223  (Anfang  des 
zweiten  Jahrh.),  ebenso  S.  6094; 

sacerdos  Romae  et  Augfusti)  C.  I.  L.  2, 
4248  (wahrscheinlich  aus  dem  zweiten 
Jahrh.)  (Tarraco.) 

c)  conventus  Bracaraugustanus  ; 

sjacerdos  [Rol^mae  Aug{usti)  Cae.salrum] 

C.  I.  L.  2,  2426  (etwa  flavische  Zeit); 

Priesterin : 

sacerd(os)  perp{etiia)  Rom{ae)  et  Augg.  con- 
ventus Braccarae  Aug.  (um  100  n.  Chr.) 
C.  1.  L.  2,  2416  (Bracara  Augusta); 

d)  conventus  Cluniensis: 

sacerdos  Romae  et  Augusti  ap.  \Au\gustan. 
ar{am)  C.  I.  L.  2,  S.  6093.  (Tarraco.) 

Alle  vier  aufgeführten  Konvente  (vgl.  Rauly- 
Wissotva  4,  Sp.  1175)  waren  in  augustischer 
Zeit  im  Gegensatz  zu  den  drei  übrigen  von 
Hispania  citerior,  gerade  wie  die  Tres  Galliae, 
nach  Volksgemeinden  oder  Volkschaften  (civi- 
tates,  gentes)  organisiert,  der  Cluniensis  aller- 
dings schon  im  Übergang  zum  städtischen 
System  (vgl.  Hetlefsen,  Philolog.  32,  1873,  S.  612f. 
643  ff.).  Für  augustischen  Ursprung  sprechen 
auch  die  Namen  Lucus  Augusti,  Bracara 
Augusta,  Asturiea  Augusta.  Damit  wären  die 
Kulte  dieser  vier  Nordwestkonvente  als  älter 
erwiesen  als  derjenige  der  Provinz  Hispania 
citerior,  der  ja  erst  15  n.  Chr.  begründet  wurde. 
Neben  dem  provinzialen  Kaiserkult  und  dem- 
jenigen in  den  nach  ethnographischen  Gesichts- 
punkten abgegrenzten  Konventen  finden  wir 
auch  den  munizipalen  Kaiserkult  sehr  ent- 
wickelt; aiis  gingen  diese  Munizipalkulte  wohl 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


143  Roma  i Kulte  in  Narboiieiisis  etc.) 

von  Tarraco,  in  dem  sich  Augustus  2G/25  v.  Chr. 
aufgehalten  hatte;  über  den  Kult  von  Tarraco 
vgl.  Quintü.  inst.  or.  G,  4.  Eckhet,  1).  N.  1 S.  58, 

G,  S.  124.  Hühner,  Hermes  1,  S.  lOblf.  und 
V.  1.  L.  2,  4224,  S.  G0Ü7.  Etamines  Eomae  et 
Augusti  heißen  durchweg  die  Munizipalpriester; 
wir  finden  solche  in  Barcino  C.  I.  L.  2 S.  G147 ; 
vgl.  4514.  4520;  in  Castulo  327G;  Complutum 
3Ö3;5;  Jesso  (oder  Baetulol  4010;  Pollentia  auf 
den  Balearen  3696;  Saetabis  Augustanorum 
3623;  Valeria  3179. 

Eine  saeerdos  annua  ist  für  Limares  bezeugt 
3279,  für  Clunia  2782  ein  flaincn  Romae  et 
Dici  Augusti  aus  tiberischer  Zeit. 

Später  eingerichtete  Kaiserkulte  ganzer  Pro- 
vinzen, z.  B.  von  Lusitania  und  Baetica  tun  der 
Koma  keine  Erwähnung  mehr. 

Auch  die  Xarbonensis  hatte  einen  Provin- 
zialkult; als  Kultstätte  der  Provinz  ist  das  in 
Narbo  befindliche  templum  divi  Augusti  aus- 
drücklich bezeugt  diirch  C.  I.L.  12,  392;  flamen^ 
templi  Dici  \Aug.,  qnod  est  J\5cr  |5o[nt' ; vgl. 

H,  Krascheninnikoff',  Rhihdogns  13  (N.  F.  7), 
1894:  Hirschfeld,  Sitz. -Rer.  d.  Bert.  Akad.  1888 
S.  837  ff. ; Kornemann,  a.  a.  0.  S.  125  über  die 
Datierung  des  Kaiserkultes  der  Narbonensis; 
wahrscheinlich  wurde  er  in  späterer  claudischer 
Zeit  begründet.  Doch  tut  auch  dieser  Kaiser- 
kult der  Roma  keine  Erwähnung;  dies  ist  um 
so  merkwürdiger,  als  im  Munizipalkulte  der 
Xarbonensis  Roma  und  Augustus  häufig  ge- 
meinsam verehrt  werden,  so  in  Xarbo  selbst 
nach  ('.  I.  L.  4335;  die  ara  Augusti  für  den 
Munizipalkult  von  Xarbo  wurde  am  22.  Sept. 
11  n.  ehr.  gelobt  (Ch  I.  X.  12,  4333);  für  Avennio 
(6'  T.  L.  12,  1120)  wird  uns  ein  ■pontifex  et 
saeerdos  Urtds  Romae  Aeternac  genannt,  der 
wohl  zweifellos  auch  mit  einem  Munizipalkult 
der  Roma  und  des  Augustus  in  Verbindung  zu 
bringen  ist;  ein  flameii  Romae  et  Augusti  be- 
gegnet uns  in  Aquae  Sextiae  {C.  I.  L.  12,  513), 
ein  jtrim\us  flarnen  Romae  et\  Augustiin  Arausio 
t(\  I.  L.  12,  1236),  in  Arelate  C.  I.  L.  12  ein 
jlamen  Romae  et  Augusti,  desgleichen  in  Bae- 
terrae  (C.  I.  L.  12,  4233),  in  Genf  iC.  I.  L.  12, 
2600j,  in  Xemausus  (C.  I.  L.  12,  3186),  wo  uns 
auch  ein  flarnen  Romae  et  divi  Aug.  item  Drusi 
et  Germanici  Caesarum  genannt  wird  {C.  I.  L. 
12,  3180.  3207);  vgl.  ferner  die  von  Mommsen 
ergänzte  Inschrift  aus  Tricastini  (C.  I.  X.  12, 
1731):  [Ro\mae  et  Au\gus\to. 

Für  die  Donauproviuzen  ist  das  Material 
sehr  gering;  Provinzialpriester  kennen  wir  hier 
nicht;  ein  saeerdos  Urbis  Romae  Aeternae  wird 
uns  für  Xoricum  C.I.L.  3,  5443  genannt;  für 
Pannonia  inferior  haben  wir  zwei  Inschriften 
aus  A([uincum,  wo  nach  (].  I.  X.  3 S.  10470 
der  designierte  Kon.sul  L.  Cassius  Mareellinus 
der  Urbs  Roma  eine  Statue  widmet,  ebenda 
wird  (C.  I X.  3,  3368)  ein  dec(iirio)  col(oniae)  ( 
Aq{uinci),  flarnen  duumviralis,  als  saeerdos  Urbis 
Romae  genannt.  In  Xikopolis,  in  Untermösien 
wird  uns  ein  ßovXivtgg  der  Stadt  als  ieqüvs 
Pojprjs  bezeugt  Unser,  gr.  ad  res  Rom.  p>ert. 

I,  589). 

Abgesehen  von  den  Gebieten  im  nordwest- 
lichen Spanien  kommen  weiter  noch  die  barbari- 
schen Gebiete  in  Illyricum  in  Betracht,  wo 
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mutmaßlich  schon  Augustus  mit  Kultgründungen 
eingegriffen  hat.  C.  X X.  3,  2818  begegnet 
uns  ein  saeerdos  ad.  aram  Augusti  Lil)\_urniael^. 
Obgleich  hier  nicht  Romae  et  Augusti  steht, 
ist  doch  wahrscheinlich,  daß  Roma  hier  weg- 
gefallen ist,  ursprünglich  aber  auch  ihr  der 
Kult  mitgalt,  zumal  wenn  wir  uns  erinnern, 
daß  der  Lyoner  Kaiserpriester  C.  I.  X.  13,  1541 
saeerdos  arae  Augusti  hieß;  vielleicht  ist  auch 
der  sac{erdos)  Augfusti)  aus  Tarsatica  (Tersatto 
bei  Fiume),  C.  I.  X.  3,  3028,  ein  Priester  dieses 
Kultes  von  Liburnien. 

Audi  Sardinien  hatte  einen  Kaiserkult,- 
in  Verbindung  mit  ihm  wird  in  einer  wahr- 
scheinlich dem  3.  Jahrli.  angehörigen  Inschrift 
die  dea  Roma  in  Bosa  genannt:  sucerdotalis?] 
urb(is)  Rom{ae  et)  prov{ineiae) 

Sardfiniae)  ad[X]c[fJu[s  ah]  spien  didissfimo) 
\o]rdine  Ka^ralitanoram]  C.  I.  1,.  10,  7940  (mit 
I den  Ergänzungen  von  Kraschetn nnikoff'  a.  a.  0. 
S.  156  Anm.  42).  Ob  eine  dalmatinische  In- 
schrift von  Doclea(X.  7.  X.  3,  12704;,  die  einem 
sodnli  Rom\a,e‘t]  geweiht  ist,  auf  die  dea  Roma 
zu  beziehen  ist,  ist  sehr  zweifelhaft;  vgl.  Tou- 
tain,  Les  cnltes  pai'ens  de  VEmpire  Romain, 
S.  39. 

In  Afrika  wird  nur  in  einer  byzacenischen 
Inschrift  aus  Mograwa  Roma  in  Verbindung 
mit  dem  Herrscher  genannt,  und  zwar  — es 
dürfte  dies  wohl  der  einzige  Fall  sein  — mit 
Tiberius ; Romae  et  imperatori  Ti.  Caesari 
Augusto  saerum  {C.  I.  X.  8,  S.  11912);  vielleicht 
können  wir  auch  C.  1.  X.  8 S.  16472  Z.  8 mit 
Tissot  (vgl.  Toutain,  a.  a.  0.  S.  62  Anm.  1) 
[Romae]  et  Augfiisto)  lesen.  Am  ältesten  ist 
wohl  sonst  der  Munizipalkult  von  Cirta,  der  früh- 
zeitig wahrscheinlich  auch  den  divus  Augustus 
umfaßte;  denn  C.  I.  X.  8,  6987  = S.  19492  mit 
einer  flaminica  div[ae  Augustae]  stammt  schon 
aus  dem  Jahre  42  u.  Chr.;  wo  aber  die  diva 
Augusta  verehrt  wurde,  ist  das  Gleiche  auch 
für  den  divus  Augustus  anzunehmen.  Im  zwei- 
ten Jahrh.  ist  dann  auch  die  dea  Roma  in 
Cirta  X'.  X L.  8,  6965  cf.  1103),  in  Sufetula  in 
der  Prov.  Byz.  {C.  X X.  8 S.  11338),  wo,  wie 
schon  erwähnt,  XII  viri  Urbis  Romae  genannt 
werden,  in  Mograwa:  Q.  Appaeus  Felix  Fla- 
ciamis  e.  v.  sac{erdos)  Ufrhis)  Ro[mae)  A[eternae) 
fl.  pj).  in  Bull.  arch.  du  Comite  des  travaux 
histor.  1893  S.  29),  in  Thamugadi  (G.  X X.  8,. 
2394.  2395.  2399.  17904  und  in  Teboursouk  in 
der  Proc.  durch  einen  saeerdos  Urbis  {C.  X X. 
8,  6948)  verehrt  worden;  im  Anfang  des  dritten 
Jahrh.  ist  der  Kaiserkult  in  Cirta  unter  der 
Severerdynastie  nochmals  zur  Blüte  gelangt,, 
allerdings  ist  die  dea  Roma  ausgeschieden 
(C.  I.  X.  8,  6948.  7963.  19121.  19122). 

Auch  in  Ägypten  wurde  die  Roma  wahr- 
scheinlich in  Verbindung  mit  Augustus  verehrt, 
so  in  einem  nach  einer  Vermutung  Ulrieh  Wil- 
ekens  wahrscheinlich  aus  Syrien  stammenden 
Papyrus  des  Jahres  215  (vgl.  B.  G.  U.  3,  895, 
Z.  4;  s.  Berichtigungen  und  Xachträge);  man 
liest  dort:  'PJcb[pjT)j  kccI  .... 

In  Gallia  Cisalpina  und  Italien  selbst 
endlich  finden  wir  Roma  und  Augustus  in  zahl- 
reichen Munizipalweihungen  angerufen ; ein 
flarnen  Romae  et  Aug\isti  ist  bezeugt  für  Brixia 
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(C.  I.  L.  5,  4484),  für  Comum  (5,  5226.  5227), 
Eporedia  (5,  6797),  ferner  G.  1.  L.  5,  5511  (Ort 
unbest.);  in  Pola  wird  752/767  a.  u.  c.  der  Roma 
und  dem  Augustus  ein  Tempel  geweiht;  ein 
jlamen  Momae  et  divi  Claudii  wird  erwähnt  in 
Ticinum  (C.  I.  L.  7>,  6431.  ein  flamen  B.  et  A. 
in  Tridentum  (C.  1.  L.  5,  5036)  und  in  Verona 
{C.  1.  L.  5,  3376.  3420.  3427),  ebenda  ein  flamen 
divi  Augusti  et  Romai  (C.  I.  L.  5,  3936). 


Brust  zeigt.  Der  Amazonentypus  ist  der  frühere ; 
doch  ist  die  von  Zoega,  a.  a.  0.  aufgestellte 
Behauptung,  daß  der  langbekleidete,  pallasartige 
Typus  erst  mit  Hadrian  beginne  und  den  an- 
dern allmählich  verdränge,  bis  er  zu  Commodus’ 
Zeit  verschwinde,  weder  für  die  Münzen  noch 
auch  sonst  haltbar;  widerlegt  wird  sie  durch 
die  Darstellung  zweier  Wiener  Kameen  (vgl. 
Sp.  159  untenj,  welche  aus  augusteischer  Zeit 


In  Ostia  in  Latium  befand  sich  eine  aedes  lo  stammen  und  den  Kaiser  neben  Roma  thronend 


Romae  et  Augusti,  ein  flamen  übte  den  Kult 
aus  {C.  1.  L.  373.  400.  4142);  Munizipalkulte 
für  die  Roma  und  den  divus  Augustus  finden 
wir  weiter  in  Aquinum  {C.  L L.  10,  5393),  in 
Potentia  iC.  I.  L.  10,  131),  Sorrent  (C.  I.  L. 
10,  688),  Terracina  (C.I.L.  10,  6305),  LTlu- 
brae  (C.  I.  L.  10,  6485). 

Die  dea  Roma  ist  nie  populär  geworden, 
nur  durch  den  Kaiserkult  ist  sie  zu  einer  ge- 
wissen Bedeutung  gelangt.  Daß  übrigens  der 
Kaiserkult  nicht  von  obenher  einheitlich  durch 
Gesetz  geregelt  war,  geht  schon  daraus  hervor, 
daß  die  Bezeichnung  für  die  Kaiserpriester 
bald  flamen,  bald  sacerdos  ist  (vgl.  Hirschfeld , 
a.  a.  0.  S.  840). 

In  Privatinschriften  kommt  die  Verbindung 
von  Roma  und  Augustus  daher  nur  selten  vor, 
so  in  Luna  in  einer  Inschrift,  die  ex  voto  sus- 
cepto  pro  Salute  imp(eratoris)  Neronis  geweiht 


zeigen,  letztere  in  würdevoller  Weise  lang- 
bekleidet und  gewappnet,  wie  Pallas:  also  in 
dem  Typus, 
welchen 
Zoega  erst 
unter  Hadri- 
an aufkom- 
men  läßt. 

Darstel- 


2)  Victoria  fliegt 
an  die  sitzende 
Roma  heran 
(nach  Bah.  2, 

S.  546  nr.  20). 


3)  Roma,  sitzend, 
blickt  auf  die  Wölfin, 
welche  Romulus  und 
Remus  säugt  (nach 
Bah.  1 S.  72  nr.  176). 


Roma  in 
ganzerFigur 
finden  sich 
aufverschie 
denen  repu- 
blikanischen Denaren;  diese  Darstellungen  be- 
ginnen indeß  erst  in  dem  letzten  Drittel  des 
2.  Jahrh.  v.  Chr.,  also  etwa  von  110  ab;  die 
Göttin  wird  hier  sitzend  dargestellt  und  mit 


ist  lovi  Iuno[;ni]  Minervae  Felicitati  Romae  30  Victoria  in  leicht  erklärlichen  Zusammenhang 


Divo  Augusto. 

Aus  dieser  Verbindung  mit  dem  Herrscher 
im  Kulte  scheidet  jedoch  die  dea  Roma  im 
allgemeinen  frühzeitig  aus ; selbst  Augustus 
wird  schon  zu  seinen  Lebzeiten  allein  in  Italien 
verehrt,  so  in  Benevent  (C.  I.  L.  9,  1556)  und 
an  zahlreichen  anderen  Orten. 

Die  Rolle  der  Roma  war  ausgespielt,  als 
Rom  auf  hörte,  die  Hauptstadt  des  Weltreiches 
zu  sein,  und  Koustantinopel  an  seine  Stelle  trat;  40  an,  vgl.  Fig.  2. 
bisweilen  erscheinen  noch  beide  Städtegöttinnen  Auf  einem 

auf  Münzen  (vgl.  Coh.  7,  S.  456  nr.  108  und  Denar  etwa 
8,  S.  140  nr.  13  nebeneinander  als  Nebenbuhle- 
rinnen; dann  muß  später  die  dea  Roma  der 
Tv^t]  von  Konstantinopel  weichen  (vgl.  Riirck- 
hardt,  Zeitalter  Konstantins,  S.  421  f.). 


gebracht,  so  auf  einem  Denar  der  Nonia  etwa 
des  Jahres  60  v.  Chr.  (Babelon,  monn.  cons.  2,  256 
nr.  1)  und  auf  einem  solchen  der  Poblicia  (um 
90)  bei  Babelon,  ebd.  2,  332  nr.  4;  die  Göttin, 
welche  nach  links  sitzt,  wird  von  der  hinter  ihr 
stehenden  Victoria  bekränzt;  in  freierer  Auf- 
fassung sehen  wir  die  Göttin  auf  einem  Denar 
der  Vibia  des  Jahres  43  v.  Chr.;  Victoria  fliegt 
an  Roma  her- 


des  Jahres  104 
V.  Chr.  sehen 
wir  die  sit- 
zende Roma, 
langbeklei- 
det,  hinblik- 
kend  auf  die 


Archäologischer  Teil. 

Wie  ist  nun  Roma  bildlich  dargestellt  wor 
den?  Um  dies  zu  ermitteln,  sind  wir  vor  allem  öo  Wölfin,  wel- 
auf  Münzbilder  der  Republik  und  Kaiserzeit  che  Romulus 
angewiesen;  von  älterer  Literatur  vgl.  Zoega, 

Bassirilievi  antichi  1,  141  f. ; A.  Senckler,  Jahrb. 
d.  Ver.  d.  Altertumsfr.  im  Rhcinl.  14,  1849, 

S.  74ff. ; F.  Kenner,  Sitz.-Ber.  d.  Wien.  Akad. 

24,  1857,  S.  253  ff. 

Ein  fester  Typus  für  die  Darstellung  der 
Roma  ist  allerdings  nicht  zur  Herrschaft  ge- 
langt, da  man  sie  bald  nach  dem  Vorbilde 


4)  Roma  stehend,  5)  Kopf  der 

rechts  von  ihr  der  Göttin  mit  dem 
Genius  populi  Ro-  riügelhelm 

mani,  der  ihr  einen  (nach  Bah.  1 S.  27.3 
Kranz  reicht  (nach  nr.  38). 

Bab.  1 S.  402  nr.  26). 

und  Remus 

säugt,  im  Felde  zwei  Vögel  (vgl.  Babelon  1, 
S.  72  nr.  176  und  Fig.  3). 

Roma  stehend  begegnet  uns  auf  Denaren 
sullanischer  Zeit;  sie  ist  bekleidet  mit  kurzem 
kriegerischem  Gewände,  trägt  keinen  Helm  und 
hält  in  der  Rechten  eine  Lanze;  neben  ihr, 
nach  links  gewandt,  steht  der  Genius  populi 


kleinasiatischer  Städtegöttinnen  nach  Amazonen-  oo  Romani,  der  sie  bekränzt  (vgl.  Fig.  4). 


art  mit  kurzem  Gewände  und  einer  entblößten 
Brust,  das  Haujjt  mit  dem  Helme  oder,  wie 
auf  kleinasiatischen  Münzen,  mit  der  Mauer- 
krone geschmückt  darstellt,  bald  in  der  Auffas- 
sung der  Athena  Ilohdg  in  langem  Gewände 
mit  Schild,  Speer  und  Helm;  häufig  finden  wir 
auch  einen  Mischtypus,  der  Roma  zwar  in 
langem  Gewände,  aber  mit  einer  entblößten 


A.  Kluegmann,  Veffigie  di  Roma  nei  tipi 
monetarii  piu  antichi,  Roma  1879,  läßt  aller- 
dings als  sichere  Darstellung  der  Roma  nur 
diejenige  auf  der  bereits  erwähnten  lokrischen 
Münze  des  Jahres  550  = 204  gelten  (vgl.  Abb.  1 
bei  Kluegmann) , wo  sie  von  TTItTIC  bekränzt 
und  durch  die  Beischrift  'PßMA  deutlich  ge- 
kennzeichnet wird.  Kluegmann  führt  ferner 
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aus,  daß  die  zahllosen  behelmten  Frauenköpfe 
auf  dem  Avers  des  Triens  sowohl  (vgl.  z.  B. 
Buh.  1 S.  230  nr.  12)  wie  der  Unze  {ehcl.  S,  231 
nr.  15),  welche  gemeinhin  auf  die  dea  Roma 
gedeutet  wurden,  als  Darstellungen  derselben 
nicht  gelten  können  l a.  a.  O.  S.45),  sondern  viel- 
mehr auf  Minerva  zu  beziehen  seien;  diffe- 
renziert sind  die  Köi>fe  durch  den  Helm;  der 
Triens  zeigt  korinthischen,  die  Unze  attischen 
Helm.  Von  einschneidender  Wichtigkeit  aber 
ist  die  Frage,  ob  bereits  von  Beginn  der  Denar- 
währung  an,  also  von  2(>S  v.  Chr.  ab,  die  Roma- 
idee.  auf  der  Vorderseite  der  Denare  in  dem 
weiblichen  mit  dem  Flügelhelm  verzierten  Kopf 
zum  Ausdruck  gelangt  ist. 

Es  ist  dies  eine  ungelöste  Streitfrage,  auf 
die  näher  einzugehen  hier  uneiTäßlich  ist;  zu- 
mal nachdem  sie  hJ.  J.  Haeberliii  in  der  Co- 
rolla  ■numismatica  für  B.  V.  Head  (1906)  S.  135 If. 
in  lichtvoller  Weise  behandelt  und,  wie  mir 
scheint,  gelöst  hat.  Ihre  Entscheidung  erscheint 
aber  um  so  wichtiger,  als  dieser  Kopf  andert- 
halb Jahrhunderte  hindurch  die  überwiegende 
Signatur  der  römischen  Silbermünzen  ausmacht, 
derart,  daß  ihm  in  bezug  auf  den  Raum,  den 
er  innerhalb  der  republikanischen  Prägung 
einnimmt,  kein  anderer  Kojjf  auch  nur  an- 
nähernd gleichgesetzt  werden  kann.  Bis  zum 
Jahre  84  v.  Chr.  hat  dieser  Kopf  die  unbedingte 
Vorherrschaft,  erst  nach  84  verschwindet  er 
von  dem  Silber  der  Republik,  er  wird  von  da 
an  zur  seltenen  Ausnahme.  Dieser  Koj^f  in 
dem  geflügelten,  mit  Crista  und  Greifenhaupt 
gezierten  Helm  galt  der  älteren  Numismatik 
als  Roma,  bis  diese  Auffassung  von  Olivieri 
in  den  Saggi  di.  dissert.  aead.  di  Cortona  t.  4 
(1733),  S.  133f.  bestritten  wurde;  ihm  schloß 
sich  Eckhel,  I).  N.  5 S.  84  an,  der  sich  für 
Pallas  und  mit  Rücksicht  auf  die  Flügel  des 
Helms  für  Pallas  victrix  entschied.  Cuvedoni 
setzte  später  im  Bagguaglio  (1884)  Note  28  an 
Stelle  der  Pallas  die  römische  Minerva  ein. 
Im  Gegensatz  dazu  stellte  sodann  Äldiiti  in 
den  Memorie  della  B.  Acad.  d.  Torino  Ser.  2, 
tom.  3 S.  199  ff.  die  Deutung  des  Koj3fes  auf 
Roma  wieder  her.  Von  archäologischer  Seite 
schloß  sich  Kenner  an  a.  a.  0.  S.  201  Anm.  3. 
Entscheidend  für  die  Auffassung  der  Archäo- 
logie wurde  die  erwähnte  Arbeit  Kluegmanns, 
der  meint,  daß  mit  der  Göttin  mit  dem  Flügel- 
helm  auf  republikanischen  Denaren  Minerva 
gemeint  sei  (vgl.  IGuegmnnn,  a.  a.  0.  S.  47). 

Ihm  folgen  vor  allem  Wissoiva,  Bdigion  u. 
Kultus  S.  282  Anm.  4 und  Baumeister  in  den 
Denkm.  des  Muss.  Altert.  Bd.  3 (1888)  S.  1535, 
während  in  demselben  Werke  Bd.  2 S.  96(3  im 
Artikel  Münzkunde  von  Weil  der  Kopf  als 
Roma  aufgefaßt  wird;  bei  Babeion  wird  in  dem 
erwähnten  Werke  der  Kopf  ohne  Begründung 
als  “Ute  de  la  deesse  Borne”  bezeichnet.  Da 
nun  Kluegmanns  Aufsatz  für  die  Archäologie 
entscheidend,  Babeions  Werke  für  die  Numis- 
matik maßgebend  sind,  so  liegt  die  Sache 
gegenwärtig  so,  daß  der  Kopf  von  Archäologen 
für  Minerva,  von  Numismatikern  für  Roma  ge- 
halten wird.  Es  ist  in  sämtlichen  Untersuchun- 
gen, die  zur  Auffassung  des  Kopfes  als  Minerva 
führten,  immer  nur  gefragt,  ob  diese  Dar- 
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Stellung  (Flügel,  Crista,  Greifenkopf)  für  Minerva 
möglich  sei;  nicht  wurde  gefragt,  ob  der  Mi- 
nerva Roms  in  der  Epoche,  in  welcher  dieser 
Ty|3us  geschaffen  wurde,  die  Bedeutung  zu- 
kommt, welche  die  Annahme  rechtfertigt,  daß 
ihr  Bild  zum  vorzugsweisen  Münzhilde  Roms 
erhoben  werden  konnte.  Für  die  Lösung  dieser 
Frage  ist  nicht  von  rein  typologischen  Gesichts- 
punkten auszugehen,  wie  die  Verteidiger  des 
Minervatypus  tun;  sondern  der  Schweri^unkt 
liegt  vielmehr  in  folgenden  Fragen:  1.  Was 
bedeutet  Minerva  für  Rom  zu  Beginn  des  3.  Jahrh . 
V.  ,Chr.‘?  2.  Wie  war  ihr  Bild  gestaltet  da, 

wo  es  nachweislich  zweifellos  auf  republika- 
nischen Münzen  vorkommt? 

Es  ist  zunächst  davon  auszugehen,  daß 
Minerva  nicht  zum  Kreise  der  ältesten  römischen 
Götter,  den  di  indigetes,  gehört;  diese  Vor- 
stellungen waren  eng  verbunden  mit  dem  Kreise 
der  Interessen,  die  den  Inhalt  des  politischen 
und  wirtschaftlichen  Lebens  der  ältesten  rö- 
mischen Gemeinde  ausmachten.  Minerva  gehört 
also  zu  dem  neuen  Götterkreise,  zu  den  di  no- 
vensides.  Die  griechische  Auffassung  der  Pallas 
als  einer  kriegerischen  Göttin  liegt  der  römischen 
Minerva  durchaus  ferne;  vermutlich  aus  Süd- 
etrurien übernommen,  ist  sie  lediglich  Be- 
schützerin des  Handwerks  und  der  gewerblichen 
Kunstfertigkeit  (vgl.  Wisso-wa,  a.  a.  0.  S.  203  f. 
und  in  diesem  Lexikon  den  Artikel  Minerva). 
Erst  als  an  die  Stelle  der  ursprünglichen  Trias 
luppiter  Mars  Quirinus  die  neue  kapitolinische 
Götterdreiheit  trat,  bildet  Minerva  mit  Juppiter 
und  luno  den  Verein  der  kapitolinischen  Gott- 
heiten, so  daß  ihr  in  dieser  Hinsicht  auch 
kriegerische  Qualität  zugesprochen  werden 
könnte,  als  dem  Mitgliede  der  erhabenen  Drei- 
heit der  das  römische  Gebiet  vom  höchsten 
Punkte  schützenden  Gottheiten.  Aber  nicht  selb- 
ständig waltet  sie  ihres  Amtes,  sondern  nur 
mit  jenen  beiden:  sie  war  und  wurde  niemals 
für  Rom,  wie  Athene  für  zahlreiche  Griechen- 
städte: eine  Athena  Uolidg.  Nach  diesen  Aus- 
führungen spricht,  soweit  ich  sehe,  alles  gegen 
die  Annahme,  daß  der  Kopf  der  ältesten  rö- 
mischen Denare  auf  Minerva  bezogen  werden 
dürfe,  denn  zu  ihrer  Auffassung  als  einer  die 
Stadt  Rom  vorzüglich  repräsentierenden  Gott- 
heit fehlt  jeder  Anlaß.  Prüfen  wir  ferner  das 
Material  der  republikanischen  Münzen  auf  die 
darin  enthaltenen,  zweifellos  die  Minerva  be- 
treffenden Darstellungen,  so  ergibt  sich,  daß 
keine  derselben  eine  Verwandtschaft  mit  dem 
Kopfe  der  älteren  Denare  zeigt,  während  doch, 
wenn  in  diesem  Kopftypus  wirklich  Minerva 
dai'gestellt  gewesen  wäre,  sein  massenhaftes 
Auftreten  im  Verkehr  die  Folge  hätte  haben 
müssen,  daß  seine  Charakteristik  ihren  Einfluß 
auf  die  sonstigen  in  Rom  hergestellten  Minerva- 
bilder ausübte.  Die  Sechs -Götter -Reihe  des 
römischen  Schwergeldes,  dessen  Beginn  etwa 
um  335  V.  Chr.  zu  datieren  ist,  zeigt  deutlich, 
welche  Gottheiten  nach  damaliger  römischer 
Vorstellung  vom  Standpunkt  des  Verkehrslebens 
als  die  wichtigsten  galten. 

Der  As  zeigt  lanus,  die  Unze  Bellona  (ygl. 
Haeberlin,  Systematik  des  ältesten  röm.  Münz- 
wesens S.  31),  der  Semis  luppiter,  auf  Triens, 
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Qnadrans,  Sextans  folgen  Minerva,  Herkules, 
Merkur,  die  Beschützer  des  Handwerkes,  Ver- 
kehres und  Handels.  Diese  Reihe  der  sechs 
Götter  setzt  sich  in  der  den  Denar  begleiten- 
den Kupfeqirägung  unverändert  bis  zum  Jahr 
104  V.  Chr.  fort,  und  zwar  unverändert  nicht 
nur  in  bezug  auf  Zahl  und  Reihenfolge  der 
ursprünglichen  Götterbilder,  sondern  auch  in 
bezug  auf  deren  typische  Darstellung.  Ins- 
besondere auch  die  Darstellung  der  Minerva 
im  einfachen  korinthischen  Helm  mit  Roß- 
schweif setzt  sich  als  stets  gleichbleibend 
während  dieser  langen  Zeit  neben  dem  Kopfe 
des  Denars  mit  Flügelhelm  fort;  es  ist  nun 
undenkbar,  daß  aus  der  Sechs-Götter-Reihe  des 
Kupfers  eine  einzelne  Gottheit  zum  Münzbilde 
des  Silbers  erkoren  worden  wäre.  Also  die 
Göttin  mit  dem  Flügelhelm  ist  Roma. 

Wie  weit  können  wir  nun  die  Darstellung 
der  Roma  zurückdatieren?  Es  wurde  bereits 
gesagt,  daß  sich  Darstellungen  der  Roma  in 
ganzer  Figur  auf  römischen  Denaren  nicht  vor 
dem  Ende  des  2.  Jahrh.  linden.  Früher  er- 
scheint Roma  langbekleidet  auf  der  bereits 
■oben  erwähnten  Münze  der  epizephyrischen 
Lokrer;  man  bezog  diese  Münze  früher  auf  das 
Jahr  204  v.  Chr.  Als  erster  sprach  Mommsen, 
Geschichte  des  röm.  Münzw.  S.  326  die  Möglich- 
keit aus,  daß  sich  diese  Münze  auf  das  Jahr 
274  V.  Chr.  beziehen  könne,  d.  h.  auf  die  Zeit 
nach  Pyrrhus’  Vertreibung,  die  die  Lokrer 
gleichfalls  zum  Dank  gegen  die  römische  Fides 
verpflichtet  hatte.  Die  Vorderseite  der  Münze 
trägt  einen  lupiterkopf ; Heacl  hat  nun  in  seiner 
Hist.  Num.  S.  88  zu  Fig.  51  (vgl.  S.  273,  Fig.  184) 
durch  den  zutreffenden  Hinweis  auf  die  Stil- 
gleichheit dieses  Kopfes  mit  dem  luppiterkopfe 
der  Pyrrhusmünze  es  zur  Gewißheit  erhoben, 
daß  die  Vermutung  Movunsens,  die  Münze 
stamme  aus  dem  Jahre  274  v.  Chr.,  das  Rich- 
tige getroffen  hat.  Hiermit  ist  das  wichtige 
Ergebnis  gewonnen,  daß  der  Begriff  einer  per- 
sonifizierten Roma  der  bildenden  Kunst  bereits 
zu  dieser  Zeit  angehörte.  Es  fragt  sich  nun, 
ob  diese  Kunstschöpfung  nicht  noch  weiter 
zurückdatiert.  Diese  Frage  ist  wohl  zu  bejahen, 
ln  den  Jahren  von  343  — 338  war  es  Rom  ge- 
lungen, sich  an  die  Sjjitze  Mittelitaliens  zu  setzen 
Darauf  geriet  Rom  in  Streit  mit  seinem  Rivalen 
Samnium  um  die  Vorherrschaft  in  Italien.  Durch 
fortschreitende  Siege  gelang  Rom  bis  zum  Jahre 
312  die  erneute  Sicherung  seines  kampanischen 
Besitzstandes,  und  auch  Apulien  wurde  bereits 
großenteils  seinem  Machtgebiete  unterworfen. 
Diese  Tatsachen:  die  freiwillige  Unterwerfung 
der  Kampaner  (343),  die  Bezwingung  der  La- 
tiner, die  Gewinnung  der  Übermacht  über  die 
Samniten  ( — 312)  bezeichnen  das  Aufsteigen 
Roms  zu  einer  Machtfülle,  welche  die  bil- 
dende Kunst  veranlaßte,  im  Hinblick  auf  diese 
großen  Ereignisse  nun  auch  den  Begriff’  einer 
siegreichen  personifizierten  Roma  zu  greif- 
barer Gestaltung  auszuprägen.  In  der  im  Jahre 
335  zugleich  mit  der  kajiuanischen  eröff'neten 
Münzstätte  führte  Rom  um  das  Jahr  312  tief- 
greifende Reformen  im  Sinne  einer  nachhaltigen 
Romanisierung  des  bisher  dort  befolgten  Sy- 
stemes  durch  (vgl.  Haeberlin,  Systematik  des 
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ältest,  röm.  Münzio.  Note  8).  Es  sollte  an  jede 
neue  Didrachmenemission  der  Guß  einer  für 
das  Latinergebiet  bestimmten  Schwergeldreihe 
angeschlossen  werden.  An  der  Spitze  dieses 
neuen  Systems  — also  um  312  — tritt  uns 
nun  zum  ersten  Male  die  Kopfdarsteilung  der 
personifizierten  Roma  entgegen  und  zwar  auf 
einer  Didrachme,  die  sich  durch  die  nur  bei 
ihr  noch  festgehaltene  Namensform  ROMANO 
10  als  die  älteste  des  neuen  Systemes  erweist, 
ferner  auf  der  zugehörigen  Schwergeldreihe: 

1.  Didrachme:  Vs.  Weiblicher  Kopf  nach 
rechts,,  im  phrygischen  mit  der  Crista  versehenen 
Helme,  dessen  Spitze  in  ein  Greifenhaupt  endet. 

Rs.  Stehende  Victoria,  die  Siegesbänder 
an  der  Friedenspalme  befestigend,  dahinter 
ROMANO,  s.  Fig.  6 (bei  Bahelon  1 S.  12  nr.  7 
ist  der  Kopf  als  Minerva  bezeichnet). 

2.  Schwergeldreihe : auf  Tressis,  Dupondius, 
20  As  derselbe  Kopf  auf  der  Vs.;  Rs.  Rad  von 

sechs  Sp>eicheu  (vgl.  Hneherlin,  Coroll.-num. 
S.  140). 

Der  Charakter  dieses  Kopfes  ist  der  einer 
Amazone;  weder  auf  griechischen  noch  auf 
süditalischen 
Münzen  war 
bisher  eine 
ähnlicheKopf- 
darstellung 
30  vorgekom- 
men; es  han- 
delt sich  um 
eine  völlig 
neue  Erschei- 
nung. Daß  der 
Kopf  kein  an- 
derer als  der- 
jenige der  Ro- 
ma sein  kann, 

40  geht  vor  allem  aus  den  politischen  Umständen 
hervor,  unter  denen  er  auftritt.  Rom  hatte 
entscheidende  Siege  errungen,  es  hatte  gleich- 
zeitig die  neu  gewonnenen  Gebiete  durch  den 
Ausbau  der  Appischen  Straße  gesichert  (dar- 
auf bezieht  sich  das  Rad  auf  der  Rs.  der 
unter  2 erwähnten  Münzen).  In  den  bisherigen 
Untersuchungen  über  die  Entstehung  des  Roma- 
kopfes,  auch  von  Kluegmann,  ist  der  Kopf  der 
Didrachme  mit  dem  phrygischen  Helm  und 
50  damit  zugleich  der  eigentliche  Ausgangspunkt 
der  ganzen  Entwicklung  des  Romatypus  über- 
sehen worden.  Kaum  ein  anderer  Typus  war 
geeigneter,  den  Begriff  einer  jugendlichen, 
siegesfreudigen  Roma  einfacher  und  verständ- 
licher zum  Ausdruck  zu  bringen.  Die  phry- 
gische  Helmform  klingt  an  die  Sage  an,  welche 
die  Gründung  Roms  und  nicht  minder  diejenige 
Kapuas  mit  kleinasiatischen  Traditionen,  mit 
den  Helden  Trojas  in  Verbindung  setzt  (vgl. 
60  z.  B.  Anchises  in  phrygischer  Mütze,  Baumeister, 
Henkm.  des  Hass.  Altert.  Bd.  1 S..  81).  Sie  er- 
innert aber  zugleich  an  die  weitverbreitete 
Sage  von  der  städtegründenden  Amazone,  deren 
Heimat  gleichfalls  nach  Kleinasien  versetzt  wird. 
Für  Roma,  die  durchaus  nicht  als  Göttin,  son- 
dern als  sichtbare  Verkörperung  ihres  Selbst 
gedacht  ist,  konnte  keine  geeignetere  Darstellung 
gefunden  wei'den  als  die  Heldengestalt  einer 


6)  Didrachme:  Vs.  weiblicher  Kopf 
nach  rechts,  im  phrygischen  mit  der 
Crista  versehenen  Helme,  dessen  Spitze 
in  ein  Greifenhaupt  endet ; Rs.  ste- 
hende Victoria,  die  Siegesbänder  an 
der  Kriedenspalme  befestigend,  dahin- 
ter Romano  (nach  Bah.  1 S.  12  nr.  7). 
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jener  streitbaren,  mit  der  Gründung  und  Kultur- 
entwicklung zahlreicher  Städte  in  engem  Zu- 
sammenhänge stehender  Jungfrauen.  Der  Greif 
am  Helme  läßt  eine  doppelte  Deutung  zu,  ein- 
mal als  des  Hüters  unwiderstehlicher  Macht, 
wahrscheinlicher  jedoch  als  Siegesbeute,  er- 
rangen in  den  sagenhaften  Kämpfen  der  Ama- 
zone mit  dem  Greifen  (vgl.  Graef  bei  Faulji- 
Wismowa,  JR.-E.  1 S.  1754;  Steiulhig  in  diesem 
Lexikon,  I5d.  1 Sp.  257 ff. , über  Greife:  Furt-  lo 
wängter,  ehd.  S.  1742  tf.)-  In  der  späteren  Ent- 
wicklung erleidet  der  Romakopf  wesentliche 
Veränderungen,  besonders  der  Deiiarhelm  ist 
nicht  mehr  der  phrygische  Helm  der  Didrachme, 
er  ist  ein  Rundhelm;  Crista  und  Greifenkopf 
aber  werden  auf  ihn  von  dem  phrygischen 
Helme  übertragen.  Endlich  treten  als  weiterer 
Helmschmuck  die  Flügel  hinzu,  vielleicht  zu 
deuten  als  die  Symbole  des  Sieges  oder  als  die 
Flügel  des  Greifs,  dessen  Symbole  durch  sie  20 
vervollständigt  werden.  Bei  der  großen  Menge 
der  den  Romakopf  tragenden  Denare  ist  es 
nicht  möglich , hier  auf  alle  stilistischen  Dif- 
ferenzierungen einzugehen ; nur  einige  seien 
hervorgeholien : selten  wird  der  Kopf  statt  nach 
rechts  nach  links  gestellt,  so 
auf  einem  Denar  der  Baebia 
(Bah.  1 S.  254  nr.  12;  einmal 
erscheint  der  Romakopf  inner- 
halb einer  Torques,  so  auf  ;io 
einem  Denar  der  Manlia  {Bah.  2 
S.  176  nr.  2)  s.  Fig.  7;  statt 
der  Flügel  erhält  der  Roma- 
kopf bisweilen  Federn  {Bah.  2 
S.  179  nr.  9).  Wichtiger  als 
diese  immerhin  geringfügigen 
Bab.  2 S.  176  nr.  2).  und  lediglich  auf  einen  Wech- 
sel der  Gewohnheiten  zurück- 
zuführenden Abänderungen  ist  die  Wahrneh- 
mung, daß  der  Helm  mitunter  auch  in  phry-  lo 
gischer  Form  wieder  erscheint,  der  beste  Be- 
weis für  die  Identität  des  Romakojifes  auf  dem 
Denar  mit  seinem  Vorbild  auf  der  Romano- 
Didrachme  (vgl.  Haeberli»,  CoroU.-nmn.  Taf.  6, 
16— 18j. 

In  zahlreichen  Fällen  von  154  v.  Chr.  ab 
steht  der  Name  Roma  neben  oder  unter  dem 
Romakopf;  doch  ist  wohl  lUuegmami,  a.  a.  0. 

S.  52  darin  beizustimmen,  daß  diese  Aufschrift 
nicht  als  erklärende  Beischrift  aufgefaßt  wer-  50 
den  darf.  Diese  Kombination  ist  vielmehr  nur 
darin  begründet,  daß  der  Romakopf  noch  lange 
in  Anwendung  blieb,  als  es  bereits  Brauch 
geworden  war,  den  Stadtnamen  auf  die  Vorder- 
seite der  Denare  zu  setzen.  Dieselbe  Kombi- 
nation findet  sich  bei  den  Köpfen  von  Apollo, 
Venus  u.  a. 

Einer  der  Hauptgründe,  den  OUvieri  a.  a.  0. 
gegen  die  Deutung  des  Kopfes  im  Flügelhelm 
als  Roma  einführte,  war  der,  daß  dieser  näm-  oo 
liehe  Kopf  auch  auf  den  Münzen  der  Samniten 
während  des  Sozialkrieges  vorkomme  (vgl. 
Eaeberlin,  Cor.-num.  Taf.  6,  15.  16).  Diese 
Hauptfeinde  der  Römer,  meint  OUvieri,  hätten 
doch  unmöglich  das  Emblem  der  feindlichen 
Hauptstadt  auf  ihre  Münzen  setzen  können. 
Diese  Beweisführung  trifft  jedoch  deswegen 
nicht  zu,  weil  die  Samniten  auch  sonst  in  bezug 


7)  Romakopf  auf 
einem  Denar 
innerhalb  einer 
Torques  (nach 


auf  eigene  Typen  auffallend  erfindungsarm 
waren.  Sie  kopieren  in  Menge  Bilder  der 
feimllichen  Denare,  den  Romakopf  übertragen 
sie  hierbei  auf  ihre  Italia,  indem  sie  als  Aus- 
druck ihrer  Münzhoheit  den  Landesnamen  hin- 
zusetzen , sei  es  in  lateinischer  Form  Italia 
oder  in  der  oskisehen  Viteliu  (vgl.  Haeberlin, 
a.  a.  0.  Taf.  7,  17.  18).  Frühzeitig  tritt  auch 
der  Romakopf  genau  in  der  Form  des  Denar- 
bildes in  der  römischen  Provinzialprägung  auf, 
zuerst  wohl  auf  Kupfermünzen,  die  in  der  neu- 
konstituierten Provinz  Macedonia  unter  der 
Statthalterschaft  des  Q.  Caecilius  Macedonicus 
während  der  Jahre  148 — 146  v.  Chr.  geschlagen 
wTirden;  vgl.  Gaebhr,  Zeitschr.  f.  Nuni.  Bd.  23 
157  ff. ; Haeberlin,  a.  a.  0.  Taf.  6,  30.  Eine 
weitere  Kopie  des  Romakopfes  mit  dem  Flügel- 
helm, wenn  auch  ohne  das  Greifenhaupt,  er- 
scheint auf  dem  Tetradrachmon,  das  unter  Q. 
Caecilius  Metellus  Macedonicus  um  66  v.  Chr. 
zu  Gortyn  auf  Kreta  geschlagen  wurde  (Hae- 
berliti,  Taf.  7,  25).  Bezeichnet  die  Beischrift  in 
der  Genetivfoim 
PßMAC  in  erster 
Linie  die  Münz- 
hoheit, so  läßt 
.sie  doch  zugleich 
keinen  Zweifel  an 
der  Bedeutung 
des  von  ihr  be- 
gleiteten Bild- 
nisses. Auch  auf 
den  Münzen  der 
Kaiserzeit  über- 
wiegt durchaus 
der  Amazonen-  Roma,  sitzend  nacli  links,  trägt 

i reine  aer  R.  Victoria,  in  der  L.  das 

Pallastypus,  der  Parazonlum  (nach  dem  Abdruck 
also  Roma  in  eines  Originals  im  Kgl.  Mttnzkabi- 
langem,  beide  «ett  zu  Berlin). 

Brüste  bedecken- 
dem Gewände  zeigt,  ist  verhältnismäßig  selten, 
häufig  finden  wir  dagegen  den  schon  erwähnten 
Mischtypus.  Da  der  Amazonentypus  überwiegt, 
vermerke  ich  im  folgenden  nur  den  Pallas- 
typus und  den  Mischtypus  besonders.  Aus 
der  verwirrenden  Fülle  der  Darstellungen  der 
Roma  auf  römischen  Münzen  der  Kaiserzeit 
suche  ich  die  wichtigsten  Typen  herauszuheben, 
unter  Angabe  der  zeitlichen  Begrenzung  des 
Typus;  eine  Aufzählung  aller  einzelnen  Stücke 
ist  hier  unmöglich ; kleinere  Abweichungen 
werden  dem  betr.  Haupttyjnis  untergeordnet. 

Roma  sitzend. 

Der  gebräuchlichste  Typus  ist  wohl  der- 
jenige, der  die  behelmte  Roma  nach  links  sitzend 
zeigt;  sie  sitzt  in  aninjutiger  Haltung  auf  [?J 
einem  Schild,  in  die  linke  Seite  stemmt  sie  das 
kurze  Parazonium,  während  sie  auf  der  ausge- 
streckten Rechten  eine  Victoria  hält;  bekleidet 
ist  sie  mit  dem  kurzen,  bis  an  die  Kniee  rei- 
chenden Gewand,  die  rechte  Brust  ist  entblößt; 
dieser  Typus  findet  sich  die  ganze  Kaiserzeit 
hindurch  von  Nero  {Cohen,  Med.  Imper.  1 S.  297 
hr.  273);  bis  zu  Constancius  Chlorus  {Cohen  7, 
S.  82  nr.  254);  vgl.  Fig.  8. 

Bisweilen  ist  Victoria  dargrestellt  stehend 
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hinter  der  sitzenden  Roma,  so  auf  der  Rück- 
seite einer  Münze  aus  der  Zeit  Hadrians  mit 
der  Aufschrift:  Felix  Roma  {Cohen  2 S.  167 
nr.  714);  Roma  trägt  langes  Gewand  bei  ent- 
blößter rechter  Brust  (Mischtyjjusj,  vgl.  Fig.  tt. 
Die  Victoria  fehlt  häufiger  auf  Münzen  der 
früheren  Kaiserzeit,  so  un- 
ter Nero  {Cohen  1 S.  291 
nr.  178),  unter  Galba  (CoTie« 

1 S.  331  nr.  175);  Roma  lo 
(Misch  typus)  sitzt  nach 
links,  die  Linke  auf  einen 
Schild  gestützt,  in  der 
Rechten  hält  sie  eine  Lanze. 

In  derselben  Auffassung 
9)  Eoma  sitzend,  hm-  finden  wir  Roma  auch  nach 
ter  ihr  steht  Victoria  rechts  sitzend.  Vgl.  Fig.  10 
(nach  Goh.  2 S.  Ki7  auf  einer  hadrianischen 
nr.  714).  Münze  {Cohen  2 S.  135 

nr.  337).  20 

Von  diesem  Grundtypus,  der  also  die  be- 
helmte Roma  auf  [?]  einem  Schilde  nach  rechts 
oder  links  sitzend,  bald  mit,  bald  ohne  Viktoria 
zeigt,  finden  sich  zahlreiche  Abweichungen, 
so  besonders  auf  hadrianischen  Münzen;  Roma 
hält  einen  Zweig  {Cohen  2 S.  135  nr.  341);  sie 

hält  eine  kleine 
Victoria  und  Füll- 
horn {Cohen  2 
S.  135  nr.  342);  30 
Roma  sitzt  auf 
einer  sella  curulis 
{Cohen  2 S.  214 
nr.  1299.  1301. 

1303). 

In  späterer 
Zeit  treten  christ- 
liche Embleme 
bei  diesem  Typus 
auf:  Roma  (Pal-  40 
nach 

links  sitzend,  hält 
in  der  Rechten 

die  AVeltkugel,  überragt  von  dem  Zeichen 
in’  der  L.  eine  umgekehrte  Lanze;  die  Bei- 
schrift lautet  Urha  Roma;  so  häufiger  unter 
Nepotian  {Coh.  8 S.  2 nr.  2,  vgl.  Fig.  11)  bis  zu 
Olybrius  {Coh.  8 S.  234  nr.  3).  Auf  einer  Münze 
aus  der  Zeit  Valentiniaus  III.  {Coh.  8 S.  210 

nr.  4j  hält  Roma,  welche  50 
den  Fuß  auf  ein  Schitfs- 
vorderteil  stellt,  die  Welt- 
kugel, die  überragt  wird 
von  einem  Kreuz. 

Der  Schild,  der  als 
Armstütze  oder  als  Sitz 
selten  auf  den  Roma  dar- 
stellenden Münzen  fehlt, 
ist  häufig  mit  dem  Me- 
dusenhaupte geschmückt  60 
(so  z.  B.  Cohen  3 S.  281 
nr.  441;  Wie  ist  dies  Medusenhaupt  zu  er- 
klären? Perseus,  zu  welchem  Athene  in  inni- 
gem Verhältnisse  steht,  erscheint  oft  mit  dem 
Medusenhaupt  ( vgl . Fwtwünfßer,  A ntike  Gemmen 
Bd.  3 S.  283j;  vielleicht  ist  es  nun  durch  Athene 
der  Roma  vermittelt  worden.  Einige  Besonder- 
heiten seien  noch  hervorErehoben.  Auf  einer 


12)  Koma  sit/iCnd 
nach,  rechts,  ange- 
lehnt an  die  7 Hü- 
gel (nach  Cohen  1 
S.  ä98  nr.  462). 


10)  Koma  sitzend  nach  rechts 
(nach  einem  Original  des  Berliner  lastypus) 
Münzkabinetts). 


11)  Münzbild  der  Roma 
aus  der  Zeit  Nepotians 
(nach  Coh.  8,  S.  2 nr.  2). 


Münze  aus  der  Zeit  Vespasians  {Coh.  1 S.  398 
nr.  404)  sehen  wir  Roma  sitzend  nach  rechts, 
angelehnt  an  die  sieben  Hügel,  auf  das  linke 
Knie  setzt  sie  das  umgekehrte  Parazonium, 
am  Fuße  der  Hügel  säugt  die  Wölfin  Romulus 
und  Remus,  rechts  der  Tibergott  (vgl.  Fig.  12). 

Aus  der  Zeit,  in  der  Konstantinoj^el  und 
Rom  um  dem  Ruhm  der  W elt- 
hauptstadt  buhlen,  begegnen 
uns  häufig  die  Stadtgöttinnen 
von  Rom  und  Konstantinopel, 
gemeinsam  dargestellt,  etwa 
von  Constans  II.  {Coh.  7 S.  456 
nr.  108,  Beischrift:  Gloria  Rei- 
publicae)  bis  zu  Valentiniau  II. 

{Coh.  8 S.  140  nr.  13;  Gloria 
Romanorum). 

Wie  man  Roma  im  5.  .lahrh. 
in  der  Zeit  der  völligen  Zer- 
setzung des  Reiches  zur  Zeit 
des  Priscus  Attalus  darstellte,  mag  die  unten- 
stehende Abbildung  zeigen,  mit  der  LImschrift: 
Invicta  Roma  Aeterna. 

Roma  stehend. 

Viel  seltener  als  der  sitzenden  begegnen 
wir  der  stehend  abgebildeten  Roma  auf  Münzen 
der  Kaiserzeit;  es 
begegnet  dieser  Ty- 
pus schon  unter 
Augustus  (Coh.  1 
S.  167  nr.  828)  und 
auch  noch  unter 
Alexander  {Coh.  7 
S.  186  nr.  8).  Ro- 
ma ist  hier  darge- 
stellt schreitend 
nach  rechts  oder 
nach  links,  meist 
hält  sie  in  der  R. 
eine  Victoria  und 
unter  dem  linken 
Arm  eine  schräge, 

mit  der  Spitze  nach  oben  gekehrte  Lanze;  so 
finden  wir  sie  besonders  unter  Galba  häufig 
dargestellt  (GoA  1 S.  332  nr.  184.  192.  193.  195) 
mit  geringfügigen  Abweichungen,  vgi.  Fig.  14 
= Coh.  1 S.  332  nr.  195,  mit  der  Aufschrift: 
Roma  Renasc{ens). 

So  selbstverständlich  es  ist, 
daß  sich  die  Herrscher,  um 
ihre  Verschmelzung  mit  dem 
Reichsgedanken  auszudrücken, 
häufig  gemeinsam  mit  der  Ro- 
ma darstellen  lassen,  so  haben 
doch  keineswegs  alle  in  dem- 
selben Grade  davon  Gebrauch 
gemacht.  Die  Stellung  des  Au- 
gustus zur  Roma  ist  wiederholt  temi  (nach  Cuh.  i 
erörtert;  trotzdem  erscheint  S.332  nr.  185). 

Roma  auf  Münzen  aus  augu- 
steischer Zeit  recht  selten  (vgl.  Coh.  1 S.  167 
nr.  828).  Der  Roma  und  dem  Augustus  ge- 
meinsam ist  ein  Altar  gewidmet,  der  sich  auf 
der  Rückseite  von  in  Lyon  geprägten  Münzen 
befindet  (Coh.  1 S.  95  nr.  236  if.  und  die  Bei- 
schrift zeigt:  Rom.  et  Aut).  Sehr  beachtens- 
wert erscheint  mir  aber  und  bezeichnend  für 


13)  Münzbild  der  Roma  ans  der 
Zeit  des  Priscus  Attalus  (5.  Jabrli., 
nach  Coh.  8 S.  305  nr.  5). 


14)  Roma  stehend 
mit  schrägerLanze, 
eine  Victoria  hal- 
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15)  Roma  und  Hadrian 
{nach  Coh.  2 S.  232 
nr.  150-1). 


der  Roma  einnahm,  daß  auf  den  unter  seiner 
Regiening  geprägten  Münzen  sich  der  Roma- 
kopf  meines  Wissens  nicht  findet,  ebensowenig 
unter  Caligula  und  unter  Claudius.  Unter  den 
folgenden  Herrschern  erscheint  R.  wieder  mehr 
oder  minder  häufig;  Vespasian  wird  abgebildet, 
wie  er  der  knieenden  Roma  die  Hand  reicht 
{Coh.  1 S.  400  nr.  427);  die  stehende  Roma 
reicht  dem  l’itus,  der  zu  Pferde  sitzt,  das  Pal-  lo 
ladiiam  {Coh.  1 S.  447  nr.  223.  224).  Unter 
Domitian  finden  wir  die  Roma  öfter  {Coh.  1 
S.  ö31  nr.  726— 728;  S.  505 
nr.  408).  Unter  ihm  be- 
gegnet noch  einmal  die  Auf- 
schrift liom.  et  Äug.,  die 
an  dem  Altar  in  Lyon  stand, 
als  Aufschrift  auf  der  Vor- 
derseite eines  zweisäuligen 
Tempels,  in  welchem  man  “o 
Vespasian  sieht,  gekrönt 
von  Pax  und  .Felicitas  (Coh. 

1 S.  505  nr.  407).  Unter 
Ne.rva  begegnet  Roma  ein- 
mal (Coh.  2 S.  12  nr.  13  ^lioma  Benaseens’’),  unter 
Trajan  zweimal  {Coh.  2 S.  40  nr.  204;  S.  41 
nr.  217);  sehr  häufig  natürlich  unter  Hadrian, 
mit  dem  wir  sie  auch  auf  Münzbildern  ver- 
einigt finden,  vgl.  Fig.  15  {Coh.  2 S.  232  nr.  1504). 
Ebenfalls  oft  dargestellt  finden  wir  Roma  auf  30 
Münzen  unter  Antoninus  Pius;  besonders  be- 
merkenswert sind  Münzen  mit  der  ßeischrift 
Bomae  Aeternaeund  einem  zehnsäuligen  Tempel, 
mit  dem  vielleicht  der  von  Hadrian  der  Roma 
und  Venus  gestiftete  Tempel  gemeint  ist  {Coh. 

2 S.  340  nr.  698  tf.);  die  sitzende  Roma  finden 

wir  darge- 
stellt, wie  sie 
Antonin  die 
Hand  reicht,  lo 
welcher  vor 
ihr  steht  {Coh. 

2 S.  369  nr. 
1029).  Selte- 
ner finden  wir 
Roma  unter 
Mark  Aurel 
{Coh.  3 S.  28 
ur.  279;  49 

nr.  481 ; 66  nr.  .50 
657);  sehr  oft 
16)  Roma  reicht  Commodus  die  Welt-  dagegenunter 
kugel  (nach  Coh.  3 S.  305  nr.  562).  LuciuS  VeniS, 

welchen  zahl- 
reiche Münzbilder  mit  Roma  vereinigt  zeigen 
{Coh.  3 S.  178  nr.  66;  S.  198  nr.  299;  S.  201 
nr.  319,  320;  S.  202  nr.  324). 

Auch  unter  Commodus  blüht  die  Romaidee 
noch;  die  sitzende  Göttin  reicht  ihm  die  Welt- 
kugel als  Zeichen  der  Herrschaft;  vgl.  Fig.  16.  60 
Nach  Commodus  sinkt  wie  das  Reich,  so 
die  Romaidee  (vgl.  Preller-Jordan,  röm.  Myth. 

2®  S.  357 f.).  Die  wichtigsten  Beinamen,  die 
Roma  auf  römischen  Münzen  der  Kaiserzeit 
hat,  werden  am  besten  hier  in  alphabetischer 
Folge  zusammengestellt; 

Borna  Aeterna  (häufig  seit  Hadrian)  Coh.  2 
S.  215  nr.  1311  (Hadrian), 


InvicUi  Borna  Aeterna  {Coh.  8 S.  205  nr.  5 
[Priscus  Attalus]), 

Bumu  Commodiana  (vgl.  Preller-Jordav,  a. 
a.  ü.  357  Anm.  5), 

Felix  Borna  {Coh.  2 S.  117  nr.  714  [Hadrian  |), 

Benovatio  Urbis  Bomae  {Coh.  8 S.  24  nr.  8 
[Magnus  Decentius]), 

Borna  B.esurgens  {Coh.  1 S.  400  nr.  424.  427 
[Vespasian]), 

Borna  Yictrix  {Coh.  1 S.  400  nr.  424  [Vespa- 
sian]). 

Auf  griechischenMünzen,  denen  wir  uns 
nunmehr  zuwenden,  finden  wir  die  bekannten 
Typen  im  allgemeinen  wieder.  Es  kommen 
hier  vor  allem  kleinasiatiscbe  Münzen  in  Be- 
tracht, und  da  ja,  wie  wir  gehört,  nach  dem 
’v^orbilde  Smyrnas  zahlreiche  Städte  Kleinasiens 
den  Kult  der  Roma  und  des  Augnistus  rezi- 
pierten, ist  die  Fülle  der  dort  begegnenden 
Romadarstellungen  nicht  verwunderlich.  Als 
Quellen  dienen  besonders  der  Katalog  des  Bri- 
tischen Museums,  verschiedene  Arbeiten  von 
Imhoof-Blnmer  und  im  Notfall  das  freilich  oft 
unzuverlässige  und  veraltete  Werk  Miomiets, 
Description  de  Aledaüles  antiques  grecques  et 
romaiaes. 

Zahlreich  begegnet  uns  der  Typus  der  sitzen- 
den, behelmten,  die  NLkt]  tragenden  Roma,  so 
in  Alabanda  in  Karien  {Katal.  d.  Brit.  Mus.  18 
S.  4 nr.  2;  S.  19  nr.  3;  ferner  in  Tyana  in 
Galatien  {ehd.  S.  98  nr.  19  (Roma  behelmt,  mit 
Chiton  uud  Peplos,  NLn-g  tragend),  in  Sardes 
in  Lydien  (ehd.  22  S.  246  nr.  76  'Itfo:  Pmurf),  in 
Phrygien  in  Ajjpia  {ehd.  25  S.  106  nr.  75),  in 
Cadi  und  Hierapolis  {ehd.  S.  122  nr.  32  und 
S.  313  nr.  212);  vgl.  für  Hierapolis  Imhoof - 
Blumer,  Ahhandl.  der  Bayer.  Alcad.  d.  TTTAs.  18 
S.  737  nr.  689. 

Häufig  ist  auch  das.  Brustbild  der  behelm- 
ten (meist  attischer  Helm)  Roma,  so  auf  lydi- 
schen  Münzen,  z.  B.  in  Bagis  (Katal.  d.  Brit. 
ALus.  22  S.  33  nr.  12),  in  Sardes  (ehd.  S.  249 
nr.  23),  und  auf  phi-y gischen  von  Amorion  (ehd. 
25  S.  49  nr.  50),  Azeanis  (ehd.  S.  23  nr.  4). 

Das  Brustbild  der  Roma  ohne  Helm  finden 
wir  ebenfalls  auf  lydischen  Münzen,  so  in  Bagis 
(ehd.  22  S.  31  nr.  5),  in  Thyatira  (ehd.  S.  294 
nr.  17  ’Pwyr\v^),  in  Tripolis  (ehd.  S.  373 

nr.  35;  vgl.  Imhoof  - Blumer , lydische  Städte- 
münsen  S.  41  nr.  16). 

Besonders  häufig  ist  jedoch  auf  kleinasia- 
tischen Münzen  das  Bild  der  Roma  mit  Mauer- 
krone, einem  Abzeichen,  welches  ihr  mit  zahl- 
reichen andern  kleinasiatischen  Städtegöttinnen 
gemeinsam  ist,  so  auf  lydischen  Münzen  von 
Hermokapelia  {Katal.  d.  Brit.  Mus.  22  S.  99 
nr.  48;  S.  100  nr.  10),  von  Nakrasa  {ehd.  S.  166 
nr.  9),  in  Stratoniceia  {ehd.  S.  284  nr.  7),  ferner 
auf  phry gischen  Münzen  von  Akmoneia  (ehd.  25 
S.  6 nr.  16  Osav  Pcoyrjv),  von  Kibyra  mit  der 
Beischrift  ['Pwjfirj  ’ASQtcxv[y]  zum  Brastbild  der 
Roma,  welche  Hadrians  Züge  trägt,  mit  Turm- 
krone {Imhoof-Blnmer,  Ideinasiat.  Münzen  S.  257 
nr.  28),  von  Synaos  {Imhoof  - Blumer,  Ahh.  der 
Bayer.  Akad.  d.  HVss.  17  S.  748  nr.  741),  von 
Synnada  {Katal.  d.  Brit.  3Ius.  25  S.  395  nr.  19; 
auf  mysiscben  in  Pitane  {ehd.  14  S.  172  nr.  4). 

Bisweilen  finden  wir  die  stehende  Roma, 
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so  auf  einer  ephesischen  Münze  mit  der  Auf- 
schrift: ’E(pt[aicov]  ’Pwfiri  {Imlioof-Blumer,  Ahh. 
der  Bayer.  Akad.  d.  18  S.  639  ur.  -’86); 

Roma  ist  dargestellt  mit  Turmkrone  und  Schleier 
rechtshin  stehend,  die  R.  ist  auf  das  Zepter 
gestützt,  auf  der  L.  hält  sie  eine  Statuette  der 
Artemis  Ephesia, 

Auch  in  Ägypten,  speziell  auf  Münzen  von 
Alexandreia,  wird  Roma  oft  dargestellt;  der 
Typus  der  nach  links  sitzenden  Roma,  welche 
IVi'hij  auf  der  Hand  trägt,  herrscht  vor  (vgl. 
Miomiet  6 S.  410  nr.  2917;  S.  415  ur.  2965  i 
S.  418  nr.  2987;  S.  477  ur.  3498;  S.  490  nr.  3606; 
S.  508  nr.  3780). 

Einzelne  Besonderheiten  verdienen  Erwäh- 
nung; natürlich  ist  es,  daß  Roma  und  Augustus 
in  enge  Verbindung  gebracht  werden,  so  auf 
einer  pergamenischen  Münze  mit  der  Aufschrift : 
f!BÜ  ’Pcbyrj  Ttal  Htßacxä.  Dargestellt  ist 
ein  viersäuliger  Tempel,  in  demselben  krönt 
die  ein  Füllhorn  haltende  Roma  den  Augustus, 
der  in  kriegerischer  Rüstung  vor  ihr  steht 
(Katalog  d.  Brit.  Mus.  14  S.  142  nr.  262). 

ln  Smyrna  gehört  die  dea  Roma  zu  den 
tempeltragenden  Gottheiten  (vgl.  Pick  in  den 
Jahresheften  des  österr.  archäol.  Institutes  in 
Wien  Bd.  7 [1904]  S.  1 ff.). 

Dieser  Typus  ist  unter  Caracalla  (vgl.  Pick 
a.  a.  0.  S.  3 nr.  5),  Alexander  und  Gallien  nach- 
weisbar; Roma  sitzt  nach  links,  auf  der  vor- 
gestreckten R.  ein  Temi^elchen  tragend,  die  L. 


10 


20 


größten  Münzen  der  Stadt  drei  Tempel  neben- 
einander, die  durch  die  Giebelinschriften:  Tf, 
AA,  Pll  als  Temjiel  des  Tiberius,  des  Hadrian 
und  der  Roma  bezeichnet  werden  fvgl.  Fig.  17), 
wozu  auch  die  in  ihnen  aufgestellten  Tempel- 
bilder  pas- 
sen — links 
und  rechts 
ein  stehen- 
der Kaiser 
und  in  der 
Mitte  die 
sitzende  Ro- 
ma (vgl. 

Mionnet  3 
S.  242  nr. 

1364.  1365). 

Auch  unter 
späteren 
Kaisern  keh- 
ren die  Ty- 

peii  mit  den  ^ Smyrnälsche  Münze  aus  der  Zeit  Cara- 
Üiei  lern-  callas  mit  3 Tempeln,  von  denen  der  linke 
peln  öfter  dem  Tiberius,  der  mittlere  der  Roma,  der 
wieder,  un-  rechte  dem  Hadrian  geweiht  ist 
terElagabal  (nach  PU-k  a.  a.  ().  S.  3 nr.  5). 


(Mionnet  3, 

1367,  irrig  unter  Caracalla),  Alexander  (Mion- 
net 3,  1390),  teils  ohne  sichtbare  Kultbilder, 
30  teils  mit  Roma,  unter  Gallien  mit  drei  Statuen 
(Mionnet  3,  1440)  wie  unter  Caracalla). 


18)  Gemma  Augustea,  anwesend:  Tiberins  auf  dem  von  Victoria  gelenkten  Wagen,  Gerraanicus,  Roma  und 
Augustus  (sitzend),  die  Oiktimene,  Caelum  oder  Okeanos,  wahrscbcinlicli  Telliis  (rechts  biiiteu) 

(nach  Furtwünfilcr^  Die  antiken  Gemmen  Band  1 Tafel  56). 


auf  einen  Speer  gestützt.  Es  läßt  sich  zeigen, 
daß  dieser  Typus  mit  der  dritten  Neokorie  von 
Smyrna  zusammenhängt ; die  Stadt  wurde  zum 
dritten  Male  pstokdpo^  unter  Caracallas  Allein- 
herrschaft; von  da  an  zeigen  die  Münzen  im 
Einklang  mit  den  Inschriften  ilie  Titulatur: 
HgvQvaiojv  y'  vsomoQcaj’  (vgl.  Mionnet  3,  1364 
unter  Caracalla).  Die  Erwerbung  der  neuen 
Neokorie  spricht  sich  aber  auch  in  den  Münz- 
bildern aus : es  erscheinen  nämlich  auf  den 


Die  Betrachtung  der  drei  Tempel  lehrt,  daß 
60  die  dritte  Neokorie  von  Smyrna  an  den  Tempel 
der  Koma  geknüpft  wurde,  und  man  könnte 
glauben,  daß  die  Neokorie  der  Roma  entgegen 
der  Kegel  auf  eine  Linie  mit  der  des  Tiberius 
und  Hadrian  gestellt  worden  wäre,  wenn  nicht 
auf  Münzlegcnden  derselben  Zeit  ausdrücklich 
vtornoobiv  Twv  stände  {Mionnet  3, 

S.  240  nr.  1350).  Der  Fall  ist  also  offenbar  so 
aufzufassen,  daß  auch  die  dritte  Neokorie  einem 
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Kaiser  gelten  muß  und  zwar  demjenigen,  unter 
dem  sie  bewilligt  wurde:  Caracalla.  Aber  es 
wurde  kein  eigener  Tempel  erbaut,  sondern 
der  'Feinpel  der  Roma  mit  für  den  Kultus  des 
Caracalla  bestimmt.  Für  Smyrna  wird  daher 
walirscbeinlicb , daß  die  dritte  Neokorie,  (bu- 
Kult  des  Caracalla,  an  den  Tempel  der  Roma 
geknüpft  wurde,  dadurch,  daß  zugleich  mit 
dem 'l'ypus  der  drei  Tempel  die  tempeltragende 
Roma  erscheint.  Hätte  es  sich  um  eine  Neo- 
korie der  Roma  gehandelt,  so  hätte  man  ihre 
Kinrichtung  entweder  durch  ein  Bild  oder  etwa 
durch  den  Typus  der  Stadtaraazone  mit  Tempel 
darstellen  können;  dagegen  eine  Darstellung 
der  Roma  als  Trägerin  eines  Temimls  kann  nur 
bedeuten,  daß  sie  einen  Tempel  — und  das 
kann  außerhalb  Roms  nur  ihr  eigener  sein  -- 
dem  Kaiser  überläßt. 

Neben  den  Münzbildern  finden  wir  Roma 
arrch  auf  Gemmen  bisweilen  dargestellt.  Vor 
allem  ist  zu  nennen  die  berühmte  sog.  Gemma 
Arrgustea  iir  Wien  {Furtiränglrr,  Antike  Gemmen 
Bd.  2,  Taf.  öü). 

Das  Bild  zerfällt  in  zwei  Streifen ; der  obere 
enthält  die  Hauptfiguren ; rechts  thront  Augustus 
im  Mantel  um  den  Unterkörper,  das  Zepter 
in  der  erhobenen  R.,  zu  Füßen  der  Adler.  Als 
Schemel  dient  ihm  ein  Schild.  Zu  seiner  Rech- 
ten thront  neben  ihm  Roma,  irr  Chiton  und 
Mantel,  mit  umgehäirgtem  Schwerte,  die  Lanze 
in  der  R.,  auch  ihr  dienen  Waffen  als  Schemel ; 
.sie  trägt  den  attischen  Helm  mit  drei  Büschen 
in  Anlehnung  aii  die  Athena  Parthenos  des 
Phidias,  sie  blickt  mit  Stolz  auf  Augustus. 
Wahrscheinlich  stammt  diese  Gemme  Yom  Hof- 
steiTischneider  des  Augustus,  dem  Dioskurides 
Ggl.  Furtn'ängler,  a.  a.  O.) 

V on  griechisch-röm  ischen  Gemmen  der  frühe- 
ren Kaiserzeit  ist  ferner  ein  Kameo  in  Wien 
zu  nennen  {Furtirängler,  A.  G.  Bd.  3 S.  315, 
dazu  Fig.  158),  dessen  Hauptgruijpe  der  Gemma 
Augustea  nahe  vei-wandt  ist;  Augustus  hält 
Zepter  und  Doppelfüllhorn,  ein  von  den  Ptole- 
mäern entlehntes  Segensattribut  fvgl.  den  Text 
zu  Taf.  38,  8).  Der  Thron  ist  mit  einer  Sphinx 
geziert  wie  bei  den  großen  Gottheiten  des 
syrisch-phönikischen  Kreises.  Der  Kameo  ist 
vermutlich  von  einem  alexandrinischen  oder 
kleinasiatischen  Künstler  gearbeitet  und  stellt 
Aiigustus  nach  der  Einnahme  Alexandrias  und 
der  Neuordnung  Asiens  im  Besitze  der  ihm 
üliertragenen  göttlichen  Ehren  der  Ptolemäer 
und  Attaliden  dar.  Ferner  ist  zu  nennen  ein 
Karneol  {Fnrtwängler  a.  a.  0.  2,  Taf.  28,  00), 
der  die  römische  Wölfin  mit  den  Zwillingen 
unter  dem  Feigenbaum  zeigt;  Faustulus,  auf 
den  Stab  gestützt,  und  Roma  auf  löwenbeinigem 
Sessel  sitzend,  die  Lanze  aufstützend,  die  L. 
an  den  Schild  legend  betrachten  sie.  Weiter 
eine  hellenistisch-fröhrömische  Gemme  (ebd.  2, 
Taf.  54,  67),  welche  Koma  an  einen  Pfeiler 
gelehnt  zeigt,  auf  den  sie  den  linken  Arm 
stützt,  auf  der  R.  hält  sie  die  Weltkugel  (der 
Typus  schließt  sich  eng  an  den  der  Athena  an 
vgl.  Taf.  34,  93);  vgl.  a.  a.  0.  Taf.  40,  11  (Brust- 
bild der  Roma,  der  Kopf  Athenatypus,  die 
rechte  Brust  ist  entblößt,  vor  ihr  eine  Säule 
mit  der  Figur  der  schwebenden  Victoria  mit 
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Palme  und  Kranz)  und  eine  ähnliche  Darstellung 
der  Koma  auf  einer  braunen  Glaspaste  (ebd.  2, 
Taf.  40.  50  ,i. 

Endlich  verdient  eine  italische  Gemme  Be- 
achtung (Fnrtwängler  2,  Taf.  25,  -34),  welche 
ein  Brustbild  der  Roma  zeigt,  die  mit  der  R 
den  Speer  schultert,  in  der  L.  den  Rundschild 
hält,  auf  dem  wir  Bellerophon  mit  dem  Pegasus 
sehen;  der  runde  Helm  der  Göttin  zeigt  eine 
gerade  em])orstehende  Feder  und  an  der  Seite 
zwei  A'oluten.  Dieselbe  Helmform  haben  wir 
auf  Münzen  des  C.  Poblicius  Malleolus  des 
Jabres  89  v.  Chr.  bei  Babeion,  monn.  cons.  2, 
S.  334  nr.  9 mit  der  Beischrift;  Have  Borna. 
Ganz  dasselbe  Brustbild  der  Roma  erscheint 
auf  Goldmünzen  des  C.  Vibius  Varius  43/42  v.  Chr. 
I IJah.  2 S.  548  nr.  25). 

Von  größeren  die  Koma  darstellenden  Bild- 


11»)  Wandgemälde  der  Roma  im  Palazzo  Barberini 
(nacli  Archäolo!/.  Zeitung  43,  1885  Tafel  4). 

werken  ist  uns  nur  das  berühmte  Wandge- 
mälde im  Palazzo  Barberini  erhalten,  das  wir 
unter  Fig.  19  sehen  (vgl.  Körte,  Arcltäolog. 
Zeitg.  43  [T885]  Taf.  4 und  S.  23  und  dazu 
Matz-v.  Duhn,  A.  B.  3,  4111). 

Allerdings  dürfte  die  Behauptung  v.  Dahns 
a a.  0.,  daß  dieses  Bild  unter  dem  direkten 
Einfluß  des  von  Hadrian  gestifteten  Tempel- 
bildes der  Venus  und  Roma  gemacht  sei,  nicht 
haltbar  sein,  denn  wir  wissen  von  Cass.  Dio  69, 
4,  5 nur,  daß  die  Göttin  sitzend  dargestellt  war, 
und  auch  von  den  zahlreichen  Münztypen  aus 
der  Zeit  Hadrians  kat  keine  Anspruch  darauf 
(vgl.  oben  S.  41),  für  eine  genaue  Nachbildung 
desselben  zu  gelten;  unser  Bild  unterscheidet 
sich,  abgesehen  von  dem  übrigen  Beiwerk,  von 
allen  in  Betracht  kommenden  Münztypen  dieser 
und  der  folgenden  Kaiser  durch  das  Zepter, 
welches  Roma  statt  tler  Lanze  hält.  Zu  datieren 
ist  das  Gemälde  nicht;  da  seit  Hadrian  der 
Pallastypus,  wie  ihn  unser  Bild  zeigt,  mehr 
zur  Geltung  kommt,  so  steht  ja  der  Annahme 
nichts  im  Wege,  daß  das  Bild  unter  Hadrian 
entstanden  sei  und  mit  dem  Kultbilde  des 
Venus-Roma-Tempels  in  irgend  einem  Zusam- 
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Bea  Silria: 

1)  Mars  überrascht  Rea  Silvia,  Kalksteinrelief  im  Nationalmusenm  zu  Pest  (nach 
Archäol.-epigraph.  Mitteilungen  aus  Österreich-Ungarn  13  (1890),  68  Fig.  11):  Sp.  66. 

2)  Mars  und  Rea  Silvia,  Münze  des  Gallienus  (nach  Cohen,  Medaill.  Rom.  5*,  438 
nr.  1003):  Sp.  66. 

3)  Mars  zu  Rea  Silvia  herabschwebend,  Gemälde  aus  den  Thermen  d Titus  (nach 
Baumeister,  Denkmäler  d.  klass.  Altertums  S.  886  Fig.  961):  Sp.  67. 

Rhea: 

1)  Rhea  vor  der  Geburt  des  Zeus.  Von  der  Capitolin.  Ara  (nach  Overbeck,  Kunst- 
mythol.  3 n.  23);  Sp.  93/94. 

2)  Rhea  übergibt  dem  Kronos  den  Stein.  Von  der  Capitolin.  Ara  (nach  Overbeck, 
Kunstmythol.  3 n.  24);  Sp.  93/94. 

Bhesos: 

1)  ünteritalische  Vase  aus  Ruvo  in  Neapel  (nach  Gerhard,  Trinkschalen  und  Ge- 
fäße 2 Tafel  K);  oben:  3 erschlagene  Thraker  am  Boden  liegend;  unten  1.  Diomedes, 
r.  Odysseus:  Sp.  103/104. 

2)  Unteritalische  Vase  der  Sammlung  Fontana  in  Triest  (nach  Wiener  Vorlegebl. 
Serie  C Tafel  3 Fig.  2).  Oben:  Rhesos  mitten  unter  s.  Thrakern  schlafend,  von  Diome- 
des bedroht;  unten  1.  Diomedes,  r.  Odysseus:  Sp.  105/106. 

Rhodos: 

Kopf  der  Rhodos,  Münze  (nach  Catalog.  of  gr.  coins  in  the  Brit.  Museum,  Caria 
pl.  37,  nr.  10):  Sp.  118. 

Roma: 

1)  Roma  sitzend  nach  links,  trägt  in  der  R.  Victoria  (nach  Coh.  2 S.  197  nr.  100:  Sp.  134. 

2)  Victoria  fliegt  an  die  sitzende  Roma  heran  (nach  Babeion  2 S.  546  nr.  20):  Sp.  146. 

3)  Roma,  sitzend,  blickt  auf  die  Wölfin,  welche  Romulus  und  Remus  säugt  (nach  Bab.  1 
S.  72  nr,  176):  Sp.  146. 

4)  Roma  stehend,  rechts  von  ihr  der  Genius  populi  Romani,  der  ihr  einen  Kranz  reicht 
(nach  Bab.  1 S.  402  nr.  26):  Sp.  146. 

5)  Kopf  der  Göttin  mit  dem  Flügelhelm  (nach  Bab.  1 S.  273  nr.  38):  Sp.  146. 

6)  Didrachme:  Vs.  weiblicher  Kopf  nach  rechts,  im  phry gischen  mit  der  Crista  ver- 
sehenen Helme,  dessen  Spitze  in  ein  Greifenhaupt  endet;  Rs.  stehende  Victoria,  die 
Siegesbänder  an  der  Friedenspalme  befestigend,  dahinter  ROMANO  (nach  Bab.  1 S.  12 
nr.  7):  Sp.  150. 

7)  Romakopf  auf  einem  Denar  innerhalb  einer  Torques  (nach  Bab.  2 S.  176  nr.  2):  Sp.  151. 

8)  Roma  sitzend  nach  links,  trägt  in  der  R.  Victoria,  in  der  L.  das  Parazonium  (nach 
dem  Abdruck  eines  Originals  im  Kgl.  Münzkabinett  zu  Berlin);  Sp.  162. 

9)  Roma  sitzend,  hinter  ihr  steht  Victoria  ^ach  Cohen  2 S.  167  nr.  714):  Sp.  163. 

10)  Roma  sitzend  nach  rechts  (nach  einem  Original  des  Berliner  Münzkabinetts):  Sp.  153. 

11)  Münzbild  der  Roma  aus  der  Zeit  Nepotians  (nach  Coh.  8,  S.  2 nr.  2):  Sp.  153. 

12)  Roma  sitzend  nach  rechts,  angelehnt  an  die  7 Hügel  (nach  Coh.  1 S.  398  nr.  462): 
Sp.  154. 

13)  Münzbild  der  Roma  aus  der  Zeit  des  Priscus  Attalus  (5.  Jahrh.,  nach  Coh.  8 
S.  305  nr.  6):  Sp.  154. 

14)  Roma  stehend,  mit  schräger  Lanze,  eine  Victoria  haltend  (nach  Coh.  1 S.  332  nr.  186)- 

Sp.  154,  '• 

16)  Roma  und  Hadrian  (nach  Coh.  2 S.  232  nr.  1604):  Sp.  155. 

16)  Roma  reicht  Commodus  die  Weltkugel  (nach  Coh.  3 S.  305  nr.  562):  Sp.  166. 

17)  Smyrnäische  Münze  aus  der  Zeit  Caracallas  mit  3 Tempeln,  von  denen  der  linke 
dem  Tiberius,  der  mittlere  der  Roma,  der  rechte  dem  Hadrian  geweiht  ist  (nach  Pick, 
Jahreshefte  d.  österr.  arch.  Inst,  in  Wien  Bd.  7 (1904),  S.  3 nr.  5):  Sp.  168. 

18)  Gemma  Augustea,  anwesend;  Tiberius  auf  dem  von  Victoria  gelenkten  Wagen,  Ger- 
manicus,  Roma  und  Augustus  (sitzend),  die  Oikumene,  Caelum  oder  Okeanos,  wahr- 
scheinlich Tellus  (rechts  unten,  nach  Furtwängler,  Die  antiken  Gemmen  Bd.  1 Tafel  66): 
Sp.  167/168. 

19)  Wandgemälde  der  Roma  im  Palazzo  Barberini  (nach  Archäolog.  Zeitung  43, 

1886  Tafel  4):  Sp.  160.  

Die  nächsten  (unter  der  Presse  befindlichen)  Lieferungen  enthalten  u.  a.  die  Artikel 
Salus,  Sancus,  Saturnus  etc.  (von  Wissowa),  Saeculum,  Salvia,  Silvanus,  Silvia, 
Sors,  Summanus  etc.  (von  Peter),  Romulus  (von  Carter),  Sarpedon,  Sinon  (von  Immisch), 
Scheria  etc.  (von  Jessen),  Salacia,  Salmoneus,  Sphinx  (von  Ilberg),  Satyros,  Seilenos, 
Bobas  etc.  (von  Kuhnert),  Seirenen  (von  Weicker),  Unterwelt  etc.  (von  Rubensohn),  Sa- 
bazios  (von  Eisele),  Salamis,  Schoineus,  Skeiron,  Skylla,  Smyrna  etc.  (von  Waser), 
Batis,  Schow,  Sechnut,  Sefchet,  Selket,  Set,  Sokaris,  Sothis,  Suchos,  Sutech 
(von  Roeder),  Samaä,  Sin  etc.  (von  A.  Jeremias),  Sisyphos  (von  Wilisch),  Sarapis,  Semi- 
ramis  (von  Lehmann-Haupt),  Semele  etc.  (vonHackl),  Sternbilder  (von  Boll  und  A.  Jeremias), 
Telchines  (von  Friedländer),  Sosipolis,  Themis  (von  Weniger),  Sol,  Strigae,  Talassio  etc. 
(von  Prz.  Richter)  etc. 


Schriften  von  W.  H.  Roscher 
im  Verlage  von  n.  G.  Teubner  in  Leipzig: 

Studien  zur  (griechischen  Mytholoi^ie  und  Kulturgeschichte  vom  ver- 
gleichenden Standpunkte. 

1.  Heft:  Hermes  der  U'indffott.  Eine  Vorarbeit  zu  einem  Handbuch  der  griechischen 
Mythologie  vom  vergleichenden  Standpunkt.  [Xu.  13.S  S.]  1878.  geh.  JC  3.60. 

H.  Heft:  Die  Oorgoiien  und  Ver>vaiidtes.  Eine  Vorarbeit  zu  einem  Handbuch  der  1' 
griechischen  .Mythologie  vom  vergleichenden  Standpunkt.  [IX  u.  138  S.]  1979. 

geh.  HA.  — 

HI.  Heft:  Nektar  und  Ambrosia.  Mit  einem  Anhang  über  die  Grundbedeutung  der 
Aj)lirodite  und  .Athene.  |VIII  u.  116  S.]  1883.  geh.  Jt.  3.60. 

IV.  Heft:  i'ber  Selene  und  Yeruandtes.  Mit  einem  Anhang  von  N.  G.  Politis  über 
die  bei  den  Neugriechen  vorhandenen  Vorstellungen  vom  Monde.  Mit  5 Bilder- 
tafelii.  |XA'I  u.  202  S.|  1890.  geh.  J(.  — 

Niicliträgt*  zu  ineiuer  Schrift  tthcr  Seleue  und  Verwandtes.  [56  S.} 
1S95.  gell.  Jt  '2 . — 

Das  von  <lcr  „Kyiiauthropie“  handelnde  Fragment  des  Marcellus  von 
Siilc.  Mit  6 Textfiguren.  [92  S. ] 189*).  geh.  Ji  4. — 

Kphialtes,  eine  pathologißch- mythologische  Abhandlung  über  die  Alp- 
träume und  Aljidäinonen  des  klassischen  Altertums.  [132  S.]  1900. 

geh  Jt  4 . — 

Die  cnueadiselicu  und  hchdoiuadisehen  Fristen  und  Wochen  der 
ältesten  (»ricelien.  Ein  Beitrag  zur  vergleichenden  Chronologie  und 
Zahlenmystik.  [92  »S. | 1903.  geh.  uit  3. — 

Die  Sieben-  und  Nennzahl  im  Kultus  und  Mythus  der  Griechen 

nebst  einem  Anhang,  Nachträge  zu  den  „Enneadischen  und  hebdoma- 
dischen  Fristen  und  Wochen“  enthaltend.  [IV  u.  126  S.]  1904.  geh.  </^4. — 

Die  Hcbdomadenlehren  der  griechischen  Philosophen  und  Ärzte» 

Ein  Beitrag  zur  Geschichte  der  griechischen  Philosophie  und  Medizin. 

|iy  u.  240  S.]  1906.  geh.  A 10.— 

Fnneadische  Studien.  Versuch  einer  Geschichte  der  Neunzahl  bei  den 
Griechen  mit  besonderer  Berücksichtigung  des  ältesten  Epos,  der  Philo- 
soiihen  und  Ärzte.  [111  u.  170  S.]  1907.  geh.  Jl  ^ . — 

Demnächst  erscheint: 

Die  Zahl  40  im  Glauben,  Brauch  und  Schrifttum  der  Semiten.  Ein 

Beitrag  zur  vergleichenden  Beligionswissenschaft,  Volkskunde  und  Zahlen- 
mystik. [48  S.]  1909.  geh. 

Die  Tessarakoiitadeiileliren  der  Griechen,  [ca.  10  Bogen.] 

Im  Verlage  von  W.  Eiigelmann  in  Leipzig: 

Studien  zur  vergleichenden  Mythologie  der  Griechen  und  Römer.  ' 

2 Hefte. 

}.  ApoHou  lind  .Mars.  [.K  u.  94  S.]  1873.  geh.  — 

II.  Juno  und  Hera.  [X  u.  106  S.]  1876.  geh.  JC  Z. — 
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Verzeichnis  der  Abbildungen 

in  der  sechzigsten  Lieferung. 

Koma  — Sandas. 


Koiinilus: 

1)  Kopf  d.  Herkules  u.  die  Wölfin  mit  Romulus  u.  R.,  röm.-kampan.  Münze  (nach  j 

Babeion,  Monn,  de  la  rep.  Rom.  1):  Sp.  202,  i 

2)  Der  ,\ltar  von  Ostia:  links  unten  Romulus  und  Remus,  Tiber;  oben  Palatinus  und  i 
zwei  Hirten  (nach  Originalphoto^raphie):  Sp.  203/204. 

3)  Die  Ara  Casali  (nach  Brunn,  Kl.  Sehr.  1 p.  41):  oben:  Mars  u.  Rh.  Silvia,  2.  Streifen:  i 

Rh.  Silvia  u.  die  Zwillinge:  3.  Streifen:  Aussetzung  der  Zwillinge;  4.  Streifen:  die  Wölfin  j 
und  die  Zwillinge:  Sp.  205.  ] 

4)  Rüm.-Campanische  Münze  (zweite  Serie);  nach  Babeion,  Monn,  de  la  räp.  Rom.  1 
p.  20);  Sp.  '-05. 

5)  Spiegel  von  Bolsena  (nach  Monn,  dell’  Inst.  1879;  vgl.  oben  Bd.  1 Sp.  1465  unter  ; 

'Faustulus’):  Sp.  207.  ‘ 

Kosnierta:  I 

1)  Rosmerta  und  Mercurius,  Relief  von  Eisenberg  (nach  Originalphotogr.) ; Sp.  213/214.  , 

2)  Relief  von  Metz  (nach  Ch.  Robert,  ßpigr.  de  la  Moselle  pl.  4,  5):  Sp.  216.  ! 

3)  Votivrelief  von  Schorndorf  (nach  Haug  und  Sixt,  Die  röm.  Inschr.  und  Bildwerke  j 
Württembergs  S.  212):  Sp.  217. 

4)  Relief  aus  Devant-les-Ponts  bei  Metz  (nach  Korr.-Bl.  d.  Westd.  Zeitschr.  8 S.  265); 

Sp.  218. 

5)  Relief  aus  Wiesbaden  (nach  Lehner,  Das  Provinzialmuseum  in  Bonn  1 Taf  28,  3): 

Sp.  211^220. 

6)  Relief  der  luppitersäule  von  Mainz  (nach  Originalphotographie):  Sp.  221/222. 
Sabazios: 

1)  Cista  inystica,  Münze  von  Apameia  (nach  Catalogue  of  greek  coins  Br.  M.  Phrygia 
pl.  1):  Sp.  237. 

2)  Sabazios  ein  Rauchopfer  empfangend,  Relief  von  Blaundos  (nach  Conze,  Reise 
auf  den  Inseln  des  thrak.  Meeres  Taf  17,  7);  Sp.  243. 

3)  Sabazios  von  Men  geleitet,  Relief  von  Koloe  (nach  Photographie):  Sp.  244. 

4)  Sabazios  auf  einem  Widderkopf  stehend,  Votivhand  von  Resina  (nach  Antichitä 
di  Ercolano  5,  37):  Sp.  245. 

5)  Votivhand  von  Avenches  (Handrücken,  nach  Bulletin  de  la  societe  de  l’Allier  1891,  , 

pl.  8):  Sp.  246.  ' 

6)  Votivhand  von  Avenches  (Handinneres,  nach  Bulletin  de  la  societe  de  l’Allier  1891,  j 
pl.  8):  Sp.  246. 

7)  Statuette  von  Amiens  (nach  Revue,  archeologique  1894,  2.  374):  Sp.  247. 

8)  Bronzerelief  in  Kopenhagen  (nach  Blinkenberg,  Arch.  Studien  Tafel  2):  Sp.  247. 
Salamis: 

1)  Salamis  als  eponyme  Stadtgöttin  auf  salamin.  Kupfermünze  des  4.  Jahrh.  v.  Ohr. 
(nach  Imhoof-Blumer  im  Journ.  Internat,  d’arch.  numism.  11,  1908,  Taf.  6,  7):  Sp.  286. 

2)  Schwert  in  Scheide  mit  Riemen  auf  Schild,  Revers  der  salamin,  Kupfermünze 
(nach  .Toum.  Internat,  d’arch.  numism.  11,  1908,  Taf  6,  7):  Sp.  286. 

3)  Salamis  als  Göttin  der  Fruchtbarkeit  auf  salamin.  Kupfermünze  d,  4.  Jahrh. 

V.  Ohr.  (nach  Journ,  internat.  d’arch.  numism.  11,  1908,  Taf.  6,  8):  Sp.  286. 

Salmoiieiis: 

Vasenbild  von  einem  rotfig.  Krater  in  Chicago:  Der  rasende  Salmoneus,  anwesend 
Iris  und  seine  Gattin  (verkleinert  nach  Amer.  Journ.  of  Arch.  1899  pl.  4):  Sp.  291. 

Salus: 

1)  Münze  (nach  Babeion,  Monnaies  de  la  republique  Romaine  2 S.  108,  Fig.  17):  Sp.  296. 

2)  Münze  (nach  Babeion,  Monnaies  de  la  republique  Romaine  1 S.  106,  Fig.  8):  Sp.  300. 

3)  Münze  (nach  Not.  d.  Scavi  1901,  57);  Sp.  300. 

Saucus: 

Statue  des  Semo  Sancus  (nach  Annali  d.  Institute  1895  tav.  d’agg.  A);  Sp.  318. 
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161  Roma  (Wandgemälde) 

menhang  stehe;  aber  erweisbar  ist  das  nicht. 
Wahrscheinlich  hat  sich  auch  Zoeaa  durch 
■dieses  Bild,  indem  er  es  zu  dem  Kultbild  des 
Romatempels  in  Beziehung  setzte,  zu  der  schon 
öfter  widerlegten  Behauptung  verführen  lassen, 
daß  der  Pallastypus  für  Darstellung  der  Roma 
erst  unter  Hadrian  auf  komme ; vgl.  das  Medaillon 
■des  Domitian  bei  Fröhner,  les  med.  de  l’emp. 
rom.  pl.  1,  2,  das  Roma  ganz  in  der  Gestalt 
■der  Athene  zeigt. 

Roma  sitzt  auf  einem  Stuhl  ohne  Arm-  und 
Rückenlehne  in  ruhiger,  majestätischer  Hal- 
tung. Sie  ist  bekleidet  mit  einem  an  den 
Schultern  genestelten  weißen  Untergewand, 
welches  den  oberen  Teil  der  Büste  freiläßt. 
Darüber  trägt  sie  ein  mit  dunkelfarbigem  Gürtel 
gegürtetes  Prachtgewand  aus  schwerem  Stoff 
von  gelber  Farbe.  In  der  R.  hält  sie  eine 
Victoria,  in  der  L.  ein  Zepter.  Auf  ihren 
■Schultern  sitzt,  was  sich  sonst  nirgends  findet, 
eine  weibliche  Flügelgestalt , die  nach  innen 
gewandten  Hände  auf  die  Schultern  der  Göttin 
gestützt.  Roma  ist  als  siegreiche  Weltbeherr- 
scherin aufgefaßt.  Als  solche  führt  sie  das 
Zepter  und  stützt  die  L.  auf  die  Weltkugel. 
Denselben  Gedanken  drückt  die  Victoria  in 
■der  Hand  der  Roma  aus.  Zwei  andere  Sieges- 
göttinnen sitzen  außerdem  auf  den  Schultern 
der  Göttin,  als  die  stets  bereiten  Boten  ihrer 
Macht.  Schwer  verständlich  sind  die  Gruppen 
an  den  Pfosten  des  Sessels  (vgl.  Körte  a.  a.  0. 
S.  30). 

Nachdem  wir  eine  ganze  Reihe  von  Dar- 
stellungen der  Roma  gesehen  haben,  ist  es  in- 
teressant zu  hören,  wie  spätere  Autoren  sie 
schildern;  vor  allem  sind  hier  beachtenswert, 
weil  sie  archäologisch  gehaltvoll  sind,  die 
Schilderungen  eines  späten  gallischen  Autors, 
des  christlichen  Bischofs  und  Heiligen  C.  Sol- 
lius  Apollinaris,  dessen  Gedichte  trotzdem  von 
Vorstellungen  heidnischer  Mythologie  erfüllt 
sind;  genannt  seien  folgende  Stellen:  Carm.  2 
31f.,  340;  ö,  13f.  351.  590;  7,  46.  121.  Die 
Erscheinung  der  Roma  wird  von  dem  genannten 
Autor  ausführlich  geschildert  im  Panegyricus 
des  Kaisers  Majorian  (Carm-  5,  13 if.): 

Sederat  exerto  hellatrix  pectore  Koma 
cristatum  turrita  caput,  cui  pone  capaci 
casside  prolapsus  perfundit  terga  capillus. 
Laetitiam  censura  manet,  terrorqtce  pudore 
crescit,  et  invita  siiperat  virtute  venustas^ 
Ostricolor  pepU  textus,  quem  fibuJa  torto 
mordax  deute  vorat,  tum  quklquid  mamma 

refundit 

iegminis,  hoc  patulo  concludit  gemrna  recussu. 
Hinc  fulcit  rutilus  spatioso  circite  laevum 
umbo  latus. 

Mit  dieser  Beschreibung  stimmt  die  spätere 
im  Panegyricus  des  Anthemius  {Carm.  2,  389 If.) 
in  allem  Wesentlichen  überein;  doch  sind  die 
Attribute  der  Göttin  noch  mehr  gehäuft.  An 
der  letztgenannten  Stelle  rüstet  sich  die  als 
grimmig  (torva)  bezeichnete  Göttin  zu  einem 
weiten  Weg,  indem  sie  die  gelösten  Haare 
sammelt  und  die  Türme  auf  dem  mit  Lorbeer 
bekränzten  Kopf  mit  dem  Helm  bedeckt.  Zur 
Linken  hängt  das  Schwert,  in  der  Hand  hält 
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sie  den  Schild,  dessen  Darstellungen  beschrie- 
ben werden,  ebenso  die  das  Gewand  festhaltende 
Spange.  Die  eine  Brust  ist  entblößt;  außer- 
dem hält  sie  noch  die  Lanze  und  trägt  einen 
Eichenstamm  mit  Trophäen. 

Endlich  werden  noch  die  Sandalen,  deren 
Bänder  um  die  Beine  gewickelt  werden,  aus- 
führlich beschrieben  (vgl.  die  Beschreibung  der 
Sandalen  Epist.  8,  2) ; so  ausgerüstet  fliegt  die 
Göttin  durch  die  Lüfte.  Diese  beiden  Schil- 
derungen sind  in  allen  ihren  Bestandteilen 
aus  Ciaudian  entnommen.  Bei  diesem  {Olybr. 
et  Prob.  coss.  1,  75  ff.)  finden  wir  schon  als 
charakteristisches  Kennzeichen  der  Göttin  das 
Gewand,  das  an  der  einen  Seite  durch  eine 
Gemme  zusammengehalten  wird  und  die  andere 
freiläßt;  die  halb  entblößte  Brust  wird  von 
dem  purpurnen  Wehrgehenk  überschnitten. 
Das  Wesen  der  Göttin  wird  durch  einen  Ver- 
gleich mit  der  jungfräulichen  Minerva  veran- 
schaulicht ''  innuptae  ritus  imitata  Minervae'' 
{Carm.  .1,  83).  In  dem  Gesamtbilde,  das  wir 
uns  von  der  Göttin  Roma  zusammenfassend 
machen,  ist  nur  ein  einziger  Zug,  den  Sidonius 
nicht  aus  Ciaudian  entnommen  hat,  sondern 
selbständig  angibt,  nämlich  die  Türme  auf  dem 
behelmten  Haupte  der  Göttin  Hnclusae  latuerunt 
casside  turres’  {Carm.  2,  392);  dieser  Zusatz 
des  Sidonius  ist  sicher  zu  verwerfen,  da  Türme 
unter  dem  Helm  eine  plastisch  unmögliche  Vor- 
stellung sind;  vgl.  K.  Purgold,  archäol.  Be- 
merkungen zu  Ciaudian  u.  Sidonius  S.  20  f.  Diese 
Angabe  beruht  bei  Sidonius  entweder  auf  der 
allgemeinen  Vorstellung,  daß  Städtegottheiten 
gewöhnlich  durch  eine  Mauerkrone  bezeichnet 
werden,  oder  er  hat  sie  vielleicht  auch  direkt 
von  einem  früheren  Dichter  entnommen,  bei 
dem  Roma  nur  mit  den  allgemeinen  Zügen  vom 
Wesen  dieser  Gattung  und  noch  nicht  in  der 
später  typischen  Form  der  kriegerischen  Pallas 
charakterisiert  war. 

Wir  haben  uns  also  in  allen  Zügen,  die 
für  die  äußere  Erscheinung  der  Roma  wesent- 
lich sind,  an  Ciaudian  zu  halten  (vgl.  8,  503; 
15  de  bell.  Gild.  17ff. ; 22  de  cons.  Stilich  laude 
2,  269,  408). 

Hier  stellt  sie  sich  uns  unter  dem  Bilde 
einer  kriegerischen  Göttin  dar,  mit  Helm,  Schild 
und  Lanze  gerüstet,  die  halbe  Brust  entblößt, 
wie  bei  Jägerinnen  und  Amazonen;  im  übrigen 
werden  wir  sie  uns  mit  langem  Gewände  be- 
kleidet denken  müssen.  Es  wird  das  nicht 
ausdrücklich  gesagt,  geht  aber  aus  dem  wieder- 
holten Vergleich  mit  Minerva  und  der  Her- 
vorhebung ihrer  ernsten  Würde  und  strengen 
Züchtigkeit  {Carm.  1,  91  f.)  wohl  sicher  hervor. 
Dies  wäre  also  der  Typus,  den  ich  als  Misch- 
typus bezeichnete,  und  der  uns  ja  auf  Münzen 
wiederholt  begegnet  ist.  Wahrscheinlich  ist 
außer  auf  Münzen,  die  als  Wertzeichen  beson- 
deren Bedingungen  unterliegen,  Roma  über- 
haupt nicht  als  Amazone  dargestellt  (vgl.  Pur- 
gold a.  a.  0.  8.  26),  und  demgemäß  haben  wir 
wohl  in  der  bei  der  großen  Menge  römischer 
Triumphalreliefs  omftretenden  Amazonengestalt 
nicht  Roma,  sondern  Virtus  zu  erkennen. 
Die  Darstellung  derselben  in  ganz  überein- 
stimmender Bildung  ist  zuerst  von  Gerhard 
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Roma  ,11.  Virtus  in  d.  Kunst) 

• Frodromos  S.  'll'l-.  vgl.  Jahn,  archäol.  Beitr. 
S.  313)  auf  Sarkophagen  bei  der  Jagd  des  Hip- 
polytos  erkannt  worden;  ebenso  erscheint  sie 
auch  auf  Meleagersarkophagen  (hier  zuerst  nach- 
gewiesen  von  lldhiy,  AnnaJi  de  Inst.  1363, 
S.  UO  tf.  und  auf  den  Reliefs  von  Sarkophagen, 
welche  ohne  eine  solche  mythologische  Be- 
ziehung eine  Jagd,  gewöhnlich  eine  Löwenjagd 
darstellen  (vgl.  Jlälhr,  Handh.  d.  Arch  d.  A. 
§ 4‘27,  1,  wo  diese  Gestalt  noch  Roma  genannt 
ist;  die  richtige  Ei-klärung  bei  llelbiy  a.  a.  0. 
S.  ‘j3  nr.  1).  Ilieran  scheinen  sich  die  Reliefs 
nimischer  Triumphalmonumente  unmittelbar 
anzuschließen,  welche  dieselbe  Gestalt  in  der 
Begleitung  des  Kaisers  zeigen,  entweder  im 
Kampf  ihm  zur  Seite  stehend  {BeUori,  vet.  arc. 
triumph.  tab.  42  neben  Trajan  l>ei  den  Daciern) 
oder  beim  feierlichen  Einzug  ihn  geleitend  (so 
auf  dem  Relief  vom  Titusbogen  bei  Fhdippi. 
die  röm.  Triumpduürel.  in  Abhandl.  der  sdchs. 
des.  d.  ir/.vs.,  phd.-hist.  Kl.,  vol.  6,  Taf.  2 und 
bei  BeUori  a.  a.  ü.  tab.  23).  Eine  Lösung  der 
Homa-Virtus-Erage  ist  nur  angesichts  der  Mo- 
numente selbst  möglich;  es  kann  hier  nur  als 
Problem  hingestellt  werden,  ob  die  bisher  all- 
gemein gelteiule  Bezeichnung  dieser  Gestalt 
als  Roma  wirklich  Ijegründet  ist,  und  ob  Koma 
überhaupt  noch  auf  anderen  Monumenten  als 
auf  Münzen  in  der  für  sie  angenommenen  Ama- 
zonengestalt gebildet  worden  ist. 

Jedenfalls  muß  es  auffallend  erscheinen,  daß 
in  den  eben  betrachteten  Schilderungen,  welche 
ilie  römischen  Dichter  von  ihr  entwerfen  — 
abgesehen  allerdings  von  der  Erwähnung  der  den 
Amazonen  eignenden  entblößten  einen  Brust  — , 
eine  solche  1 )arstellung  der  Roma  sich  nirgends 
angedeutet  findet,  daß  sie  vielmehr  der  Auf- 
fassting  von  dem  Wesen  der  Göttin,  wie  sie 
bei  den  Dichtern  hervortritt,  geradezu  wider- 
spricht. Bei  diesen  wird  überall  ihr  strenger 
Ernst  und  die  Würde  ihrer  Erscheinung  her- 
vorgehoben. Eine  Stelle  Ciaudiuns  allerdings 
(t'«rw.  23,  3,ö6tf.;  scheint  sich  zugunsten  jener 
Erklärung  anführen  zu  lassen;  in  diesem  Ge- 
dichte nämlich,  welches  das  sechste  Konsulat 
des  Honorius  verherrlichen  soll,  erscheint  diesem 
Roma,  um  ihn  zu  bewegen,  endlich  in  die  Stadt 
einzuziehen.  Sie  stellt  ihm  vor,  wie  sie  schon 
nach  der  Unterwerfung  Afrikas  den  Kaiser  er- 
wartet und  seinen  Triumph  vorbereitet  habe, 
dann  heißt  es  (Vers  374tf.j: 

Irnininr  parabantnr  ■pomp)ae  sinudacra  fntnrae 
Tarpcio  spectandii  Jovi,  caelata  metallo 
classis  ut  nurnto  sulcaret  remige  fluctus, 
nt  Mns.syla  tuos  anteirent  opp)ida  ciirrus, 
Falladiafpie  conuts  inrtexus  nrmulvne  Triton 
edomitis  reheretur  equis,  et  in  aere  trementem 
snecinctae  fumulmn  ferrent  Atlanta  cohortes. 

iJiese  Schilderung  entspricht  der  eines  wirk- 
lichen Triumphzuges,  wie  sie  Claudia, n an  einer 
anderen  Stelle  zu  Ehren  des  Stilicho  beschreibt 

• ('arm.  24  de  cons.  Stil.  laude  3,  14 ff.):  die 
überwundenen  Völker  zur  Seite  des  Triumph- 
gesiianues,  hinter  dem  Gestalten  eroberter  Städte 
und  Flüsse  als  Gefangene  aufgeführt  werden, 
ebenso  wie  wir  auf  dem  Friesrelief  vom  Titus- 
bogen in  der  DarsteUung  des  Triumphzuges 


des  Kaisers  die  succinctae  cohortes  den  Fluß- 
gott des  überwundenen  Landes  einhertragen 
sehen.  Enthält  nun  jene  erste  angeführte  Stelle 
Claitdians  Elemente,  die  sich  wirklich  in  rö- 
mischen Triumph  darstellungen  wiederfinden, 
so  läge  es  nahe,  auch  die  Worte,  mit  denen 
Roma  dort  ihre  Schilderung  beginnt  (Vers  361)), 
zur  Erklärung  derselben  heranzuziehen.  Sie 
sagt:  ast  ego  frenabam  geminos,  quibus  altior 
ires,  electi  candoris  equos.  Sollte  nun  nicht  jene 
Gestalt  Roma  sein,  welche  auf  dem  Relief  des 
Titusbogens  die  Pferde  des  Triumphators  führt 
{Fhilqypii,  röm.  Trinmpjhalrel.  Taf.  2)  und  deren 
bisherige  Bezeichnung  als  Roma  von  Claudian 
aufs  beste  bestätigt  zu  werden  scheint?  Aber 
es  ist  noch  durchaus  nicht  dasselbe,  wenn  ein 
Dichter  Roma  sagen  läßt,  sie  sei  bereit  ge- 
wesen, dem  Kaiser  die  Rosse  zu  zügeln,  und 
wenn  ein  Künstler  auf  einem  offiziellen  Denk- 
mal ihm  die  Göttin,  welche  die  Staatsidee 
verkörjjert,  wirklich  in  dienender  Haltung  zu- 
gesellt. Fassen  wir  die  Figur  mit  Purgold 
(a.  a.  0.  S.  32  f.)  als  Virtus  auf,  so  gewinnen 
wir  eine  neue  und,  wie  es  scheint,  gerade  für 
den  römischen  Gedankeninhalt  dieser  Monu-  ! 
mente  charakteristische  Auffassung.  Virtus  er- 
scheint dann  als  die  stete  Begleiterin  des 
Kaisers,  die  ihm  sowohl  im  Kampfe  zur  Seite 
steht,  als  auch  beim  triumpihierenden  Einzug  ihn 
geleitet;  an  der  anderen  Seite  des  Kaisers  er- 
scheint Victoria;,  es  scheint  ausgedrückt  wer- 
den zu  sollen,  daß  der  Kaiser  seiner  kriegeri- 
schen Tüchtigkeit  seine  Siege  verdanke. 

Bei  der  Abfassung  dieses  Artikels  hat  mich 
Herr  Geheim  rat  Wissowet,  in  Halle  durch  viele 
nützliche  Hinweise  unterstützt;  auf  die  Papyrus- 
steilen  hatte  Herr  Professor  Ulrich  Wileken  in  j 
Leipzig  die  Güte,  mich  autinerksam  zu  machen;  i 
ebenso  spreche  ich  Herrn  Direktor  Dressei  vom  | 
Berliner  Münzkabinett  meinen  Dank  für  freund-  I 
liehe  Unterstützung  aus.  [Franz  Richter.]  ' 

Roinaiiehae  s.  Kumanehae.  i 

Koinos  s.  Romulus. 

Roiiniliis,  Roiiios,  Reimis.  Unter  den  my- 
thischen Figuren,  die  als  Gründer  der  Stadt 
Rom  Vorkommen,  sind  die  bekanntesten  das 
Zwillingspar  Romulus  und  Remus.  Daneben 
aller  existierte  (abgesehen  von  einer  weiblichen 
Figur  Roma  ['P«g?j])  ein  bei  griechischen 
Schriftstellern  vorkommender  Romos  ('Pwgog), 
den  man  gewöhnlich,  wir  werden  sjräter  sehen 
mit  welchem  Recht,  mit  Remus  zu  identifizieren  ! 
pflegt.  Diese  drei  (bzw.  zwei)  Figuren  sind 
derartig  miteinander  verflochten,  daß  es  zweck- 
mäßig erscheint,  alle  drei  in  einem  Artikel  zu 
behandeln,  wobei  aber  ein  Hauptzweck  sein 
soll,  ihr  gegenseitiges  Verhältnis  so  weit  wie 
möglich  aufzuklären. 

Geschichte  des  Problems.  Der  naive 
Glaube,  die  Gründungslegende  stelle  eine  ge- 
schichtliche Tatsache  dar,  hat  allmählich 
der  Kritik  weichen  müssen,  wobei  man  jedoch 
bestrebt  ist,  das  Geschichtliche  darin  genau 
zu  bestimmen.  Den  Anfang  machte  Louis  de 
Beaufort  {Dissertation  sur  Vincertitude  des  Pre- 
miers siecles  de  Vhistoire  Bomaine,  Utrecht  1738). 
Sein  Werk  blieb  aber  ohne  großen  Erfolg,  bis 
Niebuhr  (1811)  in  seiner  "Bömischen  Geschichte* 
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iie  Ansicht  zu  beweisen  suchte,  die  Regierung 
les  Romulus  und  Numa  sei  rein  fabelhaft  und 
Doetisch.  Niehulirs  Beweis  hat  aber  an  dem 
Fehler  gelitten,  daß  er  ganz  ohne  Grund  die 
Legende  als  die  Erinnerung  an  ein  verloren 
3-egangenes  Epos  betrachtete.  Fortschritte 
machte  G.  Lewis  {An  Inquiry  into  the  Credibility 
>/'  the  early  Boman  Histury , London  1865; 
deutsch  von  F.  Liebrecht,  Hannover  1858,  2.  Aufl. 
1863),  und  die  ganze  Richtung  hat  einen  vor- 
läufigen Gipfelpunkt  erreicht  in  der  durch  be- 
sonnenes Urteil  und  Klarheit  der  Darstellung 
lusgezeichneten  Aiömischen  Geschichte’’  von  A. 
Schwegler  (Tübingen  1853),  denn  das  Buch,  ob- 
gleich vor  dem  von  Ltwis  erschienen,  war 
diesem  doch  in  vielen  Stücken  voraus.  Seit 
Schwegler  hat  man  sich  hauptsächlich  mit 
Quellen-  und  Detailforschungen  beschäftigt. 
Allmählich  hat  sich  die  Ansicht  Bahn  gebro- 
chen, daß  die  Legende  von  Romulus,  wie  sämt- 
liche sogenannte  'alte  Legenden’  Roms,  zuerst 
seit  dem  Anfang  des  4.  vorchristlichen  Jahr- 
hunderts, und  zwar  unter  griechischem  Ein- 
fluß oder  wenigstens  auf  griechische  Anregung 
zustande  gekommen  ist.  Sobald  man  sich  dieses 
Tatbestandes  stets  bewußt  bleibt,  ist  es  klar, 
daß  das  einzig  wirklich  Geschichtliche  in  der 
Legende  sich  auf  zweierlei  beschränkt:  erstens 
luf  diejenigen  Elemente,  die  die  Verhältnisse 
des  4.  und  der  folgenden  Jahrhunderte  wider- 
äpiegeln,  und  zweitens  auf  gewisse  uralte  Ze- 
remonien und  Ideen,  die  ätiologisch  in  die 
Legende  eingeflochten  sind.  Auch  in  anderen 
Fällen  hängt  das  Verständnis  der  Legende 
hauptsächlich  ab  vom  Verständnis  der  Ver- 
hältnisse, die  im  4.,  bzw.  den  folgenden  Jahr- 
hunderten geherrscht  haben. 

Durch  Quellenstudien  und  die  Vergleichung 
gleichzeitiger  politischer  Verhältnisse  ist  man 
vorwärts  gekommen.  Daneben  hat  die  zu- 
oehmende  Vertrautheit  mit  griechischen  und 
römischen  Legenden  die  Fähigkeit  entwickelt, 
den  Entstehungsort  vieler  Elemente  des  römi- 
schen Sagenkreises  zu  bestimmen.  Dagegen 
haben  anthropologische  Studien  verhältnis- 
mäßig wenig  geleistet,  weil  die  betrefl’ende 
Legende  nicht  unter  rein  anthrojirologischen 
Einflüssen  zustande  gekommen  ist.  So  viel  hat 
aber  die  anthropologische  Methode  leisten 
können,  daß  sie  auf  Anknüpfungspunkte  auf- 
merksam machte,  wodurch  die  uralten  rituellen 
Akte  zu  der  Legende  in  Beziehung  gebracht 
werden. 

Die  älteren  Gründungslegenden  Roms. 

Legenden  über  die  Gründung  Roms  er- 
scheinen zuerst,  wenigstens  für  uns,  um  die 
Wende  des  5.  und  4.  Jahrhunderts.  Selbst- 
verständlich waren  es  die  Griechen,  die  sich 
für  die  Geburtssage  Roms  interessierten,  und 
zwar,  wie  es  bei  den  Griechen  üblich  war, 
mittels  der  Schaffung  eines  Eponymos. 

Roma  Ivgl.  d.  Art.  Roma).  Diese  eponyme 
Gestalt  hieß  zuerst  Roma  (Pdagy).  Unsere  älte- 
sten Gewährsmänner  sind  Damastes  von  Si- 
geion,  ein  jüngerer  Zeitgenosse  des  Hellunikos, 
zirka  400  (vgl.  Schwartz  in  Pauly-Wissowa 
8.  v.  Damastes  Nr.  3,  Vol.  4.  Sp.  2050,  2051) 
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und  Hellanilos  selber  (über  sein  Datum,  Ende 
des  5.  Jahrhunderts,  vgl.  Wilaniowitz,  Hermes 
11,  292,  mADiels,  Lthcin.  Mus.  31,  53).  Nach 
ihrem'  Zeugnis  (erhalten  bei  Dionys.  Hai.  1, 
72)  ist  Aeneas  mit  Odysseus  nach  Italien  ge- 
kommen und  hat  dort  eine  Stadt  gegründet, 
die  er  Roma  genannt  hat  nach  einer  Trojauerin, 
und  zwar  derjenigen,  die  bei  dem  Verbrennen 
der  Schiffe  die  Anführerin  war.  Eine  Spur 
dieser  Legende,  wo  aber  Aeneas  allein  ohne 
Roma  genannt  ist,  hat  sich  auch  später  er- 
halten: Sallust,  Catil.  6:  urbem  Eomam,  sicutiego 
accepi,  condidere  atque  habuere  initio  Troiani, 
qui  Aeriea  duce  profagi  sedibus  incertis  vaga- 
bantiir;  Procop.  Bell.  Got.  4,  22:  Aivsia?  6 
Tys  nolsag  oi’niaryg.  Ähnlich  (nur  beachte 
man,  daß,  obgleich  die  Frau  eine  Trojaneriu 
ist,  die  Leiter  der  Gesellschaft  Griechen  sind) 
war  die  Sage  bei  Heraldeides  Lembos  (ßerv.  z.  I . 
A.  1,  273:  Heraclides  ait  Romen,  nobilem  cap- 
tivam  Troianam,  huc  appulisse  et  taedio  maris 
suasisse  sedem,  ex  cuius  nomine  urbem  vocatam. 
LGst.  p.  269  ■■  Lembos  qui appellatur  Heraclides exi- 
stimat  rerertentibiis  ab  Ilio  Achivis  quondam(?) 
tempestate  deiectos  in  Italiae  regiones  secutos 
Tiberis  decursuvi  pircenisse  ubi  nunc  sit  Roma, 
ibique  propter  taedium  navigationis  impulsas 
captivas  auctoritate  virginis  cuiusdam  tempe- 
stivae  nomine  Rhomes  incendisse  classtm,  atque 
ab  ea  necessitate  ibi  manendi  urbem  conditani 
ab  Hs,  et  potissimum  eins  nomine  eam  appella- 
tam  a cuius  consüio  eas  sedes  sibi  flrmavissent; 
vgl.  auch  Aristoteles  bei  Dionys.  Hai.  1,  72). 
Fast  um  dieselbe  Zeit  aber  hat  man  diese  bis 
jetzt  allein  stehende  Figur  in  die  genealo- 
gischen Systeme  eingereiht,  und  zwar,  wie  es 
scheint,  zuerst  als  Tochter  des  Ascanius  und 
Enkelin  des  Aeneas.  So  Agathokles  (zirka  400, 
vgl.  Schwartz  b.  Pauly-Wissoiva  s.  v.  Vol.  1 
Sp.  758 — 769)  bei  Festus  p.  269:  Agathocles 
Cyzicenarum  rerum  conscriptor  ait  vaticinio 
Heleni  hnpulsum  Aeneam,  Raliam  petivisse  por- 
tantem  suam  secum  neptim  Ascani  fdiam  nomine 
Rhomam  eamque , ut  Ralia  sint  Phryges  potiti 
et  his  (?)  regionibus  maxime  quae  mmc  sunt  vi- 
cinae  urbi,  prima  (?)  omnium  consecrasse  in  Pa- 
latio  Fidei  templum.  Vgl.  auch  die  Variante 
eines  Ungenannten  bei  Plutarch,  Rom.  2,  wo 
Roma  nicht  als  Tochter  sondern  als  Frau  des 
Ascanius  vorkommt.  Ferner  galt  sie  auch  als 
Frau  des  Aeneas,  jedoch  waren  in  diesem  Falle 
die  Ansichten  geteilt,  ob  sie  Tochter  des  Tele- 
phos  und  Enkelin  des  Herkules  sei  (so  ein 
Ungenannter  bei  Plutarch,  Rom.  2)  oder  Tochter 
des  Telemachos  und  Schwester  des  Latinus 
{Kleiniashei  Servius  A.  1,  273).  Endlich  wurde 
sie  auch  noch  in  ganz  andere  Sagenkreise  ver- 
flochten und  galt  dann  als  Tochter  des  Evander 
{Serv.  A.  1,  273:  alii  a filia  Evandri  ita  dic- 
tum [Romam] ; im  folgenden  heißt  es:  alii  a 
fatidica  quae  praedixisset  Ecandro  his  eum  lo- 
cis  oportere  co)isidere)  oder  als  Tochter  des 
Italus  und  der  Leucaria  (Ungenannter  bei  Plu- 
tarch, Rom.  2). 

Roiiios.  Neben  dieser  Roma  existierte  auch, 
wie  es  scheint  am  Ende  des  5.  Jahrhunderts, 
die  männliche  Figur  des  Pmyog.  Die  älteste 
Stelle  bezeichnet  ihn  einfach  als  Abkömmling 
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des  Aeneas;  so  Agathokles  v.  Ki/zikos  (für  sein 
Datum  sielie  obeni  in  Fest.  p.  'iCU:  Ait  qiii- 
dem  Aqathocles  coinjjhires  esse  auctores,  qiii 
dicnnt  Aeneam  sepiiltitm  in  urhe  liereeiinthia 
proxime  fltnnen  Nolon,  atque  ex  eins  proqenie 
qaendam  nomine  Rhommn  venisse  in  ItaUmn 
et  iirhem  Romum  nominatum  condidisse.  Ein 
ähnlicher  all<>-emeiner  Ausdruck  findet  sich  bei 
Antigonos  i Verfasser  einer  tfeschichte  Süd- 
italiens; Schtrartz  b.  PauJg-Wissoira  s.  v. 
Antigonos  nr.  IH,  Vol.  1 Sp.  2421,  der  ihn 
zwischen  Timaios  und  l’olybios  setzt)  bei  Fest. 
p.  2(;t;:  Antigonus  Jtaliciie  historine  serijdor  nit, 
Rhomiun  qnendam  nomine  lore  conceptum  nrhem 
condidisse  in  1‘alatio  Romae  eiqne  dedisse  no- 
men.  Bald  aber  fiel  Homos,  äbiilich  wie  die 
Koma,  der  »'enealogischen  Forschung  anheim. 
Kr  wurde  zum  Sohn  des  Ascanius  und  Enkel 
.d(‘s  Aeneas  bei  Diongsios  r.  Chalkis  (nicht 
8])äter  als  tlas  4.  Jahrh.,  vgl.  Sclnrartz  in  Ranlg-  2 
Wissowa  s.  V.  J)iongsios  nr.  7,  Vol.  5,  S]>. 
92‘J),  bei  Diongsios  v.  Halikarn.  (1,  72): 

Jiovvniüg  d’  i)  Xcdnidevs  oiv.i6ziiv  g'tv  ano- 
(paivsi  rijg  noltcog  Fiogov;  statt  des  Ascanius 
wird  auch  Emathion,  wahrscheinlich  auch 
ein  Trojaner,  genannt,  vgl.  Diongsios  v.  Chal- 
kis  bei  ]/io)tgs.  Hai.  1,  72,  und  einen  Un- 
genannten, wahrscheinlich  auch  Diongsios  v. 
('halkis,  bei  l’lat.  Rom.  2;  vgl.  auch  Easehios 
('krön.  1,  278  tf.  tichoene.  Auch  Sohn  des  3 
Aeneas  und  Lavinia  heißt  er:  Apollodorus  bei 
Festus  i>.  2(1(5:  Apollodorus  in  Fuxenide  ait, 
Ae>iea  et  Lavinia  nntos  Magllem,  Alulnm,  Rho- 
mumque.  (dque  ab  Rhomo  urhi  tractim  nomen. 
Auch  in  den  Sagenkreis  des  Odysseus  ist  er 
eingedrungen.  Bei  Dionys.  Hai.  1.,  72  lesen 
wir,  daß  ein  gewisser  Xenagoras  behauptet 
hatte,  Odysseus  und  Kirke  hätten  drei  Söhne 
gehabt:  A’coiiog,  Avtiag,  /iQÖtag,  Begründer  von 
drei  Städten,  die  nach  ihnen  genannt  wurden.  4 
(Vgl.  Rlut.  Rom.  2:  einige  sagen,  Fagavog 

Sohn  des  (Jdysseus  und  der  Kirke  habe  Rom 
gegründet.)  Wie  ferner  Roma  zur  Tochter  des 
Italos  und  der  Leucaria  gemacht  wurde,  so  ist 
es  auch  bei  Romos  geschehen  (Ungenannter  bei 
J)ioni/s.  Hai.  1,  72). 

Wie  wir  gesehen  haben,  laufen  die  beiden 
Legenden,  die  von  ’Fmgr}  und  die  von  ’F&gog, 
ziemlich  parallel  nebeneinander  her.  Diese  Tat- 
sache hat  zur  notwendigen  Folge,  daß  man  ver-  5 
.suchte,  die  beiden  Legenden  in  Einklang  zu  brin- 
gen. und  zwar  war  derjenige,  der  die  Harmonie 
wiederherzustellen  versuchte,  kein  anderer  als 
Kallias,  der  bekannte  (Teschichtschreiber  des 
Agathokles  von  Syrakus  (um  das  Jahr  300). 
Bei  ihm  (Diongs.  Hai.  1,  72;  Festus  p.  2(59, 
wo  Callias  statt  Caltinus  zu  schreiben  ist,  vgl. 
Mommse)i,  Hermes  K5,  1881,  S.  4;  Festus  a.  a.  0. 
wo  ('allias  statt  Galitas  zu  schreiben  ist,  vgl. 
Mommsen.  a.  a.  0.;  auch  einen  Ungenannten  bei  c 
J'lnt.  Rom.  2)  ist  Roma  Frau  des  Latinus  und 
Mutter  von  Romos,  Romulus  und  Telegonus. 
Hier  treffen  wir  die  Gestalt  des  Romulus,  zu 
dem  wir  uns  jetzt  wenden. 

Romulus  und  Reiuus.  Die  Entstehung  des 
Romulus  und  Remus  bot  den  Schriftstellern 
des  Altertums  keine  Schwierigkeit.  Romulus 
und  Remus  als  historische  Figuren  sind  zur 
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gleichen  Zeit  auf  die  Welt  gekommen.  Weder 
clie  eine  noch  die  andere  dieser  Figuren  brauchte 
eine  Erklärung.  Romulus  hat  der  Stadt  seinen 
Namen  gegeben  (vgl.  Raiü.us  p.  2G8:  Romani 
Ro^nnlas  de  siio  nomine  apipellavit , sed  ideo 
Romam  non  Romulani,  nt  anipliore  vocabuli 
significatu  'prospteriora  patriae  suae  ominaretur), 
wobei  es  sich  nur  darum  handelte,  was  Ro- 
mulus, beziehungsweise  Roma,  bedeuten  sollte. 
Hier  gingen  die  Ansichten  auseinander.  Die 
drei  Hauptmöglichkeiten  gibt  Festus  (p.  200): 
Romulmn  quidani  a ficu  ruminali,  alii  quod 
Inpae  ruma  natritus  est,  appellatiim  esse  inep- 
tissinie  dixerunt,  quem  credibile  est  a viriuni 
magnit'udine,  item  fratrem  eins  appellatos.  Vgl. 
Paulas  p.  271  und  Plat.  Rom.  0:^ 
ün'o  rgg  ■O’rjXijg  iaroQovai  FcouvXov  %al  Päpov 
Ott  &r]Xd^ovTsg  raqpffrjöar  rö  ffrjpioi/.  Die  dritte 
Möglichkeit  Roma  = 'Pro grj  = Kraft  ist  noch- 
mals betont  bei  Paulus  p.  207 : Romulus 

et  Remus  a virtute  hoc  est  robore  appellati  sunt-, 
und  kehrt  wieder  in  der  Legende,  daß  Rom 
auch  Valentia  hieß  (Festus  p.  200:  a viribus 
rege  Iltis  Valentiam;  und  Servius  A.  1,  273: 
Ateius  adserit  Romam  ante  adventum  Evandri 
diu  Valentiam  vocitatam,  sed  post  Graeco  no- 
mine Romen  vocitatam;  Solinus  1,  1:  sunt  qui 
videri  velint  Romae  vocabulum  ab  Evandro 
prirnum  datum  cum  oppidum  ibi  offendisset, 
quod  extinctum  ante  Valentiam  dixerat  iuventus 
iMtina,  servataque  significatione  impositi  qn'ius 
nominis  Romam  Graece  Valentiam  nominatam). 

Auch  Remus  wurde  ganz  einfach  in  Ver- 
bindung gebracht  mit  Remoria,  Remona  und 
Remurius  agcr.  Paulus  p.  270:  Remurinus 
ager  dictus,  quia  possessus  est  a Remo,  et  ha- 
bitatio  Remi  Remona.  Sed  et  locus  in  summo 
Aventino  Remoria  dicitur,  ubi  Remus  de  urhe 
condenda  fuerat  auspicatus;  Plut.  Rom.  9: 
A^cögog  dl  iwqLov  ti  xov  Aßsvrli'ov  xagrsgäv, 
o dl’  insivov  glv  orvogdoQ’ri  Ptgwviov , vvv  Öl 
’FiyvDiQiov  KaXslrca;  Diongs.  Hai.  1,  85:  ’Pebgep 
d’idonH  zi]v  xccXovgivpv  vvv  an  insLvov  ’Pspo- 
Qiav  oini^tiv.  ”Egxl  di  xö  ;(coqIov  STtixgdsiov 
vnodi^KGd'ui.  jröXiv,  Xoifog  ov  jtQOGai  xov  Tißs- 
Qiog  -Ksigsvog,  ant-y^aiv  xfjg  'Fmgrjg  dgcpl  xovg 
XQidnovxa  Gxadiovg-,  Plut.  Rom.  11:  6 di  'Pro- 
pvXog  iv  xfj  ’Fsgoglq  Q-dipag  xov  ’F&pov  usw. ; 
Steqili.  Bgzant.  p.  241:  ’FspovQta,  nöXig  nXr]- 
gIov  ’Fmprig.  xb  i^vin  'ov  ' PsgovQlxqg  kuI  Pcouov- 
Qiavog.  Ps- Aurel.  Vict.  de  orig.  gent.  Rom. 
23 : contraque  item  Remus  in  alio  colle,  qui 
aberat  a Piüatio  milKbus  quinque,  eundemque 
locum  ex  suo  nomine  Remuriam  appellaret.  Ocid 
in  seiner  charakteristischen  Weise  wollte  die 
Sache  noch  besser  machen,  veränderte  Le- 
muria, das  Totenfest  des  Monats  Mai,  in 
Remuria  und  brachte  dies  Fest  in  Verbin- 
dung mit  Remus  {Fasti  5,  479).  Eine  ganz 
andere  Ableitung  für  Remus  bei  Ps. -Aurel. 
Vict.  de  orig.  gent.  Rom.  21,  2 : Remum  dictum 
videlicet  a tarditate:  quippe  talis  naturae  homines 
ab  antiquis  remores  dicti. 

Die  meisten  der  Neueren  sind  in  demselben 
Geleise  geblieben,  nur  daß  viele  von  ihnen 
glaubten,  nicht  Romulus  habe  der  Stadt  seinen 
Namen  gegeben,  sondern  umgekehrt:  er  habe 
von  der  Stadt  seinen  Namen  bekommen.  Für 
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Roma  = robur  = ’Pä)(iri  vgl.  Salmasius  Exercit. 
Plin.  in  Solin.  p.  5;  Niehuhr,  Vorträge  üb. 
Pöm.  Geschichte  1,  S.  112:  ''gewiß  hieß  Rom 
Ürt  der  Kraft’.  Für  Bomulus  = Borna  ==rima 
= mamnia  vgl.  Vanicek  Bd.  2 sru;  Schwegler, 
Böm.  Geschichte  Bd.  1.  S.  420.  Eine  Neuerung, 
die  vielen  Beifall  gefunden  hat,  stammt  von 
Corßen  {Aussjir.  1.  Aull.,  S.  279,  364,  536; 
Zeitschr.  f.  vgl.  Sprachf.  10,  1861,  15  ff.),  Borna 
= StQvgri  — Stromstadt;  Romulus  = Strom- 
städter (der  Tiber  soll  Bmnon  geheißen  haben; 
Serv.  A.  8,  63.  8,  90.  Vgl.  auch  I.  Guidi, 
Bull.  Comm.  9,  1881,  p.  69  ff.). 

Mit  diesen  Etymologien  aber  ist  nichts  ge- 
wonnen. Daraus  ergibt  sich  für  unser  Problem 
nichts,  was  mit  dem  Ursprung  der  beiden  Figuren, 
mit  ihrem  Alter  und  mit  ihrem  Verhältnis  zu- 
einander und  zu  Roma  zu  tun  hätte.  Dies 
Problem  wirklich  erfaßt  und  gefördert  zu  haben, 
ist  das  Verdienst  Alommserts  und  Kretschmers 
(Mommsen,  Die  Bemuslegende , Hermes  16, 
1881,  S.  lif. ; und  Kretschmer,  Bernus  und  Bo- 
mulus,  Glotta  1,  S.  288  ff.).  Nach  Alommsens 
Ansicht  ist  Romulus  das  ursprüngliche  Element, 
wogegen  Remus  später  hinzugekommen  ist, 
nur  um  ein  symbolisches  Bild  der  Dualität  des 
Konsulats  zu  geben.  Nach  Kretschmer  ist  im 
Gegenteil  Remus  das  Ursprüngliche,  indem  man 
den  griechischen  Romos  durch  Remus  wieder- 
gab. Erst  später,  als  man  ein  verfeinertes 
Gefühl  für  Eponyme  besaß,  hat  man  als  Epo- 
nymen  der  Stadt  Rom  einen  Romulus  geschaffen. 
Romulus  hat  über  Remus  gesiegt,  ein  Sieg, 
der  auch  in  der  Legende  selbst  wiedergegeben 
wird. 

Es  unterliegt  kaum  einem  Zweifel,  daß  die 
Römer  ihren  eponymen  Heros  nicht  selbst 
erfanden,  sondern  von  den  Griechen  über- 
nommen haben.  Gleichwohl  haben  sie  bei  der 
Assimilation  etwas  Selbständiges  geleistet,  in- 
dem sie  sich  (wie  Kretschmer  a.  a.  0.  betont) 
bei  der  Auswahl  des  Eponymos  darauf  be- 
schränkt haben,  nur  bereits  tatsächlich  exi- 
stierende Personennamen  zu  benutzen.  Für 
sie  existierte  Romos  nicht;  es  mußte  also  ein 
anderer  Eponymos  gesucht  werden.  So  ist  man 
auf  Romulus  (nicht  Remus,  wie  Kretschmer 
meint)  verfallen.  Es  ist  wahrscheinlich,  daß 
Romulus  schon  als  Eponym  Aex^gens  Bomulia 
oder  Bomilia  vorhanden  war.  Uber  die  gens 
Romulia-Romilia  vgl.  Hohcqjfel,  Iidoriio  alla 
legenda  di  Boniolo  (Atti  del  Congresso  Inter- 
nazionale  di  Storia  Rom.  1905,  2 p.  56  ff.).  Im 
•Tahre  455  war  ein  T.  Romilius  T.  f.  Rocus 
Vaticanus  als  Konsul  genannt  (C.  1.  L.  1,  2.  Ed. 
p.  104j;  sonst  sind  Romilii  zu  finden  C.  I.  L. 
5,  6026  (Mailand);  C.  1.  L.  6,  200;  Tacit.  Hist. 
1,  56,  59;  Plin.  N.  H.  22,  114.  Über  die 
Tribus  Romulia-Romilia  vgl.  Paulus  p.  271; 
Bomulia  tribus  dicta,  quod  eo  agro  censebantur, 
quem  Bomtdus  ceperat  ex  Veientibus-,  Varro, 
L.  L.  5,  56:  Ab  hoc  quattuor  quoqiie  partis 
urbis  tribus  dictae,  ab  locis  Suburana,  Palatina, 
EsquiUna,  Collina,  quinta,  quod  sub  Borna, 
Bomilia;  Cic.  Verr.  1,  8,  23  (beste  Hss.); 
ü.  I.  L.  5,  2785;  und  im  allgemeinen  Alommsen, 
PJph.  Epigr.  4,  221,  4 und  Schulze,  Zar  Ge- 
schichte latein.  Eigennamen  S.  368.  Daß,  wie 
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Schulze  (a.  a.  0.  S.  579  ff.)  hervorgehobeu  bat, 
die  gens  Romulia  etruskisch  sei,  daß  der  Name 
Rom  mit  ihr  Zusammenhänge,  und  daß  dem- 
nach diese  Gens  die  Stadt  gegründet  habe, 
hat  nichts  mit  dem  legendarischen  Romulus 
ZU  tun,  obgleich  diese  Annahmen  wahrschein- 
lich richtig  sind.  Die  Legende  hat  eine  ge- 
schichtliche Tatsache  zum  Ausdruck  gebracht, 
und  doch  war  sie  eine  rein  mythische  Erfin- 
dung und  enthielt  nichts,  was  geschichtlich 
überliefert  war.  Man  suchte  einfach  Romos 
durch  einen  bekannten  ähnlichen  Namen  zu 
ersetzen  und  verfiel  auf  Romulus;  unaufgeklärt 
bleibt,  welche  Rolle  dabei  die  Angehörigen  der 
gens  Romulia  gespielt  haben. 

Die  Legende  tritt  jetzt  in  das  zweite  Sta- 
dium, wo  der  griechische  Romos  und  der  rö- 
mische Romulus  parallel  laufen.  Wie  wir  aber 
oben  bei  den  Griechen  sahen,  daß  die  Legende, 
sobald  ’Pwgiq  und  ’Pctjgog  parallel  liefen,  sofort 
einen  Ausgleich  schuf,  so  ist  es  auch  jetzt  der 
Fall  bei  Romos  und  Romulus.  Die  Griechen 
bezeichnen  sie  als  'Pwfiog  und  Pmgvlog,  und 
zwar  als  Brüder,  jedoch  behält  dabei  immer 
'Piogog  als  der  Ursprüngliche  die  Hauptrolle. 
Wiederum  bei  Kallias  finden  wir  die  Legende 
(s.  oben)  von  drei  Söhnen  des  Ehepaares  La- 
tinus-Roma,  Romos,  Romulus,  Telegonus.  Die 
Stadt  wird  nach  der  Mutter  Roma  genannt. 
Allmählich  aber  verschwindet  Roma,  und  die 
Brüder  bleiben  allein  zurück  und  werden  in 
andere  Genealogien  hineingezogen.  Romos  und 
Romulus  sind  Söhne  des  Aeneas  und  haben 
zwei  Brüder,  Ascanius  und  Euryleon.  Für  uns 
ist  dieses  Schema  vielfach  bezeugt.  Bei  Ke- 
phcdon  V.  Gergis  {Dion.  Hai.  1,  72;  Festus 
p.  266)  aus  hellenistischer  Zeit,  bei  Demagoras 
V.  Samos  {Dion.  Hai.  1,  72)  auch  aus  helleni- 
stischer Zeit  (vgl.  Sch'wartz  in  Pauly-WissOwa 
s.  V.  Demagoras  nr.  3,  Bd.  4,  Sp.  2705);  bei 
Agathyllos  v.  Arkadien  {Dion.  Hai.  1,  49,  72) 
elegischem  Dichter  und  Vorgänger  des  Properz 
und  Ovid  (vgl.  Crusius  in  Pauly-  Wissowa  s.  v. 
Bd.  1,  Sp.  763.  764).  In  diesen  Zitaten  ist 
aber  immer  zu  beachten,  daß  speziell  Romos 
als  Gründer  Roms  genannt  wird.  Der  Name 
der  Mutter  wird  gewöhnlich  nicht  erwähnt. 
Ausnahmen  bilden  die  Erzählung  bei  Tzetzes 
{z.  Lyk.  V.  1226,  auf  Timaios  zurückgehend?): 
Aeneas  und  Priamos’  Tochter  Kreusa  haben 
zwei  Söhne,  Romulus-Romos;  und  die  ganz 
späte  Quelle  (Ungenannter  bei  Plutarch,  Born. 
2),  wo  die  Mutter  Phorbas'  Tochter  Dexithea 
heißt.  Die  Legende  ist  also  in  ihr  drittes 
Stadium  eingetreten,  wo,  obgleich  ’Pägog  Rom 
gründet,  doch  immer  sein  Bruder  Romulus 
daneben  steht. 

Der  Versuch  der  Römer,  Romulus  an  die 
Stelle  von  Pwgog  zu  setzen,  ist,  soweit  es 
die  Griechen  angeht,  nicht  gelungen.  Zwar 
steht  Romulus  daneben,  Romos  aber  be- 
hält doch  immer  den  alten  Platz.  So  haben 
die  Römer  noch  einen  Versuch  gemacht,  der 
ihnen  diesmal  gelungen  ist.  Sie  haben  die 
beiden  Brüder  übernommen,  mit  Romulus  an 
der  Spitze ; und  ‘Pü>gog  haben  sie  durch  Remus 
übersetzt.  Man  hat  vielfach  zu  erklären  ver- 
sucht, wie  diese  Gleichung  Romos=Remus  zu- 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


I7l  Romulus  (u.  Kemus;  Legende) 

stände  gekommen  sei.  Die  gewöhnliche  Auf- 
fassung, als  sei  eine  sprachliche  Gleichheit  an- 
zunehmen, ist  mit  Recht  von  Kretschmer  (a.  a.  0.) 
und  von  Schulze  (a.  a.  0.)  verworfen  worden. 
Schulze  ip.  2U>)  sagt,  Rlaß  Remus,  wofür  frei- 
lich die  Griechen  ’Pöbuag  sagen,  nur  eine  be- 
langlose Variation  von  Romulus  und  erst  aus 
dem  Stadtnamen  Rom  gemacht  sei,  wird,  denke 
ich,  nie  ein  Grammatiker  dem  Historiker  glauben. 
\’on  o zu  e kann  nur  die  'tt'illkür  eine  Brücke 
schlagen,  und  ich  begreife  nicht,  wie  man 
solche  Willkür  in  dem  Prozesse  der  Sagen- 
bildung und  Umbildung  an  irgendeiner  Stelle 
psychologisch  verständlich  machen  will’.  Eine 
sprachliche  Gleichsetzung  ist  es  nicht,  sondern 
die  Wahl  des  Xamens  Remus  ist  durch  tat- 
sächliche gleichzeitige  Verhältnisse  des  4. — 3. 
.Jahrh.  bedingt,  die  uns  unbekannt  sind  und 
cs  wahrscheinlich  immer  bleiben  werden. 

Man  kann  mit  Schulze  (p.  210)  behaupten, 
es  habe  eine  geiis  Remne  gegeben,  deren  p]po- 
nym  Remus  sei,  aber  diese  Erklärungsweise, 
obgleich  auf  Tatsachen  beruhend,  reicht  doch 
nicht  aus.  Man  kann  auch  annehmen,  die  Le- 
gende der  Zwillinge  sei  zu  dieser  Zeit  auf- 
gekommen idie  lupa  der  Ogulnier,  siehe  unten, 
datiert  vom  .Jahre  2UG;,  und  man  habe  den 
andern  Bruder  auf  dem  Aventin  lokalisiert, 
wo  der  Name  Remonium  es  nahe  legte,  Romos 
mit  Remus  zu  übersetzen. 

Von  dieser  Zeit  an  herrschen  Romulus  und 
Remus,  und  allmählich  erweitern  sie  ihr  Ge- 
biet, bis  auch  bei  den  Griechen  'Pwju'dos  die 
Hau))trolle  übernimmt,  und  'Püpog  zu  der  für 
Remus  charakteristischen  Schattenhaftigkeit 
herabsinkt.  Das  römische  Schema  wurde  zum 
Dogma,  und  die  griechischen  Quellen  wurden 
demnach  bei  ihrer  t’bersetzung  ins  Lateinische 
umgeändert;  vgl.  z.  li.  Kratustheii es  hei  Servius 
J.  1,  27.3:  Eraiosfheues  Ascauii,  ylencae  filii, 
Komuhim  pureidem  nrhis  refert.  Andererseits 
darf  man  nicht  vergessen,  daß  zuweilen  bei 
den  ganz  späten  Schriftstellern  der  lateinische 
Romulus  durch  den  griechischen  Namen  'Ptö- 
fioi  wiedergegeben  wird;  s.  z.  B.  Lucius  de  meus. 
4,  33:  ö yuQ  ti]v  xn'öag  'P(ug.og;  und 

4,  27:  oTi  TtTciQTos  änb’ Pcouov  tov  oiKiazov  ktX. 

Die  Romulirs-Remuslegende. 

Die  Jjegenden,  die  sich  um  die  Figur  des 
Romulus  gebildet  haben,  lassen  sich  ganz 
scharf  in  drei  <b-uppen  teilen.  .Jede  von  diesen 
steht  merkwürdigerweise  ganz  unabhängig  von 
den  andern  da,  und  scheint  ein  in  sich  ge- 
schlossenes Ganzes  zu  bilden.  Die  drei  Gruppen 
sind:  1)  Die  Romulus-Remusgruppe.  Diese 
enthält  die  Legende  von  der  Geburt  der  Zwil- 
linge, ihrer  Aussetzung,  ihrer  Rettung,  ihrer 
Jugend,  ihrem  Kampfe  zur  Wiederherstellung 
der  Familienrechte,  von  der  Gründung  Roms, 
von  ihrem  Streite,  vom  Tode  des  Remus.  — 
2 Die  Romulus-Titus-Tatiusgruppe.  Diese  hat 
mit  den  vorigen  Legenden  nichts  zu  tun.  Sie 
fangt  mit  Rom  und  Romulus  als  gegebenen 
ak  oren  an,  beschäftigt  sich  mit  den  Sabinern, 
■'ZW.  Sabinerinnen,  erzählt  vom  Asyl,  vom  Raub 
uer  Sahinerinnen,  behandelt  die  daraus  ent- 
stehenden Ivriege,  den  Frieden  und  die  Re- 
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gierung  der  beiden  Könige,  und  schließt  mit  dem 
Tode  des  Titus  Tatius.  — 3)  Die  dritte  Gruppe 
beschäftigt  sich  allein  mit  Romulus,  seiner 
Organisation,  seinen  Kriegen  (Fidenae,  Veii)  und 
seinem  wunderbaren  Ende. 

Wir  beginnen  mit  der  Betrachtung  der 
ersten  Gruppe  und  fragen  zunächst,  wann  diese 
Legende  entstanden  ist.  Wir  haben  oben  ge- 
sehen, daß  die  Romoslegende,  deren  Existenz 
vor  der  Romulus-Remuslegende  vorauszusetzen 
ist,  etwa  um  das  Jahr  400  herum  zuerst  er- 
scheint. Anderer.seits  lesen  wir  bei  Livius  (lo, 
23):  eodem  anno  (a.  C.  296)  Cn.  et  Q.  Ogiilnii 
aedilescurulesalicpioffeneratorihusdiemdixerunt; 
quorum  honis  nmltatis  ex  eo  quod  in  puhlicwm 
redactum  est,  ad  ficum  ruminalem  simulacra 
infantium  conditorum  urhis  sub  tiberibus  lupae 
posuerunt.  Etwa  aus  derselben  Zeit  stammen 
die  römisch-campanischen  Münzen  mit  der- 
selben Darstellung  (siehe  unten:  Kunstdar- 
stellungen). llemnach  dürfen  wir  die  Ent- 
stehung der  Legende  im  4.  Jahrhundert  an- 
nehmen. Was  die  literarischen  Zeugnisse  be- 
trifft, so  stimmen  diese  ungefähr  überein,  denn 
wir  haben  gesehen , daß  Romulus  bei  Kallias 
erscheint,  der  gerade  um  das  Jahr  300  schrieb. 
Fragen  wir  zunächst,  wer  der  Legende  litera- 
rische Form  gegeben  hat,  so  kommen  wir  auf 
die  viel  diskutierte  Stelle  des  Phitareh,  die 
man  in  diesem  Zusammenhänge  zu  behandeln 
pflegt.  Sie  lautet  (Phitareh,  Rom.  3) : rov  Si 
niativ  h^ovrog  löyov  ficcXiarcc  xal  nXsiaxovg 
fid'prvpag  xd.  iiiv  xvQtönaxa  xtQcaxog  slg  xovg 
'EXliqvag  AioxXfjg  UsnaQu&iog,  w xal 

ipdßiog  ö lliv.xaQ  iv  xoig  TtXeißxoig  LxqxoXov- 
Q'r\xs.  Man  hat  die  Stelle  immer  so  verstanden, 
als  behau2:)te  Phitareh,  Diokles  von  Pepare- 
thos  sei  die  Quelle  des  Fabiiis  Pictor  (dioxli'ig 
— cp  <bdßiog  . . . ^nqxoXov&rjxs).  Das  hat  man 
aber  nicht  glauben  wollen,  imd  viel  Scharfsinn 
ist  angewandt  worden,  um  die  Unmöglichkeit 
zu  zeigen;  ja  man  hat  gesucht,  zu  beweisen, 
daß  das  Verhältnis  umgekehrt  sei  (zuletzt  bei 
Sehirartz  in  Paiily-Wissotoa,  s.  v.  Diokles  nr. 
47,  Bd.  5 Sp.  997,  798;  und  Christ,  Sitz.-Ber. 
d.  Payr.  Ak.  1905,  S.  116if.  Vgl.  auch  über 
Diokles  l'rieber,  Rhein.  Mus.  43,  1883,  S.  569Ö’. ; 
Niese,  Histor.  Zeitschr.  59,  S.  4971f.).  Aber 
wie  H.  Peter  [Bert.  Phil.  Wochensehr.  1906, 
26,  Sp.  241)  sehr  hübsch  hervorgehoben  hat, 
beruht  dieser  ganze  Streit  auf  einem  Mißver- 
ständnis der  Stelle,  indem  w sich  nicht  auf 
AioxXfjg,  sondern  auf  Xoyov  bezieht,  d.  h.  die 
am  meisten  beliebte  und  beglaubigte  Version 
hat  Diokles  den  Griechen  vorgetragen,  während 
derselben  Version  (nicht  gerade  der  bestimmten 
Form,  die  sie  bei  Diokles  genommen  hat) 
Fribhis  Pictor  gefolgt  sei.  Über  Diokles  wissen 
wir  nur,  daß  er  gestorben  war  vor  dem  Tode 
des  etwa  um  200  geborenen  (vgl.  Schivartz  in 
Pauhj-Wissowa,  s.  v.  Demetrios  nr.  78,  Bd.  4 
Sp.  2807  ff'.)  Demetrios  v.  Skepsis  {Athen.  2,  44  e). 
Er  braucht  aber  keineswegs  ein  Zeitgenosse 
des  Demetrios  zu  sein  und  kann  eben  so  gut 
Generationen  vorher  gelebt  haben.  An  sich 
also  ist  die  Behauptung  Phitarchs,  Diokles 
habe  zuerst  die  Legende  literarisch  verzeichnet, 
nicht  unmöglich,  obgleich  keineswegs  sicher. 
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Ja  man  darf  nicht  vergessen,  daß  gerade  im 
4.  Jahrh.  Tiviaios  schrieb,  der  für  die  Aeneas- 
sage  so  viel  geleistet  hat  (vgl.  Mommsen,  Rom. 
Gesch.  1,  7.  Auf!.,  466 ff. ; WilamowUz,  Ind. 
Lect.  Gryph.  1883/4).  Die  Gestaltung  auch  der 
Romulus-Legende  kann  von  ihm  herrühren. 

Fragen  wir  zunächst,  wo  die  Legende  ent- 
standen ist,  so  ist  zweierlei  zu  bemerken: 
erstens,  daß  die  Legende  nach  griechischem 
Typus  geformt  ist;  zweitens,  daß  sie  viele 
Lokalmotive  enthält,  die  nur  auf  römischen 
Boden  entstanden  sein  können. 

Was  den  ersten  Punkt  anbetrifft,  so  kennt 
man  viele  Fälle  in  der  griechischen  Mythologie, 
wo  Helden,  die  ausgesetzt  werden,  durch  ein 
säugendes  Tier  in  wunderbarer  Weise  errettet 
werden  (Telephos  von  einer  Hirschkuh,  Pelias, 
Hippothoon  von  einer  Stute,  Aigisthos  von  einer 
Ziege,  Neleus,  Antilochos  von  einer  Hündin, 
Atalante  von  einer  Bärin,  Miletos  von  einer 
Wölfin,  Aiolos,  Boiotos  von  einer  Kuh;  vgl. 

и.  z,.  Roscher,  Apollon  ii.  ilfars  S.  78  ff.  Rauer, 
D.  Kyrossage  u.  Verw.  0.  Rossbach,  Reue 
Jahrbücher  f.  d.  kl.  Alt.  1901,  1,  S.  393ff.); 
ein  Fall  hat  aber  eine  geradezu  erstaunliche  Ähn- 
lichkeit mit  unserer  Legende,  nämlich  die  Sage 
von  Tyro,  Tochter  des  Salmoneus  (vgl.  Trieber, 
Rhein.  Mus.  1888,  43,  S.  569  ff.),  die,  am  Fluß 
Enipeus  von  Poseidon  überwältigt,  Zwillinge 
gebiert.  Die  Kinder  (sie  heißen  Neleus  und 
Pelias)  werden  in  einer  Wanne  in  dem  Enipeus 
ausgesetzt.  Sie  kommen  aber  ans  Land,  und 
das  eine  Kind,  Neleus,  wird  von  einer  Hündin 
gesäugt,  das  andere,  Pelias,  von  einer  Stute. 
Tyro  wird  ins  Gefängnis  geworfen,  woraus  sie 
später  von  ihren  erwachsenen  Kindern  befreit 
wird.  Der  Schluß,  daß  diese  Legende  (die 
schon  bei  Homer,  Odyss.  11,  235ff.  vorkommt, 
nur  darf  man  dabei  nicht  vergessen,  daß  ge- 
rade das  Charakteristische,  die  Saugung  durch 
Tiere,  nicht  im  Homer  selbst,  sondern  nur  in 
den  Scholien  steht)  für  die  Romulus-Remus- 
Legende  als  Vorbild  gedient  hat,  scheint  kaum 
abzuweisen. 

Was  den  zweiten  Punkt  betrifft,  so  zeigt 
die  Legende  eine  genaue  örtliche  Kenntnis 
Roms.  Nun  gibt  es  zwei  Möglichkeiten  dieses 
zu  erklären:  entweder  ist  die  Legende  so  ziem- 
lich in  ihrer  vollen  Form  ins  Leben  getreten, 
in  welchem  Falle  sie  nur  von  einem  Manne, 
der  das  Griechische  und  das  Römische  zu- 
sammen beherrschte,  herrühren  konnte,  was  im 
4.  Jahrh.  nicht  allzu  wahrscheinlich  ist;  oder 
nur  der  Kern  der  Legende  ist  griechischer  Her- 
kunft und  die  Ausschmückung  hat  in  Rom  selbst 
stattgefunden.  Daß  die  Legende  sich  immer 
weiter  entwickelte , läßt  sich  in  historisch 
kontrollierbarer  Zeit  beweisen.  Also  sind  wir 
berechtigt  anzucehmen , daß  der  Anfang  sehr 
einfach  war. 

Daß  wenigstens  ein  Teil  der  Ausschmückung 
durch  Dramatisierung  zustande  gekommen  ist, 
ist  an  sich  nicht  unwahrscheinlich  und  wird 
durch  das  in  den  Erzählungen  hervortretende 
dramatische  Element  sehr  nahe  gelegt  (über 
das  Dramatische  vgl.  v.  Ranke,  Mona.tsber.  d. 

к.  Preuß.  Akad,  1849,  3,  238  ff. ; Ribbeck,  D. 
röm.  Trag,  im  Zeitalter  d.  Republik,  Leipzig 
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1875,  S.  63ff. ; und  derselbe,  Gesch.  d.  röm. 
Dichtkunst  1887,  1,  21  ff.). 

Gehen  wir  jetzt  zu  der  Erzählung  selbst 
über,  so  zerfällt  der  Mythus  in  zwei  zusammen- 
hängende Teile.  Der  erste  Teil  behandelt  die 
Genealogie,  die  Geburt,  die  Aussetzung  und 
die  Rettung  der  Zwillinge;  der  zweite  Teil 
die  Wiedereinsetzung  des  Numitor,  die  Grün- 
dung Roms,  den  Streit,  und  den  Tod  des 
Remus. 

Erster  Teil. 

Genealogie,  Gehurt,  Aussetzung,  Rettung. 

Für  diesen  ersten  Teil  sind  die  Haupt- 
stellen: Liv.  1,  3,  4;  Dionys.  Hai.  1,  76ff. ; 
Plut.  Rom.  3;  Flut,  de  fort.  Rom.  8;  Ennius 
ed.  Vahlen  Erg.  28  = Cic.  de  Div.  1,  20,  40; 
29  = Non.  378,  15;  30  = 3Iacr  S.  6,  1,  12; 
31  = Charis.  1.  p.  90,  26  K. ; Cic.  de  repub. 
4,  2,  4;  Strabo  5,  3,  2;  Ovid.  F.  2,  381  ff.;  3, 
llff. ; lustin.  34,  2;  Florus  1,  1,  1;  Sen\  A.  1, 
273;  6,  777;  Augustin.  C.  D.  18,  21;  Appian 
in  Phot.  Bibi.  nr.  57,  p.  16  b.  35  {Bekker): 
Conon.  Narr.  b.  Phot.  Bibi.  p.  141,  a,  28  ff. 
(Bekker)-,  Zonar.  7,  Iff. ; Tzetzes  ad  Lyc.  1232; 
Hieron.  p.  77  (Schoene). 

Genealogie.  In  der  gewöhnlichen  Form 
der  Sage  heißt  es,  Procas  (oder  Aventinus, 
Tzetzes  ad  Lyc.  1232),  König  von  Alba,  habe 
zwei  Söhne  hinterlassen,  Numitor  und  Amulius. 
Amulius  habe  die  Herrschaft  seinem  Bruder 
geraubt  (so  einfach  Livius,  lustinus,  Serv.  A. 
6,  777;  Tzetzes,  wä.hrend  Dionys.  Plut.  Rom.-, 
Appian.  zu  erzählen  wissen,  daß  nach  dem 
Tode  des  Procas  Amulius  dem  Numitor  die  Wahl 
ließ,  entweder  das  väterliche  Vermögen  oder  die 
Regierung  zu  übernehmen.  Numitor  zog  das  Reich 
vor;  Amulius  begnügte  sich  mit  dem  Vermögen, 
mittelst  dessen  er  sofort  auch  die  Regierung 
an  sich  brachte,  und  damit  sein  Brnder  keine 
Abkömmlinge  hätte,  die  ihm  den  Thron  streitig 
machen  könnten,  machte  er  Numitors  Tochter 
Ilia  oder  Rhea  Silvia  (der  ursprüngliche  Name 
scheint  Ilia  zu  sein,  so  Naevius,  Fabius,  En- 
nius; ’Psa,  eine  Form,  die  zuerst  bei  den 
Griechen  vorkommt,  wurde  im  lateinischen 
durch  Rhea  oder  Rea  wiedergegeben;  bei  der 
Form  Rea  hat  auch  die  etymologische  Spie- 
lerei, Rea=rea  = die  Schuldige,  mitgewirkt;  die 
Variante  bei  Plut.  Rom.  2,  wonach  die  Mutter 
des  Romulus  Aemilia  hieß,  ist  erfunden,  nur 
um  die  Identifikation  der  eponymen  Heldin  der 
Gens  Aemilia  mit  Rhea  Silvia  zu  erleichtern, 
vgl.  Babeion,  Monn.  Rom.  1,  p.  127)  zu  einer 
vestalischen  Jungfrau  (zuweilen  wird  auch  ein 
Sohn  des  Numitor,  gewöhnlich  Aigisthos  ge- 
nannt, erwähnt,  den  Amulius  tötet:  Dionys., 
Strabo,  Serv.  A.  1,  273;  Appian.,  Tzetzes). 

Daneben  scheint  es  noch  eine  andere  Form 
der  Sage  gegeben  zu  haben,  und  zwar  eine 
sehr  alte.  Danach  war  die  Mutter  des  Romulus 
die  Tochter  des  Aeneas.  So  lautet  die  Legende 
bei  Naevius  und  Ennius  (Serv.  A.  1,  273: 
Naevius  et  Ennius  Aeneae  ex  fllia  nepotem 
Romulum  conditorem  urbis  tradimt ; Serv.  A. 
6,778:  Ennius  dicit,  Riam  fuisse  fdiam  Aeneae ; 
quod  si  est,  Aeneas  avus  est  Romuli;  vgl.  auch 
Diodor,  frgm.  7 = Euseb.  Chron.  1,  284 
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Schoene  und  Phitarch,  Pom.  2,  wo  Aemilia 
[=  llia]  die  Tochter  des  Aeueas  und  der  La- 
vinia  ist).  In  welcher  Weise  die  Handlung 
vor  sich  ging,  läßt  sich  schwer  ausdenken.  Es 
muß  aber  eine  Lösung  gegeben  haben,  denn 
Xaei-ius  behandelte  die  Legende  in  seinem 
l.upus,  einer  fuhula  praetextata  (vgl,  Pihbeck, 
Riim.  Trufj.  S.  64  tf.,  wo  aber  diese  Scliwierig- 
keit  gänzlich  übergangen  wird);  und  auch 
Kuh  ins  in  den  Atnuden  bat  die  Geschichte  lo 
dramatisch  vorgetülirt. 

Geburt.  Trotz  den  Maßregeln  des  Amu- 
lius  hat  doch  Nuinitor  Enkelkinder  bekommen, 
denn  die  Vestalin  wurde  von  dem  Gotte  Mars 
überwältigt  und  gebar  Zwillinge.  So  lautet 
die  einfache  und,  wie  es  scheint,  ursprüngliche 
Form  der  Legende,  die  aljer  si^äter  vielfach 
weiter  ausgeführt  und  teilweise  verändert 
wurde.  Man  zweifelte,  ob  es  wirklich  Mars 
oder  ein  Sterblicher  (so  Ijirius  und  Dionys.)  “io 
oder  .\mulius  selbst  als  Krieger  verkleidet  sei 
{Dioiiys.,  I'hit.,  I\nm.,  Fs.-Aurd.  Vict.  de  oriy. 
(lenl.  Rom.  19,  .5)  oder  sogar  ein  Hämon  (JJiony.s., 
Schireyler  zitiert  auch  Aiidreos  Cirimis  de  urh. 
Rum.  oriy.  1665.  Kap.  17).  Man  malte  sich  die 
Situation  aus,  wobei  zweifellos  die  bildlichen 
Harstellungen  ihren  Einfluß  axisgeübt  haben. 
Hie  Handlung  geschah  in  dem  heiligen  Haine, 
wohin  llia  gegangen  war,  um  Wasser  für  das 
I *])fer  zu  holen  iDiojiys.;  vgl.  Instiii.  43,  2:  30 
dnusa  in  hico  Marti  sacro ; Rs.  Aurel.  Vict. 
de  iiriy.  ynd.  Rom.  19,  5).  Nach  einer  andern 
Version  wurde  sie  im  Schlummer  überwältigt 
ivgl.  Orid.  K.  3,  littf. ; Rf(d.  Silr.  1,  2,  242  und 
die  Kunstdarstellungen,  siehe  unten;  vgl.  auch 
Ilias  Traum  bei  Ennius),  wobei  die  Sonne  er- 
losch und  Finsternis  sich  über  den  Himmel 
verbreitete  t Dionys.  1,  77.  2,  56;  Flut.,  Rom. 

S}.  Sobald  ihre  Schwangerschaft  entdeckt 
war.  wurde  sie  von  Wächtern  umgeben,  da-  40 
mit  sie  nicht  heimlich  gebären  sollte  {Dionys., 
Zonaras).  Vesta  bedeckte  ihr  Antlitz,  als  Ilias 
Stunde  gekommen  war  (Orid.  F.  3,  45  ff.). 

Die  ursprüngliche  Legende  scheint  sich  um 
das  Schicksal  Ilias  nicht  weiter  bekümmert  zir 
haben,  wohl  aber  die  spätere  Sage.  Hier  hieß 
es  entweder,  llia  sei  ins  Gefängnis  geworfen 
{Lir.  1,4:  sacerdos  vincia  in  enstodiam  datnr ; 
Dionys.;  Strabo;  Conon ; Justin.;  l^s.- Aurel. 
Vict.  de.  vir.  ill.  1:  Amulins  ipsam  in  vinada  bo 
compeyit,  vgl.  denselben  de  oriy.  yent.  Rom.VJ, 
fi;  nach  lu.stin  soll  sie  im  Gefängnis  gestorben 
sein;  die  andern  sagen  von  ihrem  Tode  nichts, 
ja  bei  Conon-  und  Zonaras  wird  sie  schließlich 
durch  ihre  Söhne  aus  dem  Gefängnis  gerettet); 
oder  sie  wird  in  den  Fluß  geworfen  (Ennius; 
Dionys.;  Serv.  A.  I,  273),  dessen  Gott  sich  ihr 
vermählte,  (vgl.  JJnnius,  Fray.  28,  29,  30 
VaJden;  lErphyrio  in  Hond.  Carm.  1,  2,  18: 
Iha  anctore  Ennio  in  Tiber  im  iussu  Amulii  60 
reyis  Albanonim praecipitata;  antea  cum  An-ieni 
motrimonio  inncta  est,  (dijui  hic  loyuitur  quasi 
'Idjen  potins  mqjserit;  und  Serv.  A.  1,  273: 
Rem  ns  et  Romns,  qnos  cum  -matre  Am  idins 
pnuiecipitari  lussit  in  Tiberim.  Tnm  ut  quidam 
diennt  Iliam  sibi  Anien  fecit  uxorem , ut  alii, 
oder  qnos  Moralins,  Tiberisi.  Noch  eine  Ver- 
sion findet  sich  bei  Jlieronym.  Chron.  j).  77 
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Schoene,  wonach  Mia  in  terra  viva  defossa  est, 
wie  man  bei  sonstigen  unkeuschen  Vestalinnen 
zu  tun  pflegte  {IE.- Aurel.  Vict.  de  oriy.  y.  R. 
19,  6 läßt  die  Todes  weise  unbestimmt:  necari 
iussit  sacerdotem  -,  vgl.  aber  denselben  de  vir. 
ill.  1). 

Aussetzung  und  Rettung,  ln  seiner 
einfachsten  Gestalt  lautet  dieser  Teil  der  Le- 
gende folgendermaßen.  Aumlius  befiehlt  die 
Zwillinge  im  Tiber  zu  ertränken.  Diejenigen 
aber,  die  seinen  Befehl  auszuführen  haben, 
setzen  die  Kinder  anstatt  sie  zu  ertränken  in 
eine  Wanne  und  übergeben  die  Wanne  der 
Strömung  des  Flusses.  Der  Tiber  war  aber  zu 
der  Zeit  übergetreten,  und  die  Wanne,  anstatt 
mit  dem  Strom  weggeführt  zu  werden,  trieb 
am  Fuße  des  Palatins  ans  Land.  Da  kam 
eine  Wölfin,  um  aus  dem  Strom  Wasser  zu 
trinken.  Sie  erbarmte  sich  der  Kindlein,  trug 
sie  in  ihre  Höhle  und  säugte  sie  (später  fügte 
man  einen  Specht,  so  IHut.,  Rom.  3,  de  fort. 
Rom.  8,  Serv.  A.  1,  273,  und  einen  Kibitz 
Serv.  A.  1,  273,  hinzu,  die  bei  der  Ernährung 
mithalfen;  falsche  Theorien  darüber,  als  seien 
diese  Tiere  hier  als  Überbleibsel  des  Totemismus 
zu  denken,  bei  De  Sanctis,  Storia  dei  Romani  1, 
p.  213).  Endlich  kamen  einige  Hirten,  von  denen 
einer  die  Kinder  mit  nach  Hause  nahm  und  sie 
seiner  Frau  übergab.  Die  Kinder  wuchsen 
schön  und  kräftig  auf,  wurden  als  Hirten  er- 
zogen und  lebten  im  Walde  mit  den  andern 
Hirten  zusammen. 

Es  versteht  sich  von  selbst,  daß  diese  Lieb- 
lingslegende Roms  immer  mehr  erweitert  und 
verändert  wurde.  Teilweise  sind  die  Erweite- 
rungen nur  Ausmalungen  (z.  B.  bei  Ovid.  F. 
3,  11  ff.),  teilweise  betreffen  sie  auch  den  sach- 
lichen Inhalt.  Aus  der  Masse  solcher  Einzel- 
heiten sind  vier  Punkte  besonders  wichtig. 

1)  Der  Landungsplatz  der  Wanne. 
Für  die  damalige  Theorie,  daß  Rom  auf  dem 
Palatin  gegründet  sei,  ist  von  vornherein  der 
Palatinische  Hügel  der  gegebene  Platz.  Sonst 
aber  haben  Etymologien  und  ätiologische 
Legenden  eine  große  Rolle  gespielt.  Dieser 
Teil  des  Palatins  hieß  Cermalus ; man  hat 
diesen  Namen  in  Germalus  = Germanus  um- 
gedeutet, und  eine  Anspielung  auf  die  fratres 
yermani  darin  gesehen.  Vgl.  Varro,  L.  L.  ö,  54: 
Cermalum  a yermanis  Ronndo  et  Rerno,  quod 
ad  ficmri  ruminalem  et  ü ibi  inventi  quo  aqua 
hibenia  Tiberis  eos  deüderat  in  alveolo  expo- 
sitos;  Flut.,  Rom.  3.  Ferner  gab  es  auf  der 
dem  Kapitol  gegenüberliegenden  Ecke  des  Pa- 
latins, die  immer  das  Zentrum  mythologischer 
Erinneniugen  gewesen  ist,  zwei  uralte  Kultur- 
stätten, das  Lupercal  und  das  Sacrarium  der 
Rumina.  Im  Anschluß  an  die  Legende  von 
der  Wölfin  lokalisierte  man  den  Ort  des  Vor- 
gangs selbstverständlich  in  dem  Lupercal,  der 
Grotte  des  Faunus,  dessen  Priester  Luperci 
hießen.  Ebenso  brachte  man  Romulus,  der 
durch  die  ruma  = marnma  der  Wölfin  gesäugt 
war,  mit  der  Diva  Rumina  in  Verbindung. 
Von  dieser  Diva  Rumina  ( Varro  de  re  rust. 
2,  11.  5;  Augustin,  C.  D.  4,  11.  6 10.  7 11; 
vgl.  TertuRian  ad  Nat.  2,  11;  imd  TT7sso;ca, 
Rel.  und  Kultus  S.  195,  Anm.  5)  wissen  wir 


177  Romulus  (u.  d.  Wölfin) 

nichts  Näheres.  Es  nützt  nichts,  sie  mit  lup- 
jjiter  Ruminus  zusammenzubringen  {Augustin, 
C.  D l,  11);  auch  die  Eigentümlichkeiten  des 
Kultes  (Milch  statt  Wein;  Varro,  JR.  JR.  2 11, 
5;  Non.  p.  167,  23;  Flut.,  Born.  4;  ders.  Q.  {R,. 
57)  beweisen  nur  sein  Alter.  Auch  die  Ety- 
mologie Bumina  : ruma  : niamma  erklärt  die 
Göttin  nicht,  wohl  aber  die  Verbindung  ihres 
Sacrariums  mit  unserer  Legende,  Diese  Ver- 
bindung war  nun  aber  ihrerseits  die  Ursache 
weiterer  Entwickelungen;  es  gab  nämlich  auf 
dem  Forum  und  zwar  in  dem  Comitium  einen 
alten  Feigenbaum,  der  aus  einem  uns  unbe- 
kannten Grund  ficus  ruminalis  hieß  (PUn.,  N. 
H.  15  20,  77;  colitur  fwiis  arbor  in  foro  ipso 
ac  comitio  Bomae  nata,  sacra  fulguribus  ibi 
conditis  magisqiie  ob  memoriam  eins  quae  nu- 
trix  Bomuli  ac  Bemi  conditoris  iniperii  in  Lii- 
percali  prima  pirotexit,  ruminalis  appellata, 
quoniam  sub  ea  inventa  est  lupa  infantibus 
praebens  rumim  — ita  vocabant  mammani  — 
miraculo  ex  aere  iuxta  dicato,  tarnquam  in  co- 
mitium sponte  transisset  Atto  Navio  augurante ; 
Tacit.  Annal.  13,  58;  Liv.  1,  4;  ftcus  rumina- 
lis — Bomularem  vocatavi  ferunt;  vgl,  Serv.A. 
8,  90;  Paul,  jj,  271;  Festus  p.  266),  Dieser 
Baum  wurde,  wahrscheinlich  zuerst  bei  Ennius, 
in  die  Legende  eingeflochten,  und  zwar  um 
ihre  jetzige  Stelle  auf  dem  Comitium  (statt 
beim  Luperal,  wo  sie  nach  dieser  Auffassung 
hingehörte)  aufzuklären,  mußte  man  die  Ge- 
schichte des  Wundertäters,  Attus  Navius,  er- 
flnden,  der  den  Baum  vom  Lupercal  auf  das 
Comitium  durch  Geheimkünste  gebracht  habe 
(vgl.  De  Sanctis,  Storia  clei  Bomani,  1,  p.  213; 
über  Attus  Navius  Ygl.  Liv.  1,  36;  Flor.  1,  5; 
Ps.- Aurel.  Vict.  de  vir.  Ul.  6;  Dionys.  3,  70; 
Cic.  de  Div.  1,  17;  Cic.  de  nat.  deor.  2,  3.  3, 
6;  Cic.  de  repub.  2,  20). 

2)  Die  Wölfin.  Mit  der  Zunahme  des 
Feingefühls  hat  man  an  der  Wölfln  Anstoß 
genommen.  Es  ergaben  sich  zwei  Methoden, 
dieses  Element  zu  beseitigen;  man  erklärte  sie 
symbolisch  oder  man  ließ  sie  wegfallen.  Die 
symbolische  Erklärung,  lupa  = meretrix,  hat 
sich  an  die  Frau  angeknüpft,  bei  der  die 
Zwillinge  erzogen  worden  seien  (vgl.  Liv.  1 ; 
sunt  qui  Larentiam  vulgato  corpore  lupam  inter 
pastores  vocatam  qmtent,  inde  locum  fabulae  ac 
miraculo  datum;  Dionys.  1,  84;  Plut.,  J?om.  4; 
Zonar.  7,  1;  Serv.  A.  1,  273;  und  die  christ- 
lichen Apologeten;  Tertidl.,  Apol.  25;  Tertull. 
ad  Nat.  2,  10;  Lactant.  Inst.  Div.  1,  20; 
Min.  Felix 'ib-,  Hieronym.  Chron.p.  77  Schoene ; 
Augustin,  C.  D.  18,  21).  Wer  diese  Frau  war 
und  wie  sie  hieß,  soll  unten  ausgeführt  werden. 
Anderseits  ließ  man  die  Wölfln  vollständig 
wegfallen,  indem  man  die  Aussetzung  jareis- 
gab.  Bei  der  Geburt  werden  zwei  andere 
Zwillinge  untergeschoben,  die  nun  ausgesetzt 
werden  und  wirklich  sterben,  während  die 
wahren  Kinder  heimlich  erzogen  werden  {Dio- 
nys. 1,  84,  ohne  Nennung  des  Gewährsmannes). 

3)  Was  die  Erziehung  der  Kinder  angeht, 
30  existiert  in  der  Tradition  eine  Variante, 
indem  die  Zwillinge  in  der  alten  Stadt  Gabii 
erzogen  werden  (vgl,  Dionys.  1,  84;  Plut.,  Born. 
8;  Steph.  Byz.  s.  v. ; Ps.- Aurel,  de  orig.  gent. 
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Born.  21).  Schivegler  ist  geneigt  hier  eine  alte 
Tradition  zu  erblicken  {Böm.  Gesch.  1,  399); 
wohl  richtiger  (C.  1.  L.  14  p.  278);  non 

miütum  tribuerim  narrationi  veterum  scriptorum 
de  Bemo  et  Bonmlo  illic  (i.  e.  Gabiis)  edii- 
catis. 

4)  Endlich  noch  ein  Wort  über  das  Problem 
der  Acca  Larentia,  das  trotz  der  glänzenden 
Arbeiten  Mommsens  {Böm.  Forsch.  2,  1 — 21, 
Die  echte  und  die  falsche  Acca  Larentia,  Zie- 
linsliis  {Quaestiones  Comicae  p.  113  ff.)  und 
Wissoiras  {Pauly  - Wissoiva  s.  v.  Bd.  1,  Sp.  131  ff'.) 
immer  noch  einige  Schwierigkeiten  bietet.  Im 
altrömischen  Kalender  gab  es  nämlich  am 
23.  Dezember  ein  Fest  zu  Ehren  einer  Toten- 
göttin, Larenta  oder  Larunda  (s.  d.  Stellen  bei 
Wissowa).  An  diese  in  Vergessenheit  geratene 
Figur  knüpfte  sich  eine  ätiologische  Sage  von 
einer  gewissen  Acca  Larentia.  Die  Zeit  der 
Handlung  dieser  Sage  ist  die  Regierung  des 
Ancus  Martins.  In  der  jüngeren  Annalistik 
(speziell  bei  Licinius  Alacer;  vgl.  Alacrob.  S. 
1,  10,  17  und  Valerius  Antias,  Gell.  7,  7,  5 ff.) 
jst  diese  Sage  in  die  Romulussage  eingeflochten, 
indem  Acca  Larentia  zur  Gemahlin  des  Fau- 
stulus  und  Nährmutter  des  Romulus  und  Remus 
wird  {Liv.  1,  4,  7;  Dionys.  1,  84.  87;  Plut., 
Born.  4;  Ovid.  F.  3,  55tf. ; Dio  Cass.  p.  7 
Boissevain;  Tzetzes  ad  Lyc.  1232;  Ps.- Aurel. 
Vict.  de  orig.  gent.  Born.  20,  21;  ders.  de  vir. 
ill.  1;  Serv.  A.  1,  273).  Die  Einzelheiten  dieser 
Übertragung  bleiben  aber  vollständig  im  Dun- 
keln. Möglich  ist  es,  daß  die  Gemahlin  des 
Faustulus  von  vornherein  Larentia  hieß  (den 
Grund  wissen  wir  natürlich  nicht).  Mit  der 
symbolischen  Erklärung,  lupa  — meretrix,  wurde 
nun  Larentia  zur  meretrix,  womit  die  Iden- 
tifikation mit  der  berühmten  meretrix  Acca 
Larentia  nahegelegt  ward. 

Zweiter  Teil. 

Wiedereinsetzung  Nnniitors;  Gründung  Roms; 

Streit  der  Brüder;  Tod  des  Remus. 

Quellen  für  diesen  Teil  der  Legende;  Liv. 
1,  5.  6.  7 ; Dionys.  1,  79 — 87 ; Plut.,  Born.  7 — 10; 
Ennius  (Vahlen)  Frg.  47  = Cic.  de  div.  1,  48. 
107ff.;  4:9  = Fest.  p. 298.  s.v.  sum;  b9  = Macrob. 
S.  6,  1,  15;  Strabon  5,  3,  2;  lustin  43,  2,  3; 
Ovid.  F.  3,  59ff.;  Flor.  1,  1;  Serv.  A.  1,  273; 
ders.  A.  6,  777;  Cic.  de  repub.  2,  2,  4;  Canon 
Narr.  b.  Phot.  Bibi.  p.  141,  b,  8if.  Behker; 
Zonar.  1,2,3;  Tzetzes  ad  Lyc.  1232;  Hieronym. 
p.  77  Schoene;  Ps.-Aiirel.  Victor,  de  orig.  gent. 
Born.  21,  22;  ders.  de  vir.  ill.  1. 

Wiedereinsetzung  Numitors  in  seine 
Rechte.  In  seiner  einfachsten  Form  verläuft 
dieser  Abschnitt  der  Legende  folgendermaßen. 
Zwischen  den  am  Palatin  wohnenden  Hirten 
des  Romulus  und  den  am  Aventin  wohnenden 
Hirten  des  Numitor  entstehen  Streitigkeiten. 
Dabei  wird  Remus  gefangen  genommen  und  dem 
Amulius  überliefert.  Amulius  übergibt  ihn  dem 
Numitor.  In  Numitor  steigt  der  Verdacht  auf, 
Remus  sei  sein  Enkel  Zur  gleichen  Zeit  teilt 
Faustulus  dem  Remus  den  Tatbestand  mit. 
Romulus  zieht  gegen  Alba ; unter  Mitwirkung 
Numitors  wird  die  Stadt  genommen.  Amulius 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


179  Romulus  (Gründung  Korns) 

wird  totgeschlagen  und  Numitor  besteigt  den 
ihm  rechtmäßig  gebührenden  Tliron.  Von 
späteren  Veränderungen  bzw.  Ausführungen 
sind  folgende  zu  erwähnen. 

1 1 Um  die  Gefangennahme  des  Keinus  zu 
erklären,  sagt  man,  Komulus  sei  abwesend, 
und  zwar  sei  er  weggegangen,  um  ein  Ojjfer 
darzubringen  i l‘lut.  liom.;  J)ionys.,  der  den  Ort 
des  Opfers  als  Caecina  angibt  j.  Kerner  stand 
in  den  llistoriae  des  t,>.  Aeliiis  Ttthero  (eines  i 
Zeitgenossen  ('krros  [über  ihn  vgl.  Kkhs  in 
Pauly  - W'issoiva , s.  v.  Aeliits,  nr.  156,  Bd.  1, 
Sp.  ö.'iTfl'.]  die  Angabe,  daß  Bemus  bei  dem 
Feste  der  Lupercalia  gefangen  wurde  {Dionys.; 
Liviiis,  der  letztere  ohne  Nennung  des  Ge- 
währsmannes). 

Mit  der  ävayvmQioii  sind  im  Laufe  der 
Zeit  viele  Motive  verbunden  worden.  Diony- 
.v/o.s  und  Plutnrch  (vgl.  auch  Zonaras)  wissen 
von  langen  Unterredungen  zwischen  Numitor  2 
und  Keinus  zu  erzählen.  Auch  spielt  die  Wanne 
eine  Holle,  indem  Faustulus  sie  als  Beweis- 
stück heranbringt;  auch  erzählt  man  von  einer 
schlauen  aber  verfehlten  List  des  Amulius. 
Giesouders  Dionysms  nach  Fabius  Jkctor). 

3)  t'ber  die  Kettung  der  Ilia  und  ihre  Be- 
freiung aus  dem  Gefängnis  s.  oben. 

4)  Zuletzt  fragen  wir,  wie  dieser  Teil  der 
Legende  bei  Ennius  sich  gestaltet  habe,  denn, 
wie  wir  oben  gesehen  haben,  war  bei  ihm  : 
Aeneas,  nicht  Numitor,  Vater  der  Ilia;  vielleicht 
liegt  (dne  Spur  der  Antwort  bei  Cicero  de 
repiih.  2,  2,  4 vor:  et  corporis  inribus  et  animi 
ferocitate  t<tntinn  ceteris  j/raestitisse , ut  omnes, 
(jui  tum  eos  oyros,  ubi  hoiiie  est  hoec  urbs,  in- 
colebant,  nequo  onimo  illi  libenterque  pnrerent. 
(Joonim  copiis  cum  se  ducem  prnebuisset,  nt  iom 
o fobulis  od  facta  veniamus,  oppressisse  Longam 
Album,  vulidom  nrbem  et  potentein  temporibus 
Ulis,  Anmiiumque  regem  interemisse  fertur.  4 

Die  Gründung  Korns,  der  Streit  der 
Brüder,  Tod  des  Kemus.  Wenn  die  oben 
entwickelte  Theorie  richtig  ist,  so  war  die  Sage 
von  den  Zwillingen  ursprünglich  griechisch. 
An  sich  waren  zwei  Menschen  nicht  notwendig, 
um  die  Gründung  Homs  zu  erklären.  Ja,  in- 
stinktiv forderte  man  einen  einzigen  Gründer. 
Ileinnach  muß  einer  verschwinden,  und  zwar 
derjenige,  der  nicht  der  ursprüngliche  war: 
Kemus.  Mommsens  Theorie  (Hermes  Iß,  1881), 
wonach  die  Zwillinge  zu  erklären  sind  als 
ätiologische  Begründung  der  Kollegialität  bei 
dem  Konsulat,  hat  wenig  für  sich;  ja  selbst 
wenn  man  diese  Idee  annimmt,  bleiben  Komulus 
und  Titus  Tatius  weit  bessere  Anknüpfungs- 
])unkte.  In  der  Tat  findet  die  Beseitigung  des 
llemus  sehr  bald  statt,  und  ist  von  vornherein 
mir  der  ganzen  Gründungslegende  verflochten. 

Die  Zwillinge  entschließen  sich,  eine  Stadt 
zu  gründen,  und  zwar  ungefähr  in  der  Gegend, 
wi.  ihnen  das  Leben  gerettet  worden  war.  Bei 
der  Ausführung  dieses  Kntschlusses  aber  kommen 
sie  in  Streit;  Kemus  wird  getötet,  und  Romu- 
lus^  gründet  die  Stadt  allein.  So  ungefähr 
la’-"'  r dieser  Teil  der  Legende  übereinstimmend 
in  seine)-  allgemeinsten  Form.  Sobald  man 
aber  zu  ..ieu  Details  übergeht,  fangen  die  Vari- 
anten an. 
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1)  Was  das  Verhältnis  zu  Alba  anbelangt, 
so  wird  es  gewöhnlich  als  friedlich  dargestellt. 
Ja  bei  Dionysios  arbeitet  Numitor  mit,  um  der 
Übervölkerung  Albas  einen  Abfluß  zu  ver- 
schaffen, und  besonders  um  die  ihm  feindlich 
gesinnten  Individuen  loszuwerden  (warum  ge- 
rade diese  Personen  auch  dem  Romulus  nicht 
feindlich  gesinnt  waren,  wird  nicht  gesagt). 

2)  Die  Ursachen  des  Streites  werden  ver- 
schieden angegeben,  doch  laufen  die  Varianten 
ineinander.  Nach  einer  Theorie  handelte  es 
sich  um  den  Ort,  wo  die  Stadt  zu  gründen 
sei,  wobei  Komulus  den  Palatin  verzieht,  Kemus 
den  Aventin  (so  Dionys;  Flut.  Born. ; vgl.  Zo- 
fiaras  7,  3).  Nach  einer  zweiten  Theoi-ie,  die 
sich  sehr  leicht  mit  der  ersten  vereinigen  läßt, 
war  die  Hauptfrage  der  Name  der  neuen  Stadt: 
nach  wem  soll  sie  genannt  werden?  certabant 
iirbeni  Bomam  Bemoramne  vocarent  {Ennius, 

0 bib.  1 frg.  47,  V(dden)-,  so  auch  Livius  1,  6 qui 
nomen  novae  urbi  daret.  Nach  einer  dritten 
Theorie  war  die  Frage  allgemein  gefaßt:  Wer 
sollte  die  Stadt  regieren?  Liv.  1,  6;  qui  con- 
ditam  (urbem)  impierio  regeret;  Ennius  a.  a.  0. 
nter  esset  induperator;  Florus,  Zonar as. 

3)  Zur  Ausgleichung  des  Streites  wenden  sie 
sich  einem  Augurium  zu  (nach  Dionys.  1,  86 
ist  das  Augurium  von  Numitor  vorgeschlagen 
worden,  als  die  Zwillinge  in  Verzweiflung  ihn 
um  einen  Kat  baten).  Bei  dem  Augurium  stand 
Kemus  auf  dem  Aventin,  Komulus  auf  dem 
Palatin  (so  Liv.  1,  6;  Dionys.  1,  86;  Ovid.  F. 
5,  151;  Prop.  4,  6,  44;  4,  1,  50;  Sen.  de  brevit. 
vit.  13;  Gellitis  13,  14,  6;  Blor.  1,  1,  6;  Ael. 
Hist.  Atiim.  10,  22;  Paul.  p.  296;  Serv.  A.  6, 
780;  Schol.  Bob.  ad  Cic.  in  Vat.  p.  319). 
Diese  Stellung  war  ja  selbstverständlich,  denn 
sie  entspricht  den  örtlichen  Beziehungen  der 
zwei  Brüder,  des  Komulus  zu  der  späteren 
Palatinstadt,  des  Kemus  zum  Aventin.  Dem- 
nach kann  es  nur  befremden,  daß  Ennius  {Erg. 
47  V(düen)  umgekehrt  Romulus  auf  den  Aven- 
tin, Kemus  auf  den  Palatin  setzt.  Schwegler 
{Böm.  Gesell,  1,  S.  387,  Anm.  4)  erklärt  diese 
Änderung  aus  dem  jioetischen  Verlangen,  den 
Lanzenwurf,  durch  welchen  Romulus  nach  dem 
Augurium  vom  Palatin  Besitz  nimmt,  unmittel- 
bar an  das  Augurium  anknüpfen  zu  können. 
Wir  wissen  aber  nicht  einmal,  ob  Ennius 
den  Lanzenwurf  erwähnt  hat.  Von  den  vier 
Stellen,  wo  dieser  Lanzenwurf  vorkommt  {Blut. 
Born.  20;  Serv.  A.  3,  46;  Arnob.  4,  3;  Lac- 
tant.  Placid,  = Myth.  Lat.  ed.  Staverenp.  ^‘dA), 
hat  er  bei  Plutarch  und  Lactantius  Placidius 
nichts  mit  der  Besitznahme  des  Palatins  zu 
tun;  wohl  aber  bei  Servius  (3,  46;  Bomulus 
captato  augurio  ha.stam  se  Aventino  monte  in 
Palatium  iecit;  quae  fixa  fronduit,  et  arborem 
fecit;  vgl.  auch  Arnobius).  Der  Kornelkirsch- 
baum, iler  aus  der  Lanze  wuchs,  ging  ein 
unter  Caligula  bei  einer  Erneuerung  der  Sca- 
lae  Caci. 

4)  Was  das  Augurium  selbst  betrifft,  so 
scheint  es  drei  Formen  der  Legende  gegeben 
zu  haben.  Nach  der  einen  (die  wohl  bei  En- 
nius vorkam)  sah  Romulus  zwölf  Vögel,  wäh- 
rend von  Remus  wahrscheinlich  nichts  gesagt 
wurde,  oder  daß  er  nur  sechs  hatte  (so  Ovid. 
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F.  4,  817:  sex  Bemus,  hie  [Boniulus]  volucres 
'bis  sex  videt  ordine  pacto\  id.  5,  151,  152  [wo 
2)rima  signa  die  Möglichkeit  ausschließt,  Remus 
habe  seine, Vögel  zuerst  gesehen]  Ps- Aurel. 
Viet.  de  vir.  ill.  1 : Botmdus  augurio  victor 
■quod  ipse  duodecini , Bemus  sex  voltures  viderat). 
Daraus  konnte  kein  Streit  entstehen,  und  für 
diejeuigeu,  die  dieser  Form  folgten,  mußte 
Remus  durch  den  Mauersprung  sterben  (so 
konsequent  Enniiis).  Nach  der  zweiten  Form 
war  es  Remus,  der  zuerst  das  Augurium  sah, 
und  zwar  sechs  Vögel,  während  Romulus  erst 
später  sein  Augurium  bekam,  aber  dann  zwölf 
atatt  sechs  Vögel.  Daraus  entwickelte  sich 
der  Streit,  ob  derjenige  als  Sieger  zu  betrachten 
sei,  der  zuerst  Vögel  gesehen  hatte,  oder  der- 
jenige, der  die  meisten  Vögel  gesehen  hatte. 
So  Livius  (1,  7) : priori  Benio  augurium  venisse 
fertur , sex  vultures,  iamque  nuntiato  augurio 
■cum  duplex  numerus  Bomulo  se  ostendisset, 
utrumque  regem  sua  multitudo  consalutaverat, 
tempore  Uli  praecepto,  at  hi  numero  avium 
regnum  trahebant-,  Blorus  1,  1:  prius  Ule  sex 
vulturios,  hie  postea,  sed  duodecim  videt-,  vgl. 
.Serv.  Ä.  1,  273;  Schol.  Bob.  in  Cie.  Vat.  p.  319: 
notissimum  habemus,  auspicante  Bomulo,  qui 
Palatium  ceperat,  et  Bemo,  qui  Aventinum, 
prius  quam  Borna  conderetur , auspicia  esse 
■captata-,  primwmque  sex  vultures  Bemum  vidisse, 
dein  postea  Bomulum  duodecim-,  atque  ita  et 
Bomam  conditam,  et  ipsos  reges  appellatos,  illum 
quod  prior  auspicium  cepisset,  Bomulum  vero 
quod  maius;  man  beachte,  daß  hier  kein  Streit 
■entsteht,  sondern  alle  beide  Könige  werden. 
Die  dritte  Form  der  Legende  unterschied  sich 
von  der  zweiten  nur  insofern , als  Romulus 
■daneben  seinen  Bruder  betrogen  hatte  (so 
Dionys.  1,  86;  Flut.  Born.  9).  Diese  Form 
scheint  aber  verhältnismäßig  jung  zu  sein  und 
steht  in  Verbindung  mit  dem  systematischen 
Versuch,  den  Charakter  des  Romulus  zu  schwär- 
zen (siehe  unten). 

5)  Der  Streit  beim  Augurium  gibt  die  Ge- 
legenheit, den  Tod  des  Remus  zu  motivieren. 
So  Livius  (1,  7) : inde  cum  nltercatione  con- 
gressi  certamine  irarum  ad  caedem  vertuntur-, 
ibi  in  turba  ictus  Bemus  cecidit-,  vgl.  Dionys. 
1,  87;  Serv.  A.  1,  273;  Zonar.  7,  3;  bei  Dio- 
nysios  enststeht  sogar  eine  formelle  Schlacht, 
wo  auch  Faustulue  sein  Ende  findet. 

Daneben  aber  existierte  eine  ganz  andere 
Legende  vom  Tode  des  Remus:  er  sei  nämlich 
erschlagen  worden,  weil  er  über  die  im  Anfang 
begriffene  Stadtmauer  gesprungen  sei  (so  Li- 
mas, der  diese  Form  der  Sage  vulgatior  nennt; 
Ennius,  lib.  1 frg.  50  = Alacrob.  S.  6,  1, 
15;  Dionys.,  Flut.  Born.,  Ovid.  F.  3,  69,  70; 
Flor.  1,  1;  Zonaras).  Der  Sprung  des  Remus 
wird  gewöhnlich  motiviert  durchseinen  Wunsch, 
über  Romulus  zu  spotten  (so  Livius:  ludibrio 
fratris)-,  Plutarch  (Born.  6)  und  Dionysios 
fügen  hinzu,  Remus  habe  sich  geärgert  über 
den  Betrug  des  Romulus  und  habe  möglichst 
den  Bau  der  Stadt  verhindern  wollen.  Ge- 
wöhnlich ist  es  Romulus,  der  ihn  tötet  ( En- 
nius, Livius,  Plutarch,  Zmiaras),  zuweilen  aber 
auch  dessen  Begleiter,  Celer  [Dionys,  Ovid.  E. 
5,  469;  Plutarch,  Zonaras). 
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Man  Trat  die  Legende  vom  Tode  des  Remus 
gewöhnlich  aufgefaßt  als  eine  didaktische  Sage, 
um  die  Heiligkeit  der  Mauer  zu  versinnlichen. 
Gewiß  haben  es  die  Alten  so  empfunden  [Plut. 
Q.  B.  27 ; Zonaras  8,  3).  Kürzlich  aber  hat 
Kretschmer  [Glotta  1,  S.  288  ff.)  vorgeschlagen, 
den  Tod  des  Remus  als  Bauopfer  zu  erklären. 
Er  vergleicht  Tibullus  (2,  5,  23):  Bomulus 
aeternae  nondum  firmaverat  tirbis  moenia  con- 
sorti  non  habitanda  Bemo;  und  Propertius  (3, 
9,  50):  caeso  moenia  firma  Bemo.  Der  Vor- 
schlag ist  geistreich  aber  gar  nicht  sicher. 
(Uber  Bauopfer  vgl.  Liebrecht,  Zur  Vollshunde 
S.  284 ff. ; Wuttke,  Volksaberglaube  S.  440; 
Höfler,  Berl.  Zeitschr.  f.  Volkskunde  16,  1906, 
S.  167  und  die  übrige  Literatur  bei  Kretsch- 
mer). 

6)  Daß  es  eine  Tradition  gegeben  habe, 
wonach  Remus  den  Romulus  überlebt  hätte, 
wird  nicht  durch  L^s.- Aurel.  Vict.  de  orig.  gent. 
Born.  23,  6 bewiesen;  contra  Egnatius  in  ea 
contentione  non  modo  Bemum  non  esse  occisum 
sed  etiam  ulterius  a Bomulo  vixisse  tradit. 
Das  Zitat  ist  wahrscheinlich  Schwindel  (vgl. 
Münzer  b.  Paul y -Wissowa  s.  v.  Egnatius  nr.  4, 
Bd.  5,  Sp.  1994).  Wobl  aber  scheint  es  eine 
Variante  gegeben  zu  haben,  wonach  Romulus 
und  Remus  friedlich  zusammenlebten.  Vgl. 
Cassius  Hemina  (2.  vorchr.  Jahrh.)  frg.  11 
Peter  = Diomed.  G.  L.  2,  384,  5:  pastorum 
volgus  sine,  contentione  consentiendo  praefecerunt 
aequaliter  imperio  Bemum  et  Bomulum,  ita  ut 
de  regno  pares  inier  se  essent;  Schol.  Bob.  in 
Cie.  Vat.  p.  319. 

7)  Romulus  soll  den  Remus  am  Aventin 
begraben  haben  (PZmL  Born. 11:  Dionys.  1,87). 
Natürlich  bedeutet  das  nichts  anderes,  als  daß 
man  den  am  Aventin  gelegenen  Ort  Remoria 
[Paul.  p.  276)  als  das  Grab  des  Remus  auf- 
gefaßt  hat,  woraus  dann  die  Legende  entstan- 
den ist.  « 

8)  Nach  dem  Tode  des  Remus  soll  Romulus 
sehr  betrübt  gewesen  sein  und  sich  das  Leben 
haben  nehmen  wollen.  Acca  Larentia  aber 
tröstete  ihn  (so  Dionys.)  und  ermutigte  ihn, 
Rom  zu  bauen.  Eine  weitere  Ausschmückung 
gibt  Servius  [A.  1,  276);  Bemo  scilicet  inter- 
emptto,  post  cuius  mortem  natUm  constat  pedi- 
lentiam ; unde  consulta  oracula  dixerunt  placan- 
dos  esse  manes  fratris  extincti;  ob  quam  rem 
sella  curulis  et  cum  sceptro  corona  et  ceteris 
regni  insignibus  semper  iuxta  sancientem  aliquid 
Bomulum  ponebatur,  ut  puiriter  imperare  vide- 
rentur  (vgl.  Serv.  A.  6,  780;  Malal.  Chron.  7, 
23.  172,  5;  Dind.).  Man  sieht  hier  sofort  den 
Ansatz  zu  einer  ätiologischen  Legende,  die  die 
Dualität  der  römischen  Institutionen  erklären 
soll.  Aber  nur  insofern  hat  Remus  wirklich 
dem  Zwecke  gedient,  dem  er  nach  Alommsen 
[Hermes  16,  1881)  überhaupt  sein  Dasein  ver- 
dankte. Die  Erzählung  bei  Ovid  [F.  5,  451  ff.) 
aber  ist  rein  23oetisch  und  von  dem  Dichter 
selbst  erfunden.  Sie  ist  aber  weiter  nichts 
wie  ein  geschmackloses  Worts23iel  Lemuria  = 
Bemuria ! 

9)  Die  durch  das  jSchicksal  des  Remus  ge- 
störte Erzählung  von  der  Stadtgründung  geht 
jetzt  ruhig  weiter.  Selbstverständlich  wird  in 
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der  Legende  das  alte  Kom  genau  so  'von  Ro- 
mulus  gegründet,  wie  mau  zur  Zeit  der  Ent- 
stehung der  Legende  Kolonien  gründete,  also 
mit  der  Zeremonie  der  Ziehung  der  Pomerium- 
linie  ^rita  Etrnsco' \ Varro  L.  J..  5,  143:  oppida 
cottdebaitt  in  Latio  EtruKCu  ritu  multi,  id  est 
iunctis  bohtts,  tauro  et  vacca , itderiore  aratro 
circum  agebunt  sttlctm  (vgl.  über  das  Pomerium 
des  Romulus  Diongs.  1,  88;  Flut.  liom.  11; 
Ovid.  F.  4^  821  ö'.;  Lgdus  de  mens.  4,  73; 
Zo)uiraa  7,  3;  und  über  den  Prozeß  im  allge- 
meinen Cato  h.  Serv.  A.  5,  755;  Varro,  J{.  F. 
2,  1,  10;  Lic.  1,  44;  Fhit.  Q.  F.  27;  Faul.  p. 
230;  tterr.  A.  4,  212;  über  die  historische 
Wirklichkeit  des  Pomeriums  der  Roma  Qua- 
drata  vgl.  Carter , Am.  Journ.  Arch.  1008, 
p.  172  tf.).  Ül)er  die  Zeit  der  Gründung  stimmen 
unsere  Zeugnisse  fast  alle  überein.  Ronudus 
war  achtzehn  Jahre  alt,  und  der  Tag  des  Jahres 
war  der  21.  April,  das  Fest  der  Parilia  {Cic. 
de  Dir.  2,  47,  08;  Varro,  F.  F.  2,  1,  0; 
Diougs.  1,  88;  Oßid.  F.  4,  801;  6,  257;  Met. 
14,  774;  l‘rop.  4,  4;  Veil.  Faterc.  1,  8,  4; 
Plin.  N.  F.  18,  00;  Flut.  Fom.  12;  Num.  3; 

I)io.  Cass.  43,  42;  Fatrop.  1,  1;  Censoriu.  21, 
0;  Holin.  1,  18;  Hclad.  Veron.  Virg.  Li.  3,  1; 
.Lgduis  de  men.s.  1,  14;  4,  50;  ITieronym. 

chron.  ]>.  81  Schiene;  und  im  allgemeinen 
Sc/nregler,  Föm.  Ccscli.  1,  S.  444,  Anm.  1). 

Der  Sagenkreis  des  Romulus  und 
Titus  Tatius. 

Wie  schon  oben  gesagt  wurde,  hat  dieser 
Sagenkomplex  mit  dem  soeben  Behandelten 
absolut  gar  keine  Verbindung,  abgesehen  natür- 
lich von  der  Stadt  Rom  und  der  Persönlich- 
keit des  Romulus.  Die  Sagen,  die  sich  an 
Titius  'l'atius  knüpfen,  verdanken  ihre  Ent- 
stehung dem  tief  in  der  römischen  iJeukweise 
eingewurzelten  Glauben,  Rom  sei  aus  einer 
t’erschmelzung  verschieden  er  Völker  entstanden. 
War  die  Stadt  mit  ihren  ursprünglichen  Be- 
wohnern einmal  gegeben,  so  waren  es  nach  all- 
gemeinem Glauben  die  S alpiner,  die  als  erstes 
Fremdelement  hinzukamen.  T)ie  Sabiner  dachte 
man  sich  auf  dem  Quirinal  ansässig,  während 
die  R()mer  Palatin  und  Kapitol  besaßen.  Diese 
im  gesamten  Altertum  von  fast  allen  Seiten 
angenommene  Ansicht  ist  auch  von  vielen  der 
XeuercTi  gebilligt  worden.  In  Wirklichkeit 
aber  ist  ihre  geschichtliche  Begründung  sehr 
unsicher.  Daß  Rom  Fremdelemente,  speziell 
etruskische,  enthielt,  ist  Tatsache;  daß  aber 
gerade  die  Sabiner  großen  Einfluß  auf  Roms 
Jugen<l  ausgeübt  haben,  und  vor  allem,  daß 
die  Sabiner  gerade  am  Quirinal  ansässig  waren, 
steht  keineswegs  fest,  und  wenn  man  von  dem 
absieht,  was  von  dem  von  Lokalpatriotismus 
erfüllten  Sabiner,  Varro,  herstammt,  so  findet 
man  herzlich  wenig,  was  für  die  Bedeutung 
der  Salüner  spricht  (ganz  abgesehen  davon, 
daß  diese  Ansicht,  objektiv  betrachtet,  höchst 
improbabel  erscheint;'  vgl.  Fd.  Meger,  Gesch. 
des  Altert.  2,  S.  513;  man  könnte  die  von 
Ha.rhen,  Jordan-Huelsen,  To2)ographic  13,  35 
Anm.  16  gegen  Gilbert  gerichtete  Kritik  fast 
ebenso  gut  hier  anwendeh).  Dies  mußte  vor- 
ausgeschickt  werden,  weil  es  für  die  Romulus- 
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Titus-Tatius-Legende  insofern  von  Wichtigkeit 
ist,  als  unsere  Ansicht  von  der  geschichtlichen 
Grundlage  der  Legende  davon  abhängt.  Für 
die  Legende  selbst  aber  ist  es  ohne  Belang. 
Der  Bequemlichkeit  wegen  teilen  wir  diese 
Sage  in  fünf  Teile:  1)  Das  Asyl,  2)  Der  Raub 
der  Sabinerinnen,  3)  Die  daraus  entstehenden 
Kriege,  4)  Der  Tod  des  Titus  Tatius. 

1.  Das  Asyl. 

Literatur  über  das  Asyl.  Hauptstellen: 
Llv.l,  8;  Dionys.  2,  15;  Flut.  Fom.  9;  StrabO' 
5,  3,  2.  — Nebenstellen:  Verg.  A.  8,  342;  Ovid.  F. 
3,  431;  Veil.  Faterc.  1,  8,  5;  Flor.  1,  1;  Sero. 
8,  273,  275;  Fs.- Aurel.  Viel,  de  vir.  Hl.  2.  — 
Spott  der  christlichen  Apologeten  : Cyprüm.  de 
idol.  van.  3 (5);  Lactant.  Distit.  2,  6,  13;  Min. 
Fel.  25;  Augustin.  C.  D.  1,  34;  ders.,  clecons. 
Evang.  1,  19:  Oros.  2;  über  das  Asyl  im  all- 
gemeinen vgl.  Stengel  in  Fauly -Wissoica  s.  v. 
Bd.  2,  Sp.  18910'. 

Nachdem  die  Stadt  gegründet  war,  sorgte 
Romulus  für  den  Zuwachs  der  Bevölkerung. 
Zuerst  eröfl'uete  er  auf  dem  Kapitol  ein  Asyl, 
wo  jeder  Flüchtling  aufgenommen  und  auf 
sein  Verlangen  in  die  Bürgerschaft  aufge- 
nommen wurde.  Dadurch  erreichte  der  männ- 
liche Teil  der  Bevölkerung  den  erwünschten 
Zuwachs. 

1)  Als  Ort  des  Asyls  wird  übereinstimmend 
der  kapitolinische  Hügel  angegeben  (hier  wird 
wie  öfters  der  Palatin  ignoriert,  obgleich  die 
eigentliche  Romulische  Stadt,  Roma  Quadrata 
sich  dort  befunden  hat)  und  zwar  die  Einsen- 
kung, welche  die  beiden  Gipfel  des  Berges 
voneinander  trennt  (etwa  der  heutige  Kapitols- 
platz). Die  Stelle  hieß  inter  duos  lucos  (so 
Liv.  1,  8;  Veil.  Faterc.  1,  8,  5;  vgl.  Dionys- 
2,  15).  Man  spricht  öfters  von  dem  lucus  (so 
Flor.  1,  1;  Omd.  F.  3,  431;  Verg.  A.  8,  342). 
Wahrscheinlich  war  es  ein  altes  eingehegtes. 
Puteal,  woran  sich  diese  Legende  geknüpft 
hat  (vgl.  Livius  1,  8 : locum  qui  nunc  saeptus. 
descendentidms  inter  duos  lucos  est  asylum  ape- 
rit;  De  Sa.nctis,  Storia  dei  Fomani  1,  p.  219). 

2)  Was  die  besonderen  Bedingungen  des. 
romulischeu  Asyls  betriift,  so  lassen  es  Fivius 
und  Flutarch  für  alle  Menschen,  sogar  für 
Sklaven  ofi'en  sein.  Ja  Flutarch  schildert  mit 
besonderer  Genugtuung  die  Mörder  usw.,  die 
sich  dort  versammelten.  Dionysios  dagegen 
schließt  Sklaven  aus  und  versucht  das  poli- 
tische Element  zu  betonen.  Es  sollten  aus 
politischen  Gründen  Verbannte  sein,  die  sich 
dorthin  flüchteten. 

3)  Was  endlich  die  g e s c h i c h 1 1 i c h e 6 r u n d - 
läge  betriift,  so  hat  man  öfters  dagegen  A’ er- 
dacht geäußert  (z.  B.  Schwegler , Föm.  Gesch. 
1,  S.  466 ft'.,  der  das  Griechische  im  Namen 
A.syl  betont).  In  der  Tat  kann  man  in  so 
früher  Zeit  eine  solche  sich  hin-  und  herbe- 
wegende Bevölkerung  gar  nicht  annehmen. 
Schwer  bleibt  es  doch  immerhin,  den  Ursprung 
einer  solchen  Sage  zu  ei'klären  (De  Sanctis 
sucht  zu  beweisen,  daß  die  Latiner  die  Sage 
erfunden  hätten,  um  die  Römer  zu  verspotten, 
sagt  uns  aber  nicht,  weswegen  die  Römer  diese 
für  sie  schmachvolle  Legende  hätten  aufnehmen 
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müssen;  vgl.  Storia  dei  Romani  1,  p,  218). 
Sicher  ist,  daß  die  Sage  mit  dem  Raube  der 
Sabinerinnen  zusammenhängt,  und  es  ist  immer- 
hin möglich,  daß  sie  aus  der  Sage  vom  Raube 
entwickelt  worden  ist,  um  die  Notwendigkeit 
des  Raubes  zu  erklären. 

2.  Der  Raub  der  Sabinerinnen. 

Literatur;  Hauptstellen:  Ennius,lih 
Vahlen  = lul.  Vict.  6,  4 = Rhet.  Latin.  Halm 
p.  402,  30;  Liv.  1,  9;  Dionys.  2,  30;  Rillt. 
Rom.  14;  Cic.  de  repuh.  2,  7,  12;  Serv.  Ä.  8, 
035;  Polyaen.  8,  3,  1;  Fs.- Aurel.  Vict.  de  vir. 
ill.  2;  Zonar.  7,  3.  — Nebenstellen:  Varro  L.  L. 
6,  20;  Serv.  A.  8,  636;  Ovid.  F.  3,  179  ff. ; 
Ovid.  A.  A.  1,  101;  Dio  Cass.  41,  5;  Hiero- 
nym.  Chron.  p.  81  Schoene.  — Spott  der  christ- 
lichen Apologeten:  3Iin.  Fel.  Octav.  25;  Ter- 
tull.  de  spect.  5;  Augustin.  C.D.  2,  17;  3,  13; 
Oros.  2,  4;  auch  von  den  Heiden  wurde  dar- 
aus den  Römern  ein  Vorwurf  gemacht:  lustin. 
28,  2,  9). 

Das  Asyl  hatte  die  männliche  Bevölkerung 
auf  die  richtige  Höhe  gebracht;  dagegen  fehlte 
es  desto  mehr  an  Weibern.  Um  diesen  Mangel 
zu  beheben,  versuchte  Romulus  Ehen  für  seine 
Leute  mit  der  umliegenden  Bevölkerung  zu 
schließen,  aber  vergebens.  Keine  Nation  wollte 
mit  den  Römern  ein  Ehebündnis  eingehen. 
Da  verfiel  er  auf  eine  List.  Er  veranstaltete 
nämlich  ein  großes  Pferderennen  am  Feste  des 
Consus,  und  lud  seine  Nachbarn  ein.  An  dem 
festgesetzten  Tage  waren  die  Nachbarn  mit 
Weib  und  Kind  zahlreich  erschienen.  Da 
wurden  auf  ein  verabredetes  Zeichen  die  un- 
verheirateten Mädchen  von  den  Leuten  des 
Romulus  gefangen  genommen,  und  unter  einem 
großen  Aufruhr  schloß  das  Fest. 

1)  Die  Entschuldigung,  Romulus  habe 
zuerst  versucht,  Ehen  auf  friedliche  Weise  zu 
schließen,  kommt  speziell  bei  Livius  vor  1,  9: 
tum  ex  consilio  patriim  Romulus  legatos  circa 
vicinas  gentes  misit,  opii  societatem  conubiumque 
novo  populo  peterent-,  ähnlich  bei  Dionysios. 
Wahrscheinlich  gehörte  sie  nicht  zu  der  älte- 
sten Form  der  Sage,  die  eine  Entschuldigung 
kaum  nötig  hatte. 

2)  Der  Raub  findet  statt  bei  einem  Pferde- 
rennen am  Feste  des  Consus,  den  Consualia, 
am  21.  August.  Diesen  Tag,  und  zwar  im 
Gründungsjahre  der  Stadt,  gibt  Fabius  Pictor 
(bei  Flut.  Rom.  14)  an;  also  gerade  vier  Mo- 
nate nach  der  Gründung  der  Stadt  (21.  April); 
später  hat  man  die  vier  Monate  in  vier  .Jahre 
vier  Monate  verwandelt;  so  Cn.  Gellius  (bei 
Dionys.  2,  31),  während  Hieronymus  {Chron. 
p.  81  Schoene)  sagt  anno  ab  urbe  condita  tertio. 

Warum  die  Legende  gerade  an  die  Con- 
sualia anknüpfte,  haben  die  Alten  zu  erklären 
versucht,  indem,  sie  den  Consus  fälschlich  als 
den  deus  consili  interpretierten : der  Gott 

Consus  solle  nämlich  dem  Romulus  dem  guten 
Rat  gegeben  haben,  den  Raub  auszuführen 
(für  die  richtige  Erklärung  des  Consus  als 
Erntegott  vgl.  Aust  in  Pauly-Wissowa  s.  v. 
Bd.  4,  Sp.  114  und  Wissotva,  R.  K.  d.  Rom. 
S.  167).  Es  ist  möglich,  daß  die  Wahl  des 
Tages  mit  dem  in  Consus  verkörperten  Begriff 
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der  Frucbtbarkeit  zusammenhängt  (obgleich 
Schwegler,  Rom.  Gesch.  1,  S.  471  ff.  zu  weit 
geht  mit  seiner  Annahme,  Consus  sei  ein  unter- 
irdischer Gott).  Aber  die  größte  Wahrschein- 
lichkeit hat  immerhin  der  Gedanke  Wurde 
Fowlers  {Roman  F'estivcüs  p.  209),  daß  die 
Consualia  mit  ihren  ungenierten  ländlichen 
Gebräuchen  schon  in  sehr  früher  Zeit  tatsäch- 
lich als  die  geeignetste  Gelegenheit  dazu  ge- 
dient haben  konnten,  ein  Mädchen  zur  Frau 
zu  nehmen  (vgl.  Frazer,  Golden  Bough  2,  171ff. 
372  ff'.). 

3)  Nach  den  strengen  Verordnungen  des  Ro- 
mulus sollte  der  Raub  nur  die  unverheirateten 
Mädchen  treffen.  So  ist  es  auch  geschehen  — 
mit  einer  Ausnahme,  nämlich  der  Hersilia. 
Nach  einigen  wird  sie  zur  Frau  des  Romulus 
{Liv.  1,  11;  Flut.  Rom.  li;  Ovid.  3Iet.  li,  830; 
Sil.  Ifal.  13,  812;  Serv.A.S,  638);  nach  andern 
zur  Frau  des  Hostilius,  Großvaters  des  Tullius 
Hostilius  {Dionys.  3,  1;  Plut.  Rom.  14,  18; 
3Iacrob.  S.  1,  6,  16);  nach  noch  andern  scheint 
sie  freiwillig  mit  ihrer  geraubten  Tochter  in 
der  Stadt  geblieben  zu  sein,  ohne  sich  wieder 
verheiratet  zu  haben  (so  Dionys.  2,  45;  Dio 
Cass.  56,  3).  Später  erscheint  sie  als  Für- 
sprecherin für  den  Frieden  {Dionys.  2,  45;  3, 
1;  Plut.  Rom.  19;  Gell.  13,  22,  13;  Sil.  Rai. 
13,  815).  Man  hat  ohne  Grund  vermutet,  Her- 
silia sei  eine  alte  sabinische  Göttin  (vgl.  da- 
gegen Wissoiva  in  diesem  Lexikon  s.  v.  Her- 
silia Bd.  1,  Sp.  2591). 

4)  Als  Beisjiiel  der  unsinnigen  Behandlung 
eines  legendarischen  Stoffes  von  seiten  der  Römer 
mögen  noch  angeführt  werden  die  Zahlan- 
gaben über  die  geraubten  Sabinerinnen.  Die 
meisten  glaubten,  es  seien  30  gewesen  {Liv.  1, 
13;  Plut.  Rom.  14;  Paul.  p.  49:  Ps.- Aurel.  Vict. 
de  vir.  ill.  2,  12),  eine  Angabe,  die  sich  leicht 
erklärt  aus  der  Tradition,  daß  die  30  Kurien 
nach  ihnen  genannt  wurden ; den  Späteren  kam 
diese  Zahl  zu  klein  vor  und  sie  wurde  auf  die 
30  Fürsprecherinnen  für  den  Frieden  bezogen 
{Cic.  de  repub.  2,  8,  14;  Dionys.  2,  47;  Serv. 
A.  8,  638),  während  die  Zahl  der  Mädchen 
selbst  als  527  (so  der  geniale  Valerius  Antias 
bei  Plut.  Rom.  14  — Varro  bei  Dionys.  2,  47 
bezieht  dieselbe  Zahl  auf  die  oratores  pacis) 
oder  683  {luba  b.  Plut.  Rom.  14;  Dionys.  2, 
30)  angegeben  wurde. 

5)  Was  den  Ursprung  der  Sage  betrifft,  so 
hat  man  wohl  mit  Recht  eine  ätiologische  Er- 
klärung des  Hochzeitsbrauches  angenommen. 
Der  Brautraub  ist  sehr  gewöhnlich  bei  primi- 
tiven Völkern;  und  auch  bei  den  Römern  sind 
Spuren  dieses  Ritus  selbst  noch  in  späterer 
Zeit  vorhanden  (man  vergleiche  die  deductio 
domum,  die  hasta  caelibaris  usw.).  Aber  ein 
noch  sichererer  Beweis  liegt  vor,  nämlich  die 
Episode  des  Talasius,  die  sich  als  eine  rein 
ätiologische  Legende  ergibt.  Bei  Livius  wird 
erzählt  (1,  9):  unam  (virginem)  longe  ante  alias 
specie  ac  pulchritudine  insigncm  a globo  Talasii 
cuiusdam  raptam  ferunt,  multisque  sciscitanti- 
bus,  ciiinam  eam  ferrent,  identidem,  ne  quis 
violaret  Talasio  ferri  clamitatum ; inde  nuptia- 
lem  hanc  vocem  factam  (vgl.  Plut.  Rom.  15; 
Plut.  Q.  R.  31;  Fest.  p.  351;  Serv.  H.  1,  651; 
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Hieronijm.  Chron.  p.  81  Schoene;  Ps.- Aurel.  Vict. 
de  vir.  Ul.  2).  Die  Episode  soll  also  nichts 
anders  sein  als  eine  Erklärung  des  Gebrauches 
bei  Hochzeiten  'Talassio’  zu  rufen  (vgl.  Catull. 
(51,  127;  Mart.  12,  42.  4;  Catalepta  4,  9.  5,  16). 

6)  Eine  derartige  ätiologische  Legende  ist 
selbstverständlich  jungen  Ursprungs,  denn  sie 
kann  erst  entstehen,  nachdem  die  Zeremonien, 
die  sie  erklären  soll,  ihren  früheren  natürlichen 
Sinn  verloren  haben.  Anderer  Beweise  be- 
dürfen wir  nicht,  speziell  nicht  des  falschen 
Beweises,  den  mau  hier  anzuführen  pflegt,  daß 
nämlich  die  Erwähnung  der  Zirkusspiele  den 
späten  Urspiung  der  Legende  beweise.  Wäre 
die  Legende  alt,  so  hätte  sehr  leicht  eine 
spätere  Zeit  bei  Ausmalung  der  Episode  die 
Zirkusspiele  als  Verschönerung  des  uralten 
Eselwettlaufens  einffihren  können. 

;L  Die  ans  dem  Rauhe  entstandenen  Kriege. 

Der  Kaub  der  Sabinerinnen  ist  also  nur 
eine  Legende.  Demnach  kann  er  nicht  die 
Ursache  eines  Krieges  gewesen  sein.  Immerhin 
aber  wäre  es  an  sich  möglich,  daß  die  von  der 
Legende  mit  ihm  verknüpften  Kriege  geschicht- 
liche Ereignisse  sind.  Die  nähere  Betrachtung 
aber  zeigt,  daß  auch  dies  nicht  der  Fall  ist, 
denn  die  ganze  Erzählung  ist  nichts  anderes 
als  eine  Reihe  ätiologischer  Mythen.  In  seiner 
kürzesten  Form  lautet  der  erste  Teil  dieser 
Legende  folgendermaßen  (Literatur:  lAv.  1, 
10,  4;  JJionys.  2,  33;  Flut.  Pom.  16;  Prop.  4, 
10;  Val.  dfn.r.  3,  2,  3;  Flor.  1,  1,  16;  Dio 
ftf.ys.  44,  4;  Serv.A.  6,  859;  C.  I.  L.  1,  2.  Aufl. 
p.  189;  Hieronijm.  Chron.  p.  83  Schoene)'. 

Die  über  den  Kaub  ihrer  Töchter  erzürnten 
Völker,  und  zwar  die  Caeninenses,  die  Antem- 
nates,  die  t'rustumerii  und  besonders  die  Sabini, 
sammelten  sich  zuerst  um  Titus  Tatius,  den 
König  der  Sabini;  aber  sein  Vorgehen  war  für 
die  Caeninenses  zu  langsam.  Sie  fingen  den 
Krieg  unter  ihrem  König  Acron  an.  Dieser 
wurde  von  Romulus  eigenhändig  getötet.  Die 
Rüstung  d(“s  geschlagenen  Königs  weihte  Ro- 
midus  dem  luiipitcr  Feretrius  und  stiftete  da- 
mit die  Sitte  der  Spolia  Opima. 

1 1 Über  Caenina  und  die  Caeninenses  vgi. 
Huelsen  in  Panly  - Wirsowa  s.  v.  Bd.  3,  Sp.  1278. 
Bemerkenswert  ist,  daß  die  Stadt  schon  vor- 
her im  Leben  des  Romulus  erwähnt  ist,  und 
zwar  als  der  Ort  des  (Jpfers,  wo  Romulus  sich 
aufhielt,  als  Remus  von  Amulius  gefangen 
wurde  (vgl.  JJionys.  1,  79). 

Bei  Lirius  und  Hionysios  hat  der  Führer 
der  Caeninenser  keinen  Namen.  Einen  Namen, 
und  zwar  den  später  geläufigen  Acron,  scheint 
ihm  zuerst  Vnrro  gegeben  zu  haben.  Der  Name 
kommt  erst  bei  Properz  vor  (4,  10;  vgl.  Val. 
Ma.r.  3,  2,  3).  Daß  ihn  aber  Varro  eingeführt 
hat,  wird  wahrscheinlich  durch  Plutnrch  {Pom. 
16),  der  hier  von  Varro  abhängig  ist.  Die 
ganze  Erzählung  hat  nur  den  Zweck,  der  In- 
stitution der  Simlia  Opima  einen  ehrwürdigen 
Ursprung  zu  geben  (vgl.  Cichorius  in  Pauly- 
Wissoiva  s.  V Alcron  nr.  2,  Bd.  1,  Sp.  1199; 
über  die  Spolia  Opima  und  luppiter  Feretrius 
Vgl.  Aust  in  diesem  Lexikon  s.  v.  luppiter, 
Bd.  2,  Sp.  671;. 
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Die  Erzählung  geht  weiter.  Nach  den 
Caeninenses  kamen  die  Antemnates  und  die 
Crustumerii.  Hier  wurde  Romulus  schnell 
Sieger,  aber  auf  die  Bitte  der  Hersilia  behan- 
delte er  die  Unterworfenen  mit  großer  Milde. 
Auch  wurden  Kolonien  gegründet  {Liv.  1,  11;.  | 
Dionys.  1,  34.  35.  36;  iHut.  Pom.  17;  über 
Antemnae  vgl.  Huelsen  in  Pauly-Wissowa  s.  v. 
Bd.  1,  Sp.  2350;  über  Crustumerii  dens.  s.  v.  i 
Bd.  4,  Sp.  1727).  Dann  aber  fing  der  eigent-  ^ 
liehe  Krieg  an,  und  zwar  gegen  die  Sabiner  i 
unter  ihrem  König  Titus  Tatius.  Dieser  Krieg  . 
enthielt  eine  Reihe  wichtiger  Episoden,  die  ' 
wir  eine  nach  der  andern  zu  behandeln  haben.  ; 
Es  sind  1)  die  Einnahme  des  Kapitols  durch  i 
die  Sabiner  und  die  Geschichte  der  Tarpeia,  i 
2)  das  Gelübde  an  luppiter  Stator,  3)  Mettus  ■ 
Curtius  und  der  Sumi^f,  4)  die  Versöhnung  ' 
durch  die  Sabinerinnen  und  der  Frieden. 

1)  Die  Geschichte  der  Tarpeia.  Die  j 
Legende  lokalisiert  die  Sabiner  auf  dem  (jui-  • 
rinal,  während  die  Römer  auf  dem  Palatin  und  \ 
Kapitol  wohnen.  Der  erste  Angriff  der  Sa- 
biner erfolgt  gegen  den  kapitolinischen  Hügel, 
den  sie  mittelst  der  Untreue  der  Tarpeia  in 
Besitz  nehmen  {Liv.  1,  11;  Dionys.  2,  38.  39. 
40;  Phü.  Pom.  17;  Varro  L.  L.  5,  41;  Prop. 

4,  4;  L'est.  p.  343.  363).  Später  versuchte 
man  die  Schuld  der  Tarpeia  zu  verringern, 
indem  man  annahm,  sie  sei  in  Titus  Tatius 
verliebt  gewesen  (so  Prop.  4,  2;  vgl.  die  Ge- 
schichte der  Scylla  und  Pothstein  z.  d.  Stelle), 
oder  man  drehte  die  Geschichte  um  und  be- 
haui^tete,  Tarpeia  sei  als  Heldin  gestorben  (so 
der  Annalist  Piso  b.  Dionys.  2,  40;  vgl.  Chron. 
Anon.  Vindob.  ed.  Mommsen  p.  645:  Titus 
Tatius  — Tarpeiam,  virginem  Vestalem  vivam 
arnris  defodit,  eo  quod  secreta  Pomidi  ei  pro- 
palare  noluisset).  ln  der  Tat  aber  ist  Tarpeia, 
ebenso  wie  Acca  Larentia  (s.  o.),  eine  Unter- 
weltsgöttin, deren  Feier  am  13.  Februar  im 
I'^alendar  des  Philocalus  (virgo  Vestalis  pa- 
rentat)  erwähnt  wird  (vgl.  Mommsen,  C.  I.  L. 

1,  2.  Aufl.,  p.  309;  Wissowa,  P.  K.  d.  Pöm. 

5.  187;.  Für  die  Zwischenstufen  und  die 
weitere  Erklärung  vgl.  den  Artikel  Tarpeia. 

2)  Das  Gelübde  an  luppiter  Stator. 
(Literatur:  Div.  1,  12;  Dionys.  2,  50;  Plut. 
Pom.  18;  Cic.  Cat.  1,  13,  33;  Ovid.  F.  6,  793; 
Augustin.  C.  D.  3,  13;  Tacit.  Annal.  15,  41; 
Serv.  A.  8,  635.  640;  Flor.  1,  1,  13;  l^s.- Au- 
rel. Vict.  de  vir.  Ul.  2.)  An  dem  Tage  des 
Kampfes  flüchteten  die  Römer  vor  den  Sabinern,  ; 
und  liefen  nach  dem  Tor  der  Palatinstadt  zu,  | 
um  sich  dort  zu  retten.  Als  sie  auf  der  Höhe  ' 
der  Sacra  Via  angelangt  waren,  wendete  sich  | 
Romulus  in  Verzweiflung  an  luppiter  und  ver-  : 
sprach  einen  Tempel  an  der  Stelle  zu  bauen,  j 
wo  er  die  Römer  zum  Stillstand  brächte.  Plötzlich  i 
hörte  die  Flucht  auf,  und  dort  wurde  später ! 
von  Romulus  dem  luppiter  Stator  ein  Tem- 
pel gebaut.  Daß  diese  Episode  nichts  anderes  ’ 
ist  als  die  Dedikationslegende  des  Tempels, 
ergibt  sich  daraus , daß  die  geschichtliche , 
Gründung  des  Tempels  erst  im  Jahre  294  v.  C.  ■ 
stattfindet  {Liv.  10,  36,  1;  vgl.  10,  37,  15ff.). . 
In  der  vorangehenden  Epoche  war  entweder ; 
gar  nichts  hier  oder  ein  unscheinbares  Fanum.  j 
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2)  Überden  Ort,  wo  sich  der  Tempel  be- 
fand, ist  in  der  letzten  Zeit  viel  gestritten 
worden;  vgl.  Hiidsen  in  Jordan- Hiielsen,  Topo- 
graphie 3,  20 — 23,  wo  die  Stellen  angegeben 
sind.  Im  Winter  1907 — 1908  hat  Boni  alte 
Tufffundamente  dicht  beim  Titusbogen  entdeckt, 
die  man  nicht  ohne  Wahrscheinlichkeit  als  dem 
luppiter-Stator-Tempel  angehörend  aufgefaßt 
hat  (die  Publikation  von  amtlicher  Stelle  steht 
noch  aus). 

3)  Die  Mettus-Curtius-Episode.  (Lite- 
ratur: Liv.  1,  12,  vgl.  7,  6;  Dionys.  2,  42; 
Blut.  Born.  18;  Biso  bei  Varro  L.  L.  5,  149.) 
Bei  Limits  schließt  sich  diese  Episode  direkt 
an  das  dem  luppiter  Stator  getane  Gelübde  an. 
Der  Sabiner  Mettus  Curtius,  der  vom  Kapitol 
herunterlaufend  die  Römer  vor  sich  herge- 
trieben hatte,  ergriff  jetzt  selber  die  Flucht, 
kam  aber  dabei  in  einem  mitten  im  Forum 
liegenden  Sumpf  beinahe  ums  Leben.  Mit 
Mühe  wurde  er  von  seinen  Leuten  heraus- 
gezogen. Diese  Störung  aber  kostete  den 
Sabinern  ihren  Vorsprung,  und  von  jetzt  an 
hatten  die  Römer  die  Oberhand. 

In  diesem  Falle  sind  wir  in  der  glücklichen 
Lage,  unsere  Legende  nicht  nur  als  ätiologisch, 
sondern  sogar  als  eine  ganz  späte  und  ab- 
geschmackte Erzählung^  eine  rationalistische 
Substitution  für  eine  ältere  ätiologische  Le- 
gende zu  erweisen,  die  wir  auch  kennen.  In 
der  Mitte  des  Forums  nämlich  stand  eine 
Art  Puteal,  das  man  Lacus  Curtius  nannte 
(entdeckt  und  ausgegraben  1904;  vgl.  Gatti, 
Bull. Com.  1904,  p.  179;  Tomassetti,  Bull.  Com. 
1904,  p.  181 — 187;  Boni.,  Atti  del  Congresso 
Internazionale  delle  sciense  storiche  Rom  1904, 
580 — 582;  Huelsen,  Böm.  Mitt.  1905,  20,  68 
bis  71).  Daran  knüpfte  sich  ursprünglich  die 
Legende  des  Marcus  Curtius,  der  sich  im 
Jahre  362  in  den  Abgrund  stürzte,  um  nach 
dem  Orakel  einen  tiefen  Spalt,  der  sich  dort 
gebildet  hatte,  zu  schließen.  Einer  späteren 
Generation  kam  diese  Legende  unwahrschein- 
lich vor,  und  sie  hat  unsere  Legende  gebildet, 
wodurch  der  Vorgang  gemildert  (es  handelt 
sich  jetzt  nur  um  einen  Curtius,  der  in  einem 
Sumpf  sein  Leben  beinahe  verloren  hat)  und 
in  die  Epoche  des  Romulus  hinaufdatiert  wurde. 
Der  Ei-finder  dieser  Form  der  Legende  scheint 
der  Annalist  Biso  gewesen  zu  sein  ( Varro  L.  L. 
149;  über  Piso,  zweite  Hälfte  des  vorchristl. 
Jahrh.,  vgl.  Münzer  und  Cichorius  in  Bauly- 
Wissoiva  s.  V.  Calpurnius  nr.  96,  Bd.  3,  Sp. 
1392  ff.).  Im  allgemeinen  über  Mettius  Curtius 
vgl.  Münzer  in  Bauly-Wissowa  s.  v.  Curtius 
nr.  9,  Bd.  4,  Sp.  1865). 

4.  Die  Versöhnung;  der  Frieden. 

Die  Legende  in  ihrer  einfachsten  Form  geht 
so  weiter:  Die  Römer  haben  jetzt  den  Vorteil, 
aber  der  Kampf  dauert  immer  noch,  bis  plötzlich 
zwischen  den  sich  feindlich  gegenüberstehen- 
den Heeren  die  geraubten  Jungfrauen  erschei- 
nen, um  die  Feinde  zu  trennen.  So  wurde  end- 
lich Frieden  geschlossen,  aber  ein  für  die  Sa- 
biner annehmbarer  Frieden,  indem  Titus  Tatius 
von  Romulus  zum  Mitkönig  gemacht  wurde,  und 
die  Sabiner  volle  bürgerliche  Rechte  erhielten. 
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1)  So  lautet  die  Legende  bei  Liviiis  1,  13; 
Blutarch,  Born.  19;  Dio  Cassüis,  frg.  5,  5,  j). 
8/9  Boissevain;  Ooid.  F.  3,  215ff.;  Flor.  1,  1, 
14;  Zonaras  7,  4.  Später  verliert  die  Legende 
das  dramatische  Element,  und  die  Matronen 
leiten  förmliche  Unterhandlungen  ein,  durch 
die  der  Frieden  zustande  kommt  (so  der  Annalist 
Cn.  Gellius  aus  der  Zeit  der  Gracchi  bei  A. 
Gellius  13,  22,  13;  vgl.  Cie.  de  repuh.  7,  13; 
8,  14;  Dionys.  2,  45—47;  3,  1). 

2)  Was  die  Einrichtung  des  Doppelkönig- 
tums betrifft,  so  hat  man  es  sich  naiv  vorgestellt 
als  eine  Verdoppelung  fast  aller  schon  existie- 
renden Institutionen.  Nimmt  man  (wie  z.  B. 
Schwegler,  Böm.  Gesch.  1,  S.  488 ff.)  die  Föde- 
ration als  eine  historische  Tatsache  an,  so 
bietet  die  Tradition  manche  Schwierigkeiten. 
Faßt  man  dagegen  das  Ganze  als  ein  Gewebe 
ätiologischer  Legenden  auf,  so  ist  das  Ver- 
ständnis verhältnismäßig  leicht.  Erstens  han- 
delt es  sich  um  das  Wort  Quirites.  Bei  der 
Annahme,  daß  die  Sabiner  auf  dem  Quirinal 
ansässig  waren,  war  es  natürlich,  Quirites  mit 
Quirinalis  zu  verbinden  und  den  Ursprung  des 
Wortes  als  die  Bezeichnung  der  neu  hinzuge- 
kommenen sabinischen  Bürger  zu  erklären. 
Ähnlich  ging  es  mit  den  alten  Tribusnamen ; 
wenn  Ramnes  das  Volk  des  Romulus  hieß,  so 
war  Tities  selbstverständlich  das  Volk  des 
Titus  Tatius  (dagegen  mit  Recht  Ed.  Meyer, 
Gesch.  d.  Altert.  2,  S.  513).  Aber  während 
der  Zeit,  in  der  sich  diese  Legande  ausbildete 
(es  war  hauptsächlich  das  3.  und  das  2.  vor- 
christliche Jahrhundert),  begnügte  man  sich 
nicht,  bestehende  Tatsachen  durch  ätiologische 
Erzählungen  zu  erklären,  man  ging  noch  weiter, 
und  zwar  unter  voller  Ausnutzung  des  für  das 
römische  Denken  immer  so  charakteristischen 
logischen  Elementes.  Aus  seiner  Liebe  zur 
Symmetrie  ließ  man  zu  dieser  Zeit  den  Senat 
sich  verdoppeln,  ja  sogar  das  ganze  Militär- 
wesen. Was  die  Sabinerinnen  selbst  angeht, 
so  wurden  ihnen  verschiedene  Ehren  zuteil. 
Nach  ihnen  wurden  die  30  Kurien  genannt 
(Liv.  1,  13;  Dionys.  2,  47;  Blut.  Born.  14 
[vgl.  Born.  20,  wo  Blut,  daran  zweifelt];  Cie.  de 
repuh.  2,  8,  14;  Baul.  p.  49;  Serv.  A.  8,  638, 
siehe  unten);  auch  wurde  das  Fest  der  Matro- 
nalia  gestiftet;  Serv.  A.  8,  638:  ex  quaruin 
(=  der  Sabinerinnen)  nominibiis  curiae  appel- 
latae  sunt,  in  communem  etiam  mulierum  hono- 
rem lialendae  eis  dedicatae  sunt  Metrtiae  (vgl. 
Blut.  Born.  21;  Ovid.  F.  3,  176ff. ; Wissowa, 
B.  K.  d.  Born.  S.  116;  3Iarquardt -Wissowa, 
Staatsverw.  3,  S.  571).  Sie  gewannen  auch 
kleine  Vorteile  (hier  sehen  wir  das  ätiologische 
Element  in  seiner  vollen  Stärke):  wenn  man 
ihnen  auf  der  Straße  begegnete,  so  mußte  man 
ihnen  ausweichen ; in  ihrer  Gegenwart  durfte 
man  sich  keiner  ausgelassenen  Reden  schuldig 
machen,  auch  ihre  Kinder  durften  Bulla  und 
Praetexta  tragen  (Hauptstelle:  Blut.  Born.  20). 

5.  Der  Tod  des  Titus  Tatius. 

Gerade  wie  es  bei  Remus  der  Fall  war,  so 
auch  bei  Titus  Tatius.  Sobald  er  seine  Rolle 
in  der  Legende  aüsgespielt  hatte,  mußte  er 
beseitigt  werden.  Die  an  sich  sehr  dunkle 
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Geschichte  lautet  folgendermaßen  (Literatur: 
Iav.  1,  14;  Dionys.  2,  öl.  52;  Phit.  Born.  23; 
Fest.  p.  3(50;  T'rtrro  L.  L.  5,  151;  Straho  5, 
3,  2;  Solin.  1,  21;  Zonar.  7,  4); 

Anverwandte  tles  Titus  hatten  die  Laurenter 
beleidigt.  Diese  letzteren  suchten  Entschädi- 
gung, die  ihnen  aber  von  Titus  verweigert 
wurtle.  Infolge  dessen  wurde  Titus  in  Lavinium 
von  der  emixirten  Volksmenge  getütet.  Ko- 
mulus  ließ  ihn  auf  dem  Aventin  in  einem  Lor- 
beerhain begraben  i Wtrro  L.  Ij.  5.  152;  Fest. 
p.  300;  Flut.  Rom.  23,  der  von  annilastrmin 
.spricht).  Auch  in  der  späteren  Zeit  wurden 
ihm  Oj)fer  dargebracht  {Dionys.  2,  52;  vgl. 
J'lat.  Rom.  241.  Letztere  Äußerung  erklärt 
wohl  den  Frsprung  der  ganzen  Legende.  Es 
handelt  sich  wiederum  um  eine  verschollene 
Gottheit,  die  nur  noch  durch  die  Kultstätte 
bekannt  war.  Aber  wie  er  dazu  kommt,  der 
Held  unserer  Legende  zu  werden,  das  wissen 
wir  nicht  und  werden  es  kaum  jemals  wissen. 

Der  Sagenkreis  von  Romulus  dem 
Alleinherrscher. 

Die  IjCgende  gebraucht  die  Gestalt  des 
Romulus  nicht  nur  im  Zusammenhang  mitRemus 
und  andererseits  mit  Titus  Tatius,  sondern  auch 
ganz  allein.  Hier  trat  Romulus  hauptsächlich 
als  Organisator  a\if.  Seine  Organisation  er- 
streckt sich  auf  sämtliche  Gebiete  des  sozialen 
Lebens;  aber  daneben  interessierte  sich  die 
Sage,  obgleich  in  weit  minderem  Grade,  für 
.seine  persönlichen  Erlebnisse.  Diese  Erleb- 
nisse sind  hauptsächlich  zwei:  seine  Kriege 
und  sein  Tod.  ln  diesem  Abschnitt  behan- 
deln wir  zunächst  seine  Kriege,  dann  seine 
Institutionen,  und  endlich  seinen  Tod. 

1.  Die  Kriege  des  Romulus. 

Diese  Kriege  sind,  wie  Sclnceyler  {Rom. 
Gesell.  1,  S.  510)  bemerkt,  „ein  Abklatsch  von 
Vorfällen  der  historischen  Zeit“.  Es  sind  der 
Krieg  gegen  Fideuae  und  der  sich  daran- 
schließende Krieg  gegen  Veii.  Die  Geschichte 
des  Krieges  gegen  Fideuae  lautet  (Div.  1,  14; 
Dionys.  2,  53;  Pint.  Rom.  23;  Front,  in  Streit. 
2,  51;  Polyaen.  6,  3,  2;  vgl.  auch  Plin.  N.  H. 
10,  5):  Die  Fidenaten  waren  verheerend  in  die 
Nähe  Korns  gekommen.  Da  zieht  Romulus 
mit  seinem  Heer  ihnen  entgegen.  Er  lockte  sie 
.durch  eine  scheinbare  Flucht  in  einen  Hinter- 
halt. Als  die  Fidenaten  nun  plötzlich  die 
Flucht  ergritfen,  folgten  die  Römer  ihnen  nach 
und  drangen  durch  das  geöffnete  Tor  in  die 
alte  Stadt  hinein.  Das  ist  alles  nur  eine  ver- 
hältnismäßig genaue  Kopie  des  auch  gegen 
Fidenae  gerichteten  Krieges  des  Jahres  426 
V.  Chr.  (vgl.  Ijivius  4,  32tf.j.  Der  Krieg  gegen 
Veii  {Pint.  Rom.  25;  Liv.  1,  15;  Dionys.  2,  55; 
vgl.  Paul.  p.271  s.v.  Romulia)  trägt  alle  Zeichen 
der  Erdichtung,  inklusive  des  hundertjährigen 
Friedens.  Dadurch  gewinnt  Romulus,  abgesehen 
von  einem  Teile  des  Gebietes  von  Veii  (Paul. 
p.  271:  Rejmnlia  tribus  dicta,  quod  ex  eo  ayro 
censehantur,  quem  Romulus  ceperat  ex  Veientilnis), 
die  Salzwiesen  zu  Ostia  {Dionys.  2,  55;  Plut. 
Rom.  25;  vgl.  aber  auch  Liv.  1,  33,  wo  die 
salinae  von  Ancus  Martins  erobert  werden). 
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2.  Die  Institutionen  des  Romulus. 

Wir  haben  oben  gesehen,  daß  das  Gewebe 
der  Romuluslegeude  hauptsächlich  aus  ätiolo- 
gischen Elementen  besteht.  Man  hat  sich  im 
Altertum  daran  gewöhnt,  Romulus  als  den 
Urheber  uralter  Satzungen  zu  betrachten.  Diese 
Institutionen  sind  sehr  verschiedenartig,  lassen 
sich  aber  in  drei  Gruppen  teilen,  und  zwar 
1)  die  sozialen  und  zivilrechtlichen,  2)  die  mi- 
litärischen und  3)  die  sakralrechtlichen  Insti- 
tutionen. 

Die  sozialen  und  zivilrechtlichen  Institu- 
tionen, die  mau  auf  Romulus  zurückfüUrte, 
sind  hauptsächlich  die  folgenden. 

1)  Romulus  und  die  drei  Tribus.  In 
den  drei  Tribus  glaubte  man  im  Altertum 
ziemlich  allgemein  die  ursijrüngliche  Einteilung 
des  römischen  Volkes  zu  sehen.  Die  Eintei- 
lung soll  Romulus  eingeführt  haben,  indem 
er  die  Ramues  nach  sich  selbst  nannte,  die 
Tities  aber  nach  Titus  Tatius.  Bei  den  Luceres 
traf  man  auf  Schwierigkeiten,  die  man  zu 
lösen  vei'suchte,  indem  man  entweder  einen 
Etrusker  Lucumo  {Gic.  de  repub.  2,  8, 14;  Varro 
L.  L.  5,  55)  oder  einen  König  Lucerus  von 
Ardea  {Fest.  p.  1 19)  aunahm,  oder  diese  Tribus 
mit  lucus  — dem  Asyl  zusammenbrachte,  als 
sei  die  Tribus  aus  den  ins  Asyl  aufgenom- 
menen Bürgern  entstanden  {I’lut.  Rom.  20). 
Dionysios  (2,  7)  sagt,  Romulus  habe  das  Volk 
in  drei  Teile  geteilt,  gibt  aber  die  Namen  der 
Tribus  nicht  an;  Cicero  {de  repub.  2,  8,  14) 
bemerkt:  (Romulus)  popiäumcpie  et  suo  et  Tatii 
nomine^  et  Lucomonis,  qui  Romuli  socius  in 
Sabino  qwoelio  occiderat,  in  tribus  tris  discrip- 
serat;  ähnlich  Plutarch  {Rom.  20),  nur  daß  bei 
ihm  Luceres  von  lucus  — Asyl  herstammt. 
A.usführlicher  ist  Varro  {L.  L.  5,  55) : ager  Rc)- 
mamis  primum  divisus  in  partis  tris,  a quo 
tribus  appellata  Titiensiwm,  Ramnium,  Lucerum. 
Nominati,  nt  ait  Ennitis,  Titienses  ab  Titio, 
Ramnenses  ab  Romulo,  Ijuceres,  ut  lunius,  ab 
Lucumone;  sed  omnia  haec  vocalnda  Tuscauaw. 
und  Servius  A.  5,  560 : nam  constat  primo  tres 
partes  fuisse  populi  Romani:  unam  Titiensium, 
a Tito  Tatio,  eluce  Sabinorum,  lam  amico  post 
foedera:  alteram  Ramnetum  a Romulo:  tertiam 
Lucerum.  quorum  secundum  Livium  (1,  13,  8), 
et  nomen  et  causa  in  occulto  sunt.  Varro  ta- 
rnen dicit,  Romulum,  dmicantem  contra  Titum 
Tatium  a Lneumonibus,  hoc  est  Tuscis  auxilia 
qwstulasse  usw. 

Unter  den  zahllosen  Theorien,  die  man 
hinsichtlich  der  Tribus  ausgedacht  hat,  ver- 
dient besondere  Beachtung  die  Darstellung  von 
Fd.  Aleyer  {Gesell,  d.  Altert.  2,  S.  513).  3Ieyer 
hebt  ganz  richtig  hervor,  daß  die  Legende  von 
Romulus  und  seiner  Benennung  der  Tribus 
nicht  zur  Zeit  der  Adelsherrschaft  entstanden 
ist;  sonst  würden  die  Eponymen  der  drei 
Tribus  als  Söhne  des  Romulus  aufgefaßt  sein. 
Dagegen  bekamen  die  Tribus  zur  Zeit  der  aus- 
gebildeten Demokratie  (im  3.  Jahrh,),  wo  un- 
sere Legende  tatsächlich  entstand,  ihre  Namen 
aus  irgendeinem  äußeren  Anlaß  (Materialsamm- 
lung über  die  Frage  bei  Alommsen,  Staatsrecht 
3,  95  ff.). 
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2)  Romulus  und  die  Kurien.  Daß  die 
Kurien  jedenfalls  Unterabteilungen  der  Tribus 
waren,  steht  fest.  In  der  historischen  Zeit  sind 
sie  das  Mittelglied  zwischen  Tribus  und  Gens. 
Hat  man  also  angenommen,  daß  Romulus  die 
drei  Tribus  gegründet  hatte,  so  war  es  natür- 
lich, auch  die  Kurien  durch  ihn  entstehen  zu 
lassen  {Liv.  1,  13;  Cic.  de  repuh.  2,  8,  14; 
Thd.  Rom.  20;  Paul.  p.  49;  Ps.-Aurel.  Vict. 
de  vir.  ill.  2,  12).  Man  wollte  auch  behaupten, 
die  Kurien  seien  nach  den  geraubten  Sabine- 
rinnen genannt  [Liv.  a.  a.  0.;  Cic.  a.  a.  0.; 
Plut.  a.  a.  0.  und  14;  Paul.  a.  a.  0.;  Dionys. 
2,  47 ; Serv.  8,  638 ; Ps.-Aurel.  Vict.  a.  a.  0 ) ; 
aber  da  boten  sich  zwei  Schwierigkeiten,  er- 
stens wußte  man,  daß  in  der  Tat  einige  der 
Kurien  Lokal-  und  nicht  Personennamen  trugen 
{Plut.  Rom.  20;  Varro  b.  Dionys.  2,  47),  und 
zweitens  kam  es  unwahrscheinlich  vor,  daß  die 
Zahl  der  geraubten  Jungfrauen  nur  30  war. 
Wenn  aber  die  Zahl  größer  war,  wie  ist  es  zu 
der  Beschränkung  gekommen?  {Div.  1,  13: 
id  non  traditur , cum  haud  dubie  aliquanto 
numerus  maior  hoc  mulierum  fuerit,  aetate  an 
dignitatihus  suis  virormnve  an  Sorte  lectae  sint, 
quae  nomina  ctiriis  darent).  Etwa  nach  den 
30  Sabinerinnen,  die  durch  ihr  Dazwischen- 
treten den  Frieden  zustande  gebracht  hatten? 
{Cic.  de  repiib.  2,  8,  14;  Dionys.  2,  47;  Serv.  A. 
8,  638). 

3)  Romulus  und  der  Senat.  Der  Begriff 
der  drei  alten  Tribus  war  für  die  Späteren 
völlig  inhaltsleer;  um  einen  Inhalt  zu  schaffen, 
hatman  Nationalitätsunterschiede  angenommen. 
Bei  den  Kurien  aber  war  man  weit  besser 
daran.  Die  Kurienhäuser,  die  Speisegenossen- 
schaften, und  die  sakralen  Einrichtungen  waren 
auch  den  Späteren  bekannt.  Am  einfachsten 
war  es  aber  mit  dem  Senat,  der  zur  Zeit,  als 
die  Legende  entstand,  schon  entwickelt  war. 
Ein  Staat  ohne  Senat  war  den  Römern  un- 
denkbar: hat  also  Romulus  einen  Staat  ge- 
gründet, __so  muß  er  auch  einen  Senat  gebildet 
haben.  Übereinstimmend  wird  die  Zahl  seiner 
Senatoren  auf  100  angegeben  {Liv.  1,  8:  cum 
iam  virium  haud  paeniteret,  consilium  deinde 
viribus  parat.  Centum  creat  senatores,  sive  quia 
is  numeriis  satis  erat,  sive  quia  soli  centum 
erant  qui  creari  patres  possent.  Patres  certe 
ab  honore,  patriciique  progenies  eorum  appellati; 
vgl.  auch  Plut.  Rom.  13;  Fest.  p.  339  und  p. 
246;  Veil.  Paterc.  1,  8,  6;  lustin.  43,  3,  2; 
Hieronym.  Chron.  83  Schoene;  Ps.-Aurel. 
Vict.  de  vir.  ill.  2,  11;  Zonar.  7,  3;  auch  Ovid. 
F.  3,  127  und  Prop.  4,  1,  14  deuten  auf  100 
hin).  Ja  es  fehlte  nicht  an  genauen  Angaben, 
warum  Romulus  gerade  100  Senatoren  gewählt 
hatte.  Dionysios  (2,  12)  teilt  uns  mit,  die  100 
Senatoren  seien  in  folgender  Weise  gewählt 
worden : Romulus  selbst  wählte  einen  Senator, 
der  als  sein  Stellvertreter  dienen  sollte;  jede 
Tribus  wählte  3 Senatoren,  d.  h.  9 im  ganzen ; 
jede  der  30  Kurien  wählte  3 Senatoren,  d.  h. 
30x3  = 90;  also  im  ganzen  100. 

Nachdem  Titus  Tatius  und  die  Sabiner  in 
die  Bürgerschaft  aufgenommen  waren,  ver- 
doppelte Romulus  den  Senat,  d.  h.  er  brachte 
ihn  auf  200,  indem  100  Senatoren  aus  den 

Koschbr,  Lexikon  der  gr.  u.  röin.  Mythol.  IV. 
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Sabinern  gewählt  wurden  {Plut.  Rom.  20; 
Dionys.  2,  47;  Zonaras  7,  4).  Dionysios  aber 
gibt  eine  Variante  an;  Einigen  wollten  den 
Zuwachs  durch  die  Sabiner  auf  50  beschränken 
(vgl.  Plut.  Num.  3).  Das  erklärt  sich  sehr 
einfach,  weil  diese  Schriftsteller  angenommen 
haben,  Tarquinius  habe  den  Senat  verdoppelt, 
indem  er  ihn  auf  300  brachte.  Um  aber  das 
zn  ermöglichen  mußte  man  vorher  150  haben. 

4)  Sonstige  Gesetze  und  Einrich- 
tungen des  Romulus.  (Vgl.  im  allgemeinen 
Bruns,  Fontes  ed.  6,  p.  3 ff.  und  Schwegler, 
Rom.  Gesell.  1,  S.  528,  529.)  Die  einzelnen  Ge- 
setze teilen  wir  (nach  Bruns’’  Vorgang)  in  die 
öffentliche  und  die  private  Gesetzgebung  ein. 

A)  Die  öffentliche  Gesetzgebung, 

a)  Schaffung  der  beiden  Stände  Patri- 
zier und  Plebejer.  Dionys.  2,  9:  6 6s 
PcoyvXog  insiöri  diiv.Qivs  tovg  ■x.Qsixxovg  caib 
xcbv  Tjxxövcov,  ^VOflO'&tXSl  ysxci  xovxo  Kccl  dit- 
xaxxsv,  a XQV  xigdxxsiv  inaxigovg'  xovg  ysv 
svnaxgiSag  isg&ad'ui  xs  v.cu  ag^siv  kccI  Sixcä^siv, 

. . . xovg  8h  Sryiorixovg  — yscogysiv  — %al  xxqvo- 
xgoq>siv  xal  xdg  igryiaxonoiovg  igyd.^sGO'ai  xi%- 
veeg  — nugaxaxa&'yxag  8's  ^8a>xs  xoTg  nuxgi- 
xioig  xovg  d'ryioxixovg , inixgeipag  ixäaxm  — 
ov  ccvxog  ißovlsxo  vtysiv  Ttgoßxdxiqv,  — Tta- 
xgiovsLav  ovoydaag  xi]v  . . . xtgoaxaaiav,  vgl. 
Cicero  de  repub.  2,  9, 16:  Romulus  habuit  plebem 
in  clientelas  principum  discriptam  (auch  Plut. 
Rom.  13).  Natürlich  wird  die  über  die  Ent- 
stehung der  beiden  Stände  herrschende  Dun- 
kelheit nicht  durch  diese  Theorie  irgendwie 
aufgehellt. 

b)  Schaffung  des  Systems  der  Pa- 
trone und  Klienten.  Die  genauen  Bestim- 
mungen stehen  bei  Dionysios  (2,  10),  wo  man 
die  beiderseitigen  Rechte  und  Pflichten  ange- 
geben findet.  Vgl.  Plutarch , Rom.  13;  und 
über  das  Patronat  im  allgemeinen  Movimsen, 
Staatsrecht  3,  62  ff. 

c)  Bestimmungen  über  die  Gewalt 
des  Königs,  des  Senats  und  des  Volkes. 
Vgl.  besonders  Dionysios  2,  12,  14  und  auch 
die  oben  unter  Senat  angegebenen  Stellen. 

d)  Sein  Kalender  und  sein  System  der 
Interkalation.  Das  romulische  Jahr  wird  von 
Macrobius  {S.  1,  12,  38)  so  beschrieben:  haec 
fuit  a Romulo  annua  ordinata  dimensio  qui, 
sicut  iam  supra  diximus,  annum  decem  mensi- 
um,  dierum  vero  quattuor  et  trecentorum  haben- 
dum  esse  constituit,  mensesqiie  ita  disposuit,  ut 
quattuor  ex  his  tricenos  singulos,  sex  vero  trice- 
nos  haberent  dies  (so  auch  Solin.  1,  35,  36; 
Censorin.  20,  3,  11;  Ovid.  F.  1,  27;  3,  99.  119; 
Gell.  3,  16;  Plut.  Num.  18;  Q.  R.  19.  Zur 
Kritik  des  zehnmonatlichen  Jahres  vgl.  Momm- 
sen,  Rom.  Chron.  2.  Aufl.,  S.  47  ff.). 

Nach  Macrobius  S.  1,  12,  5 fing  das  Jahr 
im  März  an:  haec  fuit  Romuli  ordinatio,  qui 
primum  anni  mensem  genitori  suo  Marti  dica- 
vit.  Quem  mensem  anni  primum  fuisse  vel  ex 
hoc  maxime  probatur,  quod  ab  ipso  Quintilis 
quintus  est,  et  deinceps  pro  numero  nomina- 
bantur.  Über  den  März  als  Jahresanfang  vgl. 
Mommsen,  Chron.  S.  220;  Wurde  Fowler,  Ro- 
man Festivals  p.  5ff. ; Fest.  p.  150:  Martins 
mensis  initium  anni  fuit  et  in  Latio  et  post 
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liommn  condition;  Oviil.  V.  1,  39;  Martts  erat 
primus  inensis. 

Über  die  Interkalation  belehrt  uns  Aviecler 
Mttcrobins  iS.  1,  13,  20):  ipiando  autem  pri- 
mton  intercidatus  sit  varie  refertur.  et  Macer 
qnident  Licinius  eins  rei  originem  Bonmio  ad- 
signed.  Aber  31.  fährt  gleich  -seeiter  fort: 
Antias  libro  secundo  Nmnani  l’onipiliuin  sa- 
crorum  cauna  Ul  inrcnisse  coidendit.  lunius 
Serviuin  Tidlium  regem  primnm  intcrcalasse  i 
comniemornt.  A'gl.  Jlommsen,  Chron.  S.  11. 
;U.  40. 

Bi  Die  privatrechtlichen  Satzungen 
des  Rom  ul  US.  Im  Grunde  genommen  sind 
diese  gena7inten  Gesetze  nichts  anderes  als 
alte  Gewohnheitsrechte,  denen  man  einen  noch 
höheren  Grad  von  Heiligkeit  zu  geben  ver- 
suchte, indem  man  sie  auf  Romulus  zurnck- 
führte. 

a)  Eliegesetze.  x\llgcmeines  Gesetz  der  2 
Gütergemeinschaft  des  Ehepaares;  Dionys. 

2,  2.3: 

bl  Strafe  für  Untreue.  Eine  Frau,  die 
des  Ehebruchs  oder  des  Weintrinkens  schuldig 
ist,  soll  sterben  {Dionys.  12,  2.5:  iv  olg  r;v 
(f'd'OQu  CogLKTO^,  -Acd  — iL  Tt?  oivov  iVQe&sir] 
TCtovau  yi’i’ij,  ügqjOTSQK  yug  ravra  {tcivdrqj  Jij- 
utoin’  avvtiiDQrfitv  b 'Pcagvlo';).  Blin.  N.  H. 
14,  89:  non  licebat  id  (—  vimim)  feminis  Bo- 
mae  bibere.  Diveninius  inter  excmpla  Dgnati  3 
dl.aetcnni  nxoreni,  quod  vimim  bibisset  e dolio 
interfcctnm  fiisti  a marito,  eumq_ue  caedis  a Bo- 
mulo  absohdum. 

c)  Bedingungen  der  Ehescheidung. 

Eine  Frau  darf  ihren  Mann  nicht  verlassen; 
wohl  aber  darf  sich  der  Mann  von  seiner  Frau 
scheiden,  falls  sie  den  Kindern  Gift  gibt,  die 
Schlüssel  fälscht,  oder  Ehebruch  begeht.  Bbit. 
Itom.  22:  t'-ö  di  y.cd  vöiiovs  Tivcig  öiv  acpo- 

öobi  giv  iattv  b yvvanit  gij  didovg  unoltiitsiv  4 
dvbgix.,  yvvaiY.u  di  dtdovg  (YßciUetv  inl  cfaguci- 
Yiia  ttY.vcov  ?)  YXsldco^’  VTToßolg  yuI  goixtv- 

d)  Wer  aus  andern  Gründen  seine 

Frau  verstößt,  soll  ihr  die  Hälfte  des  Ver- 
mögens geben ; die  andere  Hälfte  verfällt  dem 
Tempelgute  der  Ceres.  Blut.  Boin.  20:  il 
d’ liXhog  Tig  aTtonigiltcaTO,  ryg  ovaiug  ccmov  xb 
giv  Ti']g  yvi’ar/.bg  (ivai , xb  di  xfjg  xh'igrycQog 
itgbv  y-elivou’.  .’S 

e)  Wer  seine  Frau  verkauft,  soll  ster- 
ben. Blut.  Born.  22:  xbv  d’ catodbgtvov  yvrctixa 
d’vBGd'ai.  yO'Ovioig  d'toig. 

f)  Gesetz  der  patria  potestas.  Dionys. 

2,  2G,  27 : (b  ’ FauvXog)  clnaGciv  ....  'idaxsv 

i^ovGiciv  nuxgl  xa&  viov,  xcd  nuQU  xtävxa  xbv 
xov  ßiov  xqÖvov  iuv  xb  Bigysiv,  iuv  xb  gaGxi- 
yovv,  iuv  XB  diGgiov  inl  xiov  xax’  &ygbv  ^gyrnv 
xccxBxBiv,  iuv  XB  uTioy.xivvivai  TCQouigrjxui  .... 
üXXu  y.al  naXhTv  iipiixB  xbv  vibv  xü  nuxQi,  ( 
....  7.o;t  xovxo  GvvB%üiQr]GB  xm  TCargi, 

TpiTrjs  nguGBiog  &cp'  viov  xgripaxLGuG&ai,  .... 
tiBxu  ÖS  XT]v  XQixriv  tiq&glv  UTtyXXocYXO  xov 
TxuxQog  vgl.  Bapin.  in  Coü.  4,  8 : ciim  patri 
lex  regia  dederit  in  filium  vitae  necisque  po- 
testatem. 

g)  Verbot  der  Aussetzung  männlicher 

Kinder.  Bei  Dionysias  (2,  15)  heißt  es. 


Eonnrlus  (Milifärverfassung)  19S 

Romulus  habe  angeordnet,  man  müsse  jedem 
Knaben  und  wenigstens  dem  erstgeborenen 
Mädchen  das  Leben  lassen.  Eine  Ausnahme 
machten  Mißgeburten;  doch  selbst  bei  diesen 
mußte  die  Einwilligung  von  fünf  Nachbarn  er- 
langt werden,  ehe  ein  solches  Kind  getötet 
wurde.  Wer  diesem  Gesetze  nicht  gehorchte, 
dem  sollte  die  Hälfte  des  Vermögens  vom 
Staate  konfisziert  werden. 

h)  Endlich  über  die  schwierige  Stelle  bei 
Blidarch  {Born.  22):  ”ldiov  — xb  gridsgiuv 
diy.i]v  Yuxu  TtuxQüYxbvcov  bgiGuvxa  (xbv  ’Pcouv- 
Xov)  n&Guv  dvdgoipoviuv  nuxQonxoviav  rtgoGBi- 
7IBIV,  Vgl.  Ed.  dleyer,  Gesell,  d.  Altert.  2,  S.  514, 
wo  auch  die  Literatur  angegeben  ist. 

Die  militärische  Verfassung  des 
Romulus. 

Galt  Romulus  als  Gründer  der  sozialen  und 
0 politischen  Institutionen  Roms,  so  galt  er 
ebenso  als  Urheber  des  für  die  Römer  so  wich- 
tigen Heerwesens.  Romulus  soll  das  Heer 
organisiert  haben  {Hieronym.  Chron.  p.  83 
Schoene:  Bonmlus  primus  milites  sumpsit  ex 
qwpuJo  {=  Isidor.  Orig.  9,  3,  32);  vgl.  Macrob. 
S.  1,  12,  16:  lOilvius  Nobilior  in  Fastis  quos 
in  aede  Herculis  diusarum  qwsuit,  Boniulum 
dicit,  postquam  pojndum  in  maiores  iunioresque 
dirisit,  ut  altera  pars  consilio,  altera  armis  rem 
publicam  tuerehir  in  honorem  utriusqiie  partis 
hunc  3Iaium,  sequentem  lunium  mensem  vocasse. 
Er  soll  3000  Mann  Fußvolk  und  300  Reiter 
gehabt  haben  (vgl.  Dionys.  2,  2.  16;  Flut. 
Born.  13;  Dio  Guss.  frg.  5,  8).  Aus  jeder  Tri- 
bus  hob  er  1000  Mann  aus,  um  seine  3000 
Mann  starke  Legion  zu  gewinnen  (Varro  L.  L. 

89:  milites,  quod  trium  milium  primo  legio 
fiebat  ac  singtdae  tribus  Titiensium  Bamnium- 
Lneerum  milia  müitmn  mittebant).  Seine  Reiterei 
von  300  Mann  schuf  er  (Liv.  1,  13,  8;  15,  8; 
Dionys.  2,  13;  Flut.  Born.  26;  Flut.  Num.  7;. 
Fest.  p.  55;  Serv.  A.  11,  603;  Zonar.  7)  indem 
er  aus  jeder  Kurie  10  Mann  (Dionys.  2,  13; 
3,  4),  oder  aus  jeder  Tribus  eine  Centime  aus- 
hob (Liv.  1,  13,  8).  Diese  Reiter  hießen  auch 
celeres  (außer  den  oben  angegebenen  Stellen 
BUn.  N.  H.  33,  35:  celeres  sub  Bomulo  regi- 
Inisque  sunt  appiellati),  wobei  die  Meinungen 
auseinandergingen , ob  sie  so  genannt  wur- 
den wegen  ihrer  Schnelligkeit  (Serv.  A.  11, 
604:  a celeritate,  Flut.  Born.  SG-  Dionys.  2,  13) 
oder,  wie  Valerius  Antias  (Dionys.  2,  13)  be- 
hauptete, wegen  ihres  Führers,  Geier,  der  den 
Remus  getötet  hatte  (Fest.  p.  55:  Celeres  anti- 
qui  dixerunt,  quos  nunc  equites  dicimus,  a Ce- 
lere,  interfectore  Bemi  qui  initio  a Bomulo  his 
praepositus  fuit;  qui  priniitus  electi  fuerunt 
ex  singulis  curiis  deni,  ideoque  omnino  tre- 
centi  fuere-,  Dionys.  2,  13;  Serv.  A.  11,  603: 

I vel  a duce  Celere  qui  dicitur  Bemum  occidisse). 

Nachdem  man  angefangen  hatte,  den  Cha- 
rakter des  Romulus  zu  schwärzen,  betrachtete 
man  diese  celeres  als  eine  Art  Leibwache,  die 
Romulus  als  Tyrann  nötig  hatte.  So  Livius  1, 
15,  8:  non  in  bello  solum  sed  etiam  in  pace 
habuit.  Ja  Flutarch  (Numa  7)  erzählt  von 
Numa,  daß  er  bei  seinem  Regierungsantritt 
sofort  die  celeres  abschaffte,  die  Romulus  als 
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Leibwache  gehabt  hatte,  weil  er,  Numa,  Ver- 
trauen zu  seinem  Volke  besaß:  TtccQaiaßdiv  d's 
TT]v  TtQwtov  fitv  z6  T&v  TQiay.oaicov  Gv- 

(jrrjf/o:  ölcIvgev,  ovg  ’PcoiivXog  ^xcov  dsi  nsgl  zb 
ffojftcc  K^lsgag  ngoGriyoQEVGsv,  onsg  iazl  za^sig' 
ovzi  ydg  ccjuazslv  tugzevovciv  ovzs  ßaailsvtiv 
äiuGzovvzcov  rj^iov. 

Infolge  der  allgemeinen  Verdoppelung,  die 
nach  der  Aufnahme  der  Sabiner  in  die  Bürger- 
schaft stattgefunden  haben  sollte,  sollte  es 
6000  Fußvolk  und  600  Reiter  gegeben  haben 
{Flut.  Mom.  20;  Lydus  de  mag.  1,  16). 

Die  sakralen  Satzungen  des  Romulus. 

Man  ist  in  der  neueren  Zeit  gewöhnt  und 
war  es  auch  vielfach  im  Altertum,  Numa  als 
den  legendarischen  Gründer  der  römischen 
Religion  zu  betrachten.  Diese  Anschauung  hat 
aber  nur  relative  Gültigkeit.  Auch  auf  dem 
Gebiete  des  Sakralwesens  ist  Romulus  als  tätig 
gedacht.  Die  Religion  war  nach  der  römischen 
Denkweise  viel  zu  eng  mit  dem  Staate  ver- 
knüpft, als  daß  man  an  die  Möglichkeit,  einen 
Staat  ohne  Sakralrecht  zu  gründen,  hatte  den- 
ken können.  Das  enge  Verhältnis  zwischen 
dem  Staatswesen  und  der  Religion  kommt  im 
Augurium  zum  Vorschein.  Daraus  leitete 
man  logisch  die  Legende  ab,  daß  Romulus  der 
erste  Augur  war.  Darüber  haben  wir  eine 
Reihe  merkwürdiger  Stellen:  Cic.  de  nat.  deor. 
3,  2,  5:  mihi  ita  persuasi  Bomulum  auspiciis 
Numam  sacris  constitutis  fundamenta  iecisse 
nostrae  civitatis;  Cic.  de  repub.  2,  10,  17:  Bo- 
mulus,  cum  septem  et  triginta  regnavisset  an- 
nos,  et  Jiaec  egregia  duo  firmamenta  rei  publicae 
pjeperisset,  auspicia  et  senatum,  tantum  est  con- 
secutus,  ut . . . deorum  in  numero  conlocatus  puta- 
retur;  Cic.  de  div.  1,  2,  3:  principio  huius  urbis 
parens  Bomulus  non  solum  cmspicato  urbem 
condidisse,  sed  ipse  etiam  optumus  augur  fuisse 
traditur;  vgl.  auch  Cic.  in  Vat.  8,  20;  Cic.  de 
div.  2,  33,  70;  Dionys.  2,  6;  Flut.  Born.  22. 
Später  zweifelte  man  daran,  ob  Romulus  das 
Collegium  augurum  gegründet  habe ; so  Liv. 
1,4,  4 : pontifices,  augur  es,  Bomulo  regnante  null  i 
erant;  ab  Numa  Fompilio  creati  sunt.  Cicero 
entschied  sich  sehr  positiv  gegen  diesen  Zweifel; 
de  repub.  2,  9,  16 : nam  et  ipse,  quod  ptvincipium 
rei  publicae  fuit,  urbem  condidit  aiispicato  et  Om- 
nibus publicis  rebus  instituendis,  qui  sibi  essent 
in  auspiciis,  ex  singulis  tribubus  singulos  coop- 
tavit  augures.  Romulus  soll  den  Krummstab, 
lituus,  getragen  haben  {Flut.  Born.  22).  Ja  sein 
lituus  hat  sich  sogar  in  wunderbarer  Weise 
bis  in  die  späte  Zeit  hinein  erhalten.  Der 
Stab  wurde  in  der  Curia  Saliorum  am  Palatin 
aufbewahrt.  Bei  der  gallischen  Katastrophe 
wurde  diese  Curia  niedergebrannt,  aber  danach 
fand  man  den  Stab  unversehrt.  Civ.  de  div. 
1,  17, »30:  cum  situs  esset  in  curia  Saliorum, 
quae  est  in  Falatio,  eaque  deflagravisset,  inven- 
tus  est  integer  (vgl.  Cic.  de  div.  2,  38,  80;  Flut. 
Born.  22;  Flut.  Camill.  32;  Dionys.  14,5;  Val. 
Max.  1,  8,  11;  Fasti  Fraenestini  23.  März: 
feriae  Marti:  hic  dies  ap)pellatur  ita,  quod  in 
atrio  sutorio  tubi  lustrantur,  quibus  in  sacris 
utuntur.  Lutatius  quidem  clavani  eam  ait  esse 
in  ruinis  Falati  incensi  a Gallis  repertam,  qua 
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Bomulus  urbem.  inauguraverit ; vgl.  Mommsen 
C.  I.  L.  1,  2.  Aull.,  p.  313). 

Was  die  sonstige  Tätigkeit  des  Romulus 
auf  sakralrechtlichem  Gebiet  betrifft,  so  läßt 
sich  schwer  sagen,  weswegen  bestimmte  Insti- 
tutionen ihm  statt  dem  Numa  zugewiesen  sind. 
In  einigen  Fällen  stritt  man,  ob  Romulus  oder 
Numa  Urheber  sei.  Eine  solche  Streitfrage 
war,  wie  wir  oben  gesehen  haben,  das  Colle- 
gium augurum.  Auch  in  Beziehung  auf  den 
Kult  der  Vesta  und  die  Institutionen  dervesta- 
lischen  Jungfrauen  teilten  sich  die  Meinungen. 
Fluiarch,  der  {Numa  9)  den  Numa  als  Grün- 
der des  Vestakultes  angibt,  läßt  an  einer  an- 
dern Stelle  {Bonml.  22)  die  Sache  unentschie- 
den. Dionysios  (2,  65)  bringt  zwei  Argumente 
dagegen:  erstens  steht  der  Tempel  der  Vesta 
an  einem  Ort,  der  außerhalb  der  romulischen 
Stadt  liegt;  zweitens  war  es  unwahrscheinlich, 
daß  gerade  Romulus  einen  solchen  Kult  habe 
gründen  wollen,  da  doch  seine  Mutter,  die 
Rhea  Silvia,  als  vestalische  Jungfrau  so  viel 
gelitten  habe.  Daraus  sieht  man  übrigens,  mit 
welcher  Naivität  die  Legenden  als  historische 
Tatsachen  aufgefaßt  wurden. 

Noch  ein  anderes  Priestertum  schrieb  man 
dem  Romulus  zu,  nämlich  die  F'ratres  Arva- 
les,  und  zwar  wußte  man  auch  die  näheren 
Umstände  zu  erzählen.  Als  Acca  Larentia,  die 
Nährmutter  des  Bomulus,  einen  ihrer  zwölf 
Söhne  durch  den  Tod  verloren  hatte,  sei  Ro- 
mulus an  seine  Stelle  getreten  und  habe  mit 
seinen  elf  Milchbrüdern  das  Kollegium  der  12 
Fratres  Arvales  gegründet  {Gellius  7,  7,  8; 
Flin.  N.  H.  18,  6;  Fulgent.  de  abstrus,  serm. 
p.  560  Merc.).  Diese  Sage  ist  nur  gebildet, 
um  das  für  ein  römisches  Priestertum  auffal- 
lende Wort  Tfatres’  zu  erklären,  und  zwar  ist 
sie  erst  unter  Tiberius  (der  Jurist  Masurius 
Sobinus,  den  Gellius  a.  a.  0.  erwähnt,  lebte 
unter  Tiberius)  entstanden,  also  zu  einer  Zeit, 
wo  der  Kaiser,  der  immer  Mitglied  der  Prie- 
sterschaft war,  sich  gerne  als  der  neue  Romu- 
lus vorstellte  (vgl.  Wissowa  va  Fauly-Wissowa 
s.  V.  Arvales  Bd.  2,  Sj).  1463  ff.). 

Von  einzelnen  Kulten  haben  wir  oben  den  des 
lupiter  Stator  und  den  des  luppiter  Feretrius 
(mit  den  SiDolia  Opima)  erwähnt.  Auch  bei 
der  Organisation  der  Kurien  soll  er  für  das 
Sakralwesen  gesorgt  haben.  Er  schuf  ein  Ge- 
setz, nach  dem  in  jeder  Kurie  zwei  über  50 
Jahre  alte  Männer  erwählt  wurden,  die  den 
Priesterstand  auf  Lebenszeit  bekleiden  sollten; 
Dionys.  2,  21,  22:  iv,äGzrig  <pQÖ.ZQKg  C'ogo- 

'd'Drjaev  &noStLv.vvaQai  dvo  zoiig  vtcsq  Ttsvzjj- 
■novza  izr]  ysyovözccg  . . . zovzovg  ...  zccg  zi- 
gäg  ’iza^sv  i%£iv  . . . Stcc  navzbg  zov  ßlov. 

U.  Das  Ende  des  Romulus. 

Nachdem  Romulus  in  so  wunderbarer  Weise 
geboren  war,  und  nachdem  er  für  sein  Volk 
so  übermenschlich  vieles  geleistet  hatte,  konnte 
sein  Leben  kein  gewöhnliches  alltägliches  Ende 
nehmen.  Die  einfachste  Lösung  des  hiermit 
gegebenen  Problems  war  die  Legende,  daß  er 
eines  Tages  mitten  in  seiner  Tätigkeit  plötz- 
lich von  der  Erde  verschwunden  sei.  Dieses 
Motiv  kommt  in  den  Gründungslegenden  Roms 
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häufig  vor;  vgl.  den  Tod  des  Latiuus  {Fest. 
p.  l'J-t,  vgl.  Schol.  Bob.  in  Cic.  Blanc,  p.  2öG); 
den  des  Aeneas  {Cato  hei  IServ.  A.  4,  62U; 
9,  742;  Oval.  Met.  14.  000 ff.;  Schol.  Bon.  p.  256; 
Juvenal  11,  03;  vgl.  Bs.- Aurel.  Vict.  de  orig, 
gent.  Rom.  14,  2),  den  des  Aventinus  {Augu- 
stin C.  1).  18,  21y  Die  Hauptstellen  für  Ro- 
niulus  sind:  Ijiv.  1.  10:  nec  deinde  in  terris 
Romulus  fuit;  Cic.  de  repuh.  2,  10,  17:  non 
comparuisset ; Diungs.  2,  50:  acpuvi]  ytvtat)-ai; 
Blut,  Rom.  27:  igpavlß^i};  Flor.  1,  1,  16:  e 
conspectu  ahlidus  est ; Solinus  1,  20  : apparere 
desiit;  Bist.  Aug.  vit.  Commod.  2:  in  terris 
Romulus  non  apparuit ; Bs.  Aurel.  1 ict.  de 
rir.  ill.  2,  13:  nusquam  compuruit.  So  scheint 
die  Sage  in  ihrer  ursprünglichsten  Form  ge- 
lautet zu  halten.  Weder  von  den  genaueren 
Emständen  noch  von  der  Apotheose  wird  man 
gesprochen  haben.  Haid  aber  wurde  die  f.e- 
geude  ausg(‘schmückt.  Romulus  war  bei  der 
lleeicschau  {Jjir.  1,  Ki:  cum  ad  exercitum  rc- 
censendiun  contionem  haberet;  vgl.  JJiongs.  2, 
50;  l‘lul.  Rom.  27;  Flor.  1,  1,  16;  Bs.- Aurel, 
t'id.  de  vir.  ill.  2,  13);  ja  man  zeigte  den  Ort, 
wo  er  zum  letzten  Male  gesehen  wurde.  Es 
war  auf  dem  Mar.sfelde  bei  dem  Ziegensumpf 
{Lir.  a.  a.  O.:  in  campo  ad  (’aprae  gjaludem; 
vgl.  Blut.  a.  a.  O.;  Orid.  R\  2,  475  tf);  Flor. 
a.  a.  O.;  Solin.  1,  20;  Bs.- Aurel.  17ct.  a.  a.  0.). 
■Vucli  der  'l’ag  war  bekannt;  es  waren  die 
Ronen  des  Juli  {Cic.  de  repuh.  1,  16,  25:  no- 
nis  (^uinctilibus;  l’lut.  Rom.  27:  v/ovccig  lov- 
Xlccig  = KvvTtXiaig;  Solin.ii.  a.  O.:  nonis  (^uinc- 
tilibus;  Hist.  Aug.  vit.  Coynmod.  2:  nonarum 
Inli  trum),  die  sog.  Nonae  Cai>i-otinae  {Blut,  de 
fort.  Rom.  8:  vbvvaig  v.anQuxivaig).  Später 
hat  man  das  Fest  der  Poplifugia  mit  dem  Ver- 
schwinden des  Romulus  zusammengebracht 
(l)iongs.  2,  5,  0;  Blut.  Rom.  29),  Das  ist  aber 
an  sich  unmöglich,  denn  die  Poplifugia  fielen 
auf  den  5.  Juli  {Schwegler,  Rinn.  Gesch.  1,  S. 
5:>2,  versucht  die  beiden  Feste  zu  vereinigen; 
dagegen  vgl.  ßlomm.sen,  C.  1.  L.  1,  2.  Aufl., 
j).  .320.  321).  Auch  von  den  begleitenden  Na- 
turphänomenen erzählte  man;  es  herrschte  ein 
jilötzlich  ausgeltrochenes  Gewitter,  wodurch  die 
Erde  in  Dunkel  gehüllt  wurde  (Liv.  1,  16: 
coorta  tempestas  cuni  magno  fragore  tonitribus- 
que  tarn  denso  regem  oqjeruit  nwiho ; Cic.  de 
repuh.  1,  10,  25,  der  von  einer  defectio  .solis 
redet,  vgl.  2,  10,  17  und  F'lor.  1,  1.  10;  Dio- 
nys. 2,  50;  Jdlut.  Rom.  27;  Blut,  de  fort.  Rom. 
8-  Orid.  B\  2,  493  ff.). 

Aber  der  naive  Glaube  an  das  Verschwinden 
des  R.  war  der  späteren  Epoche  mit  ihrer 
rationalistischen  Erklärungsweise  unerträglich. 
Gerade  wie  man  die  lupa  in  eine  meretrix, 
und  den  wunderbaren  Erdschlund  des  M.  Cur- 
tius  in  den  Sumijf  des  Mettus  Curtius  verwan- 
delt hatte,  so  ist  auch  hier  eine  Rationali- 
.-<ierung  eingetreten,  die,  wie  immer,  als  sehr 
geschmacklos  zu  bezeichnen  ist  fmöglich  ist 
es,  aber  bis  jetzt  nicht  zu  beweisen,  daß  auch 
hieran  Biso  schuld  ist).  Das  Verschwinden  war 
verdächtig.  Es  mußte  etwas  dahinterstecken, 
und  zwar  ein  Verbrechen.  Romulus  ist  ge- 
tötet worden.  Wer  soll  der  Mörder  sein? 
Natürlich  die  Senatoren,  die  ihm  am  nächsten 
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standen.  Ja,  um  ihre  Tat  zu  verheimlichen, 
sollen  sie  ihm  den  Leib  zerrissen  haben,  wo- 
bei jeder  der  Väter  ein  Stück  unter  seiner 
Toga  versteckte:  Liv.  1,  10:  fuisse  credo  tum 
quoque  alias  qui  discerptmn  regem  patruyn  yna- 
tiilrus  taciti  arguerent;  vgl.  Blut.  Rom.  27; 
Dionys.  2,  56;  Ovid.  F.  2,  497;  Flor.  1,  1, 
16.  Nach  Bhitarch  soll  die  Zerstückelung  im 
Tempel  des  Volcanus  stattgetünden  haben. 

Man  ging  noch  weiter.  Um  den  Haß  des 
Senats  gegen  Romulus  zu  motivieren,  hat  man 
geflissentlich  den  Charakter  des  Romulus  ge- 
schwärzt. Diese  Verleumdung  betraf  all- 
mählich sein  ganzes  Leben.  Bei  der  Auguration 
habe  er,  hieß  es,  den  Remus  betrogen;  gegen 
Titus  Tatius  sei  er  ungerecht  gewesen  und 
habe  sich  um  dessen  Tod  nicht  gekümmert; 
als  König  habe  er  sich  tyrannisch  gezeigt,  und 
sich  sogar  mit  einer  Leibwache  umgeben. 
Dionysios  gibt  eine  Zusammenstellung  der  An- 
klagen gegen  Romulus  (2,  56):  xgv  ts  aqysOLv 
rebv  bur'jQoyv,  ovg  naq  Ovisvtavöav  Daßsv  . . . 
xa/  TO  grixbTi  rbv  avrbv  TtQoccpBQbcQ'ca  rgonov 
xoig  &Q%u.LOxdxoig  noXixaig  xal  xotg  TtQoaygäcpoig 
. . . xivocg  . . . ovxs  ucpavtlg  urdgag  ohxs  6X1- 
yovg  IxiXivatv  mcca  xccxd  xov  xgrjuvov  xijv  di- 
xr\v  civxbg  ybvog  d'txccaag:  gaXiaxa  d’bxi  ßagvg 
ydg  xal  avQ’udr]g  sivai  iööxBL  xal  xi]v  ag%x]v 
ovxixb  ßaaiXixmg  xvgavvixomgov  i^dysiv. 

Die  ältere  Legende  blieb  aber  immer  noch 
neben  dieser  zweiten  Version  bestehen.  Ja, 
mit  der  Zeit  wurde  sie  noch  verstärkt,  indem 
man  die  Proculus-Iulius-Episode  damit  ver- 
knüpfte und  Romulus  mit  Quirinus  (s.d.)  iden- 
tifizierte. L)ie  Geschichte  von  Proculus  lulius 
lautet  bei  Livius  (1,  16):  Brocyilus  lulius^  sol- 
licita  ci'vitate  desiderio  regis  et  infeyisa  patribus, 
gravis,  ut  traditur,  quayyivis  ynagyiae  rei  auctor, 
in  contioneyn  prrjdit.  Hloynulus’  inquit '' Quiri- 
tes!  parens  urbis  hiiius  priyyia  hodiey'na  luce 
caelo  repente  delapsus  se  yyvihi  obviuyyi  dedit. 
Cimi  pierfusiis  horrore  veyierabundus  adstitisseyn, 
petens  precibus,  ut  coyitra  intueri  fas  esset,  '^abi, 
yiAmtia’’  inquit  ^Romanis  caelestes  ita  veile,  ut 
mea  Royna  caput  orbis  terraruyn  sit,  perinde  reyii 
militareyn  colant  sciantqiie  et  ita  posteris  tra- 
demt  nidlas  opes  humanas  aryyiis  Royyianis  re- 
sistere  ptosse,  haec’’  inquit  Hocyitus  subliyyiis 
ahiiC . Ähnliche  Berichte  liegen  vor  bei 

Cicero  {de  repid).  2,  10,  20,  wo  dem  Proculus 
lulius  die  Erscheinung  des  Romulus  auf  dem 
Collis  Quiriiialis  begegnet),  Bhitarch  {Rom.  27), 
Ovid  {F.  2,  499,  wo  Proculus  lulius  die  Vision 
hat,  während  er  von  Alba  Jjonga  nach  Rom 
unterwegs  ist),  Florus  fl,  1,  16)  und  Bs.-Au- 
relius  Victor  {de  vir.  ill.  2,  13).  Bemerkens- 
wert ist  es  aber,  daß  in  allen  diesen  Berichten, 
mit  Ausnahme  des  lAvius  und  des  Blutarch, 
(bei  Bhitarch  ist  Romulus  ein  Gott  genannt, 
aber  der  Name  fehlt,  wogegen  in  Rom.  29  der 
Name  angegeben  ist)  Romulus  immer  mit  Qui- 
rinus identifiziert  wird  (vgl.  Cicero  de  repuh. 
2,  10,  20;  Romulus  bittet  den  Proculus  lulius 
darum  ut  sibi  co  in  colle  delubruyn  fieret;  se 
deum  esse  et  Quirinum.  vocari;  ähnlich  Blut, 
Rom.  29;  Dioyiys.  2,  03;  Ovid.  F.  2,  507  ff. ; 
ilfef.  14,  805  ff. ; Flor.  1,  1,  16;  Bs.- Aurel.  Vict. 
a.  a.  0.;  Identifikation  ohne  Erwähnung  der 
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Proculus-Iulius -Episode  bei  Flut.  Numa  7; 
Plin.  N.  H.  15,  120;  Sero.  A.  1,  292;  C.  I.  L. 
10,  809,  Pompeji). 

War  Romulus  einmal  ein  Gott  geworden, 
so  war  seine  Identifikation  mit  Quirinus  sehr 
leicht;  denn  nichts  ist  natürlicher,  als  daß 
Romulus,  der  Sohn  des  Mars,  identisch  ist  mit 
Quirinus,  dem  Doppelgänger  des  Mars.  Was 
die  Zeit  der  Identifikation  anbetrifft,  so  sind 
unsere  ältesten  Zeugnisse  1)  der  Denar  des 
C.  Memmius  (v.  C.  60,  vgl.  Bahelon,  Monn, 
de  la  Bepubl.  2,  p 218;  Mormnsen,  Münzicesen 
S.  642);  2)  die  Stelle  bei  Cicero  de  rep.  (oben 
zitiert,  de  repub.  wurde  vor  C.  54 — 51  verfaßt); 
man  vgl.  auch  de  Off.  3,  41 : peccavit  igitur 
pace  vel  Quirini  vel  JRomuli  dixerim.  Im  all- 
gemeinen dürfen  wir  also  die  Identifikation 
ins  1.  vorchristliche  Jahrh.  versetzen. 

Diese  Idee  wurde  sehr  populär,  erfreute 
sich  der  Gunst  des  Cäsar  und  Augustus  (lite- 
rarische Nachweise  und  gute  Darstellung  bei 
Wissoiva,  B.  K.  d.  Born.  S.  141),  bis  die  Er- 
innerung an  den  ursprünglichen  Quirinus  voll- 
ständig verloren  ging,  und  man  solche  Redens- 
arten gebrauchen  konnte  wie  luvenal  (11,  105) 
geminos  Quirinos  (=  Bomulum  et  Bemum). 
Auch  die  beim  Raube  der  Sabinerinnen  vor- 
kommende Hersilia  (siehe  oben)  wurde  in  diese 
neue  Legende  hineingezogen,  indem  sie  mit 
der  alten  Göttin  Hora  Quirini  (über  Hora 
Quirini  vgl.  Gell.  13,  23,  2;  Ennius,  frg.  117 
Vahlen  = Non.  p.  120,  2;  Wis.sotva  a a.  0.) 
gleichgesetzt  wurde  {Ovid.  31.  14,  829 ff. ; vgl. 
Wissotva,  Philol.  Abhandl.  31.  Hertz  darge- 
bracht S.  167  = Ges.  Abli.  S.  142). 

Endlich  muß  noch  erwähnt  werden  eine 
Tradition,  wonach  sich  mitten  auf  dem  Forum 
ein  Grab  befand,  das  man  zu  Romulus  in  Be- 
ziehung brachte.  Bei  Festus  lesen  wir  (p.  177): 
niger  lapis  in  conütio  locum  funestum  significat, 
-ut  ali,  Bomuli  morti  destinatum,  sed  non  usu 
obv  — dann  folgt  eine  Lücke,  also  eine  für 
Romulus  bestimmte  aber  nicht  benutzte  Grab- 
stätte. Aus  den  Resten  des  folgenden  Satzes 
kann  man  ersehen,  daß  die  Worte  [Faujstulum 
und  [Hosjtilium  wahrscheinlich  Vorkommen. 
Also  wurde  das  Grab  auf  Faustulus,  bzw. 
Hostus  Hostilius  bezogen.  Daß  Faustulus  das 
Richtige  sei,  lesen  wir  bei  Dionysios  (1,  87): 
riv'sg  ÖS  v.a.1  z'ov  Hovxa  x'ov  IL&'lvov,  og  txsixo 
xfjg  ayoQ&g  xfjg  xmv  Pcogcxlav  iv  xä  xgaxiaxia 
[^tupiM]  TCagd  xolg  igß6lot.g,  inl  x<5  awgaxL  xov 
ihixvGxvlov  xs&yvaL  gpccutj»,  tVff’  ’tnsasv  vnb  xäv 
svQOVxav  xcccpsvxog. 

Aber  derselbe  Dionysios  bezieht  an  einer 
andern  Stelle  (3,  1)  das  Grab  auf  Hostus 
Hostilius:  Q'dnxsxa.i  rtgog  x&v  ßccaiXscov  iv  xä 
xgaxiaxcp  xfjg  ccyoQ&g  xonm,  axylrig  imygcccpfj  xi]v 
dgsxrjv  fiagxvgovagg  d^iaO'sig. 

Endlich  sagt  Porphyrio  zu  Hör.  {Epod.  16, 
13);  quasi  Bomulus  sepultus  sit,  non  ad  caeliim 
raptus  aut  discerptus  a senatoribus,  nccrn  Varro 
post  rostra  fuisse  sepultum  Bomulum  dicit. 

Bei  den  am  Anfang  des  Jahres  1899  aus- 
geführten  F’orumausgrabungen  glaubt  man  dies 
'Grab’  entdeckt  zu  haben  (die  amtliche  Pu- 
blikation steht  noch  aus.  Siehe  vorläufig  Not. 
Sc.  1899,  151 — 169;  Huelsen,  Böm.  3Iitt.  1902, 
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22 — 31;  1905,  40 — 46;  Vaglieri,  Böm.  3Iitt.. 
1902,  102 — 143;  Studniczlia,  Jahreshefte  des 
Österr.  Inst.  6,  1903,  129—155;  7,  1904,  239ff.; 
Boni,  Atti  del  Congresso  Jnternaz.  550 — 554; 
Petersen,  Grab  des  Bomulus  1904).  Die  Iden- 
tität ist  aber  nicht  über  alle  Zweifel  erhaben; 
und  selbst  wenn  sie  richtig  wäre,  hat  doch 
das  Grab  sicherlich  weder  mit  Romulus  noch 
mit  Faustulus  noch  mit  Hostus  Hostilius  etwas 
zu  tun. 

Romulus  und  Remus  in  der  Kunst. 

Bei  einer  Legende,  die  die  Römer  von  den 
Griechen  entlehnt  haben , und  die  erst  im  4. 
vorchristl.  Jahrh.  nach  Born  gekommen  ist, 
dürfen  wir  Darstellungen  in  der  Kunst  fast 
von  vornherein  annehmen.  In  der  Tat  stammt 
die  erste  uns  erhaltene  Darstellung  (die  später 
so  oft  wiederholte  Gruppe  der  die  Zwillinge 
säugenden  Wölfin)  aus  dem  Ende  des  4.  bzw. 
aus  dem  Anfang  des  3.  Jahrh.  Sie  kommt  zuerst 
auf  römisch-kampanischen  Münzen  vor  (Abb.  1). 
Auf  der  Bildseite  Kopf  des  Herkules;  auf  der 
Kehrseite  die  Wölfin  die  Zwillinge  säugend; 
Beischrift  ROMANO.  Y gl.  Babeion,  3Ionn.Bo7n. 


1)  Kopf  d,  Herkules  u.  die  Wölfin  mit  Romulus  u.  R., 
röm.-kampan.  Münze  (nach  Bahelon,  Monn,  de  la  rep.  Rom.  1). 

1,  p.  13  mit  Abbildung;  Mommsen,  Hermes  16, 
1881,  S.  2;  ALonwisen-Blacas , Histoire  'de  la 
3Iomi.  Born.  1,  365  ff.,  Abb.  PI.  17  ur.  1; 
Cohen,  3Led.  Cons.  5,  347,  Taf.  44;  Klügmann, 
Annali  1879  p.  42;  31onume7iti  Inst.  11,  Tav. 
3,  nr.  2). 

Ungefähr  um  dieselbe  Zeit  und  zwar  genau 
im  Jahre  296  ist  von  den  Ogulniern  das  Bild 
einer  Wölfin  aufgestellt  worden  {Liv.  10,  23, 
oben  zitiert);  Ort  der  Aufstellung  war  das  Lu- 
percal,  das  von  Livius  oder  seiner  Quelle  als 
die  ursprüngliche  Stelle  der  ficus  ruminalis 
betrachtet  wird  (s.  o.).  In  der  unten  zu  er- 
wähnenden sog.  Kapitolinischen  Wölfin  glaubte 
man  eine  Zeitlang  diese  Lupa  der  Ogulnii  zu 
sehen.  Beweise  aber  fehlen  gänzlich  (vgl.  aber 
E.  Petersc7i,  Klio  8,  1908  S.  440  ff'.). 

Gehen  wir  jetzt  zu  der  Betrachtung  der  uns 
erhaltenen  Kunstwerke  über.  In  den  meisten 
Fällen  sind  wir  nicht  imstande,  die  Kunst- 
werke zu  klassifizieren ; demnach  erscheint  es 
zweckmäßiger,  die  Darstellungen  nach  ihren 
Gegenständen  und  diejenigen,  die  denselben 
Gegenstand  behandeln,  wiederum  nach  Tech- 
nik und  Material  zu  klassifizieren. 

L Die  Wölün  die  Zwillinge  säugend. 

Wie  die  Episode  der  Wölfin  in  der  ersten 
uns  bekannten  Darstellung  vorkommt,  so  blieb 
sie  auch  der  für  künstlerische  Behandlung  am 
meisten  beliebte  Gegenstand. 

A)  Bildwerke  in  Marmor.  1)  Auf  der 
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Ara  Pacis?  vgl.  Petersen,  Jahveshefte  <t.  Osterr. 
Instituts  1906,  S.  305.  — 2)  Auf  einem  Relief, 
ilag  die  Fassade  de.s  Yeuus-Roma-Teiupels  dar- 
stellt. Das  in  der  Porticus  der  Octavia  ge- 
fundene aus  Hadrianischer  Zeit  stammende 
Relief  ist  in  zwei  Teile  zerbrochen.  Der  eine 
l’eil  ist  im  Lateranischen  Museum  ( BeiDidorf- 
Schoene  20;  Helbig  nr.  647),  der  andere  Teil 
im  Terme-Museum  {Matz-Duhn  3,  3519  = 


Palatin  mit  Lokalgott,  oben  rechts  zwei  Hirten 
(durch  eine  Ziege  gekennzeichnet).  Abgeb. 
Not.  Sc.  1881,  Taf.  2;  Strong,  Pom  Seulpt. 
p.  242;  vgl.  auch  Hudnczek,  Pöm.  Mitt.  16, 
S.  395 — 396 ; P.  Ducati,  Metanges  26,  p.'483  tf.  — 
6)  Auf  der  sog.  Ara  Casali  (Abb.  3),  gefunden  in 
der  zweiten  Hälfte  des  17,  Jahrh.  auf  dem  Caelius 
in  der  nördlich  von  der  Villa  Casali  gelegenen 
Vigna  Mellini;  jetzt  im  Vatikan  (Helbig  162; 


Paonl-Pochettr  8,  1).  Die  beiden  Teile  sind  von  lo  3Iuseo  Pio-Clementino  nr.  44);  abgebildet  Wie- 
Pctersen  zusammengesetzt  worden  (Pöm.  3Iitt.  seler,  Ara  Casali,  Göttingen  1844;  Brunn, 

isu5,  10,  S.  244  und  Taf.  5;  'Pom''  S.  78,  Abb.  Kleine  Schriften  1,  S.  41.  Darstellungen  in  4 

54;  vgl.  auch  Strong,  Poman  Scnlpture  p.  2.18ff.  Streifen;  unsere  Darstellung  auf  dem  untersten 

mit  Abbildung).  Das  Relief  beweist,  daß  diese  Streifen.  (Für  die  andern  3 Streifen;  a)  Mars  und 

Darstellung  der  Wölfin  sich  im  Giebelfelde  des  Rhea  Silvia,  1j)  Rhea  Silvia  mit  den  Zwillingen, 

c)  Die  Aussetzung  der  Zwillinge,  s. 
Faustulus  u.  unt.).  — 7)  Grabaltar 
des  L.  Camm-tius  Punicus  (Palazzo 
Corsini),  C.  I.  L.  6,  14316;  Altmann, 
Die  röm.  Grabaltäre  d.  Kaiserzeit, 
Berlin  1905  nr.  65,  mit  Abb.;  Matz- 
Duhn  3933.  — 8)  Grabstein  des  C, 
Inlius  Rufioninus.  Uffizi.  Dütschke, 
Ant.  Bildir.  in  Oberitalien  3,  204; 
abgeb.  Anotali  1868  Tav.  OP.  — 
9)  Grabaltar  des  M.  Caecilius  Ru- 
fus  (verschollen).  C.  I.  L.  6,  9897  ; 
Altmann  a.  a.  0.  nr.  32.  — 10)  Grab- 
altar des  Titus  Julius  Parthenio 
(einst  in  der  Villa  Giulia,  jetzt  ver- 
schollen). C.  J.  L.  6,  20175;  Bach- 
ofen, Annali  1868  p.  421;  Idütschke 
3,  S.  207,  nr.  459 ; Altmann  a.  a.  0. 
Pöm.  Grabaltäre  nr.  48.  — 11)  Grab- 
altar im  Vatikan  (Museo  Chiara- 
mouti  Amelung  p.  477,  nr.  198), 
C.  I.  L.  6,  29858.  Abgeb.  Bach- 
ofen, Amiali  1868,  Tav.  OP  nr.  3b; 
Altmann  nr.  43,  Fig.  68.  Auf  der 
rechten  Seite  die  Wölfin  mit  den 
Zwillingen,  auf  der  linken  die 
Hirschkuh  mit  Telephos.  — 12) 
Grabaltar  des  L.  Volusius  ürbanus, 
Bachofen,  Annali  1868,  p.  425;  abg. 
Montfaucon,  Antiquite  expliquee 
T.  V Par.  1,  360.  — 13)  Grabaltar 
der  Volusia  Prima  (Giardino  della 
Villa  Albani?).  Bachofen  a.  a.  0. 
p.  425,  Ende  des  1.  nachchristl. 
— 14)  Grabaltar  des  L.  Volusius  Satur- 
Bachofen  a.  a.  0.  p.  426.  — 15)  Frag- 
ment eines  Grabsteins  (Avenches,  Kanton  Vaud). 
Bachofen  a.  a.  0.  nr.  10.  — 16)  Fragment  eines 
Sarkophags.  Abg.  Gail.  Giustiniani  2, 101 ; Matz- 
])uhn  2824.  ln  der  Mitte  halten  zwei  Eroten 
einen  runden  Schild  mit  der  Darstellung  der 
säugenden  Wölfin.  — 17)  Sarkophag  von  der 
Via  Latina.  Bachofen  a.  a.  0.  nr.  9;  Tav.  0 R 
1 — 3;  Matz-Duhn  3147.  — 18)  Kindersarkophag 


2)  Der  Altar  von  Ostia:  links  unten  Komulus  und  Romus,  Tiber; 
oben  Palatiiius  und  zwei  Hirten  (nach  Originalpliotographie). 

im  .Jahre  135  von  Hadrian  dedizierten  Tempels  so  Jahrh. 
der  Venus-Roma  befand,  und  zwar  auf  der  ninus. 
rechten  Seite,  während  Mars  mit  Rhea  Silvia 
in  der  Jlitte  stand.  — 3;  Auf  der  im  Vatikan 
I Giardino  della  Pigna)  befindlichen  Basis  der 
Columna  Antonina,  und  zwar  als  Dekoration 
des  Schildes  der  auf  der  rechten  Seite  sitzen- 
den Göttin  Roma.  Vgl.  Amelung,  Yatik.  Sku.lp- 
turen  nr.  223,  Taf.  116;  Strong,  Poman  Scutp- 
ture  p.  271,  mit  Abb.  — 4;  Auf  einem  Relief 
bei  Viscoidi  5 pl.  24,  wo  auch  zwei  Hirten  60  (Villa  Pamfili).  Matz-Duhn  2733.  — 19)  Sar- 


im  Hintergründe  vorhanden  sind.  — 5)  Auf  dem 
Altar  von  Ostia  (vgl.  Abb.  2j,  welcher  gefunden 
wurde  zu  Ostia  in  einer  Kammer,  die  zu  der 
hinter  der  Bühne  des  dortigen  Theaters  gelegenen 
Porticus  gehörte  (Fundbericht  Not.  Sc.  1881, 
p.  111)  Museo  delle  Terme  (Helbig  1086).  Datum 
124  n.  Chr.  Unten  links  die  Wölfin  die  Zwil- 
linge säugend,  rechts  der  Tiber.  Oben  links 


kophag.  Matz-Duhn  2492.  — 20)  Sarkophag. 
Bachofen  nr.  11;  Tav.  0 R 4.  Darstellung  auf 
einem  von  einem  Adler  getragenen  Schild.  — 

21)  Aschenurne  des  Ti.  Claudius  Chryseros.  Im 
Jahre  1852  in  einem  Kolumbarium  des  Vigna 
Codini  gefunden.  C.  I.  L.  6,  5318 ; Bachofen  a.a.O. 
p.  424;  HZD/mnn  nr.  80.  Vorclaudische  Zeit.  — 

22)  Aschenkiste.  Matz-Duhn  3987  (V.  Mattei). 
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B)  Bronzen.  1)  Die  Kapitolinische  Wölfin. 
Konservatorenpalast,  Helhig  638  (mit  guten  Li- 
teraturnachweisen, vgl.  auch  E.  Fetersen,  Klio 
S,  1908  S.  440  ff.).  Seit  dem  10.  Jahrh.  stand 
sie  am  Lateranpalast  {Chronik  des  Benedictus 
v.  Soracte,  vgl.  Annali  1877,  p.  379ff.).  Die 
Figuren  der  Zwillinge  sind  von  Guglielmo  della 
Porta,  gest.  1577,  beigefügt  (aber  vgl.  Böni. 
Mitt.  6,  S.  13.  14).  — 2)  Statuette  des  Briti- 
schen Museums  (aus  der  Hamilton  Collection) 


3)  Die  Ara  Casali  (nach  Brunn,  KL  Sehr.  1 p.  41):  ob.  Mars 
u.  Rh.  Silvia,  2.  Streifen:  Rh.  Silvia  u.  d.  Zwillinge ; 3.  Str.: 
Aussetzung  d.  Zwillinge;  4.  Str.:  d.  Wölfin  u.  d.  Zwillinge. 
fTiD 

Catalogue  of  Bromes  nr.  1581.  — 3)  Medaillon 
des  Brit.  Mus.  Catalogue  of  Bromes  nr.  1582; 
abg.  PI.  11.  — 4)  Sistrum  des  Brit.  Mus.,  1893 
im  Tiber  gefunden.  Catalogue  of  Bronzes  nr. 
872  mit  Abb.  — 5)  Medaillon.  Musee  de  St. 
Germain  en  Lave,  Catal.  Reinach  p.  267,  nr. 
263.  264. 

C)  Münzen.  1)  Böm.-Campanische  Münzen, 
erste  Serie  (s.  o.).  — 2)  Röm.-Campanische  Mün- 
zen, zweite  Serie  (317 — 211;  s.  Abb.  4).  Babeion 
1,  p.  20;  Cohen,  Med.  Covs.  S.  347,  Taf.  71,  8; 
Mon.  ä.  Instit.  11,  Taf.  3,  nr.  3.  — 3)  Röm.- 
Campanische  Münzen,  dritte  Serie  (Babeion  1, 
p.  31;,  ähnlich  der  unten  beschriebenen  Fau- 
stulusmünze.  — 4)  Erstes  Exemplar  der  echt 
römischen  Prägung  (264 — 217).  BubeUm  1,  p.  50. 
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51;  abg.  Mon.  d.  Instit.  11,  Taf.  3,  nr.  4.  As 
oder  Semis,  wo  auf  dem  Schiffsschnabel  die 
säugende  Wölfin  als  Symbol  ei’scheint.  — 
5)  Denar  des  Sex.  Pompilius  Postulus,  129  v. 
Chr.  Babeion  2,  p.  336;  abg.  Mon.  d.  Instit.  11, 
Tav.  3,  nr.  6 u.  ob.  Bd.  1 Sp.  1464.  Auf  der  Kehr- 
seite die  Wölfin,  mit  der  ficus  ruminalis,  link.s 
Faustulus  (s.  d.)  mit  Hirtenstab.  — 6)  Denar 
ohne  Gensnainen.  Zirka  104  v.  Chr.  Babeion  1, 
p.  72.  Abg.  Mon.  d.  Bist.  11  Tav.  3.  ra.  s.  Auf  der 
Kehrseite  die  sitzende  Göttin,  Roma,  die  säu- 
gende Wölfin  betrachtend.  — 7)  As  und  Semis 
des  P.  Terentius,  Münze  von  Panormus;  gegen 
Ende  der  Republik.  Bubeion  2,  p.  487 ; British 
Mus.  Catal.  of  Gr.  Coins  Sicily  p.  127 ; Borghesi, 
(Euvres  Numism.  2,  p.  422.  — 8)  Bronzemünzen 
des  Nero.  Co7(cn  1,  202;  A^ero  nr.  219.  Die  säu- 
gende Wölfin  als  Schilddekoration  der  sitzen- 
den Göttin  Roma.  — 9)  Silbermünze  des  Galba. 
Cohen  1,  249,  Galba  nr.  270.  Die  sitzende  Göttin 
Roma;  hinter  ihr  die  säugende  Wölfin.  — 10) 
Bronzemünze  des  Vespasian.  Cohen  1,  315,  Ves- 
pasian  nr.  375.  376,  71  n.  Chr.  — 11)  Silber- 
münze des  Vespasian.  Cohen  1,  276,  Vespasian 
nr.  51,  74  n.  Chr.  — 12)  Goldmünze  des  Titus. 


4)  Röm.-Campanische  Münze  (zweite  Serie) 
(nach  Babeion,  Monn,  de  la  rep.  Rom.  1 p.  20). 


Cohen  1,  jj.  344,  Titus  nr.  21,  76  n.  Chr.  — 
13)  Goldmünze  des  Titus.  Cohen  1,  p.  344, 
Titus  nr.  28.  — 14)  Silbermünze  des  Titus. 
Cohen  1,  345,  Titus  nr.  33,  79  n.  Chr.  — 15) 
Goldmünze  des  Domitian.  Cohen  1,  p.  390, 
Domitian  nr.  24,  76  n.  Chr.  — 16)  Silbermünze 
des  Domitian.  Cohen  1,  390,  Domitian  nr.  25. 
— 17)  Goldmünze  des  Hadrian.  Cohen  2,  p. 
122,  Hadrian  nr.  183.  184.  185.  — 18)  Silber- 
münze des  Antoninus  Pius.  Cohen  2,  p.  315, 
Antoniuus  nr.  292.  293;  abg.  PI.  12.  — 19) 
Bronzemünze  des  Antoninus  Pius.  Cohen  2, 
X3.  352,  Antoninus  Pius  nr.  522.  523.  524;  p. 
366,  nr.  627;  p.  366,  nr.  628.  629;  p.  399,  nr. 
892;  p.  407,  nr.  952.  — 20)  Brouzemünze  des 
Marcus  Aurelius.  Cohen  2,  p.  546,  nr.  640; 
p.  564,  nr.  774;  p.  565,  nr.  782.  — 21)  Bronze- 
münze der  Paustina  Minor.  Cohen  2,  p.  605, 
nr.  242. 

D)  Wandgemälde.  Pompejanische  Ge- 
mälde. Helbig,  Wandgemälde  Campaniens  Bd. 
1,  1865,  p.  2;k,  nr.  1384. 

E)  Gemmen.  1)  Brit.  Mus.  Catalogue  of 
Gems  nr.  1694  (sard;  Blacas  Coli.)  Q.  Acuti 
Astragnli.  — 2)  Brit.  3Ius.  nr.  1695  (sard; 
Blacas  Coli.).  FausBilus  der  die  säugende 
Wölfin  entdeckt.  — 3)  Brit.  3Ius.  1696  (sard). 
Desgl.  — 4)  Brit.  Mus.  nr.  1697,  Plasma. 
Zwei  Hirten,  die  vor  einer  Grotte  stehen.  In 
der  Grotte  die  säugende  Wölfin.  — 5)  Brit. 
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Mus.  nr.  1698  (sard;  Townley  Coli.).  Faustnlus, 
der  die  säugende  Wölfin  entdeckt.  — 6)  Ber- 
lin nr.  435 — 438:  4379 — 4401.  Ygl.  Furtivinußer, 
Antike  Gemmen  3,  243  tf. 

F Spiegel.  1)  Der  Spiegel  von  Bolsena, 
Abb.  5)  abg.  Mon.  de  Instit.  11,  Tav.  3,  nr.  1. 
Vgl.  Arch.  Zeit.  36,  1878,  S.  166;  A.  KUigmunn., 
Annuli  51,  1K79,  p.  44 tf.;  F.  Mauß,  Jahrh.  1906, 
S.  107;  Körte,  FtmsJc.  Spiegel  5,  S.  172  glaubt, 
der  Spiegel  sei  eine  Fälschung;  vgl.  aber  Furt- 
wüngler,  Antike  Gemmen,  S.  243,  Anm.  2. 

Ul  A asen.  Filiale  von  Cales,  Brit.  Mus. 
fCastellani  1873).  Catcdogue  of  Vases  Vol.  4,  G 
125;  Benndorf,  Gr.  «.  Sic.  Vasenb.  Taf.  58,  1, 
p.  114.  ln  einem  Medaillon  die  säugende 
Wölfin  und  die  ficus  rumiiudis.  Zirka  200v.  Chr. 
vgl.  Brit.  3Ius.  Catal.  4.  p.  25;  M’nlters,  Ti  ist. 
of  Botterg  1,  502). 


Ehe  wir  die  säugende  Wölfin  verlassen, 
muß  noch  bemerkt  werden,  daß  es  eine  Beihe 
von  Darstellungen  gibt,  wo  die  AVölfin  mit  nur 
einem  Kinde  dargestellt  ist;  1)  Stele  im  Museo 
Civico  di  Bologna,  vgl.  P.  Bucati,  Atti  e Me- 
moric  d.  B.  Depufnzione  di  Storia  Patria  per 
!c  jirorincie  di  B.omagna  Series  3a,  vol.  25, 
1907,  p.  486  tf.  — ■ 2)  Aschenkiste  ohne  Inschrift, 
Cffizi;  abg.  Anindi  1868,  0 P nr.  2;  Alf  mann 
82 ; Diitscldce  3 , 459.  — 3)  Aschenkiste  des 
Petronius  Hedychnis,  Holkham  Hall.  {Galleria 
Giustiniuni  145);  C.  I L.  6,  24008;  Altmann 
115;  Michaelis,  Marhles  of  Great  Britain 
p.  317,  nr.  49.  — 4)  Aschenkiste  des  Euporus. 
Bachofen  nr.  6.  Zweifelhaft  ist  es,  ob  die  Dai’- 
stellung  mit  Romulus  und  Remus  etwas  zu  tun 
hat.  Sie  kann  durch  Verwechslung  mit  Tele- 
phos  und  der  Hirschkuh  entstanden  sein. 

II.  Alars  und  Ilhea  Silvia. 

Soviel  wir  aus  unseren  Zeugnissen  schließen 
können,  behaupteten  die  zweite  Stelle  in  bezug 
auf  Popularität  die  Darstellungen  des  Mars 
und  der  Rhea  Silvia  (.s.  d.  u.  Faustulusj. 
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A)  Bildwerke  in  Marmor.  1)  Auf  dem 
Relief,  das  die  Fassade  des  Venus-Roma-Tempels 
darstellt  (s.  o.;.  In  der  Mitte  Mars,  der  sich 
der  Rhea  Silvia  nähert.  — 2)  Auf  der  Ara 
Casali  (oberster  Streifen)  s.  o.  I A 6.  — 3) 
Auf  einem  Sarkophag,  Raoul- Rochette  7,  2; 
Mars  von  Amor  geleitet  nähert  sich  der  schla- 
fenden Rhea  Silvia.  — 4).  Relief  bei  Visconti 
5,  pl.  25. 

B)  Bronzen.  1)  Auf  einem  Erzgefäß  (Bonn) 
Mars,  der  sich  der  schlafenden  Rhea  Silvia 
naht.  Vgl.  Urlichs,  Bonner  Jahrbücher  1,  1842, 
S.  44  ff. 

C)  Münzen.  1)  Goldmünze  des  Antoninus 
Pius.  Cohen  2,  p.  311,  Antoninus  Pius  nr.  264. 

— 2)  Bronzemünze  des  Antoninus  Pius.  Cohen 
2,  p.  397,  Antoninus  Pius  nr.  878.  879.  — 3) 
Bi'onzemedaillon  der  Faustina  Maior.  Cohen 
2,  p.  439,  Faustina  Maior  nr.  126. 

D)  Wandmalereien.  1)  Pompejanisches 
Gemälde.  A^gl.  Sogliano,  Not.  Sc.  1905,  p.  93. 

— 2)  Auf  dem  esquilinischen  Fries.  Dieser 
Fries,  der  in  einem  Hause  auf  dem  Esquilin 
entdeckt  wurde  (jetzt  im  Terme-Museum),  ent- 
hielt, wie  es  scheint  6 Szenen  aus  unserer  Le- 
gende: a)  Rhea  Silvia  wird  zu  einer  A'^estali- 
schen  Jungfrau  gemacht,  b)  Mars  nähert  sich 
der  Rhea  Silvia,  c)  Die  Schuld  der  Rhea  Sil- 
via wird  erkannt,  d)  (Gegenstand  ungewiß ;. 
vielleicht  Rhea  Silvia  mit  den  Zwillingen,  wie 
auf  der  Ara  Casali).  e)  Aussetzung  der  Kinder, 
f)  Jugend  des  Romulus  und  Remus.  Vgl. 
Robert,  Annali  1878,  p.  234ff.;  Helbig  1165, 
1165  a;  Brizio,  Pitture  e Sepolcri  scojjerti  sulV 
Fsquilino.  Roma  1876,  tav.  1.  — 3)  Gemälde 
in  der  Domus  Aurea,  vgl.  Ponce,  Bescription 
des  Bains  de  Tite,  Paris  1786  ff.  Das  Gemälde 
bei  Helbig,  Wandgemälde  Campaniens  nr.  974, 
das  Raoid- Rochette  auf  Mars  und  Rhea  Silvia 
bezog,  sclieint  vielmehr  Zephyros-Chloris  dar- 
zustellen. 

E)  Gemmen.  Brit.  Mus.  (Plasma,  Coli. 
Blacas)  Catalogue  of  Gems  nr.  1693. 

F)  Vasen.  Vgl.  Froehner,  Les  Musees  de 
IGance  p.  65.  66. 

III.  Seltene  Darstellungen  aus  der  Romulus- 
Remns-Legende. 

1)  Kopf  der  Rhea  Silvia.  Auf  der  Kopf- 
seite von  Denaren  der  Gens  Aemilia.  Babeion 
1,  p.  127;  vgl.  Phd.  Rom.  11.  Diese  Darstel- 
lung beruht  auf  der  Voraussetzung,  daß  Rhea 
Silvia  = Aemilia,  die  eponyme  Stammutter  der 
gens  Aemilia  sei. 

2)  Rhea  Silvia  gezwungen  vestalische  Jung- 
frau zu  werden.  Auf  dem  esquilinischen  Fries, 
s.  o.  II  D 2. 

3)  Die  Schuld  der  Rhea  Silvia  wird  er- 
kannt, und  sie  wird  verurteilt.  Auf  dem  Es- 
quilinischen Fries,  s.  o.  II  D 2. 

4)  Rhea  Silvia,  die  Zwillinge  auf  dem 
Schoße  tragend.  Auf  der  Ara  Casali,  s.  o. 
H A 6 = Abb.  3. 

5)  Die  Aussetzung  der  Zwillinge,  a)  Auf 
dem  esquilinischen  Fries,  s.  o.  II  D 2.  b)  Auf 
der  Ara  Casali,  s.  o.  II  A 6 = Abb.  3. 

6)  Die  Jugend  des  Romulus  und  Remus. 
Auf  dem  esquilinischen  Fries,  s.  o.  II  D 2. 
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7)  Das  Augurium  des  Romulus  und  Remus. 
Auf  einem  Relief,  das  die  Fassade  des  Quirinus- 
Tempels  darstellt.  Hartwig,  Eöm.  Mitt.  19, 
1904,  S.  23  tf. 

IV,  Sonstige  Darstellungen. 

1)  Kampf  zwischen  Römern  und  Sabinern, 
Bronzemedaillon  der  Faustina  Maior.  Cohen  2, 
p.  435,  Faustina  Maior  nr.  121. 

2)  Darstellungen  des  Romulus.  a)  Denar 
des  C.  Memmius  (60  v.  Chr.).  Babeion  2,  p. 
218  (vgl.  Introd.  p.  48),  Kopf  des  Romulus  = 
Quirinus.  Vgl.  Catulls  Anrede  an  Memmius  (28) : 
opprobria  Bonmli  Bemique.  — b)  Bronzemedail- 
lon des  Hadrian.  Cohen.  2,  p.  171,  Hadrian 
nr.  573.  Beischrift:  ROMVLO  CONDITORI. 
— c)  Goldmünze  des  Antoninus  Pius.  Cohen 
2,  p.  314,  Antoninus  nr.  289.  290.  — d)  Bronze- 
münze des  Antoninus  Pius.  Cohen  2,  p.  385, 
Antoninus  nr.  773.  774.  775,  Beischrift:  RO- 
MV^LO  AVGVSTO  S.  C.;  p.  399,  nr.  889.  — e) 
Silbermünze  des  Commodus.  Cohen  3,  85, 
Commodus  nr.  223. 

Die  Geschichte  der  Romuluslegende  in 
Literatur  und  Kunst  läßt  sich  kaum  besser 
schließen  als  mit  der  Erwähnung  des  merk- 
würdigen Denkmals  der  langobardischen  Kunst, 
des  sog.  Diptychon  von  Rambona,  wo  die 
säugende  Wölfin  mit  den  Zwillingen  sich  am 
Fuße  des  Gekreuzigten  findet  (vgl.  Buonarroti, 
Osservazioni  sopra  alcuni  frammenti  di  vasi 
antichi  di  vetro.  Tafel  zu  S.  257).  Also  hat 
die  Legende  mit  der  ihr  eigenen  Unsterblich- 
keit das  klassische  Altertum  überlebt  und  ist 
sogar  noch  im  Mittelalter  lebendig  geblieben. 

[J.  B.  Carter.] 

Rosmerta,  keltische  Göttin,  nur  aus  in- 
schriftiiehen  Denkmälern  und  Reliefdarstellun- 
gen bekannt,  auf  denen  sie  als  Genossin  des 
Mercurius  erscheint,  der  als  Gott  des  Handels 
und  Verkehrs  {Caes.  bell.  Gail.  6,  17)  auf 
gallisch-germanischem  Gebiet  eine  große  Rolle 
spielte.  Das  Kultgebiet  des  Paares  Mercurius- 
Rosmerta  beschränkt  sich  auf  bestimmte 
Teile  von  Gallia  Belgica  und  Germania  Supe- 
rior; nur  eine  Inschrift  gehört  nach  Lugu- 
dunensis,  in  das  Gebiet  der  den  Lingones  be- 
nachbarten Haedui.  Im  übrigen  Gallien  ist 
der  Kult  bis  jetzt  nicht  nachgewiesen. 

Die  Denkmäler  hat  in  neuerer  Zeit  (ältere  i 
Literatur,  z.  B.  Chassot  von  Ilorencourt,  ver- 
zeichnet Peter  in  diesem  Lexikon  Bd.  2 Sp. 
2239)  am  vollständigsten  zusammengestellt  und 
am  besten  behandelt  P.  Charles  Bobert,  Ejn- 
graphie  gallo-romaine  de  la  Moselle  (Paris  1873) 
p.  65—88.  Er  zählt  15  Inschriften  auf  und 
eine  Reihe  von  Relief  bildern,  die  mit  größerer 
oder  geringerer  Wahrscheinlichkeit  auf  Ro- 
smerta  bezogen  werden  können.  Seitdem  sind 
einige  neue  hinzugekommen,  und  frühere  ( 
Lesungen  berichtigt  worden,  so  daß  eine  neue 
übersichtliche  Zusammenstellung  angebracht 
erscheint  (vgl.  auch  Holder,  Altcelt.  Sprach- 
schatz s.  V.  Bosmerta). 

Die  sicheren  inschriftlichenDenkmäler 
sind  folgende: 

I.  Belgica  (1—12): 

1)  Reinsport  a.  d.  Mosel  (jetzt  in  Mannheim, 
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Gipsabguß  im  Trierer  Museum).  C.  I.  L.  13, 
41 'J2  (=  Brambach  1711.  Dessau,  Inscr.  sei. 
4610);  vgl.  F.  Hang,  Die  röm.  Denksteine  des 
Antiquariums  in  Mannheim  p.  21  nr.  15.  Hett- 
ner.  Die  römischen  Steindenkmäler  des  Provin- 
zialmuseums  zu  Trier  (1893)  nr.  76.  — In 
h(onorem)  d(omus)  d(ivinae).  deo  Mer  cur  io  et 
Bosmerte  Docci  Äprossus  et  Acceptus  IJffllviri 
A^lgustal(es)  v(otum)  s(olverunt)  l{ibentes) 
10  m(erito). 

2)  'Haud  longe  Embilado  vico’  (=  Nieder- 
emmel, Kr.  Bernkastel).  C.  I.  L.  13,  4193  (= 
Brambach  862).  Verschollen.  — <(/w  h.  d.  d.  )■ 
deo  Mer(^curio  eyt  BosvAertae  Aydiutoyrius 
Vrysuliis  (^v.  s.y  l.  m. 

3)  Gef.  1840  auf  dem  Berge  oberhalb  Nie- 
deremmel. C.  I.  L.  13,  4194  (=  Brambach 
863);  vgl.  Hettner,  Steindenkmäler  zu  Trier 
nr.  74.  — ln  h.  d.  d.  deo  Mercurio  et  dae 

20  yByosmertae  Mer<^curiya(liys  Aug(usti)  libier- 
tus)  (adiutor  tyabula<^ri  . . . v.y  s.  l.  m. 

4)  Fünf  Bruchstücke  aus  geluem  Sandstein, 
deren  Zusammengehörigkeit  Hettner  erkannte. 
Fundort  wahrscheinlich  wie  bei  Nr.  3.  C.  I. 
L.  13,  4195  (=  Brambach  818  b,  c.  d.  819  a, 
vgl.  Hettner,  Steindenkmäler  nr.  75).  — In  h. 
d.  d.  deyoy  Mer(_cyurio  (^ety  B <(osyme<[rtaey. 

. . . yeyx  iu<yssyu  posmt  (Name  des  Dedikan- 
ten  unsicher,  ebenso  die  Ergänzung  <^aed ;>em 

30  in  Zeile  4). 

bj  Wasserbillig,  verschollen.  C.  I.  L.  13, 
4208  (=  Orelli-Henzen  5909).  — Deo  Mercu- 
rio (et  deae  Bosymertae  aedem  c(um  signis 
ornaymentisque  omn(ibus  fecity  Acceptus  ta- 
bul(arius  Augusti  etp  Augustae  (libertusy, 
item  hospitalia  (sacrorum  celeybrandorum  gr(a- 
tia  pro  se  libeyrisque  suis  ded(icat  . . . y 
lulias  Lupo  (et  Maximo  cos.y  (im  J.  232). 

6)  Bei  Niedaltdorf  (Kr.  Saarlouis)  wurde 
10  1903  ein  kleiner  Tempelbezirk  freigelegt  und 

bei  einer  fast  quadratischen  Cella  u.  a.  ge- 
funden der  Altar  C.  1.  L.  13,  4237  (vgl.  Krü- 
ger, Korr.-Blatt.  d.  Westdeutschen  Zeitschr.  22, 
1903,  p.  197).  — Mercurio  et  Bosmer(tae) 
Messor  Cani  libertus. 

7)  Metz.  C.  I.  L.  13,  4311;  vgl.  Ch.  Bobert, 
Epigr.  de  la  Moselle  p.  71.  75.  Taf.  IV  4.  0. 
A.  Hoff’mann,  Der  Steinsaal  des  Bletzer  Alter- 
tums-Museums (1889)  p.  37  nr.  67.  Das  Relief 

50  über  der  Inschrift  ist  zerstört  (s.  unten).  — 
Deo  Mercurio  et  Bosmertae  Musicus  Lilluti  fd. 
et  sui  ex  voto. 

8)  Soulosse  (im  Gebiet  der  Leuci).  C.  I.  L 
13,  4683  (Cara  litteris  non  bonis’).  — Mercurio 
Bosmert(ae)  sacr(um)  vicani  Solimariac{enses). 

D)  Soulosse.  C.  I.  L.  13,  4684.  — D(eot 
M(ercurio)  et  Bosmerte  dono  dedit  Albucia  (?) 
ex  voto  s.  l.  m. 

10)  Soulosse.  C.  I.  L.  13,  4685.  — Mer- 
>0  curio  et  Bosmert(ae)  Citusmus  (für  Cint-) 

Samotali  fil(ius)  v s.  l.  m. 

11)  ''Ara  litteris  malis’  gef.  bei  Chatenoy 
(Vosges).  C.  I.  L.  13,  4705.  — Mercurio  et 
Bosmertae  sacrum.  Begalis  et  Augustus  hae- 
redles  Februarini  v.  s.  l m.  (vgl.  Zangemeisters 
Anmerkung). 

12)  Auf  dem  Berg  Sion  bei  Vezelize  (arr. 
Nancy).  C.  I.  L.  13,  4732.  — Deo  Mercurio 
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et  Bosmertae  Carantus  Sacri  i)ro  salnte  Vrbia 
filiH)  V.  s.  l.  m. 

II.  Germania  superior  (15 — U)): 

13)  Laiigres,  verschollen.  ('.  I.  L.  13,  5677 
= Dessau  4609  (über  das  Keliefbild  s.  unten). 

— Deo  Mercurio  et  Bosmerte  Canthis  Titi 
jilitis  ex  vot(o). 

14)  Unweit  Grand  gef.,  an  der  Straße  nach 
iS’asium,  (jetzt  in  Epinal).  G.  I.  L.  13,  5939. 

— (^'Met'cyurio  et  <^Bosymertae  <^('i>it')usmus  u 

Äel.  Vest.  <^r.y  s.  l.  m 

lö)  Eisenherg  i.  d.  Pfalz  (über  der  Inschrift 
Kelief,  s.  unten).  Grünenwald,  Korr.-Blatt  d. 
Westdeutschen  Zeitschrift  93  (1904)  p.  908.  — 
Deo  Mercunio)  et  Bmmerftae)  M.  Adiutorius 
Meminor*)  d(ecurio)  c(ivitntis)  St(.  . .)  ex  voto 
•V.  l.  m.  (oder  fpoys.  1.  m.?) 

1(>)  Worms  (jetzt  im  Mainzer  Mus.).  ('.  1. 
U.  13,  6299  (=  Bramhuch  888).  — Deo  Mer- 
euri(o)  et  Bosmerte  B.  Servandius  Quietus  ex  a 
roto  in  su(o)  p{osuit). 

17)  Alzey.  1.  L.  13,  6263.  — fBi  ho- 
noyrem  d/omus)  diivinae)  fdeo  Mercyurio  et 
Bfnsmerte  Beycundius  f.  . . exy  voto  xxjsfuit 
laetuys  Hh(e)iS)  fm(erito)y. 

15)  Spechbach  bei  Lobeufeld  (unweit Heidel- 
berg). ('.  I.  1j.  13,  6388  (die  Buchstaben 
weisen  etwa  in  den  Anfang  des  3.  Jahrhunderts ; 
vgl.  Zavgemeister,  Korr.-Blatt  d.  lUestd.  Ztschr. 

9,  1883,  p.  50).  — fMereuyrio  fet  Bosymerte  3 
d sdc.  viycani  fvici  Kyediens(is).**) 

1!))  Altar  in  Andernach  am  Krahnenberg 
gef.  neben  den  Mauern  eines  Tempelchens.’^**; 

(’.  J.  [j.  13,  7683  (=  Brambach  681).  — In 
h.  d.  d.  Mercfurio  ety  Bosmertae  afram  cumy 
signis  dud obnsy  Flavia  Brif.  . .y  v.  s.  l.  f m.y 

III.  Lugudunensis: 

9>0)  ''Columella’  gef.  in  Gissey-le-Vieil  im 
Gebiet  der  Haedui,  verschollen.  I.  L.  13, 
28.31  {=  Dessau  4611;.  — Aug.  safc.y  deae  4 
Bosmferytae  Cne.(?)  Cominius  Candidus  et 
Apronia  Avitüla  v.  s.  l.  m. 

Auszuscheiden  haben  folgende  Inschriften, 
<lie  früher  gelegentlich  für  diesen  Kult  in  An- 
spruch genommen  wurden:  aus  Belgien  C.  I. 
L.  13,  4508  i Brambach  750,  vgl.  Bonn.  Jcdirb. 
90  |).  117,  schon  von  Bobert  p.  71  verworfen); 
aus  Germania  sup.  C.  I L.  13,  7680  (s.  oben 
Anm.  zu  nr.  19;;  aus  Germ.  inf.  C.  I.  L.  13,  8234 
'Brambach  402,  mit  Upferdarstellung,  dies 
Düntzer,  Verzeichnis  der  röm.  Altertümer  in 
Köln  p.  35  nr.  28  falsch  erklärt;;  aus  Lugu- 

*)  Wenn  die  Photographie,  die  ich  dem  freundlichen 
Entgegenkommen  von  Prof.  Hildenbrand  in  Speyer  ver- 
danke, nicht  trügt,  hat  der  Steinmetz  irrtümlich  Mememor 
eingehauen  (das  zweite  M mit  dem  folgenden  E ligiert). 
Ein  gleichzeitig  gefundener  Altar  (a.  ().  p.  209)  ist  von 
demselben  2>I.  Adiutorius  Memor  geweiht  in  h.  d.  d.  (die 
Gottheit  nicht  genannt)  ex  voto  s.  /.  /.  m.  Die  civitas  St. 

(.  . .)  ist  bisher  nicht  naher  bekannt;  v.  Domaszewski  ver- 
gleicht tlie  cxpl(oratorcs)  Stu.  . . C.  I.  L.  13,  6592,  Grünen-  ^ 
wald  den  decurio  c(ivitatis)  S.  T.  der  Inschrift  von  Bon- 
feld (Xeckarkreis)  C,  I.  L.  13,  6482,  wo  vermutet  wird 
S(altus)  T(ransUniitani)  (?) 

**)  Ygl.  C.  I.  L.  13,  6389  . .vidyani  Nedies.ns  de 

^uo  fecerunt,  ebenfalls  eine  sakrale  Inschrift. 

*^*)  Ebendort  gef.  C.  L L.  13,  7680  (=  Brambach  682) 
ho.  d.  d.  Me(^7'cia'iyo  L.  Kat'oniu(^s  . . .ytalis  v.  s. 
l.  m.  (früher  falsch  gelesen,  die  Göttin  ist  in  der  Inschrift 
nicht  erwähnt). 
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duueusis  C.  I.  L.  13,  2876  (Alise-Ste- Keine, 
die  Ergänzung  fBoysniefrtaey  ganz  unwahr- 
scheinlich); aus  Narbonensis  C.  I.  L.  12,  508 
(Aix,  von  Holder  zweifelnd  auf  ßosmerta  be- 
zogen, wovon  nicht  die  Rede  sein  kann).  Als 
Fälschung  gilt  wohl  mit  Recht  das  Fragment 
C.  1.  L.  13,  629*  urio  \ merta  \ v.  s.  l.  m. 
(angeblich  in  Suzange  bei  Groß-Hottingen  ge- 
funden und  gleich  darauf  verloren). 

Nur  drei  von  den  angeführten  Inschriftsteinen 
sind  oder  waren  mit  den  Reliefbildern 
der  Gottheiten  geschmückt.  Aus  den  kümmer- 
lichen Resten  des  Metzer  Steins  (nr.  7;  läßt 
sich  nichts  gewinnen;  erhalten  sind  nur  noch 
(von  links  nach  rechts)  die  bekleideten  Füße 
der  Göttin,  die  Klaue  eines  Fußes  des  Bockes, 
die  Schildkröte  und  die  nackten  Füße  Mer- 
kurs (vgl.  unten  das  Relief  von  Chätelet,  nr.  3). 
Auch  aus  dem  Relief  von  Langres  (nr.  13),  das 
nur  aus  alten,  schwerlich  genauen  Kopien 
bekannt  ist,  ergibt  sich  für  Rosmerta  nichts 
von  Belang:  über  der  Inschrift  befanden  sich 
nur  die  Brustbilder,  links  die  Göttin  mit  dop- 
])eltem  Gewand,  ohne  Kopfschmuck  und  ohne 
Attribut,  rechts  der  jugendliche  Merkur  mit 
Petasus  und  seitwärts  (links)  hervorragendem 
Caduceus  (ganz  schlechte  Abbildung  bei  Mont- 
faucon,  Antiq.  expliq.  I tab.  76,  4).  Bleibt 
nur  das  ''mäßig  hohe  und  mäßig  gute’  Relief 
von  Eiseiiberg  (Pig.  1;,  das  Grünemoald  (s.  zu 
Inschrift  nr.  15;  im  ganzen  zutreffend  be- 
schrieben hat.  Merkur  ist  nackt,  fast  en  face, 
dargestellt,  mit  Flügelhut  und  Chlamys,  die 
auf  der  linken  Schulter  und  über  dem  linken 
Unterarm  hängt.  (An  den  Unterschenkeln 
Spuren  von  gamaschenartiger  Bekleidung?;. 
Mit  der  linken  Hand  faßt  er  den  auf  dem 
Boden  aufstehendeii  Caduceus ; in  der  .an  der 
rechten  Brustseite  anliegenden  rechten  Hand 
hält  er  einen  nicht  näher  definierbaren  'nie- 
deren, handbreiten,  dreiteiligen  Gegenstand’. 
Zu  seiner  Rechten,  ihm  ein  wenig  zugewendet, 
steht  Rosmerta,  in  faltiger  Gewandung,  ohne 
Kopfbedeckung.  In  der  gesenkten  Rechten 
hält  sie  eine  Patera,  in  der  linken  Hand,  über 
die  ein  Teil  des  Mantels  zir  laufen  scheint,  in 
Brusthöhe  einen  runden  Gegenstand,  der  sich 
nach  der  Photographie  nicht  sicher  deuten 
läßt  (Opferkuchen?);  nach  Grünemvald  soll  es 
ein  Nest  (?)  oder  ein  Körbchen  sein,  worin 
zwei  Eier  liegen. 

Zu  diesen  inschriftlichen  Denkmälern,  die 
den  Namen  Rosmerta  aufweisen,  kommt  nun 
noch  eine  ganze  Anzahl  skulpierter  Votivsteine, 
teils  mit  Inschriften,  in  denen  der  Name  der 
Göttin  nicht  figuriert,  teils  inschriftlose.  Und 
über  diese  gehen  die  Meinungen  uud  Deutun- 
gen sehr  auseinander.  Während  über  die 
Gestalt  des  Merkur  Zweifel  nicht  bestehen, 
wird  seine  TtägtÖQog,  je  nach  den  Attributen, 
Rosmerta,  Maia,  Fortuna,  Felicitas,  Salus,  ja 
auch  Visucia  genannt.  Eine  das  gesamte,  weit 
zersprengte  Material  erschöpfende  archäolo- 
gische Behandlung  existiert  nicht  und  kann 
hier  nicht  versucht  werden,  zumal  für  eine 
ganze  Reihe  Denkmäler  gute  Abbildungen  und 
sichere  Beschreibungen  fehlen.  Faßt  mau 
Fundorte  und  Fundumstäude  ins  Auge,  so  er- 
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gibt  sich  für  eine  Anzahl  anepigrapher  Re- 
liefs als  die  entschieden  wahrscheinlichste 
Deutung  die  auf  Rosmerta,  oder  auch  auf 
Maia,  insofern  als  diese  auf  Denkmälern  der 
Kultgegenden  Rosmertas  mit  dieser  identifiziert 
werden  darf.  Widmungen  an  Mercurius- 
Maia  finden  sich  in  Germania  superior  in 
Kreuznach  (C.  I.  L.  13,  7532  in  ho.  d.  d.  Mer- 
cur io  et  Maiiae  caducium  et  arani  usw.,  7533), 
bei  den  Vangiones  (6157),  bei  den  Triboci 
(6018.  6025),  ferner  in  Lyon  (C.  I.  L.  13,  1769 
= Dessau  3208  Mercurio  Augusto  et  Maiae 
Augustae  . . . aedem  et  signa  duo  cum 
imagine  Ti.  Caesaris  . . . fecit)  und 
Narbonensis  {C.I.  L.  12,  2557.  2570); 
an  Maia  allein  in  Germersheim  bei 
den  Nemetes  (G.  I.  L.  13,  6095  deae 
Maiiae  aedem  a solo  fecit  G.  Arrius 
Patruitus  hf.  cos.  v.  s.  I.  l.  m.)  und  in 
Narbonensis  in  Grenoble  und  Um- 
gegend (C.  I.  L.  12,  2194  Maiae  Aiig. 
sacr.  [Dedikationen  desselben  Mannes 
an  Alercurius  Aug.  2195.  2196]  5867. 

5870.  Pevue  archeol.  29,  1896  p.  395 
nr.  81  = Dessau  3210).  In  diesen 
Gegenden  wird  das  Paar  Mercu- 
rius-Maia  schwerlich  als  das  des 
römischen  Staatskultus  aufzufassen 
sein,  vielmehr  als  Bezeichnung  eines 
-einheimischen  Götterpaares  gelten 
dürfen,  so  daß  die  Gleichsetzung  von 
Maia  und  Rosmerta  nahe  liegt  (Ro- 
iert  p.  81,  R.  Peter  in  diesem  Lexi- 
kon Bd.  2 Sp.  2238  f.  Wissoiva,  Re- 
ligion u.  Kultus  der  Römer  p.  249  f.). 

Sicher  ist  die  Identifizierung  natür- 
lich nicht  (Lehner,  Korr. -Blatt  d. 

Westd.  Zeitschrift  15  p.  40  hält  sie 
sogar  für  bedenklich) , zumal  keine 
bildliche  Darstellung  dafür  ins  Treffen 
geführt  werden  kann.  Denn  auf  dem 
Relief  von  Pfaffenhofen,  C.  I.  L.  13, 

6018  ( Meyr(curio)  efty  Maiae 

cfiyhliomarus  fToydssae  (filius)  v. 
s.  l.  l.  m.,  das  jetzt  nicht  mehr  exi- 
stiert (Brambach,  Inscr.  Rhen.  1876, 
hat  es  noch  gesehen),  waren  nur  die 
Köpfe  der  Gottheiten  erhalten. 

Auch  für  die  Gleichsetzung  Ros- 
merta-Visucia  haben  wir  keinen 
bildlichen  Beleg,  da  von  dem  Relief, 
das  den  deo  Mercurio  Visiicio  et 
sa(n)cte  Visucie  geweihten  Stein  von  Köngen 
(dem  alten  Grinario)  schmückte  {C.  I.  L.  13, 
6384  — Dessau  4608),  nur  die  untersten  Teile 
erhalten  sind,  die  lediglich  zeigen,  daß  die 
Göttin  in  langem  Gewände  links  stand,  der 
Gott  rechts  (Abbildung  bei  Haug  u.  Sixt,  Die 
Töm.  Inschriften  Württembergs  nr.  184  p.  140. 
Der  Ober  germanisch- Raetische  Dimes,  Lieferg.  30, 
Kastell  nr.  60  Tafel  7,  11).  Glück  (Renos, 
Moinos,  Alogontiucon  p.  21)  allerdings  hält 
Visucia  für  einen  Beinamen  der  Rosmerta, 
„der  keltischen  Göttin  des  Reichtums,  die  in 
Gesellschaft  Merkurs  (gleich  dem  keltischen 
vorzüglich  als  Gott  des  Reichtums  verehrten 
Teutates)  erscheint  und  wie  jener  mit  dem 
Geldbeutel  in  der  Rechten  und  dem  Schlangen- 
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stabe  in  der  Linken  abgebildet  ist;  sie  führt 
daher  denselben  Beinamen  wie  Merkur*)  und 
kommt  als  Visucia  (d.  h.  die  kluge,  schlaue, 
von  visu-s,  ir.  fnis  ,,scientia“)  auch  in  seiner 
Gesellschaft  vor“.**) 

Ch.  Robert  hat  in  seinem  Buche  auch  den 
bildlichen  Darstellungen  die  gebührende  Be- 
achtung geschenkt  und  zwei  Hauptgruppen 
geschieden;  die  eine  zeigt  als  Attribut  der 
10  Göttin  das  Füllhorn,  die  andere  den  Caduceus. 
Für  die  erste  zählt  Robert  sieben,  für  die  zweite 
sechs  Denkmäler  auf  {Kpigr.  de  la  Aloselle  ii. 


76 — 78).  Das  durch  Inschrift  gesicherte  Relief 
von  Eisenberg  weist  aber  keines  dieser  Attri- 
bute auf.  Außer  dem  Füllhorn  und  Caduceus 
hält  die  als  Rosmerta  geltende  Göttin,  der 
Darstellung  des  Merkur  entsprechend,  bisweilen 
auch  den  Geldbeutel  oder  sie  empfängt  aus 
den  Händen  des  Gottes  den  Inhalt  einer  Börse. 

60  Hettner  (Steindenkmäler  in  Trier  p.  49)  betont, 
daß  sie  niemals  ein  Steuerruder  führe  und  sich 
so  sicher  von  Fortuna  unterscheide,  ein  Ar- 
gument, das  gewiß  berechtigt  ist,  wenn  auch 
Rosmerta,  in  ihrer  Verbindung  mit  Merkur 

*)  Die  Visucius-Insclirifteii  zuaammeiigestellt  von 
Keuney  Korr.-Blatt  der  Westd.  Zeitschrift  10  (1897)  p.  82  ff. 

**)  Vgl.  auch  A.  Riese,  Westdeutsche  Zeitschrift  17  (18i>8) 
1».  ü:i. 


l)  Rosmerta  u.  Mercurius,  Relief  vou  Eisenberg  (nach  Originalpliotogr.). 
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t iöttin  des  Gewinnes  und  Reichtums,  also  eine 
Art  Glücksgöttin  (über  die  Verbindung  Mer- 
curius-Fortuna  s.  Peter  in  diesem  Lexikon  Bd. 

1 Sp.  153ßf.),  von  provinziellen  Steinmetzen 
gelegentlich  mit  Attributen,  die  speziell  der 
Fortuna  zukommen,  also  auch  mit  dem  Ruder 
ausgestattet  werden  konnte.  Immerhin  wird 
es  gut  sein,  Darstellungen  von  Göttinnen  mit 
dem  Steuerruder  vorderhand  aus  dem  Spiele 
zu  lassen.  Ich  rechne  dazu  u.  a.  den  Würfel-  lo 
förmigen  Votivstein  von  Steinheim  {Hang  u. 
Sixt  nr.  33,‘i  p.  ‘236  tf.  Abbild,  p.  239;  auf  der 
Vorderseite  eine  stark  abgescheuerte  Inschrift, 
an  luppiter  und  luno,  wie  es  scheint,  J.  L. 

13,  6456),  obwohl  hier  das  Steuerruder,  das 
die  Göttin  in  der  gesenkten  Rechten  trägt,  als 
fraglicli  bezeichnet  wird  (andere  wollten  einen 
Geldbeutel  erkennen,  so  auch  Bobert),  während 
das  von  der  Linken  gelialtene  Füllhorn  sicher 
ist.  Und  ganz  analog  die  Darstellung  auf  dem  so 
Altar  von  Castel  (jetzt  in  Wie.sbaden ; Jjchner, 
Führer  durch  das  Altertumsmus.  zu  Wiesbaden 
[1H99J  p.  67  nr.  384),  auf  dessen  Vorderseite 
nach  C.  I.  L.  13,  7270  unter  der  Inschrift  (an 
luppiter  und  luno,  aus  dem  J.  170)  neben 
'^lercurius  cum  caduceo’  dargestellt  ist  'Feli- 
citas sinistra  cornu  copiae,  dextra  remum  te- 
nens’ ; auf  der  Abbildung  in  den  Annalen  d. 
Vereins  für  Nassauische  Altcrtumsk.  7 (1864) 
Tafel  I ist  das  Ruder  freilich  absolut  nicht  30 
deutlich,  und  Hubert  fp.  77  nr.  3)  durfte  mit 
gutem  Recht  von  einer  Börse  sprechen,  für  die 
er  sich  auf  Analogien  anderer  Denkmäler  be- 
rufen konnte;  Jlaug  ( Westd.  Zeitschr.  10,  1891, 

]i.  32  nr.  55),  der  in  der  Göttin  ebenfalls  eine 
Felicitas  ('oder  Abundantia,  Copia’)  erkennt, 
deutet  das  Attribut  zweifelnd  als  Opferschale. 
Dagegen  kommt  sicher  nicht  in  Betracht  das 
Gütterpaar  des  Mainzer  Altars  (Haug,  Korr.- 
Blatt  der  Westd.  Zeitschr.  9,  1890,  p.  135),  in  40 
dem  Flmiest,  llev.  archeol.  3 ser.  15  (1890j  p. 
I57f.  (gute  Abbild,  pl.  VII  1)  Merkur  (mit 
Füllhorn!)  und  Rosmerta  (mit  Füllhorn  und 
Steuerruder')  erkennen  wollte;  hier  kann  es 
sich  nur  um  Fortuna  handeln,  deren  Genosse 
ein  Genius  zu  sein  scheint  {Genius  castrorum 
mit  Mauerkrone'*’;,  Füllhorn  und  Opferscliale, 
nach  V.  Domaszeirski , Archiv  für  {Religions- 
wissenschaft 9,  1906,  p.  151). 

Nach  Ausscheidung  dieser  dem  Fundgebiet  5o 
der  Rosmertasteine  ziemlich  nahe  liegenden 
Denkmäler  dürfen  die  meisten  übrigen  von 
Robert  aufgezäblten zu  denen  einige  andere 
kommen,  mit  Wahrscheinlichkeit  auf  Rosmerta 
bezogen  werden.  Ich  registriere  kurz  folgende. 

Tyjms  mit  Füllhorn. 

1)  Metzer  Relief  (Abbildung  Fig.  2,  nach 
Robert  pl.  IV  5,  vgl.  p.  75  und  O.  A.  Hoff- 
inann,  Der  Steinsaal  des  Metzer  Altertums- 
Museums  p.  40  nr.  79),  gef.  1858  rmgefähr  an  60 
derselben  Stelle  wie  Inschrift  nr.  7.  Rechts 
.Merkur  mit  Chlamys,  Flügelhut  und  Caduceus, 
seiner  Genossin,  die  in  der  linken  Hand  das 
Füllhorn  trägt,  den  Geldbeutel  (der  Gegenstand 

*)  Hftii'j  a.  O.  spricht  von  einem  (,-iott  ‘mit  Flügeln  am 
Kopf ; (las  (resicht  ist  zerstört. 

**)  Das  p.  78  beiläufig  erwähnte  Relief  kommt  nicht 
in  Frage  {Hauy  und  nr.  258). 


ist  nicht  mehr  deutlich)  überreichend.  Über 
dem  Relief  schwache  Spuren  der  Votivinschrift 
{in  h.  d.  d.,  vgl.  C.  I.  Jj.  13,  431‘2),  die  den 
Namen  der  Göttin  enthalten  haben  kann. 

2)  Votivjdatte  aus  Jurakalk,  gef.  1882  in 
Sablon  bei  Metz,  mit  ähnlicher  Darstellung 
{Aldller,  Westdeutsche  Zeitschr.  2,  1883  p.  255,. 
vgl.  p.  274  f.,  Abbild.  Tafel  16,  1;  0.  A.  Hoff- 
mann  a.  0.  p.  71  nr.  305).  Hier  hält  Merkur 
in  der  gesenkten  Rrechten  deutlich  den  Beutel. 
Die  Göttin,  deren  Koi^f  abgeschlagen  ist,  um- 
faßt mit  der  Linken  das  auf  einem  Altar  ste- 
hende Füllhorn;  in  der  gesenkten  Rechten 
hält  sie  einen  nicht  mehr  erkennbaren  Gegen- 
stand (Beutel 

oder  Patera). 

Auf  der  Rück- 
seite Apollo, 
nackt,  den  lin- 
ken Arm  auf 
die  Lyra  ge- 
stützt; zu  sei- 
ner Rechten 
ein  Lorbeer- 
baum. 

3 ) Relief 
aus  Chätelet 
(Gebiet  der  Leuci, 

Inschriften  von 
dort,  auch  an 
Merkur,  C.  I.  L. 

13,  4649  ff.).  Hal- 
tung der  Göttin 
wie  in  nr.  2,  rechte 
Hand  zerstört.  Mer- 
kur hält  hier  den  Beutel  mit 
der  Rechten  hoch.  Beigegeben 
sind  als  weitere  Attribute  Bock, 

Schildkröte , Hahn  (ähnlich 
wie  auf  dem  zerstörten  Relief 
der  Metzer  Inschrift  nr.  7,  s. 
oben).  Beschrieben  von  Robert 
p.  76  nr.  2 nach  Grivaiul  de 
la  Vincelle,  Les  arts  et  metiers 
chez  les  anciens  (Paris  1819) 
pl.  CXVH. 

4)  Rohes  Relief  aus  Toul 
(Leuci,  Inschriften  C.  I.  L.  13, 

4671  ff.).  Merkur  mit  Beutel 
(Caduceus  zerstört);  die  Göttin  stützt  die  Linke- 
auf  das  Füllhorn,  hält  mit  der  Rechten  den 
Beutel.  Am  Boden  die  Schildkröte.  Robert 
p.  77  nr.  6 nach  Memoires  de  l’Acad.  de  Metz 
30  p.  18  pl.  VII. 

ö)  Fragment  bei  Landstuhl  (Vangiones)  un- 
ter dem  sog.  Heidenfels  gefunden.  Erhalten 
von  Merkur  nur  die  Füße  und  rechte  Hand 
mit  Caduceus.  Von  den  Attributen  der  Göttin 
ist  das  Füllhorn  noch  kenntlich.  J.  Becker, 
Bonn.  Jahrb.  29/30  p.  173  (nach  dem  ziveiten 
Bericht  des  histor.  Vereins  der  Pfalz  [Speier 
1847J  Tafel  II  5),  Robert  p.  77  nr.  5 (nach 
Becker). 

ü)  Grobes  Relief  aus  dem  Gebiet  der  Haedui. 
Robert  p.  77  nr.  7 (nach  Äutun  archeologique 
p.  219).  Merkur  mit  Caduceus  und  Beutel,. 
Göttin  mit  Füllhorn  in  analoger  Haltung  wie 
die  angebliche  Fortuna  von  Castel  (s.  oben). 


2)  Relief  von  Metz, 
(nach  Ch.  Robert , 
Epigr.  de  la  Mosclle 
pl.  4,  5). 
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Typus  mit  Caduceus. 

7)  Relief  vom  Donou,  war  in  Straßburg; 
■ein  Abguß  im  Museum  von  Saint-Glermain, 
nach  dem  Bohert  p.  78  nr.  5 es  beschreibt.*) 
Beide  Gottheiten  tragen  den  Beutel , Merkur 
in  der  Linken,  die  Göttin  in  der  Rechten.  In 
der  Mitte  ein  Caduceus,  auf  den  sich  beide 
stützen. 

8)  Denkmal  von  Langensuizbach  (Inschrif- 
ten auf  dieser  Gegend  der  Triboci  C.  I.  L.  13, 
<5058  ff.,  auch  an  Merkur).  Bohert  p.  77  nr.  1 
nach  Schöpflin,  Alsatia  illustrata  1 p.  447  tab. 
IV  1.  Hier  sind  die  Attribute  des  Merkur, 
Caduceus  in  der  Linken,  Börse  in  der  Rechten, 
direkt  auf  seine  Genossin  übertragen.  Schöpflin 
deutete  sie  als  Maia,  Florencourt  als  Rosmerta. 

}))  Votivrelief  (Stubensandstein),  gef.  1770 
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# 

3)  Votivrelief  von  Schorndorf  (nach  Hang  u.  Sixt, 

Die  röm.  Inschr,  u.  Bildwerke  Württenibergs  S.  212). 

in  Schorndorf  (jetzt  im  Stuttgarter  Lapida- 
rium). Abbildung  Fig  3 nach  Haug  %<,.  Sixt, 
p.  212  nr.  306.  'Rechts  steht  Merkur,  mit 
Flügelhut  auf  den  gelockten  Haaren;  die  auf  50 
der  rechten  Schulter  geheftete  Chlamys  fällt 
über  die  Brust  und  den  (zerstörten)  linken 
Arm  herab;  in  der  gesenkten  Rechten  hält 
der  Gott  den  Beutel,  unter  welchem  der  ru- 
hende Bock  sichtbar  ist.  Links  eine  Göttin**) 
mit  einer  haubenartigen  Stephane,  langem 
Chiton  und  darüber  gezogenem  Himation;  beide 
Hände  sind  an  die  Brust  gelegt,  die  fechte 
hält  den  (sehr  kleinen)  Schlangenstab,  die  linke 
einen  scheibenartigen  Gegenstand  (hinter  dem  60 

*)  Über  den  Donon  und  seine  Denkmäler  handelt  aus- 
führlich 0.  Bechatein,  Jahrbuch  des  Vogesen  - Klubs  7 (1891) 
p.  Iff.,  Zusammenstellung  der  Merkurbilder  p.  47  fi.,  wo  ich 
das  obige  Relief  nicht  erwähnt  finde.  Es  soll  Spuren 
einer  Inschrift  aufweisen;  die  Inschriften  vom  Donon  C. 

/.  Z.  13,  4548—4554. 

*♦)  ^Kann  als  Maia  oder  Rosmerta  gefaßt  werden’ 
Haug  und  Sixt. 


Schlangenstab)’.  Bohert  (p.  78  nr.  2)  weist  auf 
die  ganz  ähnliche  Darstellung  auf  dem  1784 
gef.  Pariser  Altar  hin  (jetzt  in  Saint- Germain), 
wo  Gott  und  Göttin  in  etwas  besserer  Aus- 
führung auf  verschiedenen  Seiten  dargestellt 
sind  {Bev.  arcli.  40,  1880  p.  81.  B.  Mon- 
ceaux,  Bevue  histor.  35,  1887  p.  257.  Abbil- 
dung bei  S.  Bemach,  Guide  illustre  du  Musee 
de  Saint- Gennain  p.  70  Fig.  64,  auf  der  nur 
10  der  Schlangenstab  in  der  rechten  Hand  kennt- 
lich ist). 

10)  Runder  Siebengötterstein  von  Stetten 
(seit  1776  im  Stuttgarter  Lapidarium).  Abbild, 
bei  Haug  und  Sixt  nr.  363  p.  264.  Dargestellt 
Sol,  Luna,  Venus,  Vesta  (V),  Neptun,  Merkur 
(mit  Caduceus  u.  Beutel),  'Maia  (oder  Rosmerta, 
Visucia?)  mit  Chiton,  Himation  und  Schleier, 
auf  der  rechten  Hand  den  Beutel  tragend,  in 
der  Linken  den  Schlangenstab  haltend’. 

20  11)  Torso  aus  Neustadt  a.  d.  Haardt  (In- 

schriften der  Gegend  C.  I.  L.  13,  6112ff. , da- 
runter auch  Widmungen  an  Merkur).  Bohert 
p.  78  nr.  4 (nach  Becher,  Bonn.  Jahrh.  29/30, 
p.  174). 

12)  Votiv- 
stein deo  Mer- 
curio  nundi- 

natori  aus 
Bierstadt  bei 
30  Wiesbaden  C. 

I.  L.  13,  7579 
(=  Brambach 
1508,  Dessau 
3292).  Hier 
sind  die  Gott- 
heiten sit- 
zend darge- 
stellt , ^ beide  4^  Kellef  aus  Devant-lea-Ponts  bei  Metz 
halten  in  der  (na.c\\  Korr.-Bl.  a.  We$td.  Zeitschr.SS.-2^h). 
Linken  den 

Schlangenstab.  Die  Köpfe  und  rechten  Arme 
sind  abgebrochen.  Abbild,  bei  Fr.  Lehne,  Ge- 
sammelte Schriften  1,  1836  Taf.  12,  54.  Vgl. 
auch  Lehner,  Führer  durch  das  Ältertumsmus. 
zu  Wiesbaden  (1899)  p.  62  nr.  334. 

Eine  Kombination  von  Füllhorn  und  Cadu- 
ceus weist  anscheinend  auf  das  Denkmal 

13)  aus  Devant-les-Ponts  bei  Metz  (Abbild. 
Fig.  4),  in  dem  0.  A.  Hoffmann,  Korr.- Blatt 
der  Westd.  Zeitschr.  8 (1889)  p.  265  Merkur 
und  Rosmerta  erkennen  zu  können  glaubt, 
obwohl  die  Gewandung  des  Gottes  auffällt. 

Die  Attribute  der  Göttin  sind  z.  T.  unsicher 
auf  folgenden  Reliefs: 

14)  Bei  Trier  gef.  C.  I.  L.  13,  3656  (= 
Dessau  4612).  flyndus  __AIediomfutr{icus)'y 
Mercurio  v.  fl.y  m.  s.  Über  der  Inschrift 
rechts  Merkur,  , .unbekleidet  bis  auf  die  Chla- 
mys, welche  hinter  dem  Rücken  bis  zu  den 
Füßen  wallt  und  mit  einem  Ende  über  der 
linken  Schulter  hängt,  während  ein  anderer 
Zipfel  unter  der  rechten  Achselhöhle  hervor- 
kommend über  den  gesenkten  rechten  Unter- 
arm fällt.  In  der  rechten  Hand  hält  der  Gott 
den  großen  mit  drei  Quasten  versehenen  Beu- 
tel, im  linken  Arm  ruht  das  Kerykeion,  von 
welchem  wenigstens  noch  die  gerade  Kante 
des  Stabes  und  vielleicht  der  Rest  einer 
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Schlangenwiiulung  (am  (_)berarm  des  Gottes) 
zu  erkennen  ist.  Der  Kopf  ist  abgeschlagen, 
den  Hals  umgibt  ein  deutlicher  offener  Hals- 
reif mit  petschaftartig  verdickten  Eude)i,  ganz 
in  der  Art  der  in  gallischen  Gräbern  vor- 
kommenden Halsreifen  gebildet.  Zwischen  den 
Füßen  Merkurs,  an  welchen  deutlich  die  Flügel 
erscheinen,  sieht  man  noch  die  ganz  formlosen 
Reste  eines  Tieres.  Die  links  vom  Gotte  ste- 


et  consacraint.  C.  I.  L.  13,  0488  (=  Brani- 
hach  1724).  Auf  der  rechten  Seite  Merkur  mit 
crumena  und  caduceus,  auf  der  linken  "femina 
Staus  dextra  crumenam,  sinistra  rem  incertam 
tenens\  Abbild,  bei  Lo.mey,  Acta  acad.  Theo- 
doro-Pedatinae  1,  1700  tab.  HI  1 (zu  p.  207/8). 
Vgl.  F.  Hang,  Die  rüm.  Denksteine  in  Mann- 
heim (1877)  II.  18  nr.  10. 

IG)  Relief  von  Gandershofen  bei  Nieder- 


hende  Figur  ist  weiblich,  das  dis  auf  die  Füße  lo  bronn  (Gebiet  der  Triboci).  Decker,  Bonn. 
reichende”  Gewand  liegt  eng  an,  ihr  .Mantel  Jahrh.  29/30  p.  175.  "Anscheinend’  weibliche 

läuft,  soweit  erkennbar,  in  einem  großen  Falten-  Figur  neben  dem  jugendlichen  Merkur  (mit 
Wurf  über  die  linke  Schulter,  den  linken  Arm  Petasus,  Börse  und  Bock).  In  der  Gegend  sind 

verhülleiul,  der  untere  Saum  des  Mantels  ist  mehrere  Merkuriussteine  mit  Reliefs  gefunden 

worden,  auch  eine  Widmung  Mer- 
cnrio  et  Maiae,  C.  I.  L.  13,  6025 
(aus  dem  J.  142). 

17)  Bei  der  Tempelcella  von 
Niedaltdorf  (s.  Inschrift  nr.  0)  gef. 
'Relief  des  Merkur  und  der  Ros- 
merta, letztere  bis  auf  kleine  Ge- 
wandreste verloren’.  Krüger,  Korr- 
Blatt  d.  Westd.  Zeitschr.  22  (1903) 
p.  198.  Ebenda  'eine  weibliche  Ge- 
wandstatue,  vermutlich  Rosmerta, 
ohne  Kopf  und  stark  beschädigt’ 
(p.  197).*) 

Von  den  bisherigen  Darstel- 
lungen weicht  ziemlich  erheblich  ab 

18)  das  Relief  von  Wiesbaden 
(jetzt  ini  Bonner  Museum,  Gipsabguß 
in  Wiesbaden),  Abbild.  Fig.  5 nach 
H.  Dehner,  Das  Provinzialmuseum 
in  Bonn  Heft  1 : Die  röm.  Skidp- 
turen  (1905)  Taf.  28,  3.  „Rechts 
sitzt  auf  einem  Lehnstuhl  nach 
links  profiliert  eine  mit  einem  Ar- 
melkleid und  Mantel  bekleidete 
Frau,  welche  in  der  linken  Hand 
Ähren  oder  einen  Zweig  hält.  Ne- 
ben ihrem  Stuhl  ein  kleiner  Eros, 
der  auf  seiner  rechten  Schulter  ein 
Füllhorn  trägt.  Vor  der  Frau  steht 
ein  Jüngling,  nackt  bis  auf  eine 
über  den  Rücken  hängende  Chla- 
mys,  der  aus  einem  mit  beiden 
Händen  gehaltenen  Sack  Geld  in 
eine  Schale  schüttet,  welche  ihm 

noch  sichtbar.  Die  linke  Hand  legt  die  Frau  die  Frau  mit  ihrer  Rechten  hinreicht.  Ein 

vertraulich  auf  die  rechte  Schulter  Merkurs,  .50  Eros,  der  mit  beiden  Händen  einen  großen 

der  rechte  Arm  und  die  rechte  Hand  sind  Caduceus  trägt,  fliegt  von  dem  Jüngling  auf 

sjiurlos  verschwunden.  . . Der  Kopf  der  Frau  ist  die  Frau  zu.“  P\  Hettner,  Katalog  des  Königl. 


D)  Kelief  uus  Wiesbaden 

(nach  Uhnc)\  Das  ProinnzitihiLUScuiii  in  Bonn  1 Taf.  28,  3). 


verloren,  sie  ist  aber  gleichfalls  mit  dem  galli- 
schen Halsreif  geschmückt“.  Zwischen  den 
beiden  Gestalten  unterhalb  des  Geldbeutels 
steht  ein  altarähnlicher  Gegenstand,  in  dem 
tkettner  eine  große  geöffnete  Kiste  erkannt  hat. 
So  im  wesentlichen  die  Beschreibung  von 
Lehner,  Korr.- Blatt  d.  Westd.  Zeitschrift  15 


Bheinischen  Museums  vaterländ.  Altertümer  hei 
der  Universität  Bonn  (1876)  p.  78  nr.  214,  der 
die  früher  übliche  Deutung  auf  Fortuna  unter 
Verweisung  auf  Boherts  Abhandlung  verwirft. 

Fast  alle  diese  Reliefs  sind  von  handwerks- 
mäßiger Mache,  oft  schlecht  oder  wenigstens 
mittelmäßig.  Ganz  gewaltig  sticht  davon  ab 


'1896;  p.  33  ff.  (Abbild,  ebend.  p.  35  und  bei  60  die  Gruppe  der  1905  gefundenen  großen 


Hettner,  Illustrierter  Führer  durch  dasProvinzial- 
museum  in  Trier  p.  27).  Über  den  Bilderschmuck 
der  rechten  Seite  des  Denkmals  vgl.  den  Artikel 
Esus  bei  Pauly-Wissoira,  li.-E.  6,  694 f. 

15)  Votivstein  aus  Obrigheim  a.  Neckar 
(jetzt  in  Mannheim)  mit  Inschrift:  in  h.  d.  d, 
Mercur  io  aedferni  sigmum)  acr.  (=  agrum)  . . . 
L.  Bellonius  Marcus  a Mer{curio)  iussus  fecit 


luppitersäule  von  Mainz,  die,  aus  Neronischer 
Zeit  stammend,  etwas  von  griechischem  Geist 
atmet  (s.  Abbild.  Fig.  6)**).  Sie  ist  ausführ- 

*)  Über  den  Best  einer  angeblichen  Rosmerta- Statue 
aus  dem  Tempelchen  von  Andernach  vgl.  Frendenberg^ 
Bonn.  Jahrh.  2G  p.  156. 

**)  Nach  der  vortrefflichen  Photographie,  die  ich  Herrn 
Prof.  Neeb  in  Mainz  verdanke. 
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lieh  beschrieben  von  Körher,  Mainzer  Zeitschr. 

1,  190C  p.  54  ff.  (mit  Taf.  III,  IV;  vgl.  den 
Fundbericht  ebd.  p.  64 f.),  der  bereits  Korr- 
Blatt  der  Westd.  Zeitschr.  24  (1905)  p.  193 
die  Göttin  zweifelnd  als  Rosmerta  oder  Maia 
deutete,  während  für  v.  DojnaszetvsJci , Archiv 
für  Beligionswissenschaft  9 (1906)  p.  304  das 
gallische  Paar  Mercurius-Rosmerta  feststeht. 
Rechts  steht  Merkur  mit  Flügelhut,  in  der 
Linken  den  Schlangenstab  haltend,  in 
Rechten  den  Geldbeutel,  den  er 
seiner  Gefährtin  hinreicht.  Diese, 
in  anmutiger  Haltung  ihm  zuge- 
wandt, hält  in  der  gesenkten  Rech- 
ten ebenfalls  einen  Caduceus,  in 
der  Linken  einen  I'lügelhut.  Zwi- 
schen beiden  Gestalten  fliegt  oben 
ein  Hahn,  der  Vogel  des  Gottes, 
unten  windet  sich  eine  stark  zer- 
störte Schlange  um  einen  rund- 
lichen, auf  zweistufigem  Untersatze 
ruhenden  Gegenstand.  Ist  die  Deu- 
tung auf  Rosmerta  richtig,  so  ge- 
winnen wir  durch  das  Attribut  der 
Schlange  einen  neuen  Typ.  Auch 
auf  die  Namen  der  Künstler  sei 
hingewiesen : Samus  et  Severus 

Venicari  f(ilii)  sculpseruvt:  also 
der  Vatersname  ist  unzweifelhaft 
keltisch,  wahrscheinlich  auch  der 
Name  Sanms.  Hauptsächlich  wegen 
der  Schlange  hat  sich  gegen  Ro- 
smerta energisch  ausgesjjroehen  E. 

Blaaß,  Jahreshefte  des  Österr.  ar- 
chaeol.  Instituts  10,  1907  p.  87  tf. 

Seine  Umdeutung  aufEmporia  hält 
für  unerwiesen  Josef  Zingerle  ebd. 
p.  338,  der  an  Rosmerta  festhält 
unter  Verweisung  auf  zwei  andere 
angebliche  Rosraertadenkmäler,  den 
Heddernheimer  Sechsgötterstein  (im 
Wiesbadener  Museum),  den  Lehner, 

Westd.  Zeitschr.  17  (1898)  p.  221  f. 
beschreibt,  und  die  im  Coblenzer 
Stadtwalde  gefundenen  Teile  einer 
weiblichen  Statue,  in  der  Bodewig, 

Westd.  Zeitschr.  19  (1900)  p.  29  Ro- 
smerta erkennt.  Die  weibliche  Ge- 
stalt auf  dem  ersten  (Kopf  zerstört ; 

'neben  dem  rechten  Fuß  scheint 
sich  am  Reliefrand  eine  Schlange 
vom  Boden  emporzuringeln’)  deutete 
Lehner  zweifelnd  als  Hygia  oder  Salus,  während 
Zingerle  a.  0.  p.  338  sich  für  Rosmerta  aus- 
spricht, der  im  nächsten  Felde  den  Resten  nach 
(zwei  nackte  Beine,  kein  Attribut  sichtbar) 
wieder  Merkur  *)  folgte,  wie  auf  dem  oben  er- 
wähnten Sieben götterstein  von  Stetten  (nr.  10). 
Bei  dem  Funde  im  Coblenzer  Stadtwalde  (nach 

Vermutung  lag  hier  der  vielumstrittene  60 
Vicus  Amhitarvius)  handelt  es  sich  um  ein 
Heiligtum,  das  nach  den  Fundstücken  (Beutel, 
Schildkröte,  Flügelfuß;  zu  urteilen  dem  Merkur 
gewidmet  war.  Es  sei  daher  sicher,  schließt 
Bodewig,  daß  die  aufgefundenen  Teile  der 
weiblichen  Statue  der  Rosmerta  angehören. 

♦)  Merkursteiue  aus  Heddernheim  G.  /.  L.  13,  7358 
bis  7360. 
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'Die  von  ihrem  Schoße  sich  emporringelnde 
Schlange  ist  als  Attribut  neu  und  weist  wohl 
auf  den  ursprünglichen  Charakter  der  Ro- 
smerta als  Erdgöttin  und- Beförderin  des  Wachs- 
tums hin.’  Die  Gottheiten  waren,  wie  es 
scheint,  in  einem  Sessel  sitzend  dargestellt 
und  zwar  in  etwas  mehr  als  anderthalbfacher 
Lebensgröße.  'Nach  der  Stellung  der  Hand 
saß  die  Göttin  zur  Rechten  und  hielt  das 
Füllhorn,  während  Merkur  mit  der  linken  Hand 


den  Inhalt  des  Beutels  in  ihren  Schoß  schüttete.’ 
(Vgl.  die  Abbild,  des  Bruchstückes  Taf.  VI  2.) 
Die  Möglichkeit  der  Deutung  auf  Rosmerta 
ist  jedenfalls  nicht  wohl  abzustreiten.  Das 
Attribut  der  Schlange  findet  sich  übrigens  noch 
mehrfach  auf  Merkurbildern,  auch  auf  Denk- 
mälern, die  den  Gott  mit  einer  Göttin  kom- 
binieren, z.  B.  auf  der  Sandsteinplatte  des 
Mannheimer  Antiquariums  (Haug,  Die  rdm. 
Denlsteine  in  Blannheim  p.  47  nr.  65,  Fund- 
ort unbekannt),  wo  die  Göttin,  die  mit  der 
rechten  Hand  eine  Schlange  hält,  wohl  als 
Hygieia  gelten  darf.  Denkmäler,  die  das  un- 
römische Symbol  der  Schlange  mit  dem  Widder- 
kopf (Zingerle  a.  0.  p.  338,  29;  Material  bei 
S.  lieinach,  Antiqiiitis  natio>iales,  hronzes  fgu- 


der  10 


6)  Relief  der  luppitersäule  von  Mainz  (nach  Originalphotographie). 
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rees  de  la  Gaule  romaine  p.  l‘J5  tf.,  vgl.  3Ionceanx, 
Her.  Iiistor.  35,  1887  p.  258)  aufweiseu,  gehören 
otfenbar  einem  anderen  Yorstellungskreise  an, 
nnd  es  ist  zum  mindesten  sehr  gewagt,  in  der 
fast  nackten  weiblichen  Gestalt  der  oft  zitier- 
ten Gruppe  von  Montluyon  (Hev.arch.  1880 
p.  16,  jetzt  in  Saint- Germain)  Rosmerta  er- 
kennen zu  wollen  {S.  lieinach , Ei’2)ertoire  de 
la  stutuaire  2,  1897  p.  167 ; vgl.  Flouest , Bev. 
arcli.  3 ser.  4,  1884,  p.  295.  A.  Biese,  Westd. 
Zeitschr.  17,  1898,  p.  3.  33). 

Diese  und  andere  archäologische  Fragen 
lassen  sich,  wde  gesagt,  im  Rahmen  dieses 
Lexikon-Artikels  nicht  erschöpfend  behandeln. 
Sie  erfordern  eine  eingehende  monographische 
Untersuchung,  die  erheblich  mehr  Material 
zusammenbringen  wird  und  auch  zu  Denkmälern 
anderer  Gattung  Stellung  nehmen  muß,  zu 
Terrakottastatuetten,  wie  sie  z.  B.  B.  Mon- 
ceuux,  Bev.  hist.  35  jn  257  andeutet,  zu  der 
Darstellung  auf  einem  Trierer  Becher,  der  aus 
einem  Skelettgrabe  anscheinend  des  2.  Jahr- 
hunderts stammt  {Wesld.  Zeitschr.  25,  1906  p. 
464.  Bonn.  Jahrh.  116  p.  253.  Ziugcrle  a.  0. 
p.  340),  zu  der  Grupi)e  auf  einer  Carnuntiner 
Ton.schüssel,  deren  Beziehung  auf  Merkur  und 
Rosmerta  Zingerle  a.  O.  scharfsinnig  nachzu- 
weisen sucht. 

Bei  der  Mannigfaltigkeit  und  Vieldeutig- 
keit der  keltischen  Götterwelt  muß  man  sich 
natürlich  vor  übereilten  Schlüssen  und  Ver- 
allgemeinerungen hüten.  Die  sichere  Grund- 
lage geben  allein  die  Inschriften  mit  ihrem  bis 
jetzt  leider  spärlichen  Bilderschmuck  ab.  Die 
Hauptperson  des  Kultus  ist  naturgemäß  Mer- 
kur {hunc  ad  quaestus  qKcuniae  ynercaturasque 
habere  vim  maximam  arbitrantur,  Caes.  bell, 
(lall.  6,  17;  vgl.  Comm.  Lucani  1,  445);  seine 
Geno.ssin,  das  weibliche  Gegenstück  zu  dem 
Gotte  des  Handels  und  Gewinnes  idea  ge- 
nannt in  den  Inschriften  3.  20  und  wahrschein- 
lich 5,  während  Merkur  auf  der  Mehrzahl  der 
Inschriften  deus  heißt),  tritt  hinter  ihm  zurück, 
und  es  ist  charakteristisch , daß  Rosmerta 
allein  bis  jetzt  erst  auf  einem  Denkmal  vor- 
kommt (20)^')  und  daß  sie,  falls  die  Deutung 
auf  sie  zutrifFt,  in  den  Inschriften  der  Relief- 
steine 12.  14.  15  überhaupt  nicht  genannt 
wird.  Übermäßig  groß  ist  die  Zahl  der  Votiv- 
inschriften ja  nicht;  aber  sie  lassen  doch  einen 
Kult  erkennen,  der  in  den  gekennzeichneten 
Gegenden,  namentlich  bei  den  Treveri  (In- 
schriften 1 — 6,  Reliefs  14.  17),  Mediomatrici 
(Inschr.  7,  Rel.  1.  2.  7.  13,  vgl.  14),  Leuci 
(Inschr.  8 — 12,  Rel.  3.  4),  Lingones  (Inschr.  13, 
14),  Vangiones  (Inschr.  15 — 17,  Rel.  5),  eine 
gewisse  Rolle  gespielt  haben  muß.  Reste  von 
Tempelanlagen  sind  aufgedeckt  worden  im 
Gebiet  der  Treveri  auf  der  Niederemmeier 
Höhe,  wo  sich  die  Bingen-Trierer  Römerstraße 
ins  Tal  senkte  (vgl.  Inschr.  2—4,  Hettner, 
Steindenlimäler  p.  49)  und  bei  Niedaltdorf  (In- 
schrift 6,  Relief  17),  ferner  in  Andernach  (In- 
schr. 19,  vgl.  Freudenberg,  Das  Kagiellehen  des 

*)  Die  Überlieferung  der  verschollenen  Inschrift  ist 
nicht  ganz  einwandsfrei.  Robert  p.  69  hat  für  nötig  ge- 
halten, auch  hier  (^Mercurio'y  Aug.  deac  R.  herzu- 

fltellen. 
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Mercurius  und  der  Bosmerta  in  Andernach, 
Bonn.  Jahrb.  26  p.  154if.);  dazu  kommt  viel- 
leicht das  Heiligtum  im  Coblenzer  Stadtw'alde. 

Die  Inschrift  von  Wasserbillig  (5)  erwähnt  einen 
Tempel,  der  besonders  reich  {ornamenta,  hospi- 
talia)  ausgestattet  gewesen  zu  sein  scheint, 
u.  a.  mit  den  Bildern  (signa)  der  Gottheiten; 
und  signa  duo  nennt  auch  der  Andernacher 
Stein  (19),  wo  die  Ergänzung  araiii  probabler  j 
ist  als  aedem.  Unter  den  Dedikanten,  von  , 
denen  verhältnismäßig  wenige  keltische  Namen  j 
führen  {Doccius,  Carantus,  Cintusmus  u.  a.), 
sind  bemerkenswert  die  seviri  Augustales  (1), 
der  adiutor  tabularii  (3),  der  tahularius  (5), 
der  decurio  (15)  und  die  vicani  (8  und  18). 
Der  Soldatenstand  ist  gar  nicht  vertreten,  j 
Frauen  nur  in  9 und  19,  Mann  und  Frau  in 
20  (und  vielleicht  14?).  Datiert  ist  ein  ein-  ' 
ziges  Denkmal  (5,  v.  Jahre  232);  für  1.  2.  3.  i 
4.  15.  (vgl.  die  Anmerkung)  17  und  19  ge-  I 
winnen  wir  wegen  der  Formel  in  honorem  do- 
vms  divinae  als  frühestes  Datum  das  Ende  des  j 
zweiten  Jahrhunderts  (dieselbe  Formel  auf  den  [ 
Reliefs  von  Metz  und  Obrigheim,  1 und  15).  | 

Ob  ein  Denkmal  noch  dem  ersten  Jahrhundert  ' 
angehört,  läßt  sich  mit  Sicherheit  nicht  entschei-  | 
den.  Von  den  Reliefs  dürfte  (abgesehen  von  der 
Mainzer  Säule)  das  des  Mediomatrikers  Indus 
(14),  auf  dem  die  Gottheiten  durch  die  torques 
ausdrücklich  als  gallische  gekennzeichnet  sind, 
das  älteste  sein  und  wohl  noch  dem  1.  Jahr- 
hundert angehören  (vgl.  Dehner,  Korr. - Blatt 
d.  Westd.  Zeitschrift  15  p.  49.  Hettner,  Füh- 
rer durch  das  Provinzialmuseum  in  Trier  p.  28). 
Sonst  läßt  sich  aus  den  Inschriften  etwas  Spe- 
zielles für  diesen  Kult  nicht  erschließen;  die 
Formeln  ex  iussu,  ex  voto,  j>ro  se  liberisque  suis, 
])ro  Salute  filii  kehren  allenthalben  wieder.  j 
Eine  über  jeden  Zweifel  erhabene  Deutung  , 
des  Namens  Rosmerta  ist  leider  noch  nicht  ■ 
gefunden  (vgl.  u.  a.  Bobert  p.  87 ; Holder, 
Altceltischer  Sprachschatz  2,  1229).  Aber  es  J 
handelt  sich  um  ein  unzweifelhaft  keltisches  I 
Wort,  und  der  Versuch  einer  germanischen 
Etymologie  (K.  Christ,  Bonn.  Jahrb.  75  p.  381f.  | 
84  p.  246  ff.)  ist  unter  allen  Umständen  abzu- 
weisen (vgi.  Bonn.  Jahrb.  83  p.  48 f.).  Es  ist 
nicht  aus  ros-\-merta,  sondern  aus  ro-\-smerta 
zusammengesetzt,  was  andere  keltische  Namen 
sicher  stellen  (vgl.  das  britische  Volk  der 
Kgigrai  bei  Ptol.  2,  3,  8,  die  Personennamen 
Smertullus , Smertulitanus , die  Göttin  Canti- 1 
smerta,  aber  auch  Smerius,  Adsmerius  u.  a.)*). 

Bo-  gilt  als  eine  den  keltischen  Sprachen  eigen-  ^ 
tümliche  Verstärkungspartikel  (ZeMyS,  Gramma- 
tica  Celt.-  p.  860,  Glück,  Keltische  Namen  bei. 
Caesar  p.  67.  85).  Ist  die  Deutung  der  Wurzel 
smert-  = glänzend,  brillant’  richtig,  so  würde, 
sich  eine  Bedeutung  ergeben,  die  zu  einer  Göttin  j 
des  Gewinnes  und  Reichtums  einigermaßen  paßt.' 
Andere  deuten  sie  als  'dea  provida’;  d’Arbois 
de  Jubainville,  Bev.  celtique  2 p.  1231'.,  als  'lai 

*)  Vielleicht  ißt  es  nicht  reiner  Zufall,  daß  der  Karnfj 
auf  den  Dischriften  1.  9.  17  Ro\\smert-  abgeteilt  ist' 
Gegenüber  stehen  allerdings  die  Trennungen  Ros\\mert 
(5.  13)  Jind  Rosm\\ert~  (2.  16).  Die  Dativform  Rosmert^ 
fünfmal  (1.  9.  13.  16.  18),  die  Abkürzung  Rosmer,  in  6.  15j 
Rosmert.  in  8.  10.  • 
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biea  aimee’.  Fnr  die  Annahme,  daß  sie  ur- 
sprünglich Göttin  der  Erde  und  des  Wachs- 
tums sei  und  sich  erst  mit  der  Zeit  zu  einer 
Beschützerin  des  Handels  entwickelt  habe, 
fehlen  sichere  Unterlagen.  [M.  Ihm.] 

Rotona  (?),  angeblicher  Beiname  der  Diana 
auf  der  verdächtigen  Inschrift  C.  I.  L.  14, 
3028  (Rotavella  bei  Palomharaj:  Dianai  Bo- 
■tonai  C.  Claudius  C.  f.  Ser.  n.  Lern.  Von 
Holder,  Altcelt.  SprachseJiats  2 p.  1233,  als 
keltisch  registriert.  [M.  Ihm.] 

Rsup,  syrischer  hez.  ägyijtischer  Gott,  mit 
welchem  später  Antaios  (s.  d.  und  vgl.  die  aus 
Hem  Tempel  des  Antaios  in  Antaiupolis  stam- 
mende Inschrift:  jhnodcp  v.al  toig  avvvdoig 

&soig,  C.  I.  G.  3,  4712.  Letromte,  Becherches 
2JOur  senrir  ä l lmtoire  de  VEgypte.  Oeurres 
choisies  SC\  1,  II,  400.  Stradi,  Die  Dynastie 
■der  Ptolemäer  p.  248  nr.  81.  Dittenherger,  Ori- 
entis  Graeci  Inscr.  Sei.  1,  189  nr.  100  und  not.  3) 
identifiziert  wurde,  Golenischeff,  Uber  die  Dar- 
stellungen des  Gottes  Antaeos  in  Antaeopolis  in 
Zeitsdir.  f.  dgypt.  Sprache  und  Altert umsh . 20 
(1882),  135  If.  Taf.  3.  4.  Werniche  bei  Pauly- 
Wissoica  1,  2340,  62  tf.  Pietsdmavn  ebenda 
1,  2343  (s.  V.  Antaiupolis).  Gruppe,  Gr.  Alyth. 
483,  2.  Walt.  Otto,  Priester  und  Tempel  im 
hellenistischen  ^gyp)ten  1,  9.  In  den  ägyiiti- 
schen  Texten  wird  Rsup  bezeichnet  als  ' der 
große  Gott,  der  Herr  der  Ewigkeit,  der  Fürst 
der  Immerwährendheit,  der  Herr  der  doppelten 
Stärke  unter  der  Gesellschaft  der  Götter,  der 
große  Gott,  Herr  des  Himmels,  Herrscher  unter 
den  Göttern’,  E.  A.  Wallis  Badge,  The  gods 
of  the  Egyptians  2,  282.  Eine  von  Budge 
a.  a.  0.  publizierte  Stele  des  britischen  Muse- 
ums zeigt  den  syrischen  Rsup  als  Krieger  mit 
Schild  und  Speer  (vgl.  Lanzone,  Dizionario 
483)  in  der  L.,  mit  der  Keule  in  der  R.,  auf 
■dem  Haupte  trägt  er  über  einem  Turban,  aus 
■dem  ein  Gazellenkopf  hervorragt,  eine  weiße 
Krone.  Das  Antilopensymbol  soll  nach  Budge 
a.  a.  0.  283  seine  Herrschaft  über  die  Wüste 
bezeichnen,  und  sein  Name  Rsup  selbst  soll 
den  Gott  des  brennenden  und  zerstörenden  Feuers 
und  des  Blitzes  bedeuten.  Auf  den  zwei  von 
Golenischeff  a.  a.  0.  (vgl.  F.  Bobiou,  La  reli- 
gion  de  Vancienne  Egypte  et  les  influences  dran- 
geres  28)  publizierten  aus  Gau  el  Kebir 
stammenden  gemalten  Bildern  erscheint  der 
Gott  mit  dem  Federschmucke  der  Libyer  auf 
dem  Haupte,  in  der  Linken  eine  Lanze  und 
eine  erlegte  Antilope  tragend,  in  der  Rechten 
eine  Streitaxt,  bekleidet  mit  dem  Wattepanzer. 
Auch  auf  einer  weiteren  Darstellung,  einem 
Kalksteinrelief  aus  Luxor  will  Golenischeff, 
Eine  neue  Darstellung  des  Antaeus  in  Zeitschr. 
für  ägypt.  Sprache  32  ('1894j,  1 f.  Taf.  1 den 
Antaios  erkennen,  während  Virey,  Notice  des 
2>rincipaux  monuments  exposes  au  nmsee  de 
Gizeh  ("1892)  p.  98  in  dem  dargestellten  Gott 
den  Sarapis  sieht.  Der  Gott  trägt  hier  nicht 
den  Federschmuck,  wie  auf  den  Bildern  von 
Gau  el  Kebir,  sondern  Strahlenkrone  und  Lor- 
beerkranz; auf  dem  Speer  ist  das  Symbol  des 
Blitzes  angebracht,  und  neben  dem  Gott  er- 
scheint ein  Adler.  Auch  die  Rüstung  weist 
gegenüber  den  Darstellungen  auf  den  Bildern 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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einige  Abweichungen  auf,  besonders  darin,  daß 
der  Gott  auf  dem  Relief  Beinschienen  trägt. 
Es  ist  aber  überhaupt  fraglich,  ob  wirklich 
hinter  Antaios  sich  Rsup  birgt;  vgl.  Adolf 
Erman,  Die  ägyptische  Beligion  223.  So  wollen 
Dämichen,  Gesch.  d.  alt.  Ägypitens  163  f.  und 
J.  de  Bouge,  Alonnaies  des  nomes  de  l'Egypte 
18  ff.  in  Antaios  den  Horos,  Brugsch , Die 
Ägyptologie  144  und  Lefebure,  Le  rnythe  osirien 
1,  117  in  ihm  den  Set  erkennen.  [Höfer,] 

Riihacascus,  keltischer  oder  ligurischer  Gott 
(das  Suffix  -a.sco  gilt  als  ligurisch)  auf  einer 
Inschrift  aus  Demonte  (See-AIpem.  S.  Robeo. 

[M.  Ihm.] 

Riidiaiius,  Beiname  des  keltischen  Mars  auf 
einigen  Inschriften  der  Narbonensis,  von  de- 
nen die  ansehnlichste  0.  1.  L.  12,  1566  (= 
Dessau,  Inscr.  sei.  4582a,  aus  Saint -Etienne 
bei  Die,  Hitteris  malis’)  lautet:  deo  Marti 
Aug(usto)  Budiano  curatores  curaverunt  (vgl. 
Allnier,  Bev.  epigr.  2,  p.  318).  Entsprechend 
12,  2204  (Saint -Clenis,  dep.  Drome,  arr.  Va- 
lence)  Marti  Aug.  Budiano  ('sur  les  faces  les 
Instruments  victimaires’).  Dazu  kommen  zwei 
Steine  aus  St. -Michel  de  Valbonne:  12,  381 
deo  Budianfoy  Votum  lifbens}  solvi  L.  Lu- 
<fcreytius  L.  lib.  { Basiyieus  (mit  Reliefschmuck, 
Abbild,  bei  Esperandieu , Becueil  general  des 
bas-reliefs  de  la  Gaule  romaine  1,  1907,  p.  36 
nr.  32 : Taurier  avec  deux  oiseaux  perches 

dans  ses  branches;  patere  sur  la  face  laterale 
gauche’),  und  noch  fragmentarischer  12,  382, 
während  die  Deutung  der  Inschrift  von  Ca- 
basse 12,  341  M(arti)  B(udiano)  unsicher  bleibt 
(vgl.  add.  p.  810).  Die  französischen  Gelehrten 
bringen  den  Namen  mit  der  ^Royans’  genann- 
ten Gegend  {ptagus  Boyanensis)  zusammen.  Man 
vergleicht  auch  den  keltischen  Personennamen 
Boudius  und  den  Ortsnamen  Boudium  (auf  dem 
Meilenstein  von  Tongern  C.  I.  L.  13,  9158  = 
Dessau,  Inscr.  sei.  5839).  Vgl.  Allmer,  Bevue 
epigr.  V p.  25  nr.  1541;  Holder,  Altceltischer 
Sprachschatz  2 p.  1239.  [M.  Ihm.] 

Rudiobus,  keltische  Gottheit,  bisher  nur  durch 
eine  Inschrift  bekannt.  Unter  den  im  J.  1861 
in  Neuvy-en-Sullias  gefundenen  Bronzen,  die 
Götter,  Menschen  und  verschiedene  Tiere  dar- 
stellen und  einem  Tempelscha,tze  anzugehören 
scheinen  (jetzt  im  Museum  von  Orleans,  vgl. 
Mantellier,  Alemoire  sur  les  bronzes  antigues 
de  Neuvy-en-Sullias , Paris  1865.  S.  Beinach, 
Antiguites  nationales,  bronzes  figures  p.  241  ff.), 
ist  das  bemerkenswerteste  Stück  ein  0,65  m 
hohes  Pferd  (Abbildung  bei  Beinach  a.  0.  p. 
251).  Auf  dem  mit  vier  Ringen  versehenen 
Sockel  steht  die  Votivinschrift  [G.  I.  L.  13, 
3071  = Dessau,  Inscr.  sei.  4684;  vgl.  Allmer, 
Bevue  epigr.  b p.  43  nr.  1553):  Aug(usto)  Bu- 
diobo  sacrum.  Cur.  (curia?)  Cassiciate  d(e) 
s(ua)  p(ecunia)  d(edit).  Ser.  Esimagius  Sacro- 
vir  (statt  des  letzten  R ist  irrtümlich  ein  B 
eingraviert)  Seriomaglius  (oder  Ser.  lomaglius?) 
Severus  f(aciendum)  c(uraverunt) . Der  Name 
des  Gottes,  der  ein  topischer  sein  kann,  ist 
noch  nicht  erklärt.  Vgl.  S.  Beinach,  Les  sur- 
vivanccs  du  Totemisme  chez  les  anciens  Geltes, 
Bevue  celtique  21  (1900),  wo  er  sich  p.  294 
folgendermaßen  äußert:  ’Ce  socle  est  pourvu 
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ä'anneuux  oii  pouraient  s'inserer  des  hrancards, 
qtii  pennettaieid  saus  doute  de  porter  la  Statue 
da  clieval  dans  des  processiuns  relujieuses.  11 
est  difficile  de  n’en  conclure  que  le  chevat 
a ete  l'objet  d’iin  culte  ett  (taute  et  (pue  liu- 
diohus  desiyne  an  dieu-etnton.  Nous  verrorts 
(que  les  autres  auiniau.c  repa'esentes  dans  la 
truuraille  de  Xeuvy  (Hirsch  und  Eber)  doivent 
etre  consideres  eyalement  eomme  des  animaux 
sacres'.  [M.  Ihm.] 

Itiiiilia.  Beiname  der  Bellona  (s.  Bellona 
Rutilia).  Neben  der  dort  gegebenen  Ableitung 
von  rufus  'blutigrot’  kann  auch  an  eine  Be- 
nennung nach  dem  Erbauer  des  Heiligtumes 
(vgl.  Fortuna  Flavia,  C.  /.  L.  <5,  lb7)  gedacht 
werden,  l>ei  Paidy-Wissowa  s.  v.  Belloua 

Bd.  3,  ‘25<i,  40  tf.  [llüfer.J 

lluniaiieliae  (llomanehae),  topischer  Beiname 
der  rheinischen  Matronen.  Inschriften:  aus 
Bonn;  C.I.Ij.  13,  80-*7  28  i=  Matronenkaltus,  i 
llonn.  Jahrh.  83,  nr.  208)  Matron{Jsy  Bu- 
manelnXsy  (der  Rest 'unsicher) ; ans  Üllekoveu 
bei  Waldorf  am  Vorgebirge  (vgl.  Lelnier,  Bonn. 
.I(dirb.  107  p.  230ff):  (\  1.  L.  13,  8149  ilia- 
troH<^isy  /tumuneliis  B.  Capitonius  Valens  ex 
iinpierio)  iqjS(arum)  l(ibensj  nuerito).  8148  31a- 
tronis  Bu(^m( anehisty  (i')  (8147  ist  ganz  ver- 
wittert'; aus  Lommersum  bei  Euskirchen;  C. 

J.  L.  13,  7973  (=  3Iatroncnlcultus  nr.  221) 
Matronis  Bavianehi^t  C.  Puhnilenus  v.  s.  I.  in. 

• nur  hier  die  Fonn  Born- , die  Inschrift  ist 
verschollen);  aus  Bürgel  (Kreis  Solingen):  C. 

1.  L.  13,  8.031  (=  Matronenkultus  nr.  318;  vgl. 
Könen,  Bonn.  Jidirh.  89  p.  217)  Matronis  Bu- 
manehis  (RVMISEHIS  Zanyeineisters  Abschrift) 
item  AviaUinehis  (’.  lut.  <)  F)>Ra//s  d.  d.;  aus 
.lülich;  C.  /.  1j.  13,  7869  (=  Matronenkultus 
nr.  .313,  Dessau,  Inscr.  sei.  nr.  4806)  3Icdronis 
Bumanehabus  saer{um)  J>.  Vitellius  Consors  ex 
pilo  (so  Zanyeweister)  lcy(ionis)  VI  vi.ctr{ieis), 
etwa  aus  der  Zeit  Trajans.  Einige  dieser  Al- 
täre haben  auf  den  Seitenflächen  Ornamente 
in  Flachrelief.  Die  Lokalisierung  des  Beinamens 
ist  bisher  nicht  gelungen,  ganz  unwahrschein- 
lich die  Deutung  als  'römische’  Matronen  (vgl. 
Bonn.  Jahrh.  83  p.  24).  [M.  Ihm.] 

Kiiiiiiiia  s.  Indigitanienta  Bd.  2 Sp.  219  f., 
luno  Bd.  2 Sp.  585. 

Huiniiius  s.  luppiter  Bd.  2 Sp.  658ff. 

Hiiinoii  ('??)  s.  Indigitamenta  Bd.  2 Sp. 
184,  58. 

Knuciiia  s.  Indigitamenta  Bd.  2 Sp.  220. 

IHiiicus,  latinisierte  Form  des  Giganten- 
namens Rhoikos  (Rhoitos,  Max.  Mayer,  Giy. 

H.  Titanen  200);  s.  Rhoikos  nr.  4.  Nach  0. 
Keller,  Latein.  Votksety moloyie  30  ist  der  Name 
gebildet  im  Anschluß  an  das  Verbum  'runcare 
= ausjäten’;  vgl.  die  Göttin  Runcina  Bd.  2 
Sj).  220,  32  tf.  Nach  K.  Kröhde,  Bezzenbergers 
ßeiträye  14  IISSO),  96  ist  Runcus  aus  griechi- 
schem ’PuyxOi  entstanden.  [Höfer.] 

Riiuesocesius  (?),  Gottheit  auf  der  bei  Ebora 
in  Lusitanien  gefundenen  Inschrift:  Sanct(o) 
Buneso  Cesio  sacru(m)  G.  Lict^in.y  Quint^ctyi- 
nu^sy  Bals(ensis),  so  gelesen  von  dem  ersten 
Herausgeber  im  Bulletin  des  antiquaires  de 
Krance  1899  jj.  270  (daraus  Hübner,  Ephem. 
cjiigr.  9 p.  16  nr.  12).  [M.  Ihm.] 


Rusiua  s.  Indigitamenta  Bd.  2 Sp.  220. 

Kusor  s.  Indigitamenta  Bd.  2 Sp.  220t. 

Ilutapis  (rutapis)  ist  die  etruskische  Wieder- 
gabe des  griech.  'PoSwntg  (Deecke  in  Bezzen- 
beryers  Beitr.  2,  164  nr.  19).  Der  Name  findet 
sich  belegt  auf  dem  Bronzespiegel,  der  von 
Garrucci  in  den  Ami.  delV  Inst.  1861,  169  und 
von  Fabretti,  C.  I.  G.  ,ni-.  2513  veröffentlicht 
ist.  Die  Darstellung  enthält  drei  Personen, 
den  faun,  die  sleparis  und  eben  unsere  rutapis.  i 
Ihre  Beschreibung  habe  ich  s.  v.  (paun  gegeben,  i 
wo  ich  auch  auf  Ganmrrinis  Deutung  des  faun 
auf  den  Phaon  (s.  d.)  der  Sappho  und  der  rutapis 
auf  die  Rhodopis,  die  Geliebte  von  Sapphos-  | 
Bruder  Carassus  hingewiesen  habe.  Was  die  j 
Form  rutapis  anlangt,  so  entsteht  nach  etrus-  i 
kischen  Lautgesetzen  aus  BoSanig  zunächst  j 
rütpis,  alsdann  schiebt  sich  in  die  mittlere  Kon-  i 
sonantengruppe  ein  Hilfsvokal,  der  hier,  wie 
öfter,  als  a fixiert  wird,  und  so  entsteht  dann  ein  I 
rutapis.  Griech.  co  geht  natürlich  nicht  direkt  | 
in  etr.  a über.  Vgl.  Rhodopis.  [C.  Pauli.]  i 

llutuli  ('  Povrovloi,  in  Exc.  Strab.  5,  24 'Pov-  | 
Tovloi,  bei  Aelian.  nat.  anim.  11,  16 'Povrovloi, 
bei  Dionys.  Halte.  'Poroloi)  eine  kleine  Völker- 
schaft des  ältesten  Italiens  im  späteren  Latium 
mit  der  Hauptstadt  Ardea.  Zur  Zeit  der  Lan- 
dung des  Aeneas  in  Italien  lagen  sie  mit  dem 
Könige  Latinus  in  Fehde  (s.  u.  Aineias).  Ihr 
König  hieß  Turnus.  Latinus  und  Aineias 
schließen  ein  Bündnis,  die  Rutuler  werden  be- 
siegt. Dasselbe  geschieht  bei  ihrem  zweiten 
Angriffe  und  auch,  als  sie  später  zum  dritten- 
male  im  Bunde  mit  Mezeutius,  dem  Könige 
von  Caere,  anrücken  (Liv.  1,  3.  57.  Dion.  1, 

57.  59.  64.  Strabo  5,  228  tf.  Plin.  11.  N.  3,  5,  9. 

14,  12,  14.  Vgl.  Cie.  de  rep.  2,  3,  5.  Schweyler, 
Böm.  Gesell.  1,  286  f.).  Der  Kampf,  welcher 
sich  der  Sage  nach  (Dion.  1,  59)  bei  der  Grün- 
dung von  Lavinium  zwischen  Adler,  Wolf  und 
Fuchs  entspiunt,  in  welchem  letzterer  das  von 
jenen  genährte  Feuer  auslöschen  will,  deutet 
hin  auf  die  Kämpfe  des  Latinerbundes  mit  den 
Rutulern,  d.  i.  den  Rötlichen  (rutilus  = rufus), 
deren  Wahrzeichen  der  Fuchs  ist,  und  welche 
gewiß  das  Aufblühen  Laviniums  auf  alle  Weise 
zu  hindern  suchten  {Preller,  B.  3Iyth.  2®,  327. 
Schweyler  1 S.  283  ff. , 332  ff.)  Die  Rutuler 
werden  in  der  ältesten  röm.  Geschichte  noch 
öfters  erwähnt.  Liv.  1,  57  erzählt  die  Belage- 
rung der  Riitulerstadt  Ardea  durch  Tarquinius 
Superbus,  nach  Dion.  5,  1 wird  im  1.  Jahre 
der  Republik  ein  Vertrag  zwischen  Rom  und 
Ardea  geschlossen  und  im  Jahre  312/441  eine 
Kolonie  nach  Ardea  geschickt.  Nach  der  Unter- 
werfung Ardeas  soll  ein  Teil  der  daselbst  woh- 
nenden Rutuler  nach  Spanien  ausgewandert 
sein  und  dort  entweder  in  Verbindung  mit 
Einwohnern  von  Zakynthos  {Liv.  21,  7),  oder 
allein  unter  Führung  des  Sicoris  {Sil.  Ital.  Pun. 

1,  584  tf.  665  tf.)  die  Stadt  Sagunt  gegründet 
haben.  Wahrscheinlich  zeigt  uns  dies  an,  daß 
die  Rutuler  schon  in  früher  Zeit  mit  jenen  I 
Gegenden  Handelsverkehr  hatten  {Preller  S.  331).  I 

[Lorentz.]  I 

Saarnaios  (Aaaprafog).  Eine  Inschrift  aus  dem  { 
Gebiete  von  Byblos  ist  geweiht  Ail  ovqcevito 
vipißzcp  KcaxQvalif)  ^mquoco,  Benan,  Mission,  de 
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Phenicie  234  (=  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res 
Roman,  pertinentes  3,  1060  p.  406)  und  Schürer, 
Sitzimgsherichte  d.  Königl.  Preuß.  Alad.  d.  TFiSS. 
1897,  210,  die  in  ^aagvcdog  ein  lokales  Epi- 
theton des  Zevg  v'ipiarog  — Adonis  (v^l.  v.  Baii- 
dissin,  Studien  zur  semit.  Religionsgesch.  1,  36 
Anm.  1.  216.  299)  sehen.  [Höfer.] 

Saazios  {Zad^iog-,  auf  dem  Stein  steht  irr- 
tümlich Zaagiog)  — Sabazios  (s.  d,),  Inschrift  von 
Blaudos,  Conze,  Reisen  axif  d.  Inseln  des  Thrak. 
Meeres  98  f.  Taf.  17,  7.  Kretschmer,  Einleit,  in 
d.  Gesch.  der  griech.  Sprache  195.  üsener,  Götter- 
namen  44.  Fick,  Vorgriech.  Ortsnamen  65. 
W. Schulze,  Zeitschr.f.  vergleich.  Sprachforschung 
33  (1895),  381,  2 (vgl.  3a6).  [Höfer.] 

Sabadios  s.  Sabazios. 

Sabakchos  (Zäßanxog),  einer  der  vier  Silene 
auf  der  Trinkschale  des  Brygos  (abgeb.  Monum. 
dell.  Inst.  9,  46.  Wiener  Yorlegehl.  8,  6),  die 
sich  an  Hera  zu  vergreifen  versuchen,  Urlichs, 
Der  Vasenmaler  Brygos  5.  W.  Schulze,  Gott. 
Gel.  Anz.  1896,  255.  Klein,  Griech,  Versen 
mit  Meistersignat.  183^  nr.  8.  Dagegen  lesen 
Heydemann,  Satyr-  u.  Bakchennamen  15  H (nach 
Mitteilung  von  Murray)  und  Cecil  Smith,  Cat. 
of  the  greek  vases  in  the  Brit.  Mus.  3 (1896), 
65  p.  88  statt  Zdßaxxog:  Bdßaxxog.  Für  die 
Lesart  Zdcßcr^x^g  könnte  die  Bedeutung  von 
aaßaxög  = ^ Aiovvaiccuög’  (Suid.)  oder  = ''mollis, 
pathicus’  {Lobeck,  Aglaoph.  1015,  14)  sprechen. 
Vgl.  Buresch,  Aus  Lydien  62  f.  [Höfer.] 
Sabaktes  {Saßdxrrig),  Name  eines  schädlichen 
Kobolds,  der  Öfen  und  Töpfe  zerschlägt.  (Hcjm.), 
Kdyivog  13,  nach  Bergk,  Griech,  Literatur  gesch,  1 , 
856,  148  aus  Zafduryg  entstanden;  vgl.  Hesych, 
caßd^ag'  ÖLaaxsvdßoig  {diaoxsSdaug),  Siaßalsv- 
ßag.  Phot.:  ßaßd^ar  Siaßalsvßai.  iJber  die 
Darstellung  und  Aufstellung  der  Bilder  solcher 
Kobolde  als  Apotropaia  (ngb  xätv  xayivcov  roTg 
Xcclxsvßiv  fd'og  gv  yslold  xiva  Kaxagräv  g ini- 
nldzrsiv  inl  cpQovov  ccitotgonfi,  Pollux  7,  108. 
Bcißv.dviov  dvO'Qanoiiölg  xuxaßxsvaßya  ttqo  xcbv 
iqyaßxriQLßyv  xov  yij  ßccßxcdvsß&ac  xi]v  aVxüv 
iQyaßiav,  Bekker,  Anecd.  1,  30)  s.  Lobeck, 
Aglaopham,  971.  E.  Pernice,  Festschrift  für 

0.  Benndorf  75  ft'.  [Höfer.  | 

Sabandios  = Salrazios  (s.  d.) 

Sabaob  (Zaßachß),  Engel,  angerufen  xäv 
iaydxav  xcöv  coxav,  F.  Pradel,  Griech,  Gebete  20, 
10.  57.  55,  1 = Religionsgesch,,  Versuche  u.  Vor- 
arbeiten 3,  Hl,  272,  10.  299.  307,  1.  [Höfer.] 
Sabaoth  (Zaßocmd-,  daneben,  aber  schlechter 
bezeugt  Zaßßacö'd';  vgl.  Emil  Schürer,  Gesch, 
d.  jüdischen  Volkes  nn  Zeitalter  Jesu  Christi 
3®,  29  Anm.  73).  Zaßaw9,  urspriinglich  kein 
Eigenname,  ist  die  griechische  Umschreibung 
von  dem  Plural  des  Namens  = 

■■Heer’,  die  volle  Bezeichnung  lautet  ursprüng- 
lich Jahve  Elohe  Zebaoth  oder  häufiger  nur 
Jahve  Zebaoth,  in  der  Übersetzung  der  Sep- 
tuaginta xvQiog  Zaßcccod'  (s.  die  Stellen  bei 
Hatch  und  Redpath,  A concordance  to  the 
Septuagint  2,  1256  s.  v.  ßaßccmd')  und  bezeich- 
net Jehova  als  den  '’Herm  der  Heerscharen’, 
ursprünglich  als  den  Herrn  und  Führer  der 
Heerscharen  Israels,  dann  aber  auch  als  den 
Herrn  der  himmlischen  Heerscharen,  zunächst 
wohl  iler  Engel,  sp'äter  aber  vor  allem  den 
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Herrn  der  Sterne,  Riehm,  Handirörterlmch  des 
biblischen  Altertums  2,  1790  (s.  v.  Zebaoth). 
Wetzer  und  Welte,  Kirchenle.vikon  9,  24  (s.  v. 
Namen  Gottes).  10,  1433  (s.  v.  Sabaoth). 
Kautzsch  bei  Herzog  u.  Plitt,  Realencyclopädie 
für  jirotestant.  Theologie^  17,  423  If.  und  bei 

H.  Guthe,  Kurzes  Bibehrörterbuch,  739  f.  Bor- 
diert, in  Theologische  Studien  und  Kritiken 
1896,  619  ff.  Die  Vulgata  übersetzt  die  Gottes- 
bezeichnung mit  'Dominus  deus  exercituum’ 
{Jerem,  5,  14)  oder  mit  'Dominus  virtutum’ 
{Psrdm,  23,  10);  vgl.  Hieronymus,  Epist.  25  ad 
Marcellam  de  decem  nominibus  dei  {Migne) 
Ser.  Lat.  22  p.  429  = Lagarde,  Onomastica, 
sacra  36,  20  p.  07.  72,  17  p.  106.  75,  1 p.  109): 
Quartum  (nomen  dei)  Sabaoth,  quod  Septua- 
ginta, '^virtutum  . . . exercituum’’  transtulerunt. 
Vgl.  ferner  Hieronymus  bei  Lagarde  a.  a.  0. 
50,  26  f p.  81 : Sabaoth  exercituum  sive  vir- 
tutum vel  militiarum.  Symeon  bei  Lagarde 
a.  a.  0.  160,  16f.  p.  191:  Sabaoth,  dominus  vir- 
tutum, dominus  militiae,  dominus  omnia  tenens. 
Glossae  colbertinae  bei  Lagarde  204,  37  p.  227 : 
Zaßaöii)'  dvvafug.  Onomast.  Vatic.  bei  Lagarde 
184,  48  p.  211.  185,  80  p.  212.  198,  50  p.  222: 
ZctßacoQ'  xcbv  öWdyscor.  Celsus  bei  Origenes 
contra  Cels.  5,  45:  ysxalaußdvovxsg  x6  övoua 
(Zaßad)&)  fig  xb  ’v.vQiog  xcbv  bvvdiucov’  ?)  ^xv- 
Qiog  ßxQccxicbv’  Iq  ’navxoxQdxioQ’  — über  Jahve 
»Sabaoth  = xvQiog  TtccvxoxgdxaQ  s.  Schürer, 
Sitzungsber.  d,  Berl.  Akad.  d.  lUis.s.  1897,  205. 
217f.  — {ÖKxcpbQßig  ydg  avxb  i^td'f^avxo  oi  eg- 
firjvsvovxeg  avxb).  Bei  Joh,  Lydus  de  mens.  4, 
53  p.  111,  3 ff.  Wünsch  (vgl.  fr.  3 p.  183,  18) 
wird  Zccßcaoi)'  erklärt  durch  ö vn'eg  xovg  ’tTtxu 
nölovg,  xovxißXLv  b drjuiovQydg;  vgl.  Cumont, 
Archiv  f.  Religionswiss.  9 (1906),  334.  Merk- 
würdig, aber  sicher  auf  einem  Irrtum  beruhend, 
ist  die  Angabe  des  Jrenaeus,  contra  hacres.  2, 
35,  3 {Migne,  S.  Grnec.  7,  839) : Sabaoth,  fcum} 
per  CO  quidem  Graecam  in  syllaba  novissima 
scribitur,  ' Voluntarium’  significai,  per  o autem 
Graecam,  utputa  Sabaoth,  'primum  caelum’ 
manifestat.  Die  Schreibart  Zaßaod'  findet  sich 
auf  einer  Defixionstafel  aus  Hadrumetum, 
Wünsch,  Defix.  tob.  Praef.  XXVI,  14  = Audollent, 
Defix.  tab.  270,  14  p.  370.  Wie  bei  Hierony- 
mus, und  den  weiteren  schon  angeführten  Stellen, 
so  begegnet  Sabaoth  als  Eigenname  bei  luni- 
lius.  De  partibus  div.  legis  1,  13  {Migne,  Ser. 
Lat.  68  p.  21).  Origenes,  Exhortat.  ad  martyr. 
46  {Migne,  S.  Graec.  11  p.  628).  Celsus  bei 
Origenes  contra  Cels.  1,  24.  5,  41.  45.  Orac. 
Sibtjll.  1,  304.  316.  2,  239.  12,  132.  Euagrios 
bei  Lagarde  a.  a.  0.  206,  70  p.  229  (vgl. 
Glossae  colbertinae  ebenda  205,  59  p.  228. 

Nach  der  Lehre  der  gnostischen  Sekte  der 
Ophiten  ist  der  b'vvdßxrjg  ZccßoubQ'  einer  der 
sieben  dgxovxsg,  durch  deren  Tore  die  Seele 
sich  in  das  Pieroma  {Peters  bei  Wetzer  und 
Welte,  Kirchenlexikon  9,  927)  erhebt,  Orig, 
contra  Cels.  6,  31,  32.  Irenaeus,  contra  haeres. 

I,  30,  5.  Epiphan.  contra  haeres.  26,  10.  40, 

2.  Gruppe,  Gr.  Myth,  1600,  1.  v.  Baudissin, 
Studien  zur  semit.  Religionsgesch,  1,  185.  A. 
Dieterich,  Abraxas  45  f.  Fr.  Pradel,  Griechische 
Gebete  47  (=  Religionsgesch.  Versuche  u.  Vor- 
arbeiten 3,  299).  Anz,  Zur  Frage  nach  dem 
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Ursprung  des  Gnostizisinus  (=  Texte  u.  Unter- 
suchungen. zur  U-esch.  d.  ultchristlkhot  Liter(dur 
15)  S.  litt'.  Wegen  der  Namensähalielikeit 
ist  IJußaöiih  zuweilen  mit  l'/xßd^iog  (s.  d.)  zu- 
sammeugeflossen , eine  Misclibildung,  bei  der 
jüdischer  Einfluß  zugunsten  von  JSaßaöi&  sicdi 
gern  betätigte;  vgl.  Bertholet,  Die  Stei- 

fung der  Israeliten  und  der  Juden  zu  den 
Fremden  •228.  i'.  Wendland,  Die  hellenistisch- 
röm.  Kultur  in  ihren  Beziehungen  zu  Juden- 
tum u.  Christentum  107.  1S4.  Fr.  Cumant, 
Ihlpsistos,  Su2)pl.  u hi  l'instr.  publ.  en 

Bel(ii([ue  1897.  Schürer,  ’llieol.  JJt.  Zeitung  22 
(1897).  505  ff.  Gruppe,  Bursians  Jahresher.  102 
(1899),  101.  Fisele  unten  Sp.  260. 

Eine  große  Kolle  spielt  Sabaoth  in  der 
Mao-ie,  in  Zauberformeln,  auf  den  zu  Amu- 
ietten  und  sonstigen  Zaul^ermitteln  verwendeten 
soiJ-enannten  Abraxasgemmen.  Eine  zahlreiche 
Zu”sammenstellung  der  letzteren,  auf  denen 
mit  ’lacb,  ’Adcovai,  Aßgaad'^,  (AßQÜiocg} 
und  anderen  Namen,  unter  denen  besonders 
noch  Jauvavavoiog  = Jagvagtvsvg  (a.  a,  0. 
192  nr.  23)  hervorzuheben  ist,  erscheint,  findet 
sich  bei  Baudissin  a.  a.  O.  1,  189 ff.;  vgl.  ferner 
Uenonnant,  Gaz.  arch.  3 (1877),  214  {—  Cha- 
bouillet  nr.  2239  p.  305).  Schlamberger,  Bev. 
des  etudes  grecgues  5 (1892),  82.  91.  Als  Gott, 
der  den  Menschen  alle  Zauberei  erschließt 
iöozi'7w  r,£  Tor  &toi’  rbv  nuagg  gccytiag  rgv 
Hoyoiv  [i'ojgir;  vgl.  äiJa^cc]  dvQ-Qumivriv  asi- 
V7tv  I?)  . ’ • Kußceo)^,  wird  Sahaoth  angerufen 
auf  einer  Fluchtafel,  ir<V»s(7(,  Bhein.  Mus.  55 
(1900;, 248  f.  A u dolle  nt  il.  le.  0 . 2i'2,  U.  15  p. 325; 
er  heißt  gU/iOTog  daliunv  ’ldw  KccßaöjQ-  {Papyr. 
J.ond.  40,  351  ed.  Kenyon,  Greek  impyr.  in  the 
brit.  Mus.  Catalogue,  irith  texts  1 p.  70  = 
Wessehi,  Denkschr.  d.  K.  Akad.  d.  lEm.  zu 
\l'ien  Phil.  hist.  Kl.  30  [1888],  p.  135  v.  357), 
und  zahlreich  sind  seine  sonstigen  Anrufungen, 
s.  den  Index  bei  Kengo}i  a.  a.  0.  1 p.  264. 
Index  l)ci  Wessely  a.  a.  < ).  p.  197  und  Denk- 
schr. 42  A893)  p.  93.  Index  hei  Leemans, 
Pupiiri  Gr.  Mus.  Lugdun.  2,  289.  Wessely, 
Frihes.  Gramm.  50.  59.  60.  06.  70.  102.  186. 

J94 210.  217.  220.  229.  250.  316.  335f.  434f. 

443  453  459.  463  (vgl.  Audollent  a.  a.  0.  499f.). 
Delattre,  Corr.  hell.  12  (1888;,  302,  1 (=  C.  I. 
L.  8,  12511).  E.  Eeitzenstein,  'Poirnandres  293, 
9.  298,  8.  Furtwdngler,  Antike  Gemmen  3, 
S.  303.’  Alemorie  delV  Instit.  1 p.  187  nr.  52. 
Heim,  Incantamenta  magren  in  J<drrb.  /.  khtss. 
Phil.  Suppl.  19,  480  -nr.  00.  522.  523  nr.  106. 
167.  524  nr.  172  ("nnd  dazu  Eeitzenstein,  Poi- 
wandres  14,  1),  537  nr.  218.  Wiin.sch,  Antikes 
Zauherqerät  ans  Pergamon  iJahrb.  d.  Kais. 
Deutsch,  arch.  Inst.  Ergänzungsheft  6)  S.  29. 
35 f.  Schürer,  Gesch.  d.  jäd.  Volkes  3®,  298. 
Ad.  Abt,  Die  Apologie  des  Apuleius  180  (= 
Eeliginnsgesch.  Versuche  u.  Vorarbeiten  4,  2, 
S.  254).  Für  Sahaoth  finden  sich  auch  magische 
Abkürzungen  wie  ’Aö>&,  ’Aßamtt  usw.,  L.  Blau, 
Das  altjüdische  Zauberwesen  102  f.  105.  H. 
Pluhert  bei  Daremberg-Saglio,  Diefionn.  des  ant. 
3,  2 p.  1505  (vgl.  jedoch  auch  G.  Ad.  Deißmann, 
Bibelstudien  35  f.).  Ob  in  dem  mit7o:|3e  (Jahve) 
öfter  vorkommenden  Zeßvil  eine  Verstümme- 
lung von  ZaßcKod-  vorliegt,  wie  IFesseZy,  H7ch«- 
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Studien  8 (1886),  182  annahm,  ist  zweifelhaft; 
s.  Deißmann  a.  a.  0.  14  f.  [Höfer.J 

Sabasios  = Sabazios  s.  d.  Sp.  242. 

Sabatliikos  s.  Sabbe  u.  Sabazios. 

Saliazios  [Haßd^Log),  ein  phrygischer  Gott, 
dessen  Kult  auch  in  Griechenland  und  im  rö- 
mischen Kaiserreich  vielfache  Verbreitung  fand. 

Literatur:  Lobeck,  Aglaophamus  S.  290, 
580,  646,  1041;  Georgii  in  Paulys  E.  E.;  IFa- 
gener,  Inscript,  grecgues  recueill.  en  Asie  mi- 
•neure  S.  5 (Auszug  aus  Bd.  30  der  Man. 
couronn.  et  mem.  des  snv.  etrang.  de  V Acad. 
belg.);  Chr.  Petersen,  Pirsch  und  Grubers  Eue. 
82  T.,  298;  Becker,  Keujahrsblatt  des  Vereins 
für  Gesch.  u.  Altertnrnsk.  zu  Frankfurt  a.  M. 
1862,  23;  Foucart,  Des  associations  religieuses 
S.  66  u.  sonst;  Lenormant,  Monographie  in  der 
Eevue  archcol.  1874,  300,  380.  1875,  43;  Eappi, 
Programm  des  Karlsgymn.  in  Stuttgart  1882, 
13;  Bertrand,  Bulletin  de  lasociete  d’ Emulation 
de  V Allier  1891,  185;  Tomaschek,  Sitzungsber. 
d.  Wiener  Akademie  130  = 1894,  43 ; Preller- 
Eobert,  Griecli.  Myihol.  1,  701;  Usener,  Götter- 
namen S.  43;  Kretschmer,  Einleitung  in  die 
Geschichte  der  griech.  Sprache  S.  195;  Eohde, 
Psyche  2 7 ; Blinkenberg,  Archäolog.  Studien 

1904,  66;  Cumont:  Suppl.  u la  Eevue  de  l’in- 
struct.  en  Belg.  1897,  Hypsistos  S.  7, 

Academ.  des  inscript.  et  heiles  lettres,  Paris, 
1906,  63,  Eevue  de  l’histoire  des  relig.  1906,  16, 
Les  religions  orientales  dans  le  paganisme  ro- 
main,  1906  S.  79;  Gruppe,  griech.  Myth.  u.  Eelig.- 
Gesch,  S.  1532.  Vgl.  außerdem  den  Artikel  Dio- 
nysos von  Voigt  (ob.  Bd.  1,  Sp.  1031.  1085)  und 
Thrämer  (ob.  Bd.  1,  Sp.  1111)  und  den  Artikel 
Men  von  Drexler  (ob.  Bd.  2,  Sp.  2742). 

I.  Der  Name 

ist  in  verschiedenen  Formen  überliefert. 

1)  Von  den  gräzisierten  ist  in  der  Litera- 
tur und  den  Inschriften  die  geläufigste  Baßd- 
giog  (Sabazius),  deren  gelegentlich  bezeugte 
adjektivische  Verwendung  (z.  B.  Oppian,  Cy- 
neget.  1,  20,  Cicero  de  nat.  deor.  3,  23)  aber  nicht 
zu  der  Auffassung  von  Kineh,  Zeitschr.  f.  Nu- 
mismatik 1889,  193  u.  Gatti,  Bull,  della  comm. 
urcheol.  com.  di  Eoma  17, 439  berechtigt,  daß  das 
Wort  eigentlich  ein  Adjektiv  (in  der  Bedeutung 
eines  Ethnikons)  sei  und  der  Name  Sabazis 
laute  (abnorme  (ienetivform  auf  der  Vincentius- 
iuschrift  C.  I.  i.  6,  142.  S.  Eitschl,  op>. 
jihil.  4,  450,  Eohde  2,  400  A.,  Cumont,  Acad. 
1900,  72).  Baßdötog  (Sabadius)  findet  sich 
Apul.  Metam.  8,  170,  auf  Inschriften  {A.  E.  M. 
15  = 1892,  210  und  Henzen,  Annali  d.  Instit. 
1885,  273  = Dessau,  Inscr.  lat.  sei.  1,  2189) 
und  als  Bezeichnung  der  Priester  bei  Origenes, 
c.  Gels.  1,  9.  Außerdem  kommt  bei  den  Lexiko- 
graphen (Hesych,  s.  v.,  Photius  Lex.  496,  12, 
Plarprjcration  s.  v.  Bußol;  s.  a.  Plut.  quaest. 
Conriv.  4,  6,  2,  p.  671  F und  Schol.  Aristoph.  Av. 
874;  und  im  liturgischen  Gebrauch  Qiymn. 
orpth.  49,  2)  die  Kurzform  Bdßog  vor,  mit  der 
nach  Schol.  Aristoph.  Av.  874  zugleich  die 
Verehrer  des  Gottes  und  die  ihm  geheiligten 
Orte  bezeichnet  wurden.  Daß  aber  das  ß der 
griechischen  Umschreibung  einen  phrygisch- 
thrakischenW-laut vertritt  (s  Kretsch}nerS.196  u. 
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Schweizer,  Granim.  d. pergamenischen  Inschriften 
S.  lOö,  A.  2),  zeigen  die  auffallend  wechseln- 
den Wortformen  der  kleinasiatischen  Inschrif- 
ten: Papers  of  the  Americ.  School  2, 

N.  45 B = Bamsay , Cities  and  bishoprics  1, 
318,  Piaova^{i)og , bull.  hell.  1 = 1877,  308, 
Papers  2,  nr.  46  = Bamsay  1,  290,  Piccocc^og, 
Papers  2,  nr.  37  = Bamsay  1,  272,  endlich 
Zatx^iog,  Conze,  Beise  auf  den  thraJc.  Inseln  T. 
17,  7,  S.  98,  Keil,  Philol.  2.  Suppl.  1863,  606, 
denen  auf  dem  thrakisch -makedonischen  Ge- 
biet die  Benennung  der  Silene  als  Zaväöai 
{Amerms  hei  Hesych.  s.  v.,  vgl.  Cornutus  30) 
und  der  Ortsname  Zavccda  {Hierocles  Synecd. 
47,  4b)  oder  Zavccöia  {Wesseling  zu  den  iti- 
neraria  S.  633,  Perdrizet  im  Bull.  hell.  20  = 
1896,  476,  üsener  S.  45)  entspricht.  Es  ergibt 
sich  daraus,  daß  die  Grundform  des  Wortes 
Savazios  oder  Savadios  oder,  wie  Usener  will, 
Savos  gewesen  ist.  Eine  für  Thrakien  und 
Mösien  bezeugte  Weiterbildung  ist  Ztpd^iog  = 
Sebadius,  die  vielleicht  auf  volksetymologi- 
schem Anklang  an  ccßogca,  Gsßcc^ogai.  (speziell 
ist  Gsßoysvog  1. 1.  für  die  jüdischen  Proselyten, 
Cuvwnt,  Acad.  1906,  S.  67,  vgl.  Vlll,  5)  be- 
ruht: Alexandex  Polyhistor  bei  Macrob.  1,  18, 
11,  A.  E.  M.  1886,  241,  ib.  239  {^iaaog  Zs- 
ßa^tavog),  1895,  119,  Arnob.  adv.  nat.  5,  21. 
Daran  schließen  sich  noch  folgende  Varianten 
an:  Sabasius  (Mainz,  s.  Bomaszewski,  Die  Be- 
ligion  des  röm.  Heeres  S.  41,  n.  66;  und  Vichy 
in  der  Auvergne,  C.  I.  L.  13,  1,  nr.  1496), 
[Sabatius  auf  der  von  Ligorius  gefälschten  In- 
schrift C.  I.  L.  6,  5,  nr,  430*],  ZaßccvdLOg 
im  Etym.  Gud.  S.  495,  Zaßad'iicog  (Göldis  in 
Mäonien,  Movß.  v..  ßißlio^.  3,  167,  nr.  Tlr\), 
Ztßcc'CiTog  (Argolis,  Le  Bas-Waddington,  Me- 
garide  et  Pelop.  nr.  137),  Sebesius  (?  auf  einer 
mithräischen  Inschrift,  s.  Beville,  La  relig.  ä 
Borne  SOUS  les  Sevh'es  S.  89;  anders  Cmnontu. 
Alithras  Bd.  2,  Sp.  3053  und  Bieterich,  Eine 
Mithraslüurgie , S.  36),  Zaßd^iog  (Votivhand 
unbekannten  Ursprungs,  Bull,  epigraph.  6 = 
1886,  51  n.  16)  und  Zabasius  (Palestrina,  C.  I.  L. 
14,  nr.  2894). 

2)  Wie  schon  aus  der  Mannigfaltigkeit  der 
überlieferten  Wortformen  erhellt,  ist  den  Alten 
die  Bedeutung  des  Namens  dunkel  geblieben. 
Sie  begnügen  sich  damit,  auf  den  Zusammen- 
hang des  phry gischen  Wortes  mit  dem  von 
Bemosth.  de  coron.  260  überlieferten  Kultrul 
svol  Gaßoi  hinzuweisen.  Auch  die  eingehender 
begründete  Erklärung  des  Amphitheos  (vgl. 
schol.  Arist.  Aü.  874  mit  Hnrpocration  s,v.  Zaßoi, 
Bindorf  fälschlich : Kymphis)  von  Heraclea 
kennt  keinen  andern  Anhaltspunkt:  rv%slv  di 
(Dionysos)  ryg  TtQoarjyoQiag  -vavryg  itaQo.  rbv 
ysvöytvov  nsgl  ccvrbv  ^siaayov  tö  ydg  svä^siv 
Ol  ßdgßaQOi  Gaßd^siv  epccGiv,  wonach  also  auch 
ßcc^Hv  (Bdnxog)  phrygischen  Ursprungs  wäre, 
und  nach  derselben  Quelle  mit  unwesentlichen 
oder  unrichtigen  Zutaten:  schol.  Aristoph.  Ly- 
sistr.  389,  Suidas  und  Etyrnol.  Magn.  s.  v. 
ln  dem  Bestoeben,  diesen  an  der  Oberfläche 
liegenden  Erklärungsversuch  durch  eine  sprach- 
wissenschaftlich motivierte  Ableitung  des  Wor- 
tes zu  ersetzen,  ist  man  in  neuerer  Zeit  über 
tastende  Versuche  nicht  hinausgekommen.  S. 
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Hehn,  Kulturpflanzen  und.  Haustiere^  S.  553, 
Kretschmer  S.  196,  Schräder,  Beallexikon,  der 
indogerm. Altertumskunde  S.89  A.,  Gruppe  S.1533. 

— Tomaschek  S.  43  führt  ZaPog  auf  tva-vo 
von  W.  teva,  tu- ,, schwellen,  stark  sein“  zurück 
und  faßt  das  (vot  caßot  als  Wunschformel  im 
Sinne  von  „Wohlergehen  und  Heil“  und  Zeefa- 
Siog  als  den  ,, Gedeihen  und  Heil  schaffenden 
Gott“,  während  Usener  S.  44  begrifflich  die 
alte  Deutung  wieder  aufnimmt,  wenn  er  das 
Wort  zu  W.  saJ-,  sü  = ,, stürmen“  stellt  und 
somit  den  eigentümlichen  Charakter  des  Gottes 
darein  setzt,  daß  er  stürmend  dem  orgiasti- 
schen  Schwarm  seiner  Verehrer  voranziehe. 

II.  Heimat  und  Wesen  des  (lottes  nach  der 
sekundären  antiken  Überlieferung. 

1)  Die  widerspruchsvolle  Überlieferung, 
deren  Beurteilung  erst  auf  Grund  des  gesamten 
vorgelegten  Materials  versucht  werden  kann 
(s.  VH),  läßt  eine  allerdings  nicht  ganz  rein- 
liche Scheidung  zweier  Anschauungen  zu:  die 
eine  lokalisiert  den  S.  in  Phrygien  und  betont 
den  fremdartigen  Eindruck,  den  er  auf  die 
Griechen  machte,  während  er  nach  der  anderen 
gleichen  Wesens  mit  Dionysos  ist,  und  fler  in 
seinem  Kult  übliche  Orgiasmus  in  dem  dio- 
nysischen sich  wiederfindet;  vereinzelte  Zeug- 
nisse {schol.  Arist.  Vesp.  9 und  Alex.  Polyh. 
bei  Macrob.  1,  18,  11)  bezeichnen  ihn  als  thra- 
kischen  Gott.  In  den  Horen,  die  einen  Wett- 
kampf zwischen  griechischen  und  barbarischen 
Göttern  enthalten  zu  haben  scheinen,  der  durch 
Gerichtsbeschluß  mit  der  Ausweisung  der  letz- 
teren endete  (s.  Cicero  de  leg.  2,  15),  wendet 
sich  Aristophanes  gegen  den  <J>gvya,  rbv  avh]- 
n'iQa,  rbv  Zaßd^iov  {Kock  1,  fr.  566,  s.  a.  Aves 
875  mit  Schol  u.  Hesych,  s.  v.).  Nach  Lukian 
gehört  er  unter  die  ytroraoi  Kai  dficpLßoloL 
^foi,  in  die  Gesellschaft  des  Attis,  Korybas, 
Mithras  und  anderer  Asiaten  (Ikaromenipp.  27, 
Beor.  concil.  9;  s.  a.  Apid,  Metam.  8,  S.  p7Ö)il(>lf(l»i 
Auch  im  orphischen  Hymnus  48,  4 gilt  der 
mit  dem  thebanischen,  Dionysos  aus  dem 
Schenkel  gebärenden  Zeus  identifizierte  Gott 
als  Beherrscher  Phrygiens,  wie  auch  die  au 
seinen  Weihen  beteiligte  Hippa  ebendort  zu 
Hause  ist  {ib.  49,  5).  Dasselbe  versichert  Stra- 
bon  10,  3,  15  in  dem  Zusammenhang  einer 
kulturgeschichtlichen  Betrachtung  über  die 
Verwandtschaft  der  phrygischen  und  thraki- 
schen  Religion:  Kal  6 Zaßd^iog  ös  twv  4>pv- 
yiuKiäv  iati.  Kal  rgönov  zlvcc  ryg  MpTgog  rb 
naidiov,  Tcagadovg  rd  rov  Aiovvaov  Kal  avrbg 
(über  die  Gestaltung  des  Textes  vgl.  Lobeck 

S.  1049  und  die  französische  Übersetzung  von 
Pardieu,  Paris  1873).  Nach  Kleinasien  führen 
endlich  auch  die  Angaben  der  Kirchenschrift- 
steller: Origenes  c.  Gels.  1,  9;  Clem.  Alex,  coh, 
ad  gent.  S.  13;  [Potter)^.  Arnob.  adv.  nat.  5,  20. 

2)  Die  zweite  Reihe  der  Belege  eröffnen 
die  Baptai  des  Eupolis,  in  denen  der  Kult 
der  th  rakischen  Göttin  Kotytto  verspottet 
wurde.  Die  diesem  Stück  entnommene  Glosse 
sval  aaßat  {Kock  1.  fr.  84,  S.  278)  weist  auf 
eine  Beeinflussung  des  Kotyttodienstes  durch 
die  dem  S.  eigentümliche  Kultübung  hin. 
Sonst  sind  es  vorzugsweise  die  Lexikographen,  • 
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welche  den  dionysischen  Charakter  des  S.  be- 
haupten, und  zwar  scheint  die  gemeiusame 
(Quelle  der  schon  o-enannte,  vermutlich  dem  3. 
oder  -2.  vorchristlichen  Jahrhundert  zuzu  weisende 
(ieschichtschreiber  .d.??ip7a7/(C06' gewesen  zu  sein, 
dessen  Ausführungen  im  SchoL  Arist.  Hc.  874 
wörtlich  wiedergegeben  werden:  (pulvttai  dt 

o)v  ti'QiGY.uiLiv  Gvlloyi^ö^tvoi  7tavTa%ö^tv 
6x1  Jiöi’vaoi  V.UI  26cißu^i,oi  tig  iaxi  ’d'söi  ts. 
Suidas,  Ilesj/cli,  Ilarpoa-ation , FJiothi.s  s.  v. 
üußu^  oder  was  das  tr/iol.  Äristoph. 

Jpisistr.  389  mit  der  Berufung  auf  zahlreiche 
Anhaltspunkte  in  der  Komödie  bestätigt.  Auch 
l’lutarch  versichert  </».  cuiivic.  4,  (j,  2 p.  ()7lF: 
AJußovi  v.ai  vvi'  tu  nolloi  xoi’s  Bdy.yoi's  yalovGi. 
Als  Beiname  des  Dionysos  erscheint  S.  nur  in 
einer  einzigen  Stelle  der  ganzen  Literatur : bei 
Kustiäh.  z.  Ifumn-  11  1078,  20.  Vorausgesetzt 
ist  die  Gleichsetzung  bei  Opp.  Cyn.  1,  20  und 
in  dem  Epigramm  des  Syrers  Fhüodnnos,  Anth. 
Pul.  0,  222;  s.  Huresch,  Aas  Lydien  S.  (52^ 
Dagegen  macht  ihn  Myiaseas  von  Patrae  mit 
der  ihm  eigenen  spielenden  Willkür  in  der 
Mythendeutung  zu  einem  Sohn  des  Dionysos 
(8.  Saidas,  Hesych.,  Fhotius  s.  v.),  wodurch 
immerhin  das  angedeutet  wird,  daß  gewisse 
Berührungspunkte  Vorlagen,  die  aber  zu  einer 
Identifizierung  nicht  ausreichten.  Eine  für  sich 
stehende  t'berlieferung  (vgl.  III,  14.  19.  VI,  1) 
ist  durch  Alexander  F(dyh.  bei  Alacroh.  1,  18, 
11  vertreten:  item  in  Thraeia  eundem  haheri 
solem  atque.  Liheram  aceipimus , quem  Uli 
Sehadiam  nancapaMtes  magnifica  religioue  ce- 
lelnrud.  Auch  die  , .sondernden  Theologen“ 
haben  Dionysos-Sabazios  seine  bestimmte  Steile 
im  Mythus  angewiesen.  Das  mythologische 
Handbuch,  das  Diodor  4,  4,  1 benützt  (s. 
Belke,  qaaest.  ])iod.  myth.  S.  32  und  Schivartz 
in  Fauiy-  Wissoa-a  5,  674),  erzählt  von  dem 
älteren  (or))hischen)  Dionysos,  dem  Sohn  des 
Zeus  und  der  Persephone,  daß  ihn  einige  Sa- 
bazios genannt  hätten.  (Dasselbe  im  Anschluß 
an  Diodor  bei  Lydus  de  ■mens.  4,  51.  p.  106 
Wänsck,  Jlerglc  /'.  L.  G.  3 b 12;  s.  dazu  Lo- 
beck  S.  305.)  Eine  ebenfalls  euhemeristische, 
vielleicht  auf  boiotische  Überlieferung  (a.Keni, 
Hermes  25  = 1890,  S.  13)  zurückgehende  Fassung 
des  Mythus  liegt  endlich  bei  Cicero  nat.  d.  3, 
23  vor,  der  den  dionysischen  Charakter  des 
Gottes  mit  der  Lokalisierung  in  Asien  verbin- 
det: Dionysos  maltos  habemas  . . . tertiwm 

Cfdiiro  patre  eunupie  regem  Asiae  fuisse,  cai 
S(d)azia  sunt  itislituta. 

III.  Die  KiiUstätten  des  (lattes. 

Der  Hauptsitz  des  S.-kultes  in  Kleinasien, 
von  wo  aus  er  im  Lauf  der  Jahrhunderte  nach 
den  Inseln,  nach  Griechenland  und  in  das 
römische  Welti’eich  seinen  Weg  fand,  war 
Phrygien  und  das  benachbarte  Lydien  (s. 
liuresch,  Aus  Lydien  S.  63).  Die  Kunst  hat 
diesen  Ursprung  dadurch  festgehalten,  daß  sie 
als  das  hervorstechendste  Attribut  dem  Gott 
die  phrygische  Mütze  beilegte.  Eine  gleich- 
mäßige \erbreitung  in  anderen  kleinasiatischen 
Ländern  ist  bei  der  lokalen  Gebundenheit  der 
hier  herrschenden  religiösen  Verhältnisse  un- 
wahrscheinlich. Wie  aus  den  naiven  Wei- 
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hangen  zur  Sühne  begangener  Sünden  ge- 
schlossen werden  kann,  wußte  die  Priester- 
schaft die  Gläubigen  in  straffer  Zucht  zu  halten. 
Höfischer  Einfluß  machte  sich  in  Pergamon 
geltend  und  sicherte  hier  dem  Gott  eine  An- 
erkennung, wie  er  sie  nirgends  außerhalb  seiner 
eigentlichen  Heimat  gefunden  hat;  dabei  ist  die 
Tatsache  bezeichnend,  daß  trotz  der  phrygi- 
schen  Nachbarschaft  die  Stiftung  des  Kultes 
in  verhältnismäßig  später  Zeit  und  dazu  auf 
dem  Umweg  über  Kappadokien  erfolgt  ist. 

_1)  Aus  Phrygien  sind  folgende  Zeugnisse 
erhalten.  In  Diouysopolis  weiht  der  Hiero- 
dule Trophimos  iTCi^ßrixx'ßGavxog  Ai6gH{aß)(x^LOv 
d'td  TU  n{oXd)GtGd't  avxov  eine  Stele  {Fumsay, 
Joarn.  of  hell.  stud.  10,  1889,  S.  225).  In  der 
Nähe  von  Aghlan-Keui,  südlich  von  Themi- 
sonion , fand  sich  die  Priesterinschrift  des 
AlqvLg  A7ioXo]v{t)ov,  des  itgtvg  ArjgrjrQog  xai 
AJaod^ov  {Papers  of  the  Americ.  School  2 nr. 
37  = Famsay,  Cities  S.  272  nr.  97).  Aus  dem 
jiisidischen  Grenzgebiet  stammen  die  Dedi- 
katiouen  des  Myvtg  d'lg  Msvdvögov  xcd  Kax- 
{cxGßfig  ...7]  yvvi]  a-vxov  itgeig  AijpTjrgög  \kccI 
Aiaodgov,  ergänzt  nach  nr.  97]  {Famsay,  Cities 
1,  305  nr.  101)  und  des  AvQr'jXXiog  KidQo{y)äg 
rglg  isgS’iig  Aibg  Zava^iov  [Famsay,  C.  1,  310 
nr.  127).  Ferner  scheint  S.  die  Hauptgottheit 
der  ormelischen  Gemeinde  gewesen  zu 
sein  (s.  Famsay,  C.  1,  288  nr.  125  u.  S.  293). 
Hierher  gehört  der  in  Sazak  aufgefundene 
Altar  mit  Reliefs,  die  sich  auf  den  S. -dienst 
beziehen  {Coli ig non , Ball.  hell.  2,  1878,  55. 
Famsay,  C.  1,  293),  sowie  die  von  Famsay,  C. 
1,  290  nr.  127  veröffentlichte,  aus  Karamanli 
stammende  Widmung  der  jX'VGxai  rov  Aibg 
Lccva^iov  'hniQ  aaxr}(>i(xg  uvräiv  xal  rov  S'qpov 
’OQpqlian’  aus  dem  J.  207/8  n.  Chr.  Ebenso 
ist  für  Hiera polis  der  Kult  des  Gottes  wahr- 
scheinlich (s.  Drexler  u.  Aleter  Bd.  2,  Sp.  2878). 
Dasselbe  gilt  von  Alia  auf  Grund  von  Ael.  de 
anim.  12,  39,  der  von  dem  geschlechtlichen 
Verkehr  der  gleichnamigen  Heroine  mit  einem 
dgdxGyv  d’Aog  im  Haine  der  Artemis  berichtet. 
Die  näheren  Umstände  verleihen  der  Deutung 
auf  S.  größere  Bestimmtheit,  als  Drexler  ob. 
Bd.  2,  Sp.  2871  angenommen  hat:  auch  im 
lydischen  Sandal  stand  ein  heiliger  Hain,  in 
dem  Zeus  S.  und  Artemis  Anaeitis  gemein- 
same Verehrung  genossen.  Eine  weitere  phry- 
gische Kultstätte  war  Blau(n)dos  (über  die 
Lage  des  Ortes  s.  Buresch  a.  a.  0.  S.  144),  wo 
das  schon  länger  bekannte  Relief  mit  der 
Aufschrift  Mivavd'gog  ’Ad'r\voSdaQov  All  Jdaa^icg 
tvx'fjv  gefunden  wurde  (s.  Conze,  Feise  auf  den 
Inseln  des  thrak.  Meeres  Taf.  17,  7 und  S. 
98f.  s.  IV,  1).  Für  Apameia,  Laodicea  und 
Synnada  schließe  ich  auf  S.-kult  aus  den  im 
Londoner  catal.  of  greek  coins  Phrygia  pl.  1 
veröffentlichten,  zwischen  den  J.  189 — 133  ge- 
prägten Münzen,  auf  deren  Vorderseite  eine  von 
Efeulaub  und  Beeren  umrankte  cista  mystica 
mit  einer  sich  herauswindenden  Schlange  er- 
scheint (s.  Abbild.  1),  während  auf  den  Rück- 
seiten (zwei  emporschießende  Schlangen,  wie 
z.  B,  auch  auf  der  S.-hand  E7  Blinkenberg) 
neben  dem  langhaarigen  Köpfchen  mit  spitziger 
Mütze  (nr.  7)  das  Kerykeion  (nr.  10.  11.  13.  14) 
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besondere  Beachtung  verdient,  da  es  als  Attri- 
but des  S.  durch  die  Kunstdarstellungen  (s.  IV, 
7.  16.  17  und  mehrere  Votivhände)  erwiesen 
•wird.  Die  Zugehörigkeit  dieser  auch  in  der 
Provinz  Asia  weitergeprägten  Kistophoren  zum 
S.-kult  ist  dadurch  gesichert,  daß  sie  seit 
dessen  Einführung  zugleich  als  die  Haupt- 
münze von  Pergamon  erscheinen.  (S.  III,  4. 
Vgl.  Mau  bei  Pauly -Wi^soiva  6,  2591  und 
Kubitschek  ib.  1,  637.) 

2)  In  Lydien  ist  durch  zwei  monumentale 
Zeugnisse  {Wagener  a.  a.  0.  und  Bull.  corr.  hell. 
1,  308)  für  die  Kolo  r\v(o  v ■x.cczoi'x.La  (nicht 
mit  Kula  identisch,  s.  Buresch,  Ber.  d.  sächs. 
Gesellsch.  d.  Wisse)isch.  1894,  S.  99)  und  das 
Städtchen  von  unbekannter  Lage  Nea  Aule 
{Buresch,  Aus  Lydien  S.  75)  S.-kult  nachweis- 
bar (s.  IV,  2.  3).  Aus  der  Clegend  des  heutigen 
Kula  stammt  die  Widmung  Mr\zQ\  -/at 

Atsi  L{aßa^ico)  (Mova.  x.  ßißl.  1880,  S.  169, 
nr.  tiiß'.  Buresch  S.  67);  aus  Gröl  dis  die  In- 
schrift Ayiuäg  ASdov  yvvrj  Zlaßccd-inco  sv^yv 
(Mova.  X.  ßißl.  1880,  S.  167,  nr.  rly).  Nach 
Sandal  führt  die  Weihung  des  Freigelassenen 
Klados  zugunsten  seines 
früheren  Herrn  (Mova. 
X.  ßißl.  1880,  S.  171  nr. 
rgt-  Buresch  S.  78)  und 
die  des  Aurelios  Sti-a- 
toneikos  aus  dem  Be- 
ginn der  christlichen  Ara 
(ib.  S.  164  nr.  riß'.  Bu- 
resch S.  111):  Avq.  SrQCL- 
Torftxoj  ß',  iTCiid'rj  xaro: 
ayvoiav  fx  rov  älaovg 
^■noipa  dsvdgix  ^scöv  Ai'og 
Ziaßa^iov  Kal  Agrtfudog 
Avastng,  Kolaad'slg  iv- 
^dysvog  svyagiarriQiov 
dviaryaa.  Der  Bestrafte  hat,  um  den  Vorgang 
zu  veranschaulichen,  sich  selbst  inmitten  einiger 
Bäume  abbilden  lassen,  und  der  Herausgeber 
fügt  die  interessante  Mitteilung  bei,  daß  das 
Verbot,  in  einem  heiligen  Hain  dieser  Gegend 
Holz  zu  fällen,  heutzutage  noch  bestehe;  die 
türkischen  Einwohner  fürchteten,  durch  einen 
solchen  Eingriff  sich  eine  Krankheit  zuzuziehen. 
Ein  ähnlicher  Aberglaube  herrscht  nach  einer 
Beobachtung  Ohnefalsch-Bichters  auch  in  Sala- 
mis auf  Cypern  (s.  Bemach,  Chroniqyie  d’ Orient 
1885,  107). 


1)  Cista  mystica,  Münze 
von  Apameia 
(nach  Catalogue  of  greelc 
■coins  Br.  M.  Phrygia  pl.  1). 


3j  Auch  Karien  weist  Spuren  des  Kultes 
uuf.  In  Mylasa  stand  S.  in  enger  Beziehung 
zu  andern  Gottheiten,  deren  Name  noch  der 
Ergänzung  harrt.  S.  Bull.  corr.  hell.  5 = 1881, 
106:  O d'siva  ’Agia\ro)vog  isgsvg  Maßa^iov  Kal 

T(äv  Aa  . . .x)o(v  av)8Qiävra  Aiovvaon  Kal  r&i 
^yfion  (=  ’Aydiarsojv?  S.  Hepdiug,  Attis  S.  210). 

4)  ber  P e r g a m 0 n liegen  für  die  religions- 
geschichtliche Beurteilung  bedeutsame  Auf- 
schlüsse vor.  Sie  sind  in  zwei  königlichen 
Erlassen  enthalten,  die  beide  aus  dem  J. 142/1 
V.  Chr.  stammen  (s.  Fränkel,  Inschrift,  v.  Per- 
yamon  S.  166  und  Michel,  Becueil  46).  Im 
ersten  überträgt  Attalos  H.  mit  Zustimmung 
.seines  Nachfolgers  Attalos  HI.  die  erbliche 
Priesterwürde  des  Zeus  S.  xiguardtr]v  ovaav 
Ttag’  TjiiLv  an  Athenaios.  Der  zweite  Erlaß, 
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den  Attalos  III.  an  den  Rat  und  das  Volk  von 
Pergamon  richtet,  gibt  über  die  Einführung 
des  Kultes  aus  Kappadokien  Auskunft  und 
trifft  Verfügungen  über  die  Regelung  des 
Gottesdienstes:  iTtsl  ßaa\iliaaa  LtgaroviKr]  rj 
gyrriQ  yov,  svasßsatdrri  ylv  ysvoyivy  naaoiv  ' ' ■ 
■Ttgog  anavrag  y'sv  rovg  &&ovg  evasßcög  ngoat]- 
veylbr},  ydliara  8s  rcgog  zbv  Aia  z'ov  Eaßdgiov, 
nazgoTCag68ozov  avz'ov  Kogioaaa  slg  zt]v  nargida 
yiuov  (nämlich  aus  Ka2ipadokien,  woher  die 
Gattin  Eumenes’  II.  und  Attalos’  II.  stammte;, 
6v  Kal  iv  Ttollaig  ngd^sai  v.al  iv  Tzollotg  kiv- 
d'vvoig  nagaazdtrjv  j (s.  o.  Bd.  3,  Sji.  1569)  Kal 
ßori'd'bv  yglv  ysvoysvov  iKgivaysv  8id  zag 
avzov  ysvoyivag  inupavsLag  avyKa&isgäaai  zijt 
NiKycpögcoi  ’A&yv&i  \ (s.  0.  Bd.  3,  Sp.  359)..., 
disrä^dfia&'a  8s  aKolovD'cog  zovzoig  Kal  ztsgl 
Q'voi&v  Kal  nognüv  Kal  yvazyglcov  zän’  izuzs- 
lovgsvoiv  ztg'o  Tzolsojg  avzä  iv  zolg  Ka&yKOvai 
Kaigotg  v.al  roTZoig  . . . Daraus  schließt  v.  Prott 
{Athen.  Mift.  1902,  27,  164),  daß  Zeus  Sa- 
bazios der  Gbott  des  Familienkultes  des  kajiiia- 
dokischen  Königsgeschlechtes  und  entsprechend 
dem  Dionysos  Kathegemon  der  Gott  des  Fa- 
milienkults der  Attaliden  war.  Als  zugewan- 
derter Gott  erhält  er  seinen  Sitz  außerhalb  der 
Stadt  im  Nike^ihorion  angewiesen  (s.  Fränkel 
zu  Z.  51). 

5)  Für  Bithynien  kommt  die  Weihinschrift 
eines  Altars  vom  J.  206  u.  Chr.  in  Betracht, 
die  bei  Pantichion  gefunden  wurde:  C.  1.  G. 
3791  und  Keil,  Philologus  7 = 1852,  201 
{nayvoLgavog  ? Buresch  S.  114  und  Cumont, 
Acad.  1906  S.  68). 

6)  In  Lykaonien  klingt  der  Ortsname 
Kaßdzga  bei  Hierocles  Synecd.  676  oder  Savatra 
in  Peutingers  Tafel  an  den  Namen  des  Gottes 
an  (s.  Perdrizet  im  Bull.  corr.  hell.  20,-  476). 

7)  In  Pamjihylien  ist  Adaleia  (Attaleia) 
der  Fundort  einer  Votivhand  an  S.  bei  Blinken- 
berg E 16. 

8)  Aus  Kilikien  läßt  sich  das  in  der 
Umgegend  von  Elaiussa  entdeckte  Dekret  einer 
religiösen  Genossenschaft  anführen  (Hicks  im 
Jokern,  of  hell.  stud.  1891,  S.  234),  das  nach 
Larfeld  {Bursians  Jahresber.  87,  S.  456)  kaum 
älter  als  die  Augusteische  Zeit  ist.  Es  enthält 
reorganisatorische  Bestimmungen  der  izalgoi. 
Kal  Laßßaziazai  &sov  (Z.  17 : 2Ia(ißaziazaL)  be- 
treffs der  darzubringenden  Weihgeschenke  und 
setzt  die  Strafen  fest,  welche  die  Verfehlungen 
sig  zbv  Q’sbv  zbv  Laßßaaziazrjv  (!)  nach  sich 
ziehen.  Die  Namensgleichheit  des  Gottes  und 
seiner  Verehrer  bekundet  den  mystischen  Cha- 
rakter des  Kultes.  Daneben  aber  scheint  die 
eigentümliche  Wortform  und  die  Bezeichnung 
des  Kultbeamten  als  avvaycoysvg,  die  zwar  auch 
in  rein  hellenischen  Kulten  vorkommt,  in  die- 
sem Zusammenhang  aber  entschieden  jüdisch 
anmutet  (vgl.  Lntyschew , Inscr.  regni  Bospor. 
S.  246  und  Schürer,  Sitz. -Ber.  d.  Berl.  Ak.  d. 
Wissensch.  1897,  217),  darauf  hinzuweisen,  daß 
hier  ein  durch  jüdische  Kultformen  modifizier- 
ter hellenistischer  Gottesdienst  vorliegt.  Es 
läßt  sich  diese  Auffassung  gegenüber  der  von 
Schulze,  Ztschr.  f.  vgl.  Sprachf.  Bd.  33  = 1895, 
381  vorgeschlagenen  und  von  Ziebarfh,  Das 
griech.  Vereinswesen  S.  55  geljilligten  Deutung 
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auf  die  Sibylle  Sambethe  (s.  a.  Gruppe  1483) 
um  so  eher  rechtfertigen,  als  durch  Schürer 
a.a.ü.  und  Ci(mont(s.  YIII,  ö)  die  Tatsache  einer 
besonders  in  Kleinasieu  weitverbreiteten  Ver- 
schmelzung jüdischer  und  hellenistischer  Reli- 
gionsanschauungen nachgewiesen  worden  ist. 
,A.n  Sabbatverehrer  denkt  jetzt  Cuiiiont,  Äcad. 
1‘JOö,  S.  (>5,  ebenso  nahe  liegt  der  Gedanke  an 
einen  Sabaziastenverein,  womit  die  Worte  der 
Inschrift  (tarca  ij  oxrjh]  änoiioaia,  s.  III,  1.  2) 
im  Einklang  stehen. 

’J)  Die  YOn  lAityschew  a.  iL.  0.  geäußerte  Ver- 
mutung, daß  der  im  bosporanischen  Tanais 
verehrte  d’tbg  vipiarog  inynoog  Sabazios  ge- 
wesen sei,  hat  durch  die  Untersuchungen  Cii- 
iHOiits  beträchtlich  an  Wahrscheinlichkeit  ge- 
wonnen. (S.  a.  ('umont  S.  65  A.  1 u.  VIII,  5.) 

Von  Kleinasien  wanderte  der  Dienst  des 
Gottes  nach  den  Inseln  und  dem  griechischen 
Festland.  Er  ist  — 10)  für  Thera  durch  eine 
4'otivtafel  aus  dem  2.  nachchristlichen  Jahrh. 
Inscr.  (jraec.  iuf:.  viaris  Aeyaei  fase.  3,  442),  — 
11)  für  Sikinos  durch  die  Widmung  im  0. 
f.  G.add.  2447c,  — 12)  für  Argos  durch  die 
Grabinschrift  des  Apollonides,  des  Priesters 
des  Zeus  Sebazeios  bei  JjC  Bas-Waddington, 
Mcgaride  et  Btdop.  Nr.  137,  S.  28  erwiesen. 

13i  Aus  Attika  lassen  sich  die  Zeugen 
dreier  Jahrhunderte  vernehmen.  Die  alte  Ko- 
iiiiidie  und  DexHonfheiies  richteten  in  öffent- 
lichem oder  persönlichem  Interesse  ihre  Pfeile 
gegen  den  Eindringling  oder  seine  Bekenner 
iS.  II,  1.  y,  2),  und  aus  der  Mitte  des  4.  und 
dem  Ende  des  2.  vorchristlichen  Jahrhunderts 
erfahren  wir  einiges  Detail  über  die  Ordnung 
der  Kultgemeinschaft  der  Sabaziasten  in  dem 
an  fremden  Götterdiensten  reichen  Peiraieus. 
Das  geräuschvoll  sich  aufdrängende  Wesen 
der  neuen  Lehre,  die  aus  griechischem  und 
unverstandenem  Zeremoniell  wunderlich  ge- 
mischten Aufzüge  und  Begehungen,  die  ver- 
zückten Rufe  der  Gläubigen  (s.  Arist.  Lys.  387) 
mochten  in  Athen  ähnliche  Stimmungen  aus- 
gelöst haben,  wie  in  einer  modernen  Groß- 
stacltbevölkerung  das  Treiben  der  Heilsarmee. 
Zu  dem  Spott  gesellten  sich  aber  ernstere 
Bedenken:  man  faßte  die  mit  dem  Kult  ver- 
bundenen Mysterien,  deren  tiefstes  Geheimnis 
gewahrt  blieb,  vom  Gesichtspunkte  eines  gegen 
die  eleusinischen  Mysterien  gerichteten  Kon- 
kurrenzunternehmens auf  ('s.  die  Antithese  bei 
Dntwsth.  de  cor.  265:  iziXtLg,  iyü  ixtloviiyv  und 
das  Schal.  Demosfh.  de  falsa  leg.  431,  25).  Daß 
das  Interesse  an  diesen  ausländischen  Kulten 
überhaupt  im  5.  Jahrhundert  erheblich  war, 
läßt  sich  aus  den  fortgesetzten  Angriffen  der 
Komödie  folgern  (s.  Foucart  S.  56  f.).  Ein  ge- 
richtliches Einschreiten  fand  gegen  die  S.- 
priesterin  Ninos  statt,  die  wegen  Verbreitung 
fremder  Mysterien  {los.  ad».  Apion.  2,  37, 
Ikmosth.  de  /'.  leg.  431,  25),  nach  andern  wegen 
der  Herstellung  von  Liebestränken  (Schol.  zu 
letzterer  Stelle)  hingerichtet  wurde.  Das  steht 
jedenfalls  fest,  daß  sich  dieses  Vorgehen  nicht 
auf  die  Niederlassung  des  Kultes  in  Athen 
G-gl.  JHon.  Hal_  de  iJinarcho  S.  656  Beiske) 
bezogen  hat.  (Über  die  Stellung  der  impor- 
tierten Kulte  nach  attischem  Recht  vgl.  Lo- 
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heck  S.  666  f.  und  besonders  die  Polemik 
F'oucarts  S.  127  f.  gegen  Sc/nünanw  op.  3,430  f.)> 
Weitere  Beanstandungen  scheinen  unterblieben 
zu  sein,  und  so  konnte  bei  dem  vielgerühmten 
Liberalismus  Athens  die  Mutter  des  Aischiues, 
Glaukothea,  in  den  Jahren  370 — 360  ungestört 
ihren  Thiasos  durch  die  Straßen  des  Peiraieus 
führen,  von  dessen  Kultgebräuchen  Demosthenes 
eine  anschauliche  und  zuverlässige  Darstellung 
10  gegeben  hat.  Größere  Fortschritte  scheint  die 
Verbreitung  des  Kultes  in  der  folgenden  Zeit 
nicht  gemacht  zu  haben;  die  staatliche  An- 
erkennung, die  anderen  fremden  Gottesdiensten 
zuteil  wurde , ist  ihm  versagt  geblieben.  In 
der  Liste  der  Sabaziasten  vom  Peiraieus  (s. 
Müchhöfer,  Schriftquellen  S.  CX,  Wachsmutli, 
Stadt  Athen  2,  162,  C.  1.  H.  4,  2,  626  b)  aus 
dem  Ende  des  2.  Jahrh.  v.  Chr.  (s.  Bull.  corr. 
hell.  15,  262)  findet  sich  ein  hoher  Prozentsatz 
20  fremder  Kultgenossen.  Als,  Beamte  fungieren 
ein  iSQSvg,  tauiag  sai  yQaiiyatsvg  ’Kca  tneytlri- 
rfjg,  während  die  ältere  Inschrift  vom  Ar- 
cbontenjahr  des  Sosigenes  (342  v.  Chr.)  die 
isQOTcotoL  erwähnt  {C.  I.  A.  2,  1326). 

14)  In  Thrakien  (s.  a.  VI,  1-  VII,  1)  wurde 
Sol  Liber  Sebadius  nach  Alex.  Polyh.  bei 
Akacrob.  1,  18,  11  in  einem  kreisrunden  Hy- 
jiäthralteinpel  auf  dem  Hügel  Zilmissos  ver- 
ehrt, dessen  Namen  Tomaschek,  Sitzmigsb.  d. 

30  Wie'tier  Ak.  1868  = 60,'  358  von  = oivog 
ableitet.  In  der  Nähe  von  Serdika  trug  er 
den  Beinamen  Kvgiog  ’AQ'vnaQrivog  von  einer 
vermutlichen  Kultstätte  ’Ad’vndgog  {A.  E.  M. 
14  = 1801  nr.  25,  S.  150). 

15)  Italien.  Die  von  Usener  S.  45  wieder- 
aufgenommeiie  Ansicht  Kissens,  Tencplum  S.  130,. 
daß  der  als  Sohn  des  Semo  Sanciis  oder  des. 
Dius  Fidius  bezeichnete  Stammvater  der  Sa- 
biner und  Samniten,  Sabiis,  der  zugleich  als 

40  Erfinder  des  Weinbaus  galt,  mit  dem  thrakisch- 
phry gischen  S.  ,,dem  Namen  und  Begriff  nach 
sich  decke“,  dürfte  Anklang  nur  sö  lange  fin- 
den, als  die  Voraussetzung  eines  umfassenden 
Bestandes  gemeinsamer  indogermanischer  Re- 
ligionsanschauungen nicht  angetastet  wird. 
Eine  flüchtige  Bekanntschaft  der  Römer  mit 
dem  fremden  Kult  aus  republikanischer  Zeit 
beweist  die  oben  aufgeführte  Stelle  Ciceros 
(II,  2),  sowie  die  von  Valerius  Max.  1,  3,  2 
.50  überlieferte  Notiz,  daß  der  praetor  peregrinus 
Cn.  Cornelius  Hispalus  i.  J.  139  v.  Chr.  die- 
Juden  ausgewiesen  habe,  qui  Sabazi  lovis  cultu 
Bomanos  inßcere  viores  conati  erant  (s.  VIII,  5). 
Die  Strenge  der  römischen  Regierung  in  der 
Abwehr  fremden  Religionswesens  ist  für  diese 
Zeit  überhaupt  bemerkenswert  (s.  Diels,  Sibyll. 
Blätter  S.  98  und  Cumont,  Bev.  de  Vhist.  des 
relig.  1906,  5 f.).  Dauerncle  Niederlassungen 
in  Italien  und  im  römischen  Weltreich  scheinen 
GO  erst  im  ersten  oder  zweiten  nachchristlichen 
Jahrhundert  stattgetünden  zu  haben  (s.  Mar- 
quardt, Bühn.  Staatsv.  3 ",  82  und  TlVssou-a  im 
Handb.  d.  klass.  Altertumsiv.  5,  4,  314,  wmmit 
die  von  Blinkenberg  S.  117  vorgeschlagene 
Datiei'ung  der  ältesten  Bronzehände  zu  ver- 
gleichen ist),  als  die  synkretistische  Bewegung 
immer  mehr  um  sich  griff  und  insbesondere 
die  provinzialen  Trupjoenkörper  ihre  heimischen 
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Kulte  einzufübren  begonnen  batten  (s.  Domas- 
seu'ski,  Mel.  d.  röm.  Heeres  S.  58).  Die  zabl- 
reicbsten  Siraren  finden  sieb  begreiflicberweise 
in  Rom,  wo  der  internationale  Verkehr  und 
die  an  exotische  Religionsformen  sich  an- 
klammernde Glaubensbedürftigkeit  den  Import 
begünstigten.  Es  sind  die  folgenden;  die  be- 
kannte Grabinschrift  des  Vincentius,  des  nu- 
minis  antistes  Sabazis  C.  1.  L.  6,  142,  die 
Maaß,  Orpheus  S.  209  samt  den  zugehörigen 
Reliefs  unter  Angabe  der  übrigen  Literatur 
eingehend  besprochen  hat  (s.  V,  4);  der  im 
Palazzo  Merolli  befindliche  Sarkophag  mit  der 
Aufschrift  Udgog  Eaßa^lto  Scöqov,  Kaibel  I.  G. 
I.  S.  1021  = Mats-Huhn,  Ant.  Bildiv.  3,  3763 
(s.  IV,  4);  die  beiden  Weihungen  des  Qu. 
Nunnius  Alexander,  C.  I.  L.  6,  429.  430;  die 
Dedikation  einer  Merkurstatue  und  eines  Al- 
tars (?)  san'cto  invicto  Sjabazi|o  durch  M.  Fu- 
rius  Glarus,  s.  Gatti  im  Bull,  della  commiss. 
arch.  com.  di  Moma  17  = 1889,  437  f.;  die 
Weihung  des  lulius  Faustus  von  den  im  un- 
teren Mösien  stehenden  equites  singuläres  (241 
n.  Chr.),  Ann.  d.  Instit.  1885,  273;  die  Votiv- 
hände C 5,  E 1.  14  Blinkenberg.  Aus  Tibur 
stammt  eine  Marmortafel  mit  einem  Mithras- 
opfer  und  den  auf  dem  Hals  des  Stiers  an- 
gebrachten Worten  nama  Sebesio,  C.  I.  L. 
14,  3566  (?  s.  I,  1);  aus  der  Gegend  von  Prä- 
neste die  synkretistische  Inschi'ift:  Deo  Magno 
Silvano  Marti  Herculi  und  innerhalb  eines 
Eichenkranzes:  lovi  Zabasio,  ib.  nr.  2894.  Für 
Casinum  bezeugt  den  Kult  C.  2.  L.  10,  5197: 
L.  Luccio  Sacerdot.  Sacror.  Savadior.  Pom- 
peji ist  der  Fundort  einer  Inschrift,  wonach 
im  Jahr  3 v.  Chr.  von  HeiDhaistion,  dem  Priester 
der  phrygischen  Gemeinde,  eine  Statue  des 
phrygischen  Zeus  errichtet  wurde,  C.  I.  Gr. 
3,  add.  5866  c,  sowie  mehrerer  Bronzehände, 
Blinkenberg  S.  116;  aus  Resina  stammen  die 
Bronzehände  Antichitä  di  Ercolano  5,  37  = 
E 13  (s.  IV,  6)  und  A 3 Bl.  Auch  der  Norden 
Italiens  kennt  den  Gott.  In  Vado  in  Ligurien 
fanden  sich  zwei  S. -bände,  eine  mit  entspre- 
chender Widmung,  IPozzi,  Notizie  d.  scavi  5, 
45  = Atti  d.  M.  Accad.  d.  Lincei  1891,  45  = 
E 17  Bl.  (s.  IV,  7)  und  A 2 Bl.  In  der  Nähe  von 
Luna,  einer  Stadt  derselben  Provinz,  stand, 
wie  es  scheint,  ein  von  S.  Mettius  Zethus 
gestiftetes  Heiligtum  des  lupiter  Sabazius.  Zur 
Wahl  des  Platzes  gab  die  Gemeindeverwaltung 
ihre  Zustimmung  (L.  D.  D.  D.),  C.  I.  L.  11,  1323. 
Weitere  Fundstätten  von  S. -bänden  sind:  Isola 
Farnese  fE  22),  Cortona  (E  26),  Cagli  in 
Umbrien (E 20),  Brescia  (D  2 und  E 19  Blinken- 
berg). Endlich  ist  Sardini en  hier  zu  erwähnen 
wegen  der  hierher  gehörigen  Bronzestatuette 
[Arch.  Ans.  1892,  S.  111  nr.  14;  s.  IV,  15). 

In  den  Provinzen  des  römischen  Reichs  wird 
die  Verbreitung  des  S.-kultes  im  allgemeinen  da 
vorausgesetzt  werden  dürfen,  wo  auch  die  üb- 
rigen orientalischen  Kulte,  besonders  der  des 
Mithras  und  lupiter  Dolichenus,  Eingang  ge- 
funden hatten.  — 16)  Nach  der  Schweiz 
führen  die  Votivhände  von  Aveuches  (Aven- 
ticum),  s.  Meyer,  Wlitteil.  d.  antiguar.  Gesellsch. 
in  Zürich.  11,  1856,  Heft  2,  48 f.  = B 5 und 
E 12  Bl.  (s.  IV,  12j,  sowie  E 3 (Großer  St.  Bern- 
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hard).  — 17)  Für  Gallien  beweisen  Bekannt- 
schaft mit  S.  außer  den  Händen  A 5 (Corsey, 
Cotes  du  Nord),  A 6 (Sedan),  B3  J5Z.  (Famars 
bei  Valenciennes)  die  Bronzefigur  von  Amiens 
(Mev.  arch.  1894,  2,  374;  s.  IV,  13)  und  die  in 
Vichy  (Auvergne)  ausgegrabenen,  jetzt  im 
Museum  von  St.  Germain  befindlichen  Silber- 
plättchen  mit  der  Darstellung  des  Gottes,  dessen 
Identität  durch  die  auf  zwei  Plättchen  erhal- 
tene gleichlautende  Inschrift  festgestellt  wird: 
Numin.  Augusto  Deo  lovi  Sabasio  G.  lul.  Ca- 
rassounus  (s.  den  Fundbericht  in  den  Meni.  de 
la  soc.  nat.  d.  antiquaires  d.  I'ra.nce  1883,  S. 
262;  Bertrand  a.  a.  0.;  C.  1.  L.  13,  1,  1496; 
s.  IV,  5).  — 18)  Für  Germanien  bezeugt  den 
Kult  die  vereinzelte  Militärinschrift  in  Mainz: 
I{ovi)  o(ptimo)  m{aximo)  Sabasio  (c)onservatori 
(=  ccotr'iQ-  über  den  Begriff  vgl.  Wendland,  Z. 
f.  neutestamentl.  Wissensch.  1904,  335  ff.)  bei 
Homaszeicski,  a.  a.  0.  S.  41,  nr.  66.  — 19)  Aus 
Mösien  registriere  ich  folgende,  sämtlich  in 
den  A.  JE.  M.  aus  Österr.  publizierten  Funde: 
in  Nikopolis  (Jeni-Nikupj  Altar  mit  der  von 
Honiaszeioski  ergänzten  Inschrift:  [viä  Ifsag] 
'läsiccg  (.tsydlrig  [firjrp]6[g]  All  HXLa  gsy(i[lcg 
TivgCjo)  Alsßa^lü}  1886  = Bd.  10,  nr.  6, 

S.  241,  s.  VI,  1 ; in  Piro t Widmung  eines  &ia- 
[(iog]  Htßa^iccvog  0sä  in-gnoco  wpiata,  ib.  nr.  2 
S.  239  (s.  VIII,  5);  in  Dragom ans  ki-Tep  n ik 
Weihung  eines  Militärs,  ib.  nr.  3;  in  Pavli- 
kieni  gemeinsame  Weihegabe  lovi  Sabadio 
et  Mercurio,  1892,  = 15,  nr.  84  S.  210;  end- 
lich in  Kespetli  aus  der  späten  Kaiserzeit, 
1895  = 18,  S.  119. 

Eine  Erweiterung  erfährt  der  Umkreis  des 
Kultgebiets  durch  den  Ausweis  der  Blinken- 
bergschen  Bronzehände.  — 20)  Aus  Belgien 
stammen  B 4,  E 29  (Tournai  ?)^  und  E 30 
(Rumpst)  = fig.  39;  — 21)  aus  Österreich 
C 4 fSotin)  und  aus  Ungarn  E 28  (Zsena,  Komi- 
tat  Krasso)  = fig.  38;  endlich  — 22)  aus  Ruß- 
land E 18  (Gouvernement  Jekaterinoslaw). 

IV,  Sabazios  in  der  Kunst. 

Die  erhaltenen  Kunstdarstellungen  des  Gottes 
fasse  ich,  soweit  sie  inschriftlich  verbürgt 
oder  durch  ein  mittelbares  Verfahren  als  er- 
wiesen zu  betrachten  sind , in  zwei  Gruppen 
zusammen.  Die  erste,  nach  Anzahl  und  Wichtig- 
keit weitaus  überwiegende  Gruppe  gibt  den 
rein  phrygischen  Tyjjus  des  bärtigen  Gottes 
wieder,  bei  dessen  unzweideutiger,  insbesondere 
durch  das  Attribut  der  phrygischen  Mütze  ge- 
sicherter Bedeutung  die  übrigen  bezeichnenden 
Merkmale  (Schlange  und  Widderkopf)  entbehrt 
werden  können.  Ob  der  Adler  in  nr.  16,  17 
und  sonst  auf  einer  Anähnlichung  an  den 
lupitertypus  beruht,  erscheint  bei  der  Masse 
figürlichen  Beiwerks  und  der  Vereinzelung  des 
Attributs  höchst  fraglich.  Der  Gott  erhebt 
entweder  nach  Art  der  benedictio  Latina  in 
der  alten  Kirche  segnend  die  drei  Finger  der 
Hand,  wie  auf  den  Bronzehänden,  die  gleich- 
falls die  hilfebringende  Hand  des  Gottes  dar- 
stellen {Blinkenberg  S.  100,  Hie  älteren  Deu- 
tungen S.  88),  oder  er  nimmt  die  ruhige,  den 
griechisch-römischen  Typen  verwandtere  Hal- 
tung dds  Lanze  oder  Pinienzapfen  tragenden 
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Herrschers  ein.  Die  zweite  Gruppe  bilden  ver- 
einzelte Denkmäler,  für  die  ich  auf  Beschrei- 
bung angewiesen  bin:  Nr.  ii  u.  4,  ferner  nr.  5, 
wo  die  Ver.schmelzung  mit  dem  Iup)itertyp)us 
(Adler,  Blitz)  bis  zur  völligen  Unterdrückung 
der  spezitisehen  Kennzeichen  führt;  endlich  das 
( 'onzesche  Relief  nr.  1,  auf  dem  das  phrygische 
Kolorit  nur  durch  die  an  dem  Baum  sich  auf- 
windende Schlange  angedeutet  wird,  während 
die  verblaßten  Umrisse  der  jugendlichen  Ge- 
stalt von  der  allgemeinen  Auffassung  abweichen. 
f)ie  vorhandenen  Bildnisse,  von  denen  nur  nr.  2 
zeitlich  genau  bestimmbar  ist,  mögen  alle  der 
römischen  Kaiserzeit  augehören ; doch  läßt  sich 
hei  der  w^eiten  Verbreitung  der  zu  Gruppe  1 
gehörenden  Darstellungen  die  Vermutung 
kaum  von  der  Hand  weisen,  daß  sie  als  Nach- 
bildungen eines  berühmten  und  vielleicht 


Wiegands  verdankten  Photographie  (s.  Abb.  3) 
stehen  oben  rechts  ilrei  Adorauten  und  auf 
einer  Erhöhung  ein  vor  einem  Altar  opfernder 
Priester.  Links  Wagen  mit  zwei  Pferden  be- 
spannt, darin  sitzt  eine  männliche  Gestalt, 
bartlos,  in  der  Rechten  die  Zügel  haltend, 
auf  denen  ein  Adler  sitzt.  Unter  den  Pferden 
eine  Schlange,  hinter  ihnen  ein  nach  links 
schreitender  Mann  mit  schüsselförmigem  Helm, 
10  ein  geflügeltes  Kerykeion  tragend,  dazwischen 
die  Mondsichel.  In  der  unteren  Reihe  sind 
13  Adoranten  um  einen  weiteren  Altar  grup- 
piert, lünter  dem  sich  ein  heiliger  Baum 


I 


*2)  Sabazios  ein  Rauchopfer  empfangend, 

Kelief  von  Blauudos  (nach  Cnnzc,  Reise  auf  d.  Inseln 
des  thrak.  Meeres  Taf.  17,  7). 


3)  Sabazios  von  Men  geleitet,  Belief  von  Koloe 
Al'  iOl  jj-Jd  ^r-  (nach  Photographie). 


alten  phry gischen  Kulthilds  zu  betrachten  sind. 
Ich  gehe  im  folgenden  zunächst  diejenigen  Dar- 
stellungen wieder,  welche  durch  Inschriften 
bezeugt  sind  Inr.  1 — 5). 

li  Das  Relief  von  Blau(n)dos,  das  Conze 
nach  einer  Zeichnung  reproduzierte  (Heise  auf 
d.  thrak.  Ins.  Tafel  17,  7,  s.  Abbild.  2)  stellt 
eine  Rauchopferszeue  dar,  deren  Mittelpunkt 
ein  Altar  und  daneben  eine  an  einem  jialm- 
artigen  Baum  sich  aufringelnde  Schlange  ein- 
nimmt. Von  rechts  nahen  sich  zwei  Adoranten; 
links  thront  auf  einem  Sessel  der  unbärtige 
Gott,  dessen  Haupt  von  einer  Binde  umgeben 
scheint;  in  der  Rechten  eine  Schale,  in  der 
Linken  ein  Stab  (Zepter  oder  Speer?).  — 
2)  Das  Relief  von  Koloe  (s.  Wagener  a.  a.  0.) 
trägt  folgende  Inschrift  "Erovi  (?^s  (=101  n.  dir.) 
ur]rbg  /iaiciov  X' , inl  atscpavgqioQOV  rXmeovog 
7}  KoXor}vö)v  v.uxoiy.La  v.a^itQwaav  Jicc  Ha  ßd'Qiov. 
Nach  der  brieflichen  Beschreibung  ./.  Keils 
und  dem  Ausweis  einer  der  Bemühung  Th. 


erhebt;  vor  diesem  liegen  runde  Körper,  die 
Broten  gleichen  (vgl.  die  üpferkuchen  bei 
Dem.  und  nr.  12,  Blinkenherg  S.  82).  Der 
Vorgang  bezieht  sich  nach  TU.s  Erklärung  auf 
den  feierlichen  Einzug  der  von  Men  geleiteten 
neuen  Kultstatue  des  S.  Ist  diese  Deutung  i 
richtig,  so  wird  durch  die  Situation  ein  Rang- 
unterschied begründet:  Men  verhält  sich  zu  S., 
wie  der  Lliener  zu  seinem  Herrn  (s.  VIII,  3).  lU. 
macht  auf  eine  ähnliche  Gallienusmünze  aus 
dem  lydischeu  Mostene  bei  Lajard,  Culte  du  | 
cgpres  pl.  4,  nr.  3 (S.  109)  aufmerksam,  auf  der 
ich  aber  Sozon  zu  erkennen  meine.  — 3)  Das 
derselben  Gegend  angehörende  Flachrelief  von  ' 
Nea  Aule  (Bull.  corr.  hell.  1,  308)  bestätigt 
die  enge  Beziehung  des  Gottes  zum  Natur- 
leben. Nach  der  summarischen  Beschreibung 
liayets  thronender  S.,  seine  Hand  hält  eine 
weitbauchige  Vase,  in  die  ein  Strauch  gepflanzt  ^ 
ist.  — 4)  Im  Zusammenhang  mit  einer  Gruppe  : 
griechischer  Götterfiguren  erscheint  S.  auf  dem  ^ 
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•l5«<  (|/<f  nuf^ki 

5)  Votivhand  von  Avenches  6;  Votivhand  von  Avenches 

4)  Sabazios  auf  einem  Widderkopf  &4eb^n-d,  Votivhand  (Handrücken,  nach  Bulletin  (Handiuneres,  nach  Bulletin 
^ von  Resina  (nach  Antichitä  di  Ercolano  5,  37).  de  la  sociite  de  l’Allier  de  la  societe  delAllier 


rend;  rechts  Zypresse,  links  Pinie.  — 5)  Die  als 
Baumblätter  geformten  silbernen  Plättchen  von 
Vichy  (III,  17)  tragen  das  Bild  einer  mit  Giebel  50 
•oder  Bogen  versehenen  Tempelfront,  innerhalb 
•der  lupiter  Sabazius  steht.  Der  obere  Teil 
des  Körpers  ist  nackt;  mit  der  Linken  stützt 
er  sich  auf  eine  Lanze,  in  der  Rechten  hält 
er  den  Blitz;  zu  den  Füßen  der  Adler.  Stüm- 
perhaft ausgeführte  Votivgabe  eines  Galliers, 
in  deren  Form  gleichfalls  eine  Erinnerung  an 
■die  Naturbedeutung  des  Gottes  vorliegt  (anders 
Bertrand  S.  193,  197). 

Die  bisher  besprochenen  Denkmäler  liefern  60 
für  die  kunstmythologische  Beurteilung  keinen 
isehr  ergiebigen  Ertrag.  Als  Attribute  erscheinen 
Andeutungen  der  schöpferischen  Naturkraft, 
Schlange  und  Adler.  Das  Fehlen  der  phrygi- 
schen  Mütze  und  die  Bartlosigkeit  der  Figur 
verrät  eine  beträchtliche  Ahschwächung  des 
ursprünglichen  Typus.  Eine  deutlichere,  auch 
religionsgeschichtlich  bedeutsame  Vorstellung 


(Vada  Sabatia)  in  Ligurien  stammenden  Exem- 
plar im  britischen  Museum,  das  zusammen 
mit  der  Figur  nr.  7 gefunden  wurde  (JSl.  69). 
Die  Deutung  auf  S.,  an  die  schon  Becker  (s.  o.) 
und  Jahn  S.  104  gedacht  haben,  darf  demnach 
zunächst  bei  diesen  zu  den  Votivhänden  ge- 
hörigen Figuren  und  im  Zusammenhang  damit 
bei  einer  ganzen  Reihe  anderer  in  Haltung, 
Tracht  und  Gesichtsausdruck  übereinstimmen- 
der Denkmäler  als  gesichert  gelten.  In  ganzer 
Figur  ist  — 6)  S.  dargestellt  auf  der  Votivhand 
von  Resina  {Antichitä  di  Ercolano  ö,  37.  Sittl, 
Gehärden  d.  Griechen  S.  326.  BUnkenherg, 
Fig.  34).  Er  steht  auf  einem  Widderkopf,  in 
tlem  ein  neues  charakteristisches  Attribut  er- 
scheint, mit  der  ijhrygischen  Mütze  bekleidet 
und  beide  Hände  mit  der  bezeichneten  seg- 
nenden Geste  erhebend  (s.  die  Abh.  4).  Ebenso 
in  ganzer  Gestalt  — 7)  auf  der  Hand  von  Vado 
(Bl.  Fig.  35,  36).  Der  Koj)f  der  auf  der 
Rückseite  emporsteigenden  mächtigen  Schlange 


von  Visconti,  Arch.  Zeitung  1874,  63  und  ilTate- 
Duhn,  Ant.  Bildw.  in  Born  nr.  3763 beschriebenen 
kleinen  Marmoraltar  im  Palazzo  Merolli  in 
Rom.  Er  enthält  auf  allen  vier  Seiten  Flach- 
reliefs; auf  der  linken  Nebenseite  steht  nach 
V.  Buhn  S.  in  langem  Gewände,  rechts  Stand- 
bein, vorschreitend,  die  Linke  hochlegend  an 
einen  mit  Binsen  geschmückten  Speer  (TVs- 
■conti:  Sumpfrohr),  die  Rechte  zum  Kopfe  füh- 


über  die  Eigenart  des  Gottes  ergibt  sich  aus 
der  Betrachtung  einiger  Figuren  auf  Votiv- 
händen, verwandter  Statuetten  und  sonstiger 
Erzeugnisse  der  Kleinkunst,  deren  Bedeutung 
Brexler  unter  Men  ob.  Bd.  2,  Sp.  2742  f.  richtig 
beurteilt  und  BUnkenherg  erschöpfend  nachge- 
wiesen hat.  Der  llangel  einer  inschriftlichen  i 
Bestätigung  wird  vollkommen  ausgeglichen’ 
durch  den  'geschlossenen  Zusammenhang,  in 
10  dem  diese  zu  den  Bronzehänden  (gesammelt 
bei  Bl.)  wegen  gleichartiger  Geste  und  Aus- 
stattung stehen,  und  die  gesicherte  Beziehung 
einzelner  Exemplare  zu  S.  Sein  Name  findet 
sich  auf  der  Votivhand  der  Sammlung  Rayets 
(Bull,  epigr.  6 = 1886,  51,  Bl.  69,  nr.  1), 
ferner  auf  der  im  Besitz  des  Lord  Londes- 
horough  gewesenen  Bronze  (s.  Arch.  Am.  1854, 
440,  hei  Jahn,  „Vl>.  d.  Aberglauben  d.  bös. 
JBicks“,  Ber.  d.  sächs.  Ges.  d.  tlT'ss.  1855,  101, 
20  nr.  n),  die  mit  dem  Exemplar  des  britischen 
Museums  identisch  sein  wird  (s.  Arch.  Anz. 
1880,  103,  Bl.  72),  endlich  auf  dem  aus  Vado 
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48  f.;  reproduziert  bei  Bertrand  pl.  8 u.  Bl.  T.  3 
und  4,  s.  die  Al)bild.  5 u.  6).  Sie  ist  mit  den 
Brastbildern  von  vier  Gottheiten  ausgestattet: 
auf  der  Innenseite  S. , daneben  über  den  ein- 
gebogeneu  Fingern  Hermes,  am  Petasos  kennt- 
lich, aber  mit  auffallend  weibischen  Zügen; 
auf  der  Kückscite  Kybele  und  der  jugendliche 
Itionysos.  Unter  den  Symbolen  hebe  ich  die- 
wie  ein  Armband  um  das  Handgelenk  sich 
10  legende  Schlange,  den  Kichenzweig,  den  vier- 
teiligen runden  Opferkuchen  unter  der  Büste 
des  S.,  den  Pinienzapfen  auf  dem  I>aumen  und 
den  Widderkopf  hervor.  Unten  wieder  Wöch- 
nerin und  Kind._  I)azu  kommen  einige  Statu- 
etten, deren  Ähnlichkeit  mit  der  Figur  auf 
den  Bronzehänden,  insbesondere  mit  nr.  6,  un- 
verkennbar ist.  In  ganzer  Gestalt,  die  in  phry- 
gische  Tracht  gehüllt  ist,  mit  der  Segensgeste,, 
erscheint  der  Gott  — 13)  auf  der  Statuette  von 
i!,)  Amiens  {Bev.  arch.  1894,  2,  374,  [Beinach,. 
Nepert.  de  la  statnaire  (jr.  et  rom.  2,1,^478,  Bl. 

S.  99,  s.  Abb.  7),  ebenso  auf  der  analogen 
Bronze  — 14)  bei  Babehm-Blmichet,  Catul.  d. 
brouces  aiitt.  du  Louvre,  nr.  674.  B.einach'^ib. 

Oer  Standort  ist  ein  Widderkopf.  Die  Be- 
zeichnung Beinnehs  als  genie  mithriaque 
oder  die  Annahme  eines  lokal  gallischen 
Herkurtypus  wird  durch  die  Heranziehung 
der  Bronzehände  widerlegt.  Hierher  ge- 
hört ferner  — 15;  die  aus  Sardinien  stam- 
mende Statuette  im  Berliner  Antiqua- 
rium (Arch.  Am.  1892,  111,  nr.  14,  Bl. 
Fig.  41),  in  sitzender  Haltung'  (vielleicht 
von  einer  Bronzehand  abgebrochen),  die 
Füße  auf  dem  Widderkopf.  Die  unnatür- 
liche Größe  der  segnenden  Eechten  hat 
sakrale  Bedeutung. 

ln  den  beiden  folgenden  Denkmälern 
fällt  die  eigentümliche  Erscheinung  auf, 
daß  mit  der  Sabazioshand  die  des 

Gottes  gekrönt  ist;  sie  bilden  dadurch 
den  Übergang  zu  den  weiteren  Darstel- 
lungen, in  denen  die  Ausstattung  der 
Hände  mit  Attributen  an  die  Stelle  der 
Geste  tritt.  Als  ein  Seitenstück  zu  nr.  12 
kann  — 16)  die  Götterversammlung  auf  UJ 
den  Bronzereliefs  in  Berlin  {Arch.  Am. 
1892,  111  nr.  15,  Bl.  Fig.  40)  betrachtet 
werden : auf  der  einen  Platte  die  thronende 
Kybele  mit  Attis  und  Hermes,  auf  der 
andern  S.,  ein  Pinienzapfen  in  der  Rechten,, 
mit  der  Linken  das  mit  der  Hand  ge- 
krönte Zepter  haltend,  oben  im  Giebel 
der  Adler.  Der  abgesplitterte  Gegenstand, 
auf  den  er  den  erhobenen  rechten  Fuß 
gesetzt  hatte,  wird  ein  AVidderkopf  ge- 
wesen sein.  Unter  dem  zahlreichen  Bei- 
werk; Kerykeion,  Altar,  Opferkuchen.  Die- 
selben Attribute  finden  sich  — 17)  unter 
einer  ähnlichen  Masse  von  Gegenständen 
(dabei  Schlange  um  einen  Baum)  auf  der 
eng  verwandten,  vielleicht  auch  zu  dem- 
selben Zweck  (Brustschmuck  eines  Saba- 
ziospriesters?)  hergestellten  Bronzeplatte 
im  Nationalmuseum  zu  Kopenhagen, 
die  Blinkeuberg  publiziert  hat.  In  der  Mitte  S.  »fO 


stehend  in  phrygischer  Tracht;  Mütze,  Bein- 
kleider, Schuhe;  Hände  und  Standort  wie 


lehnt  .^ich  an  die  ohne  Geste'  ausgestreckte 
Rechte.  Unter  dem  Beiwerk  ist  das  Kerykeion 
bemerkenswert.  Am  Ge- 
lenk findet  sich  eine 
M’öchnerin  mit  Kind,  ln 
verkürzter  Form  (Büste, 
darunter  Widderkopf),  — 
8 1 auf  dem  au.s  Griecben- 
land  stammenden  Exem- 
plar ibei  Jahn.  nr.  ln.  — 
9 auf  der  Yotivhaud  bei 
( 'aijUts,  h'i  c.  d' Anti'iH.  t.  5, 
pl.  63,  nr.  1 u.  2,  S.  17(!f., 
— 10  auf  der  Ilerliner, 
E 9 UL.  wo  die  Kopf- 
bedeckung ursprünglich 
gh'ichfalls  eine  phrvgi- 
sche  .Mütze  war  (kein  Mo- 
dius,  also  nicht  Serapis) 
und  — 1 E auf  der  in 
1\  a r 1 s r u h e i Uch  u m acher, 
SammlniKj  aid.  Bronzen 
7)  siuUu;tti-  \on  .tniit-ns  iir.822.  I af.  1 S. /> /.  S.  ^ 5). 
(ii:u  !i  i:  r„.  Durch  Feinheit  der  Tech- 

is;ii,  L*.  :.7.(i.  nik  zeichnet  sich  vor  an- 


8)  Eronzerelief  in  Kopenhagen  ■ >, 
fnacli  BUiikcnbci'<j.  .\rch.  Vtudicn  Tafel  2}. 

dem  — 12 1 die  Votivhand  von  Avenches  aus 
Jahn  m-,  o.  Arch.  Anz.  1854,  486.  Mitteil.  d. 
(Ddianar.  Uesdhch.  in  Zürich  11,  1856.  H.  2, 
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nr.  16;  von  einem  Tempelgebäude  umschlossen, 
in  dessen  Giebel  Helios  mit  dem  Viergespann 
■erscheint;  in  den  oberen  Ecken  der  Platte  die 
beiden  Dioskuren  (s.  Abb.  8). 

Cbereinstimmeud  ist  die  Darstellung  des  S. 
— 18)  gleichfalls  als  Standfigur,  beschrieben 
\oji  Long2)erier,  Notice  des  bronzes  ant.  du  Louvre 
■S.  94,  nr.  442  und  abgebildet  bei  S.  Beinach, 
Bepert.  de  la  statiiaire  gr.  et  rom.  2,  478.  Vgl. 
damit  — 19)  die  entsprechende  Sitzfigur  bei 
Longpa'ier  ur.  443,’  Blinkenberg  S.  99.  Long- 
perier  kannte  — 20)  identische  Münzen  von 
Sebaste  in  Galatien,  ■ die  gleichfalls  die  Aus- 
•stattung  des  bärtigen  Gottes  mit  Pinienzapfen 
und  Lanze  aufweisen.  Die  auf  diesen  Münzen, 
denen  ich  die  jetzt  im  Londoner  Catal.  of  gr. 
■coins,  Phrygia^  zugänglich  gemachten  phrygi- 
schen  Münzen  (pl.  6,  5 ; Alia,  28,  1 : Grimeno- 
thyrae)  anreihen  möchte,  sowie  — 21)  auf  der 
Braunschweiger  Bronze  (s.  Gebhard,  Braun- 
schtveiger  Antiken,  1.  Abt.,  S.  205  u.  Drexler 
a.  a.  0.)  angebrachte  Mondsichel  dentet  auf 
die  Verschmelzung  mit  Men  hin.  _Mit  Recht  hat 
Brexler  ferner  — 22)  den  sog.  ''Äskulap  von 
Ägina’  auf  dem  Smaragdplasma  bei  Panofka, 
Abh.  derBerl.  Ak.  1845,  353  auf  S.  bezogen.  Er 
thront  in  zeusartiger  Haltung.  Dieselbe  Deutung 
gibt — 23)  Becker  nr.  24  mit  erheblicher  Wahr- 
scheinlichkeit der  Büste  des  bärtigen  Gottes 
mit  phrygischer  Mütze  bei  Seidl,  Über  den 
Bolichenuskult  Taf.  6,  2,  dessen  freundlicher 
Gesichtsausdruck  an  die  Bronze  von  Avenches 
nr.  12  erinnert.  Endlich  gehören  — 24)  hier- 
her die  nach  der  Überlieferung  aus  Toskana 
stammenden,  aber  den  gallo-römischen  Figuren- 
stil aufweisenden  barbarischen  Gottheiten  auf 
den  Bronzereliefs  des  vatikanischen  Muse- 
ums (Bev.arch.  1892, 1, 189fi'.  und  pl.X.  Cumont, 
Mithra  2,  Fig.  97.  98.  Bl.  S.  97.  Sicher  die  Fig.  97, 
die  Cumont  Silvanus  nennt).  Der  Adler  auf  der 
rechten  Schulter  des  Gottes  ohne  Mütze,  die 
Schlange,  die  sich  um  den  Baumzweig,  bzw. 
■den  Stab  windet,  Pinienzapfen,  Opferkuchen, 
Krater  und  Widderkopf,  das  Mithrasopfer  — 
alles  geht  in  der  synkretistisch  erweiterten 
Sphäre  des  phrygischen  Gottes  ohne  Rest  auf. 

Bei  dem  V ersuche  einer  Ermittlung  weiterer 
Darstellungen  des  S.  ging  man  entweder  von 
der  unzutreffenden  Voraussetzung  aus,  daß  er 
dionysische  Züge  trage,  oder  man  wandte  Gott- 
heiten von  ausgeprägt  orientalischem  Charakter 
vermutungsweise  diese  Benennung  zu,  oder  man 
bemühte  sich  endlich,  den  Kreis  der  gesicherten 
Figuren  durch  angeblich  analoge  Kunstdenk- 
mäler zu  erweitern.  Die  dionysisch  anmutenden 
Darstellungen  sind  schon  durch  Thrämer  Bd.  1 
(Dionysos),  Sp.lllO  ausgeschieden  worden  (vgl.  a. 
VII,  2).  Auch  die  in  der  zweiten  Richtung  lie- 
genden Untersuchungen  haben  zu  keinem  Er- 
gebnis geführt.  Der  fast  nackte  Mann  mit 
dem  Pedum,  der  den  Schweif  des  Stieres  auf 
dem  Mithrasopfer  des  Ladenburger  Reliefs  hält 
(s.  Cumont,  Mithra,  2,  344,  Fig.  218),  ist  sicher 
nicht  S.,  wie  Creuzer,  Symbol.  2,  225  und 
Georgn,  in  Paiilys  B.  E.  6,  618  meinen,  sondern 
eher  Herakles,  wie  Cumont  vorschlägt.  Auch 
der  fürchterliche  geflügelte  '‘asiatische  Sonnen- 
gott’, der  zwei  Panther  händigt  (s.  Arch.  Zeit. 
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1854,  pl.  64,  nr.  1,  vgl.  dazu  die  Ausführungen 
Lajards  und  Gerhards  S.  215  und  Lenormant, 
Beü.  arch,  1874,  306)  ist  mit  den  aus  dem  fest- 
gestellten Material  gewonnenen  Vorstellungen 
unvereinbar.  Beachtenswerter  ist  die  Annahme, 
daß  der  Zeus  Masphalatenos  und  der  Sonnen- 
gott Zeus,  die  beide  in  den  Basreliefs  aus 
Menneh  in  Mäonien  bei  Le  Bas-Waddington, 
explic.  des  inscript.  gr.  et  lat.  Meonie.  nr.  668, 
mon.  fig.  136,  1,  2 (s.  a.  Le  Bas- Beinach, 
voyage  archeol.  en  Grece  et  en  Asie  min.  Paris 
1888)  Men  an  die  Seite  gestellt  sind,  mit  S. 
identisch  seien.  Aber  wenn  auch  die  erstere 
Figur,  die  den  Adler  hält,  eine  leise  Ähnlich- 
keit zeigt,  so  wird  doch  bei  der  großen  An- 
zahl der  kleinasiatischen  Lokalgottheiten  diese 
Gleichsetzung  sehr  problematisch  erscheinen 
müssen,  solange  die  Ansicht  Buresehs  (Hmä 
Ljydien  S.  74)  nicht  als  erwiesen  zu  betrachten 
ist,  daß  alle  diese  Götter  im  Grunde  nichts 
als  Varianten  des  einen  Sonnengottes  S.  sind 
(vgl.  dazu  VI,  1 ; VIII,  4).  In  dritter  Linie  sind 
die  Vermutungen  Beckers  S.  23  f.  zu  besprechen. 
Außer  Betracht  müssen  die  Terrakotten  von 
Kertsch  (Taf.  2,  4 a,  b)  und  von  Novus  Vicus 
bei  Heddernheim  bleiben,  die  einen  mit  Panzer 
und  Helm  nach  Art  der  phrgyischen  Mütze  be- 
kleideten jugendlichen  Reiter  darstellen,  der 
vielmehr  als  Attis  zu  bezeichnen  sein  wird  (s. 
Drexler  unt.  Men  Bd.  2,  Sp.  2711).  Dagegen  ist 
die  Möglichkeit  einer  Beziehung  zu  S.  offen  zu 
halten  bei  dem  merkwürdigen  Berliner  Basrelief 
aus  später  Zeit  (s.  Gerhard,  Arch,  Z.  1854,  pl.  65 
nr.  3.  Jahn  S.  105.  Lenormant,  Bevue  arch,  1875, 
50.  Friederichs,  Berl.  ant.  Bildiv.2, 437  f.,  nr.2008b. 
Drexler  unt.  Men  Bd.  2,  Sp.  2744.  Blinken- 
berg S.  107).  Ein  bärtiger  Reiter  in  phrygischer 
Tracht  und  Mütze,  in  der  Rechten  einen  ge- 
waltigen Hammer  schwingend,  sprengt  über 
den  ausgestreckten  Körper  einer  jungen  Frau ; 
links  steht  neben  anderen  Götterfiguren  ein 
gleichfalls  bärtiger  Gott,  in  Gestalt  und  Tracht 
eine  ausgesprochene  Dublette  des  Reiters;  in 
der  Rechten  hält  er  eine  Fackel,  in  der  Linken 
einen  Menschenschädel.  Es  ist  dies  nach 
Becker  derselbe  S.,  der  sich  in  den  Licht-  und 
Todesgott  differenziert,  während  Drexler  die 
Gestalten  als  Kabiren  faßt.  Sie  erinnern  je- 
doch stark  an  den  Gott  der  Bronzen  und  unter 
der  Masse  symbolischer  Zutaten  erscheinen 
wieder  Widderkopf  und  Schlange.  (Über  eine 
Verdoppelung  derKybele  auf  einem  und  dem- 
selben Relief  vgl.  Hep)ding,  Attis  S.  138,  A.  7). 
Immerhin  wird  bei  der  Unsicherheit  der  Sach- 
lage auf  eine  religionsgesehichtliche  Verwer- 
tung des  Reliefs  verzichtet  werden  müssen. 

, V.  Kult,  Mythus,  Mysterium. 

1)  Die  Hauptstelle  ist  Demosth.  de  corona 
259  f.,  der  ein  anschauliches  Bild  von  der  aus 
den  Umzügen  der  Thiasoten  bei  Tage,  aus  Reini- 
gungszeremonien, Opfern  und  mysteriösen  Be- 
gehungen sich  zusammensetzenden  Kultübung 
(s.  a.  III,  4)  entwirft.  Obwohl  der  Name  nicht 
genannt  ist,  kann  ein  Zweifel  über  die  Zuge- 
hörigkeit nicht  bestehen,  da  Strab.  10,  3,  18 
die  vorkommenden  liturgischen  Formeln  als 
Naßd^ta  yicd  Myrgöiu  charakterisiert  (vgl.  das 
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Schal,  und  Sitiilas  s.  v.  Attis)  und  die  geschil- 
derten Riten  anderweitige  Bestätigung  linden. 
Ergänzt  wird  diese  Darstellung  durch  Terein- 
zelte  literarische  Zeugnisse,  von  denen  den 
Angaben  der  Kirehenschrifttsteller  unil  Imn- 
hlichs  eine  überwiegende  Bedeutung  zukonamt. 
Auch  macht  die  Übereinstimmung  charakteristi- 
scher Einzelheiten  mit  21cm.  und  anderen  (Quellen 
(s.  VI,  3i  es  wahrscheinlich,  daß  wesentliche 
Züge  des  dsicidcducai'  bei  1‘hit.  de  superstit. 
das  band, schriftliche,  im  Anschluß  an  Bcntlei/ 
von  Bernardcdds  und  Wilamuiritz  getilgte  aocß- 
ßaTicuavg  c.  3,  lÜijA  ist  natürlich  wiederher- 
zustellen;  zu  der  jüdisch  klingenden  Wortform 
vgl.  Idi/t.  4,  ü,  ‘2,  t)71  2'’und  \'lll,  5)  auf  der  Beob- 
achtung des  S.-dienstes  beruhen.  Endlich  lie- 
gen für  diesen  und  die  folgenden  Abschnitte 
in  den  von  Buhde  nicht  berücksichtigten  mo- 
numentalen Zeugnissen  unmittelbare  Urkunden 
vor,  welche  die  aus  der  literarischen  Überlie- 
feining  gewonnene  Einsicht  erweitern. 

2i  iJemasth.  wirft  seinem  Gegner  Aischines 
die  Verirrungen  seiner  Jugend  vor:  uvijg  d's 
yti'öasvog  Tt)  urjr^l  Tslovat/  rüg  ßißlovg  dvs- 
yiyvoiaxeg  xa'i  TÜlla  avi’^n-ntvcoQOv , TtjV  u'tv 
ri'/.ra  vtßpi^oyv  -xal  v.yaT?]o/Jfo;’  zat  xa^cdoai' 
Tohg  Ttlovu^vovg  v.a't  dTtoiidrrcoi'  toj  niilw  xal 
■juTviung  xcd  Civiorüg  unb  xu^apuov  xtlsvon’ 
Itytiv  ' 'icfvyav  xux'ov  tvQüv  uptwov’  . . ..  tV 
dt  Tcdg  rju,i(>ai,g  Tovg  xalovg  &iüaovg  dycov  d'icc 
Tüji'  öb(hv,  Tohg  iartqiavcoutrovg  reo  uaQa^m  xcd 
rfi  Xtvxjj,  Tätig  bepfig  rovg  rtaotieeg  Q’hßcov  xcd 
VTth)  n'ig  xtcfalfjg  uhoeicov,  xcd  ßoebv  acc- 

ßod  xcd  tTtOQj^avutvog  ^vr\g  drrr]g  drri^g  vrig', 
'''■cd  ■jiQot]ytp.cüv  xcd  xtarocpoQOg  xcd  li- 
xi  ocpopog  xcd  roiavzu  vnb  rcbi’  yQcc()icov  rtQOGuya- 
(levbfiii'og,  uia^bv  lap.ßcii'cov  ruvron’  ac&fcvTiTa 
xcd  GTctaTiTovg  xui  vaTjXccrce  . . Der  mit  Fenchel- 
und  \Veißpai)])elkränzen  geschmückte  Thiasos 
der  Sahaziasten  wurde  von  einem  Priester  ge- 
leitet, der  Schlangen  in  den  Händen  trug,  indes 
die  verzückte  Anrufung  des  göttlichen  Namens 
IS.  Ari.staph.  Bys.  387)  die  aufregenden  Klänge 
der  ))hrygischen  Musik  übertönte  {Aristoph.  1, 
fr.  5()()  Kcjclc,  Blhilcubeni  S.  107).  In  der  Pro- 
zession wurde  die  xlGrcp  welche  die  heilige 
Schlange  barg  (s.  III,  1.  A'II,  3),  und  das  llxvov 
s.  Dieterich,  Mutter  Bürde  101)  mitgeführt, 
in  dem  vielleicht  neben  anderen  Gaben  die 
OpfcrkiK-hen  (s.  IV,  2.  10)  enthalten  waren.  Die 
Peinigungen  mit  Ton  und  Kleie  injiloiaaig  Blut. 
c.  3,  106A  und  ccxcMuqtoi,  xad'UQUoi,  ^VTiccQcd 
c)’üyrt!:ai  c.  12,  171 B),  welche  auf  die  nächt- 
lichen Weihen  vorbereiteten,  und  die  Andacht 
der  am  Boden  kauernden  Gläubigen  lalayQdg 
nQoxce^iatig  c.  3)  waren  den  Griechen  ein  ebenso 
seltsamer  Anblick,  wie  die  wahrscheinlich  nicht 
auf  die  Mysterien  beschränkte  feierliche  (.leste 
I ccXloxcricivg  ncjonxvi’pGtig  c.  3),  mit  der  die 
Priester  in  Nachahmung  der  hilfebringenden 
Hand  des  Gottes  (s.  IV,  Off.)  die  Kultgenossen 
segneten.  Diese  auch  auf  dem  Vincentiussar- 
kophag  (s.  V,  4)  von  einem  der  Teilnehmer  am 
himmlischen  Mahle  angewandte  Segensgeste,  die 
in  der  Einbiegung  der  zwei  letzten  und  der 
Plrhebung  der  drei  ersten  P'inger  besteht,  war 
ein  spezifisches  Kennzeichen  des  S.-kults,  das 
von  hier  vielleicht  unmittelbar  als  die  sog. 


benedictio  Latina  in  die  liturgische  Gewohnheit 
der  christlichen  Kirche  überging,  während  die 
Sitte  der  Weihung  von  Votivhänden  überhaupt 
auch  in  den  syrischen  Kulten  vorkam  und  nach 
Cumont  erst  durch  jüdische  Vermittlung  in  der 
phrygischen  Religion  üblich  wurde  (s.  Acad. 
d.  inscr.  1900,  70.  Blitdcenherg  S.  120). 

Daß  die  Priester,  unter  denen  die  Personen 
männlichen  Geschlechts  überwiegen,  wie  die 
10  Metragyrten,  Menagyrten  und  Orpheotelesten,. 
in  allen  Nöten  des  Leliens  zu  helfen  wußten 
(vgl.  die  fesselnde  Schilderung  dieses  Treibens 
hei  Foiicart),  war  ein  selbstverständliches  Er- 
fordernis ihrer  Propaganda.  Die  Liebestränke, 
welche  die  I’riesterin  Ninos  bereitete  (III,  13), 
werden  unter  der  Auktorität  des  Kultes  ge- 
standen haben,  und  es  fällt  von  hier  vielleicht, 
ein  Licht  auf  die  noch  nicht  befriedigend  er- 
klärte Stelle  des  Theophr.  char.  27,  8:  xcd  rs- 
20  lovtiti’og  TCO  Ziaßa^lcp  GnavGai,  ortcog  xalXiGTevGr} 
TTccpd  TCO  itQsl  (vgl.  die  xalol  ^Laooi-  bei  Dem. 
und  Josephe  Blypomnest.  in  Fabric.  Cod.  Fseud- 
epigr.  2,  327  7) — sc.  guvtsicc — diu  Ziaßa^icov  gvQi- 
^ovTsg).  Die  Sahaziasten  strebten  nicht  nur 
nach  ritueller  Reinigung,  sondern  schmückten 
sich  auch  zu  Ehren  ihres  Gottes.  — Die  Be- 
deutung des  Widders  im  S.-kult  ist  ein  durch 
die  Kunstdenkmäler  gestelltes  Problem.  Wenn 
er  den  Standort  des  Gottes  bildet,  so  ist  dies 
30  durch  seinen  Charakter  als  bevorzugtes  Opfer- 
tier nicht  genügend  begründet.  Im  Falle  der 
Ablehnung  einer  mythischen  Beziehung  er- 
scheint die  Annahme  von  Krioholien  im  Sinne 
der  verwandten  Kulte  als  unabweisbar. 

3)  Eine  zentrale  Stellung  in  der  S.-religiou 
nimmt  die  Verehrung  der  heiligen  Schlange 
ein  (des  bcpig  -nugtiag;  s.  auther:  Dem.  Comic,  attic. 
fragm.  1,  S.81  Koch,  Phot.  s.  v.,  Artemidor  2,  13). 
Die  Schlange  ist  die  Inkarnation  des  Gottes. 
40  Der  Ruf  ''Sabazios’,  den  der  dsiatdaigcov  hei 
Theophr.  char.  10,  4 beim  Anblick  des  bcfng  nu- 
gtiag  ausstößt,  ist  von  dem  Grauen  vor  dämoni- 
scher Berührung  eingegehen.  Ebenso  erscheint 
in  der  Kunst  die  Schlange  nicht  nur  als  das 
wichtigste  Attribut,  sondern  auch  als  Symbol 
des  Gottes  und  Gegenstand  selbständiger  Ver- 
ehrung; so  auf  den  Reliefs  von  Sazak  im 
Öfjgog'ÜQgrjUcov  (III,  1)  und  vom  makedonischen 
Palatitza  (sitzende  Frau,  die  eine  mächtige 
.50  Schlange  liebkosend  auf  dem  Schoße  hält. 
S.  Heiizeg,  Miss,  en  Maced.  pl.  13,  1.  S.  217. 
liapp  S.  14).  Die  Bedeutung  der  Schlange, 
die  Vercoutre,  Bev.  arch.  0,  1880,  113,  mit 
Unrecht  zu  einem  embleme  de  la  vertu  cura- 
tive  abschwächt,  gründet  sich  auf  einen  My- 
thus und  die  daran  sich  schließende  Mystik. 
Der  Mythus  ist  hei  Diod.  4,  4,  1 kurz  ange- 
deutet: ov  rr'iv  TS  ytvsGiv  xul  tag  ^vaiag  xul 
Ttgcig  vvxTSQtvug  xul  xgvcpiovg  nuQSiGÜyovGt 
00  diu  Z7]v  aiGivvTjv  xi]v  ix  tf]g  GvvovGiug  inaxo- 
lovQ'ovauv.  Eingehenderes  berichten  die  Kir- 
chenschriftsteller. Clemens  v.  Alex,  erzählt 
Coh.  adv.  gent.es  S.  13  2t  in  gedrängter  Sprache 
und  Arnob.  adv.  nat.  5,  20  (s.  a.  Firm.  Mat. 
de  errore  prof.  rel.  c.  10)  mit  rhetorischer  Aus- 
schmückung von  phrygischen  Mysterien,  die 
zu  S.  in  Beziehung  gesetzt  werden.  Der  In- 
halt der  vermutlich  auf  einen  gemeinsamen 
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mytbographiachen  Traktat  (s.  Crusius,  Bhein. 
Mus.  45,  '266;  andere  Äußerungen  zur  Quellen- 
frage bei  Foucart  S.  7G  und  Bratke,  Theol. 
Stucl.  u.  Krit.  1887,  657;  s.  a.  die  allgemeine 
Übersicht  bei  Le  Faye,  Clement  d’  Alexandrie, 
Paris  1898,  312)  zurückgebenden  widerlichen 
Erzählung  ist  folgender.  ,,lux3iter  entbrennt 
in  Liebe  zu  seiner  Mutter  Deo  (Demeter  CI.). 
Aus  Scheu  wagt  er  nicht  in  seiner  eigenen 
Gestalt  zu  erscheinen;  er  wohnt  ihr  deshalb 
in  Gestalt  eines  Stiers  bei  (Ärnob.).  Um  die 
erbitterte  Göttin,  die  von  ihrem  Zorn  den 
Namen  Brimo  erhält,  zu  versöhnen,  schneidet 
er  die  Testikeln  eines  Widders  ab  und  wirft 
sie,  Selbstentmannung  heuchelnd  (ätiologische 
Sage,  welche  die  Ablösung  der  Selbstentman- 
nung durch  ein  Widderopfer  andeutet,  nach 
Hepding,  Attis  192,  s.  Gruppe  S.  1552  ff.),  der 
Mutter  in  den  Schoß.  Diese  gebiert  nach  10 
Monaten  die  Kore  (CI.)  oder  Libera  [Arn.). 
Als  das  Mädchen  herangewachsen  war,  nähert 
sich  auch  ihr  der  eigene  Vater  als  Schlange, 
die  er  wirklich  war.  Saßa^lcov  yovv  fivöTrj- 
()icov  avgßolov  roi?  fivovg^voig  o did  koXtiov 
itsoj'  dgdiicov  df  iari  v.cd  (nach  dem  verbesserten 
Text  bei  Foucart  S.  77)  ovrog'  dngcc- 

aiccg  Ji6g.  Die  Pherrephatta  gebiert  einen 
stierähnlichen  Sohn,  wofür  ein  Beweis  der  Vers 
eines  sidbilixog  ■jionqTpg  ist:  xavgog  xtccrriQ  dgä- 
KOVTog  nal  TtcctrjQ  ravQov  Sgancov  (liturgische 
Formel,  nicht  Fragment  des  Bhinthon,  wie 
Crusius  S.  272  meint;  s.  Kaibel,  Com.  graec. 
fragm.  1,  189  und  Dieterich,  Mithrasliturgie 
S.  215)“.  Der  Versuch  Lenormants,  Bev.  arch. 
1874,  302  (s.  a.  Hepding,  Attis  S.  192),  diese 
ganze  Erzählung  zur  Festsetzung  des  S.-mythus 
zu  verwerten  und  aus  der  gräzisierten  Um- 
formung die  ursprünglichen  phrygischen  Be- 
nennungen abzuleiten,  mußte  mißlingen,  da 
Clemens  den  Zusammenhang  des  Mythus  mit 
demKult  des  Attis.  der  Kybele und  derKory bauten 
betont  und  die  die  erste  Hälfte  abschließende 
Formel  sich  auf  die  Attismysterien  bezieht 
{Hepding  S.  184).  Für  S.  kommt  wegen  der 
Übereinstimmung  mit  Diodor  {ytvsciv  und  E. 
■Aegatluv  TtageLGdyovGi)  wahrscheinlich  nur  die 
liturgische  Formel  in  Betracht,  welche  die 
Einheit  des  Erzeugers  und  Erzeugten  ausspricht, 
sowie  sicher  die  der  vorgetragenen  Geheim- 
lehre analoge  Vorstellung,  daß  der  Gott  in 
Schlangengestalt  sich  mit  einer  Göttin  ge- 
schlechtlich vei'band,  was  den  Vorgang  für  die 
Sitte  der  Sabaziasten  bildete,  sich  Schlangen 
durch  den  Busen  zu  ziehen.  Eine  Wieder- 
holung der  Legende  ist  aus  dem  phrygischen 
Alia  (s.  III,  1;  überliefert:  Die  Heroine  des  Orts 
gebar  von  S.  das  Geschlecht  der  ’Ocpioysvilg, 
und  eine  Illustration  zu  dem  Relief  des  make- 
donischen Palatitza  gibt  der  Höflingsklatsch 
(bei  Blut.  Alex.  2),  daß  die  den  orgiastischen 
Kulten  in  besonderem  Maße  ergebene  Königin 
Olympias  durch  den  Verkehr  mit  der  heiligen 
Schlange  die  Mutter  Alexanders  geworden  sei. 
(Vgl.  dazu  die  makedonischen  Kupfermünzen 
mit  der  cista  mystica  aus  der  Diadochenzeit, 
Mionnet,  Descr.  des  med.  1,  560.) 

4)  Der  Mythus  leitet  zum  Mysterium  über. 
Die  Vermutung  Bolides  {Psyche  421),  daß. 
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wie  in  gewissen  griechischen  Sagen  (s.  Wesse- 
ling z.  Diodor  4,  39,  2),  so  auch  durch  die 
Aufnahme  der  Schlange  in  den  Busen  die 
Adoption  des  Mysten  in  das  Geschlecht  der 
Gottheit  veranschaulicht  werde,  wird  durch  die 
eigene  Auffassung  des  Clemens  nicht  bestätigt: 
die  derbe  Realistik  der  Sabaziosmystik  kommt 
vielmehr  in  der  legendarisch  vorgebildeten  ge- 
schlechtlichen Vereinigung  des  Mysten  mit  dem 
Gotte  zu  unzweideutigem  Ausdruck.  Diese 
heilige  Hochzeit,  in  der  dem  Gotte  gegenüber 
der  Mensch  stets  weiblichen  Wesens  ist  (s. 
Dieterich,  ALithraslit.  S.  124,  Mutter  Erde  S.  111 ; 
ein  Nachklang  davon  in  dem  attischen  Hoch- 
zeitsspruche ^(pvyov  tianöv  svqov  dgsivov  8. 
Lobeck  S.  648,  Dieterich,  Mithraslit.  S.  169),  ist 
der  eigentliche  Höhepunkt  des  Kultes  und  das 
große  Geheimnis  der  S.-religion,  das  den  Ein- 
geweihten zum  Sabos  macht  und  des  Anteils 
an  der  göttlichen  Lebensfülle  versichert.  Zur 
Herbeiführung  der  ekstatischen  Erregung  dienten 
die  leidenschaftlichen  Weisen  der  phrygischen 
Musikinstrumente;  s.  die  Bimblich  zugeschrie- 
bene Schrift  de  mysteriis,  wo  in  einer  ausführ- 
lichen Theorie  des  Enthusiasmus  die  Kory- 
banten-, Meter-  und  Sabaziosweihen  als  eine 
dadurch  charakterisierte  Gruppe  zusammen- 
gefaßt werden  : cog  rä>v  LE,iGTagiv(av  IvioL  ri  vsg 
avlwv  axovovTSg  ?)  KvyßdXoyv  y rvyndvav  i] 
rivog  ysXovg  ivd’ovGuoGiv  (3,  9);  und  vielleicht 
war  auch  der  für  S.  eigentümliche  Tanz,  die 
Sikinnis  (Arrian  b.  Eustath.  z.  Homer  H 1078, 
20),  mit  der  entscheidenden  Aktion  als  Hilfs- 
vorgang und  steigerndes  Mittel  des  Enthusias- 
mus verbunden.  Auch  ein  sakramentales  Mahl, 
auf  dessen  Vorbereitung  ich  das  demosth. 
v.garpgl^SLv  und  das  Bild  auf  der  Votivhand 
F 7 Bl.,  Fig.  33  (eine  Person  die  Rechte  über 
einen  Krater  ausstreckend ; vgl.  die  verwandte 
Darstellung  eines  mysischen  Reliefs  aus  Kreisen 
von  Verehrern  des  Zeus  Hypsistos  hei  Perdrizet, 
Bull.  corr.  hell.  23,  1899,  592 f.)  beziehe,  bildete 
einen  bedeutsamen,  in  seinem  Verhältnis  zu 
den  übrigen  Kulteinrichtungen  noch  nicht 
geklärten  Bestandteil  des  Gottesdienstes.  Die 
Inschrift  des  Vincentiusgrabs  {C.  I.  L.  6,  142): 
manduca,  lüde  et  beni  at  (=  veni  ad)  me: 
cum  vibes,  benefac,  hoc  tecum  feres,  die  früher 
als  das  Bekenntnis  zu  epikureischem  Lebens- 
genüsse gefaßt  (Sammlung  solcher  Inschriften 
bei  Caetani-Lovatelli,  Thanatos,  Roma  1888,  S.  12 
u.  Herzog,  Koische  Forsch,  ii.  Funde  S.  103  f.)  und 
in  diesem  Sinn  von  Maaß,  Orpiheus  S.  217  so- 
gar zum  Prinzip  der  sabazischen  Konventikel 
gestempelt  wurde,  wird  erst  durch  Cumonts 
Deutung  (S.  72  f.)  in  den  Zusammenhang  der 
religiösen  Tendenzen  des  Synkretismus  ein- 
gereiht. Den  in  den  heiligen  Mahlen  aus- 
gedrückten Gedanken,  daß  die  Mysten  Brüder 
sind,  erkenne  ich  in  der  auf  der  Votivhand 
E 6,  Fig.  32  a,  b Bl.  dargestellteii  Szene  wie- 
der (zwei  männliche  Personen  über  einem 
Altar  sich  die  Hände  reichend).  So  hatte  all- 
mählich die  ursprüngliche  rohe  Sinnlichkeit 
der  Sabaziosmystik,  deren  symbolische  Ab- 
schwächung von  Arnobius  5,  21  (künstliche, 
aus  Gold  geformte  Schlangen  = Phallen,  s. 
Dieterich,  Mutter  Erde  S.  110.  Hepding  S.  191?) 
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bezeugt  wird,  unter  dem  Einfluß  sublimerer 
Religiousanschauuugen  sich  zu  moralischer 
Ausdeutung  vergeistigt.  Im  Gegensatz  zu  der 
(vor  Wahnsinn;  schützenden  Wunderkraft  der 
Korybantenweihen  und  zu  der  lebenspendenden, 
zur  Vollendung  führenden  Seligkeit  des  Kybele- 
orgiasmus  — so  fVihrt  lamblich  fort,  indem 
er  die  verwandten  Erscheinungen  spezifiziert 
Qi,  10)  — bestehe  die  Eigentümlichkeit  der 
S.-mystik  darin,  daß  sie  ßu-/.xsiug  -nal  ccnona- 
S’dgosis  ipv'/ü)!'  Kcci  Ivans  nulutüv  iLr\vi\iä.xaiv 
schatte.  Die  Vorstellung  von  der  Erbsünde 
ist  nicht  auf  phrygischem  Boden  erwachsen. 
Ob  wir  darin  den  Einfluß  der  schon  bei  Pui- 
dur  durchschimmernden  orphischen  Lehre  {fr. 
■208  Abel-,  s.  Tannerij,  Hev.  de  phil.  189'J,  129; 
vgl.  a.  ]{ein((ch,  Cidtea,  ■mißhes  et  relig.  1,  31‘2f.) 
oder  des  jüdischen  Glaubens  (mit  Cumont 
S.  71)  zu  erkennen  haben,  muß  bei  unserer 
mangelhaften  Einsicht  in  das  Maß  der  konkur- 
rierenden Einwirkungen  unentschieden  bleiben 
(s.  VII,  3.  VIII,  5).  Die  eschatologischen  Vorstel- 
lungen einer  möglicherweise  sabazisch-jüdischen 
Gemeinschaft  {Cuwont  ib.)  werden  durch  die 
wiederholt  genannten  Bilder  des  Sarko]diags 
des  Sabaziospriesters  Vincentius  und  seiner 
Gattin  Vibia  veranschaulicht.  (Abgebildet  u.  a. 
bei  I)arend)€rg  et  Snglio,  J)ict.  3,  280.  Fig.  24(58 
und  Wendbmd,  Die  heUenist.  röm.  Kultur  Ö.  184t.) 
Es  ist  hier  eine  Keihe  von  Szenen  dargestellt: 
tler  Kaub  der  Vibia  durch  den  auf  einer  Qua- 
driga fahrenden  Pluton;  das  von  Dispater  und 
Aeracura  abgehaltene  Totengericht  über  die 
von  Mercurius  nuntius  geleitete  Frau;  die  in- 
ductio  Vibies  durch  den  bonus  angelus;  endlich 
das  Grastmahl  der  Seligen,  der  bonorum  iudicio 
iudicati,  für  die  das  den  Bilderzyklus  ab- 
schließende sakramentale  Mahl  einen  Vor- 
schraack  gebildet  hatte. 

VI.  Wesen  und  Wirken  des  Gottes. 

1)  Bei  dem  unzulänglichen  Stande  der  vor- 
wiegend dem  späten  Altertum  angehörigen 
tlberlieferung  erscheint  cs  als  eine  schwierige 
Aufgabe,  den  ursprünglichen  Wirkungskreis 
des  Gottes  von  dem  synkretistischen  Zuwachs 
seiner  Machtsphäre  mit  Bestimmtheit  abzu- 
grenzen. Andererseits  ist  dem  Bauernvolk  der 
Phryger  bis  auf  die  Zeit  der  Seleukiden  ein 
ausgesprochener  Konservativi.smus  des  Volks- 
tums eigen,  der  die  Zuverlässigkeit  der  auf 
diesem  Boden  haftenden  Überlieferung  auch 
aus  verhältnismäßig  später  Zeit  verbürgt  (s. 
Derrot-Chipiez,  hist,  de  Vart  5,  23).  Sein  Cha- 
rakter als  thrakischer  Sonnengott  (s.  III,  14) 
ist  nicht,  wie  Penlrizet  will  {Bull.  corr.  hell. 
20,  189(5,  101),  im  phrygischen  Glauben  be- 
gründet, sondern  eher  daraus  erklärlich,  daß 
vielleicht  unter  orphischem  Einfluß  (s.  Macro- 
bins  a.  a.  0.,  Bdp>p  u.  Helios  Bd.  1,  Sp.  2024, 
Gruppe,  Griech.  Myth.  u.  lidigionsgesch.  S.  1430) 
eine  Anähnlichung  an  Helios,  das  ngtaßiatov 
atßag  der  Thraker  {Sopholdes,  fr.  523,  NcmclA), 
stattfand,  wenn  nicht  vielmehr  hier  wie  in  der 
mösischen  Inschrift  HI,  19  ein  Ansatz  zu  dem 
von  Usenet  {Götternamen  S.  340 f.)  nachgewie- 
senen späten  solaren  Monotheismus  vorliegt. 
Dieser  Synkretismus  geht  nicht  überall  tief; 
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man  fühlt,  daß  das  Bedürfnis  nach  Zusammen- 
stellung der  Götternamen  aus  der  eigentüm- 
lichen religiösen  Atmosphäre  sich  ergab,  ohne 
daß  eine  wirkliche  Verschmelzung  der  damit 
verknüpften  Vorstellungen  eintrat.  In  der  Be- 
nennung als  Zeus  und  lupiter  spricht  sich  die 
überragende  Stellung  aus,  die  S.  in  der  jibry- 
gischen  Religion  eiunahm;  nur  in  vereinzelten 
Fällen  darf  eine  wirkliche  Angleichung  aus 
der  Übertragung  der  Attribute  erschlossen 
werden  (z.  B.  IV,  5). 

2)  Zu  den  ursprünglichsten  Wesensbestim- 
mungen des  Gottes  gehört  seine  enge  Bezieh- 
ung zum  Naturleben.  Nicht  als  ob  er  das 
Schicksal  der  Natur  teilte,  das  sich  in  dem 
ewigen  Kreislauf  des  Absterbens  und  Wiederauf- 
lebens vollzieht,  wie  Meyer,  Gesch.  d.  Altert.  1, 
303  unter  Berufung  auf  Blut.  Is.  et  Os.  69  {Attis- 
religion,  s.  Kapp  u.  Attis  Bd.  1,  Sp.  720.  Hep- 
ding  S.  26)  angibt.  Er  ist  der  Herr  der  Natur. 
Die  Schlange , das  Sinnbild  der  geheimnisvoll 
schattenden  .Naturkraft,  ist  ihm  eigen;  er  hat 
geweihte  Haine  (Hl,  2j;  als  der  Gott,  der  den 
Regen  spendet  (Hyes,  s.  d.  Aleyer  a.  a.  0., 
Griqipe  S.  1428),  verleiht  er  Wachstum  und 
Gedeihen.  Eigentlicher  Baumkult  ist  gesichert 
durch  III,  2.  IV,  1 — 3 und  die  aller  Wahrschein- 
lichkeit nach  hierher  gehörige  Notiz  bei  Firm. 
3Iat.de  error,  prof.  rel.  c.  27,  4:  arborem  suam 
diabolus  (<lie  Schlange)  consecrans  intempesta 
■nocte  arietem  in  caesae  arboris  facit  radicibus 
immolnri,  womit  vielleicht  der  Baumgeist  ver- 
söhnt werden  sollte  (s.  Hepding  S.  133).  Nicht 
der  vorphry gische,  von  S.  angeblich  verdrängte 
Himmelsgott  {Kretschmer  S.  198),  sondern  S. 
selbst  heißt  darum  Baycdog  = der  Eichengott 
(s.  Hesych  s.  v.  und  o.  Bd.  3,  Sp.  1560;  vgl.  III, 
15:  Präneste  und  den  Eichenzweig  auf  der 
Bronzehand  IV,  12).  Ebenso  ist  ihm  wie  Attis 
die  Fichte  heilig  (IV,  12.  16.  17.  24.  Blinken- 
berg S.  82). 

Als  höchster  Gott  eines  Bauernvolkes  war  S. 
ferner  Stifter  und  Schirmherr  des  Ackerbaues. 
Diodor  4,  4,  1 : Xsyovat,  ä’ ccvrov  ay^ivola  Öit- 
vsyxstv  ‘xui  TtQ&tov  tmxriQgoca  ßovg  ^svyvvsiv 
nal  ö'id  Tovron’  rbv  anoQOv  räv  xagnav  irtits- 
litv  wird  durch  den  figürlichen  Schmuck  der 
Kopenhagener  Bronze  IV,  17  bestätigt,  auf  der 
(neljen  den  üblichen  Attributen')  Pflug  und 
Gerstenähre,  Joch  und  Stier  verkommen  (,vgl. 
dazu  die  problematische  Deutung  rheinläudi- 
scher  Gräberfunde  bei  Blinkenberg  S.  119). 
Die  von  Nicolaus  Damasc.  {Fr.  H.  Gr.  3,  fr. 
128)  überlieferte  Tatsache,  daß  bei  den  Phry- 
gern  auf  die  Tötung  eines  Ackerstiers  oder 
die  Entwendung  von  Feldgeräten  die  Todes- 
strafe gesetzt  war,  ist  nur  unter  der  Voraus- 
setzung verständlich,  daß  es  sich  um  eine  Ver- 
sündigung an  dem  göttlichen  Geber  handelte. 

3)  Wie  die  Natur,  so  beherrscht  S.  das 
Völker-  und  Menschenschicksal.  Den 
Pergamenern  erwies  er  sich  in  vielerlei  Nöten 
und  Gefahren  als  Beistand  und  Helfer  und  trat 
als  ebenbürtiger  Schlachten-  und  Siegesgott 
der  Athena  Nikephoros  zur  Seite  (s.  III,  4 und 
IV,  22:  Nike  an  der  Thronlehne).  Die  Kraft 
seiner  Gottheit  offenbarte  sich  aber  Öiu  rag 

aviov  ysvopivag  inigiavslag.  In  der  eigen- 
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tümlichen  Bedeutung  dieses  Begriffs  liegt  das 
ganze  Geheimnis  seines  dämonischen  Wesens 
beschlossen,  dessen  unerwartete,  bald  drohende 
(Theophr.  char.  16,  4),  bald  segensreiche  Ein- 
griffe die  frommen  Gemüter  beständig  in 
Atem  erhielten.  Er  sandte  Zeichen  und  Wun- 
der und  erschien  bei  Nacht  in  eigener  Gestalt. 
Glykera,  die  Geliebte  des  Rhetors  Alkiphron, 
hatte  eine  eben  erst  aus  Phrygien  bezogene 
Magd,  die  von  nächtlichen  Göttervisiouen  er-  n 
zählte  {Alcipliron  S.  37  Meineke),  und  der 
Sklave  b.  Aristoph.  Vesp.  9,  der  keineswegs, 
wie  die  Erklärer  glauben,  dionysischen  Orgias- 
mus  ausübt,  ahmt  lustig  das  fromme  Entsetzen 
nach:  vTtvog  rtg  J^aßagi'ov  (vgl.  P/af. 

Ausführungen  über  die  nächtliche  Unruhe  des 
dsiatduipwv  c.  3 ff,  166  EU'.).  Verfehlungen, 
insbesondere  gegen  die  Kultvorschriften,  folgte 
die  Sühne  auf  dem  Fuße  nach  (ähnliches  aus  dem 
Menkult,  Rd.  2 Sp.  2701  ff.),  und  allenthalben  2i 
erhoben  sich  Marmorstelen,  die  von  der  stra- 
fenden Gerechtigkeit  Zeugnis  ablegten  (111,  1. 

2.  8;  vgl.  Phit.  c.  12,  171  B nuQKVopoi  TtQog 
ItQoig  jcolaöuoi),  als  deren  Symbol  die  IV,  16. 

17  und  auf  zahlreichen  S.-händen  erscheinende 
Wage  i piinJcenberg  S.  82)  gelten  mag  (vgl.  a. 
den  den  ^phrygischen  d'sol  öaiot.  -nai  Öi-Kociot. 
geweihten Wltar  mit  verwandten  Darstellungen, 
besonders  die  linke  Schmalseite:  männliche, 
stehende  Figur,  rechts  ein  Baumstamm,  um  3 
den  sich  eine  Schlange  windet,  Mordtmann, 
Ath.  Mitt.  10,  12).  Einen  ebenso  anschaulichen 
Beweis  von  der  segensreichen  Macht  und  über- 
natürlichen Hilfe  des  Gottes  in  Krankheiten 
geben  die  Votivhände  (interessante  Parallele 
aus  dem  neugriechischen  Volksglauben  bei 
Sittl,  Gehärdeii  der  Gr.  und  Born.  S.  327 ; der 
Krankheit  wird  gedroht:  'Christus  verfolgt 

dich  mit  seiner  rechten  Hand’).  Die  Frauen 
zumal  spürten  in  ihrer  schweren  Stunde  die  4 
helfende  Hand  des  göttlichen  Arztes  (IV,  7.  12). 

Daß  in  religiös  erregten  Zeiten  auch  bei 
den  höher  stehenden  Kulturvölkern  ein  Gott 
leicht  Eingang  fand , der  sich  in  so  ener- 
gischer Weise  geltend  machte,  ist  begreif- 
lich. Wo  die  einheimischen  Götter  versagten, 
da  erhoffte  der  Aberglaube  schon  im  5.  Jahr- 
hundert, und  in  viel  ausgedehnterem  Maße  in 
der  römischen  Kaiserzeit,  wirksameren  Schutz 
von  dem  fremden  Gotte.  ; 

VII.  Sabazios  = Dionysos. 

Ehe  die  Berechtigung  dieser  Gleichung  nach 
Maßgabe  des  in  Abschn.  III — -VI  entwickelten 
Tatsachenbestandes  geprüft  werden  kann,  ist 
zunächst  eine  Orientierung  über  die  Frage  nach 
der  ursprünglichen  Heimat  des  Gottes  erforder- 
lich, mit  der  sie  von  einer  weit  verbreiteten 
Auffassung  in  einen,  wie  es  scheint,  unzuläs- 
sigen Zusammenhang  gebracht  worden  ist.  i 

1)  Der  Widerspruch,  in  den  sich  die  in 
Abschnitt  II  dargelegte  Überlieferung  in  bezug 
auf  die  Heimat  des  Gottes  verwickelt,  wird  in 
der  Regel  mit  dem  Hinweis  auf  die  Verwandt- 
schaft des  thrakischen  und  phrygischen  Volks 
für  erledigt  erklärt  (s.  o.  Bd.  1,  Sp.  1031,  Bapp 
S.  22,  Meyer,  Gesch  d.  Alt.  1,  299,  Kretschmer 
a.  a.  O.  und  aus  der  Anomia  S.  17,  Bohde  a.  a.  0., 

Roscheh,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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Beker,  Abh.  d.  bayr.  Alad.  Bd.  21  = 1898, 
534,  Cumont,  Bev.  de  rhist.  des  rel.  1906,  S.  3). 
Dies  führte  zu  der  Annahme,  daß  der  Kult 
des  S.  den  thrakischen  Stämmen  angehörte, 
die  ihn  mit  ihrer  Wanderung  nach  Kleiuasien 
dorthin  verpflanzt  hätten.  Kretschmer  S.  194 
(ebenso  Cumont)  sucht  sodann  eine  Scheidung 
der  phrygischen  Kulte  durchzuführen,  indem 
er  den  Gottheiten  der  kleinasiatischen  Urbe- 
völkerung, der  Meter,  dem  Attis  u.  a.  die  aus 
Europa  importierten  gegenüb  erstellt,  unter 
denen  die  flauptgottheit  S.  gewesen  sei,  und 
nimmt  eine  Verschmelzung  mit  den  einheimi- 
schen Gottheiten  an,  die  durch  die  Gleichartig- 
keit des  orgiastischeu  Charakters  begünstigt 
worden  sei.  Einen  dieser  Auffassung  ent- 
gegengesetzten Standpunkt  vertritt  vereinzelt 
Tomaschek  a.  a.  0.,  der  den  der  griechischen 
Bevölkerung  längst  vei’trauten  Gott  in  nach- 
christlicher Zeit  auch  nach  Thrakien  wandern 
läßt.  Wenn  von  der  unrichtigen  Zeitangabe 
Tomascheks  abgesehen  wird,  der  die  mutmaß- 
liche Einführung  des  Kults  viel  zu  spät  ansetzt 
(vgl.  außer  den  schon  namhaft  gemachten  Spuren 
des  thrakisch-makedonischen  Kults  in  Abschn.  I, 

1 auch  den  in  der  delphischen  Inschrift  aus  dem 
Ende  des  4.  vorchristlichen  Jahrhunderts  vor- 
kommenden makedonischen  Personennamen 
SaßarvccQäs,  den  Perdrizet,  Bull.  corr.  hell.  20 
= 1896,  475,  in  Beziehung  zu  dem  Namen  des 
Gottes  gebracht  hat),  so  sind  die  beiden  Mög- 
lichkeiten des  thrakischen  (thrakisch-phrygi- 
schen)  und  vorderasiatischen  (vorphry gischen) 
Ursitzes  diskutierbar.  Es  ist  zwar  das  Gewicht 
des  ethnographischen  Zusammenhangs  nicht  zu 
verkennen,  unter  dessen  Voraussetzung  Einklang 
in  die  Überlieferung  käme,  auch  spricht  der  von 
dem  Namen  des  Gottes  abgeleitete  Ortsname, 
sowie  die  Bezeichnung  seines  makedonischen 
Thiasos  für  die  Ursprünglichkeit  des  europä- 
ischen S.-dienstes.  Auf  der  anderen  Seite  aber 
ist  zu  erwägen,  daß  die  fast  allgemeine,  durch 
die  Urkunden  bestätigte  Auffassung  des  Alter- 
tums ausschließlich  seine  j^brygische  Herkunft 
betont,  was  auffallend  wäre,  wenn  S.  in  histo- 
rischer Zeit,  wie  Bohde  es  darstellt,  die  Haupt- 
gottheit der  Thraker  gewesen  wäre,  und  daß 
die  spärlichen  direkten  Zeugnisse  über  die 
thrakische  Heimat  für  den  Erweis  prähistori- 
scher Zusammenhänge  völlig  belanglos  sind. 
Somit  bleibt  die  Möglichkeit  einer  frühen 
Übertragung  des  vorphrygischen  Kultes  nach 
Thrakien  und  Makedonien  ebenso  bestehen, 
wie  dies  sicher  von  Attis  (s.  Perdrizet  S.  524), 
Men  {Heuzey , Mission  archeol.  de  Macedoine 
S.  84)  und  der  Göttin  Ma  {Contoleon,  Bevue  des 
Giides  grecques  1899,  169)  gilt.  Wenn  aber 
die  Entscheidung  über  die  Lokalisierung  mit 
besonderem  Nachdruclv  (s.  Kretschmer  S.  197) 

) von  der  Gleichsetzung  mit  Dionysos  abhängig 
gemacht  wird,  so  ist  dieses  Verhältnis  im  fol- 
genden näher  zu  erörtern,  da  es  für  die  ganze 
Auffassung  des  Gottes  von  entscheidender  Be- 
deutung ist. 

2)  Die  Gleichung  Sabazios  = Dionysos,  die 
auch  bei  Voifit  als  der  beherrschende  Gesichts- 
punkt die  Gruppierung  des  Stoffs  bestimmt 
hatte,  lastete  vollends  seit  Bohdes  glänzenden 
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Ausführungen  über  den  Dionysoskult  und 
Kretachmcrs  einckingenden  Untersuchungen  wie 
ein  Bann  auf  der  Forschung,  der  auch  durch 
gelegentlichen  Widerspruch  nicht  gebrochen 
worden  ist.  Wenn  sich  jetzt  die  übrigens  schon 
von  Crnsius  gegen  liohde  verfochtene  (IJterar. 
Centralhl.  18‘J4,  öl,  1858.  Hohde-ßlog  S.  202) 
IMeinung  Gnippes  (S.  1410)  von  dem  yrrgriechi- 
schen  Charakter  des  Dionysos  als  begründet 
erweisen  sollte,  so  könnte  S.  nur  noch  als 
sein  phrygisch-thrakisches  Korrelat  in  Be- 
tracht kommen.  Aber  die  Lösung  dieses  Pro- 
blems muß  nicht  erst  abgewartet  werden: 
umgekehrt  wird  diese  wesentlich  präjudiziert 
durch  die  Tatsache,  daß  die  Urkunden  des  S.- 
dienstes,  die  Steine  und  Bronzen  wie  die  Texte, 
das  Urteil  ovd^i’  ttqos  t'ov  Jiovvaov  dem  un- 
befangenen Beobachter  förmlich  aufzvvingen, 
und  daß  sich  in  seinen  charakteristischen 
Formen  Gegensätze  gegenüber  den  dionysischen 
feststellen  lassen,  die  der  Yoraussetzung  einer 
ursprünglichen  Wesensgemeinschaft  wider- 
streiten. Was  zunächst, ^die  verhältnismäßig 
späte  Überlieferung  (II,  ,1.2)  betrifft,  so  ist  sie 
bei  der  Neigung  der  Griechen,  ihre  eigenen 
Götter  bei  den  fremden  Völkern  wiederzufinden, 
von  vornherein  verdächtig.  Sie  konnte  nur 
so  lange  maßgebend  sein,  als  die  Eigenart  der 
S.-religion  jeden  Umrisses  entbehrte.  Ihr  Mittel- 
punkt, die  Schlangen  Verehrung,  ist  trotz  der 
Schlangen,  welche  die  Mainaden  trugen,  den 
älteren  dionysischen  Kulten  fremd  (vgl.  Hte- 
phani , 1).  Schlancienfüttemng  d.  orjjhischen 
Jlgst.  S.  7).  Bakchos  ist  '’ein  Cfeist  aus  dem 
Scinvarm,  der  Dionysos  umtost’,  Sabos  der- 
jenige, welcher  durch  die  Zeremonie  der  hei- 
ligen Hochzeit  mit  dem  Gotte  eins  wird.  Die 
eigentümlichen  Epiphanien  des  S.  finden  weder 
in  den  trieterischen  noch  den  spontanen  Epipha- 
nien des  Dionysos,  welche  die  Stiftung  des 
Kults  bezwecken,  noch  endlich  in  seinen  Theo- 
xenien  ein  entsprechendes  Analogon.  In  der 
Kunst  tritt  eine  Anähnlichung  an  den  Diony- 
sostypus oder  auch  nur  die  Übertragung  diony- 
sischer Attribute  nirgends  hervor.  Im  Einklang 
damit  steht  die  weitere  Wahrnehmung,  die 
angesichts  der  entgegenstehenden  Behauptung 
lieiNachfi  in  der  Chronigne  d’  Orient  1885,  S.  109 
hervorgehoben  werden  muß,  daß  in  einer  Reihe 
von  Orten  die  Kulte  des  Dionysos  und  S.  ohne 
jede  Berührung  nebeneinander  hergehen. 

3)  Und  doch  hat  die  Überlieferung  relativen 
Wert;  sie  ist  insofern  berechtigt,  als  sie  die 
Tatsache  einer  schon  in  früher  Zeit  (vgl. 
LohecJc  S.  621)  erfolgten  Verschmelzung  be- 
stätigt, die  nach  der  Angabe  des  überhaupt 
vorzüglich  unterrichteten  myth.  Handbuchs  bei 
Diodor  (s.  11,  2)  von  den  orphischen  Theologen 
ausging  und  sich  später,  wahrscheinlich  un- 
abhängig von  diesen  Konventikeln , in  thraki- 
schen  und  kleinasiatischen  Küstenstädten  in- 
folge gegenseitiger  Beeinflussung  der  Kulte 
wiederholte  (s._  Änrich , D.  antike  Mystcrien- 
iresen  S.  41).  Über  das  Interesse  der  Orphiker 
an  der  phrygischen  Religion  vgl.  Lübeck  S.  368. 
Wenn  sie  den  phrygischen  Naturgott  in  ihre 
Theologie  einbezogen  (s.  Hymn.  orpb.  49. 
Jleyer,  Gescb.  d.  Alt.  2,  738),  so  steht  damit 
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die  Aufnahme  anderer  kleinasiatischer  Gott- 
heiten, wie  der  Kybele-Hippa  (s.  HI,  2.  h.  o.  49. 
Buresch,  Aus  Lydien  S.  67.  Gruppe  S.  55.  S.  o. 
Bd.  1,  Sp.  1085  rr  Bd.  3,  Sp.  1092)  in  Parallele.  Die 
Ausgleichung  erstreckte  sich,  wie  aus  den  litera- 
rischen und  monumentalen  Zeugnissen  hervor- 
geht, auf  die  Kultgebräuche  und  auf  den 
Mythus  (s.  Ljenormnnt,  Gas.  nrch.  5 = 1879, 18f.). 
Auf  der  bei  Stejyhani  S.  7 abgebildeten  Silber- 
schale aus  der  Stroganoff'schen  Sammlung  er- 
scheint die  in  der  cista  mystica  verborgene 
Schlange  als  Repräsentant  der  Gottheit  (s. 
Dieterich,  Abraxas  149).  Das  auf  dem  Boden 
liegende  Diptychon  fügt  der  Vergleichung  den 
Detailzug  bei,  daß  die  Ritualvorschriften  in 
heiligen  Büchern  niedergelegt  wurden  (s.  V,  2. 
Lnrip.  Alcest.  976).  Im  orphischen  Hymnus  52, 
1 1 wird  Dionysos  als  vtiov.61-tcls  angerufen  (s.  o. 
Voiejt  Bd.  1,  Sp.  1087 ; anders  Gricprpe  in  Bursians 
Jahresher.  83,  110;  s.  a.  h.  o.  30,  7).  Der  S.- 
mythus  kehrt  in  den  fr.  41  und  47  der  07-ph. 
Theogonie  {Athenagoras  und  Tatian)  wieder, 
wo  verschiedene,  ursprünglich  nicht  zusammen- 
gthörige  Erzählungen  verbunden  sind  (s.  Bei- 
nach,  liev.  archeol.  1899,  2,  210  f.);  sowie  bei 
Nonnos  D.  6,  155  ff.  in  einer  novellistisch  er- 
weiterten I)arstellung  desselben , ausdrücklich 
als  orphische  Lehre  sich  ausgehenden  Dogmas. 
Auf  Münzen  Siziliens,  wo  schon  früh  die  Or- 
phik  Anklang  gefunden  hatte  (s.  o.  Gruppe  Bd.  3, 
Sp.  1102),  wird  die  Szene  wiederholt  abgebildet 
(Gela  bei  Mionnet,  Descr.  des  med.  1,  236  und 
Selinus,  ib.  1,  285),  und  die  auf  dem  Bernstein- 
stück vom  süditalischen  Ruvo  in  der  Sammlung 
Pourtutes  pl.  20  gegebene  Darstellung  eines 
wilden  Gottes,  der  eine  Göttin  ergreift,  wird 
durch  die  auf  der  Rückseite  angebrachte  Schlange 
mit  annähernder  Sicherheit  charakterisiert  (s. 
Foucart  S.  78).  Der  Widderkopf,  der  auf  der 
Münze  von  Gela,  und  der  Schafkopf,  der  viel- 
leicht auf  dem  Stück  von  Ruvo  {Lenormant 
S.  382;  Kopf  einer  Hindin)  sich  findet,  ver- 
stärkt den  Eindruck,  daß  hier  die  Ausgleichung 
zwischen  Dionysos  und  Sabazios  völlig  voll- 
zogen ist.  Wenn  ferner  die  antiken  Erklärer 
die  Dem. -Stelle  {Photius  s.  v.  veßgi^siv,  Har- 
pokration  s.  v.  Xsv-xr],  die  phrygische  Formel 
vgg  arrrj?  dem  orphischen  Mythus  gewaltsam 
assimiliert  im  Etym.  Magn.  163,  53)  auf  den 
orphischen  Dionysos  beziehen,  so  folgt  daraus 
(gegen  Bohde  2,  110),  daß  sich  der  Synkretismus 
auch  auf  rituelle  Einzelheiten  erstreckt  haben 
mußte.  An  die  Reinigungzeremonie  bei  Dem. 
erinnert  die  auf  der  Aschenkiste  im  Thermen- 
museum (s.  Bull.  d.  commiss.  arch.  comm.  di  Borna. 
7,  2,  1879,  tav.  1 — 3)  dargestellte  Bestreuung 
mit  Gips,  die  nach  Dieterich,  Bh.  M.  48,  1893, 
280,  bis  in  die  späteste  Zeit  sich  als  äußer- 
liches Sühnmittel  der  orphischen  Mysten  er- 
halten hat.  ln  diesen  Zusammenhang  gehört 
endlich  die  gemeinsame  Bezeichnung  des  Dienstes 
als  ßovuolsir  {Aristoph.  Vcsp.  9,  s.  o.  Voigt  Bd.  1, 
Sp.  1086,  Gruppe  Bd.  3,  Sp.  1150),  die  Darstellung 
der  cista  mystica  auf  den  dionysischenKunstdenk- 
mälern,  u.  a.  beim  'Tarnesischen  Stier’  (s.  blau, 
Pauly  -Wissowa  3,  2591)  und  die  Erwähnung  der 
Kultgeräte  auf  kleinasiatischen  Inschriften  (s. 
Anricli  S.  41).  Mag  auch  die  Orphik  selbst 
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thrakischen_  Ursprungs  sein,  so  muß  darum 
doch  die  Übereinstimmung  mit  dem  S.-kult 
nicht  mit  Notwendigkeit  in  der  thrakischen 
Religion  wurzeln  (wie  Cmnont  will,  Äe.  des 
inscr.  1906,  73);  es  wurde  vielmehr  ein  frem- 
dem Boden  entlehntes  Reis  dem  Stamm  des 
orphischen  Glaubens  aufgepfropft.  Der  saba- 
zisch-orphische  Schlangenkult  hat  sich  mit 
Zähigkeit  bis  zum  Ausgang  des  Altertums  er- 
halten, und  wie  die  christlichen  Apologeten 
darin  eine  üfFenbarung  des  Teufels  sahen  (s. 
Firm.  Mat.  c.  26),  so  hat  er  andererseits  auf  die 
Ausbildung  der  ophitischen  Vorstellungen  maß- 
gebenden Einfluß  ausgeübt  (s.  Dieterich,  Abraxas 
S.  150). 

VIII.  Beziehungen  zu  andern  Gottheiten. 

1)  Die  Gleichartigkeit  der  orgiastischen 
Kulte  des  S.  und  der  Meter  zeigt  sich  in  der 
Verwendung  der  Flöten,  Kymbala  und  Tym- 
pana (II,  1.  V,  2.  4.  Diese  Instrumente  auch 
auf  Bronzehänden,  Blinkenberg  S.  107).  Der 
dem  Gotte  geweihte  Tanz,  die  Sikinnis,  hatte 
nach  Arrian  (V,  4)  seinen  Namen  von  einer 
Nymphe  aus  dem  Thiasos  der  Kybele.  Das  ge- 
nauere Verhältnis  läßt  sich  aber  nicht  mit  voller 
Sicherheit  bestimmen.  Es  ist  nicht  unmöglich, 
daß  nach  allgemeiner  Auffassung  der  kleinasiati- 
schen Kultbezirke  {s.Bamsag  I,  S.272)  die  Meter 
als  die  Mutter  des  S.  gegolten  hat.  Aber  wenn 
dies  auf  der  späten  mösischen  Inschrift  (III,  19. 
VI,  1)  nach  der  wahrscheinlichen  Ergänzung 
Domaszeivskis  direkt  bezeugt  wird  (vgl.  a.  die 
von  Gruppe  S.  1541  erwähnten  Münzen  aus 
Tsinda:  die  Göttermutter  mit  Kind  und  Schlange 
und  IV,  12.  16),  so  kommt  doch  die  Zurück- 
haltung in  Strahons  sprichwörtlichem  Ausdruck 
(II,  1)  TQOTtov  ziva  Ti]g  Mr\zQO?  zb  ztcnbiov  einer 
Ablehnung  gleich.  Die  Zusammengehörigkeit 
der  beiden  Gottheiten,  die  sich  gleichwohl  dar- 
aus ergibt,  findet  auch  in  der  gemeinsamen 
Verehrung  des  S.  mit  der  M'gzt}Q  ’lnzä  (III,  2, 
einer  lokalen  Variante  der  Göttermutter),  ferner 
mit  der  Artemis  Anaeitis  (III,  2,  s.  Cuniont- 
Gehrich,  Wlithras  S.  135  und  Gruppe  S.  1536) 
und  der  Demeter  (III,  1)  ihren  Ausdruck : nur 
ist  die  sonst  auf  griechischem  und  asiatischem 
Boden  vielfach  beobachtete  Identität  der  De- 
meter und  der  Göttermutter  (s.  Gruppe  S.  1542) 
hier  nicht  über  jeden  Zweifel  erhaben,  wie 
denn  z.  B.  auf  dem  mäonischen  Marmorrelief 
bei  Buresch,  „Aus  Lydien“  S.  69  neben  Kybele- 
Artemis  die  inschriftlich  benannte  Demeter 
gesondert  dargestellt  ist.  Im  Gegensatz  zu  der 
Stellung,  die  Attis  einnimmt,  ist  übrigens  die 
Selbständigkeit  des  S.  in  dem  weiten  Umkreis 
seines  Kultgebiets  durch  ein  irgendwie  ge- 
artetes Verhältnis  der  Abhängigkeit  von  der 
Meter  nirgends  beeinträchtigt  worden  (vgl.  a. 
Dieterich,  Mutter  Erde  S.  90). 

2)  Eine  Assimilierung  an  Attis  nimmt 
Lenormant  S.  302  an,  indem  er  in  A.  und  S. 
zwei  Erscheinungsformen  des  großen  phrygi- 
schen  Gottes  Papas  sieht  (s.  o.  Bd.  3,  Sp.  1560, 
Hejtding  S.  208,  Gruppe  S.  1548),  während 
Bapp  S.  22  und  o.  Bd.  1,  Sp.  723,  Kretschmer 
S.  198  und  Cmnont,  Beo.  de  l’hist.  des  relig. 
1906,  3 (mit  der  ev.  Einschränkung  auf  die 
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Übertragung  gewisser  Charaktereigentümlich- 
keiten) eine  Verschmelzung  des  vorphrygischen 
Attis-Papas  mit  dem  thrakisch-phry gischen  S.  ins 
Auge,  fassen  (s.  VII,  1 >.  Bei  den  ausgeprägt 
individuellen  Zügen,  welche  beide  Götter  tragen, 
wäre  dies  aber  nur  unter  der  Voraussetzung 
einer  starken  Differenzierung  in  historischer 
Zeit  möglich.  Die  Formel  Azzr\g  Aps  (V,  2) 
führt,  selbst  wenn  die  Fsenersche  Ableitung 
des  Wortes  vrjg  vom  Stamm  ouB  {Göttern. 
S.  44)  richtig  ist,  deshalb  zu  keinem  zwin- 
genden Schluß,  weil  es  sich  doch  nur  um  den 
Austausch  einer  Liturgie  handelt  und  für  äzzris 
auch  die  appellativische  Bedeutung  im  Sinne 
von  „Herr“  (s.  Tomaschek  S.  42)  in  Frage  steht. 
Die  natürlichen  Berührungen  (Gemeinsamkeit 
des  Baumkults  VI,  2,  der  Attribute  des  Widders 
und  Pinienzapfens  IV,  6f.  V,  2.  VI,  2,  An- 
klänge  an  die  Legende  V,  3 und  die  Vereini- 
gung auf  dem  Berliner  Relief  IV,  16)  geben 
auch  zu  der  Annahme  eines  späten  Sj^nkretis- 
mus  (s.  Buresch,  Klnros  S.  49.  Meyer,  Gesch. 
d.  Alt.  1,  308)  keine  begründete  Veranlassung. 

3)  Bei  Men  sind  die  Beziehungen  greif- 
barer; seine  Verschmelzung  mit  S.  ist  mit  Be- 
stimmtheit zu  ermitteln.  Die  darüber  vor- 
liegende Literatur  {Drexler  in  der  Zeitschr  f. 
Numism.  15,  1887,  78  und  o.  Bd.  2,  Sp.  2704. 
2755.  Boscher,  Ber.  d.  sächs.  Gesellsch,  d.  Wiss.  43 
= 1891,  136.  Perdrizet  im  Bull.  corr.  hell.  20 
= 1896,  101.  Buresch,  A.  Lydien  S.  74. 
Grupp>e  S.  1533)  ist  insofern  revisionsbedürftig, 
als  die  auf  der  Voraussetzung  des  dionysischen 
Wesens  des  S.  aufgebauten  Schlüsse  auszu- 
scheiden sind.  Es  ist  auch  nicht  die  Annahme 
des  Sonnencharakters  des  S.  nötig,  um  daraus 
Motive  für  einen  engeren  Anschluß  an  den 
Mondgott  abzuleiten  {Perdrizet,  s.  VI,  1\  Inder 
grundlegenden  Stelle  des  Proclus  in  Tim.  4, 
251 C 7Z<xgsiky(pafi£v  xal  Ttagcc  tpQv^l  Myva  Ea- 
ßä^ioi’  vyvovysvov  xcn  iv  yiccag  zcdg  zov  Ea- 
ßa^iov  ztXizalg  scheint  S.  selbst  die  Funktion 
des  Mondgottes  zu  übernehmen.  Darauf  weist 
auch  der  synkretistische  Vorstellungskreis  auf 
dem  mäonischen  Marmorrelief  bei  Buresch, 
Axis  Lydien  S.  69  hin.  Der  männliche  Gott 
ist  zwar  nicht  dargestellt,  aber  hinterließ  seine 
Spuren : die  als  Demetra  bezeichnete  Gestalt 
Trägt  unter  dem  Gürtel  eine  Mondsichel;  die 
Schlange  zu  ihrer  Linken  krümmt  sich  über 
ihr,  einen  großen  Halbmond  tragend,  auf  wel- 
chem ein  Adler  sitzt’.  Vgl.  auch  die  phry- 
gischen  Münzen  IV,  20,  die  Bronze  IV,  21  und 
die  Votivhände  £ 1,  29,  30  Blinkenberg,  auf 
denen  gleichfalls  ein  Halbmond  abgebildet  ist. 
In  demselben  Zusammenhang  ist  die  Darstel- 
lung des  Kerykeion  auf  den  Kunstdenkmälern 
IV,  16.  17,  sowie  auf  einigen  Händen  {Blinken- 
berg S.  105)  und  den  phrygischen  Münzen  III, 
1 begründet.  Eine  untergeordnete  Stellung 
des  Men  im  S.-kult  verrät  das  Relief  von  Koloe 
(IV,  2). 

4)  Auch  der  kleinasiatische  Gott  Sozon, 
dessen  Namen  nach  Usener,  Götternamen  S.  174 
wohl  erst  in  alexandrinischer  Zeit  geprägt 
worden  ist,  wurde  mit  S.  in  Zusammenhang 
gebracht.  Außer  der  von  Drexler  (s.  o.  Bd.  2. 
Sp.  2756)  angegebenen  Literatur  s.  Bull.  corr.  hell. 
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Sabazios  (Bez.  zn  Sabaoth) 

3,  346.  Arch.  Zeitung  1880,  37.  1‘apers  3,  215. 
Feterse>i,  Reisen  in  Lykien  usw.  2,  166.  A.  E.M. 

10  = 1806,  40  f.  Suppl.  « la  Reime  de  l’instr. 
puU.  en  Belg.  1897:  Cumont,  Hypsistos  S.  7. 
Catalogue  of  gr.  coins  18,  S.  54.  63.  64.  110. 
19,  S.  45.  49.  Xachträge  bei  Gruppe  S.  1533. 

— Ramsay  1,  264.  271  sieht  in  Sozou  die 
griechische  Transkription  des  phrygischen  Sa- 
ozos  und  hat  mit  dieser  Annahme  bei  Rerdrizet, 
Bull.  corr.  hell.  20,  98  _u.  a.  Beitall  gefunden. 
Mit  der  vereinzelten  Überlieferung  von  der 
Lichtnatur  des  Sabazios  schien  der  Strahlen- 
kranz in  autfallendem  Einklang  zu  stehen,  der 
auf  den  Denkmälern  das  Haujjt  des  Sozon  um- 
gibt. Cumont  meint  die  Umformung  des  Namens 
aus  dem  Einfluß  der  jüdischen  Messiashotf- 
nungen  erklären  zu  können.  Eine  Vergleichung 
der  beiderseitigen  Kunstdenkmäler  bestärkt 
mich  darin,  dem  ablehnenden  Urteil  Drexlers 
beizutreten.  Sabazios  trägt  nirgends  den  2( 
Strahlenkranz,  dessen  Vorhandensein  übrigens 
nicht  einmal  ein  untrügliches  Zeichen  einer 
Sonnengottheit  bildet;  als  Reitergott  erscheint 
er  nur  auf  dem  zweifelhaften  Berliner  Relief 
(IV  Schl.);  in  der  Gestalt  und  den  Attributen 
der  Sozondarstellungen  habe  ich  nirgends  eine 
Verwandtschaft  mit  S.  beobachtet. 

5i  I )aß  endlich  S. und  Sabaoth  fs.d.)  eine  und 
dieselbe  Gottheit  sei,  behaupten  mit  auffallen- 
der Übereinstimmung  mehrere  voneinander  uu-  3 
abhängige  antike  Berichterstatter.  S.  III,  15 
{Val.  Max.].  Auch  Flutarch  zieht  (II,  2)  aus 
einer  Vergleichung  der  dem  Judengott  und 
Dionysos-Sabazios  zu  Ehren  geübten  Fest- 
gebräuche dieselbe  Konsequenz,  und  Lydus  de 
■mens.  4,  p.  111  Wünsch  erzählt,  daß  der  von 
einigen  als  S.  bezeichnete  Dionysos  auch  viel- 
fach geheißen  habe  (s.  Buresch,  Klaras 

S.  49,1.  S.  a.  Tac.  hist.  5,  5.  Die  nächst- 
liegende  Vermutung,  daß  hier  eine  durch  die  4 
sprachliche  Zweideutigkeit  verursachte  grobe 
Verwechslung  vorliege  {Schürer,  Gesch.  d.jüd. 
Volkes  2,  505),  hat  nicht  überall  Anklang  ge- 
funden; man  hat  Tatsächliches  dahinter  ge- 
sucht. Schon  Voß  in  den  Myihol.  Forsch. 
S.  31  faßte  den  S.-kult  als  eine  Weiterbildung 
der  Keligion  Jahwes  auf,  die  von  Thapsakos 
nach  Phrygien  übertragen  worden  sei.  An 
Stelle  dieser  phautasievollen  Vorstellung  ist 
neuerdings  die  von  den  Untersuchungen  Nc/utrcrs  ; 
über  den  atfog  vipiazog  (Ber.  d.  Berl.  Akad. 
1807 , 200  tf.;  ausgehende  Hypothese  Cumonts 
(s.  0.  Literatuiq  getreten,  der  eine  gegenseitige 
Beeinflussung  des  S.-kults  und  der  jüdischen 
Religion  nachzuweisen  versuchte,  die  infolge 
der  von  Antiochos  dem  Großen  ums  Jahr  200 
veranlaßten  Niederlassung  zahlreicher,  schon 
aus  diplomatischen  Gründen  zu  religiöser  To- 
leranz gestimmter  Kolonisten  in  Lydien  und 
Phrygien  Eingang  gefunden  hatte  (s.  Acad.  ( 
1006,  63).  So  hätten  sich  hier  auf  der  Unter- 
lage sabazische.r  Thiasoi  oder  jüdischer  Syna- 
gogen eine  Reihe  von  Mischkulten  gebildet, 
die  in  der  Verehrung  des  von  den  Juden  selbst 
seit  der  alexandrinischen  Zeit  als  Q-sbg  uipt- 
azog  bezeichneten  Jahwe  ihren  Mittelpunkt 
fänden.  _ Der  KvQiog  Haßaded-  der  Septuaginta. 
sei  ein  Äquivalent  des  allmächtigen  (Ul,  5;  und 


heiligen  (III,  15.  19)  xijptog  Sccßd^tog.  Die  Ein- 
wirkung sei  in  verschiedener  Abstufung  er- 
folgt: während  auf  der  mösischen  Inschrift  (III, 
19)  die  Verehrer  des  Hypsistos  sich  noch  als 
sebazischer  Thiasos  bezeichnen , begegnen  an 
anderen  Orten  die  reinen  Hypsistarier.  Die 
Ausgleichung  habe  sich  ebenso  sehr  auf  grund- 
legende religiöse  Anschauungen  (s.  V,  4 ein- 
schließlich der  Eschatologie  des  Vinzentius- 
sarkophags  und  speziell  des  bonus  angelus,  der 
dem  ayaQ-bg  ayyelog  auf  einer  dem  Zeus  Hyp- 
sistoa  geltenden  Inschrift  von  Stratonikeia  ent- 
spreche) wie  auf  die  Einzelheiten  des  Kultes 
bezogen:  vgl.  die  Weihung  von  Votivhänden 
an  den  'höchsten  Gott’  (s.  V,  2)  und  die  auf 
25hrygische  Religionsvorstellungen  hinweisende 
figürliche  Ausstattung  einer  demselben  Kult 
angehörigen  Säule  von  Kyzikos  (abgebildet  bei 
C.  Hypsistos  S.  4).  Die  Beweisführung  Cumonts, 
die  ich  noch  mit  dem  Hinweis  auf  die  Apocal. 
loh.  e.  2,  9 (Smyrna:  tmv  IsyövTcjv  ’lovd'cdovg 
sivcci  iavTovg  xat  ovx  BiGiv,  ddXu  avvaycoyrj  zov 
cazccva)  und  c.  3,  9 (Philadelphia,  ebenso,  mit 
dem  Zusatz:  aXlä  ipS'vSovzoti),  von  Weizsäcker, 
Apostol.  Zeitalter^  525  und  Holtzmann,  Komment. 

307.  321  erzwungen  auf  die  Verwerfung  des 
Messias,  von  Bousset,  Komment.  265  auf  christen- 
feindliche Haltung  gedeutet.unterstützen  möchte, 
ei’öffnet  trotz  der  Möglichkeit  einer  Beanstan- 
dung von  Einzelheiten  (vgl.  V,  4,  ferner  die 
Wertung  literarischer  Zeugnisse,  die  Beziehung 
des  Noe  von  Apameia  auf  S.  und  die  Zurück- 
führung des  Prädikats  dy\_io']g  auf  jüdischen  Ein- 
fluß, s.  hymn.  orph.  49,  2:  Kaßov  dyvov)  einen 
überzeugenden  Einblick  in  bisher  nicht  geahnte, 
noch  weitere  Aufklärung  versprechende  reli- 
gionsgeschichtliche Zusammenhänge.  [Eisele.] 

Sabazis  s.  ob.  Sp.  241,  9. 

Sabazius  = Sabazios  (s  d.  u.  Bd.  2 Sp.  752, 

I 56  ff.,  Art.  luppiter). 

Sabbatistes  s.  Sp.  238,  52.  266,  19. 

Sabbe  {Kdßßrj),  die  hebräische,  nach  einigen 
die  babylonische  (vgl.  Or.  Sibyll.  3,  808  ff.)  oder 
auch  ägyptische  Sibylle,  Tochter  des  Beros(s)os 
und  der  Erymanthe,  Baus.  10,  12,  9;  vgl.  Renan, 
Mein,  de  l’acad:  des  inscr.  et  helles  lettres  23  (1858), 
II,  318  ff.  Der  Name  ihrer  Mutter  ’Epugdrfl'rj 
ist  nach  C.  Alexandre,  Fxcursus  ad  SihylUna 
(Pai’is  1856)  p.  83  und  Bauche- Leclereq,  Hist. 
) de  la  divin.  dans  Vantiquite  2,  193,  3 eine  Ver- 
stümmlung aus  Hgigarzig,  ,,valde  prophetans“. 
Berossos  als  Vater  der  hier  (namenlosen)  babylo- 
nischen Sibylle  erscheint  auch  bei  Fseudo-Justin, 
Cohort.  ad  gentes  37  (p.  118  Otto),  wo  er  mit  dem 
gleichnamigen  Geschichtschreiber  Berossos  iden- 
tifiziert wird,  und  bei  Moses  von  Khoren,  Hist. 
Arm.  1,  6 (nach  E.  Maaß,  De  Sibyllarum  indici- 
hus  15,  V.  Gutschmid,  Kleine  Schriften  3,  297. 

Geffeken,  Gotting.  Gel.  Nadir.  1900,  97),  der 
) von  einer  berosischen  Sibylle  spricht.  Während 
Alexandre  a.  a.  0.  83  in  Berossos  einen  'anti- 
quissimum  ac  paene  fabulosum’  sieht,  erkennt 
Maaß  a.  a.  0.  14  ff.  unter  Zustimmung  von  Suse- 
mihl,  Gesch.  d.  g riech.  Liter,  in  d.  Alexandriner- 
zeit 1,  760,  424;  E.  Sch  ürer  in  Theologische  Ab- 
handlungen Carl  V.  Weizsäcker  gewidmet  (1892) 
S.  52  mit  Fseudo-Justin  a.  a.  0.  in  ihm  den  Ge- 
schichtschreiber und  nimmt  an,  daß  diese  Genea- 
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logie  auf  Alexandras  Polyhistor  (vgl.  J.  Freuden- 
ihal,  Hellenist.  Studien  1/2  S.  25;  Schürer,  Gesell, 
d.  jüdisch.  Volkes  2^,  791,  58  = 3^,  426)  zurück- 
gehe, der  auf  diese  Weise  die  jüdische,  also 
halbchaldäische  Prophetin  mit  dem  berühmten 
Astrologen  habe  in  Verbindung  setzen  wollen. 
Ähnlich  S.  Krauß,  Byzantinische  Zeitschrift 
11  (1902),  124  und  v.  Gutschniid,  Beiträge  zur 
Geschichte  des  alten  Orients  51,  der  die  ganze 
Abstammung  von  Berossos  und  Erymanthe  — 
dieser  Name  der  Mutter  sei  gewählt  worden 
mit  böswilliger  Anspielung  auf  das  mythische 
Vorbild  aller  Schweine  (?),  den  Erymanthi- 
schen  Eber  — für  den  literarischen  Witz  eines 
alexandrini.schen  Komikers  erklären  möchte. 
Freudenthal  (bei  Maaß  a.  a.  0.  15  f.;  vgl.  W. 
Bousset,Zeitschr.fneutestamentl.Wissensch. 1902, 
25)  und  Lenormant,  Fragm.  cosmog.  de  Berose 
402  erklären  die  Vaterschaft  des  B.  .daraus, 
daß  dieser  in  einer  Chaldäergeschichte  die 
Sprüche  der  Sibylle  zitiert  habe,  so  daß 
diese  als  die  Sibylle  des  B.  xov  BrjQoiaaoF 
bezeichnet  worden  sei,  woraus  Mißverständnis 
sie  zur  Tochter  des  B.  gemacht  habe.  Nach 
Geffcken,  G.  G.  A.  a.  a.  0.  101  heißt  die  echt 
babylonische  (vgl.  Bcusset  a.  a.  0.),  in  den 
Berichten  allerdings  mit  der  jüdischen  Sibylle 
verschmolzene  Sibylle  Tochter  des  Berossos  da- 
her, weil  sie  ihrer  Prophezeiung  das  Geschichts- 
werk des  B.  zugrunde  legte.  Gruppe,  Griech. 
Kult.  u.  3Iyth.  1,  696,  23.  Griech.  3Iyth.  1483,  2 
nimmt  an,  daß  die  Sibylle  den  Berossos  zum 
Vater  erhielt  bezw.  sich  selbst  als  Tochter  des 
B.  hezeichnete,  nicht  wegen  des  Geschicht- 
schreibers, sondern  weil  der  Name  als  chaldä- 
ischer  Priestername  geläufig  war  und  vielleicht 
eine  jetzt  verschollene  mythische  Bedeutung 
hatte.  Vgl.  auch  K.  3Iras,  ^Babylonische'’  und 
” Eiythräische’  Sibylle  in  IViemr  Studien  29 
(1907),  28ff.  48 f.,  der  m.  E.  mit  Recht  den  Nach- 
weis geführt  hat,  daß,  wenn  die  bald  als  jü- 
dische, bald  als  babylonisch-assyrische,  bald 
als  chaldäische,  bald  als  persische  (s.  unten 
Sp.  267)  hezeichnete  Sibylle  Sabbe  bezw.  Sam- 
bethe  (s.  unt.  Sp.  267)  sich  auch  die  erythrä- 
ische  {i'g  ’Egv&Qfjs  ysyavia,  Orae.  Sibyll.  3,  814) 
nennt,  unter  Erythra  nicht  etwa,  wie  man  bis- 
her allgemein  angenommen  hat,  Erythrai  in 
lonien  zu  verstehen  ist,  sondern  das  'Rote 
Meer’,  eine  Deutung,  die  die  Umgereimtheit, 
nach  welcher  die  babylonische  Sibylle  aus  lonien 
gekommen  sein  soll,  glücklich  beseitigt.  Un- 
bierührt  bleibt  natürlich  die  jüngere  Sibylle 
aus  Erythrai  zur  Zeit  Alexanders  des  Großen 
— ihr  Name  ist  Athenais  — , Straho  14,  645. 
17,  814.  Gruptpe,  Gr.  Myth.  1508,  1. 

In  später  Zeit  haben  einige  Schriftsteller 
(3Iichael  Glykas,  Annales  p.  343  ed.  Bonn.  Georg. 
Cedren.  1,  166  ed.  Bonni)  infolge  der  Namens- 
ähnlichkeit mit  Sabbe  die  -Königin  von  Saba 
irrtümlich  zu  einer  Sibylle  Saba  gemacht  und 
sie  der  Sabbe  gleichgesetzt;  Klausen,  Aeneas 
u.  die  Penaten  220  Anm.  359.  Alexandre  a.  a.  0. 
84  f.  vgl.  R.  Köhler,  Germania  N.  R 17  (1884), 
53  Anm  31aaß  a.  a.  0.  16  f.  (vgl.  14  Anm.  3). 
F.  Sackur,  Sibyll.  Texte  u.  Forschungen  (Halle 
1898)  S.  174.  S.  Krauß  a.  a.  0.  121  ff.  Den 
Namen  Edßßr]  erklärt  H.  Ewald,  Entstehung, 
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Inhalt  u.  Wert  d.  Sibyll.  Bücher  in  Abhgndl. 
der  Göttinger  Gesellsch.  d,  TlVss.  8 (1858/59),  84 
Anm.  1 wohl  kaum  richtig  als  'Sibylle  des 
Sabbats’  (vgl.  Schürer,  Gesch.  des  Jüd.  Volkes 
3^,  430,  123).  — H.  Lewy,  Philologus  57  (1898), 
350  weist  diese  Ableitung  zurück  und  schlägt 
in  Hinblick  auf  die  den  Sibyllen  im  allgemeinen 
zugeschriebene  Langlebigkeit  (R.ohde,  Psyche 
2",  ü7.  1)  für  Sabbe  und  den  mit  Sabbe  höchst- 
wahrscheinlich identischen  Sibyllennamen  Eay- 
ßr}&r]  (s.  unten)  Ableitung  aus  dem  aramä- 
ischen säbä  bez.  säb*tä  'Greisin,  Großmutter’ 
vor  und  spricht  die  Vermutung  aus,  daß  auch 
das  Wort  Eißvlla  selbst  dieselbe  Bedeutung 
habe.  Dieselbe  Ableitung  hatte  vor  ihm  schon 
S.  Krauß  gegeben  (s.  Byzant.  Zeitschi  . a.  a.  0. 
122).  Mit  Edßßr]  sind  wahrscheinlich  zusam- 
menzustellen 

1)  der  &i6g  üaßßaTiarris  und  das  Kolle- 
gium seiner  Verehrer,  der  EaßßccTicraihez.  Eay- 
ßar laxai  auf  zwei  leider  sehr  zerstörten  fdoch 
ist  die  Lesung  rj  STaigta  r&v  Eaiißarioribv  Ai- 
&-tißt]kco  otfcö  gesichert)  Inschriften  aus  der  LTm- 
gebung  von  Elaiussa-Sehaste  in  Kilikia  Tracheia, 
Hicks,  Journ.  of  hell.  stud.  12,  233  f.  nr.  16.  17 
(vgl.  Rev.  arch.  19  [1892],  129Änm.  8.  Larfeld 
bei  Bursian,  Jahresber.  87  [1897],  456).  Zie- 
barth,  Griech.  Vereinsicesen  55.  Hittenberger , 
Orient,  graec.  inscr.  sei.  2,  262 ff.  nr.  573.  Willi. 
Schulze,  Zeitschr.  f.  vergl.  S2jra.chforsch.  33  (1895), 
381  f Wilhelm,  Reisen  in  Kilikien  in  Denkschr. 
d.  Kais.  Akad.  d.  Wiss.  za  Wien  44  (1896),  VI 
S.  67.  Die  Form  EayßariaraL  neben  Eaßßa- 
riaraL  (vgl.  die  von  Schulze  a.  a.  0.  377 ff',  zu- 
sammenge-stellten  weiteren  Beispiele,  in  denen 
-fiß  mit  -ßß  wechselt;  Eugßiav:  Eaßßiav.  Kau- 
ßarlg-.  Eaßßarig  usw.),  ist  eine  Stütze  für  die 
unten  zu  besprechende  Gleichsetzung  Sagßr'jttr]: 
Edßßp  und  schließt  wohl  den  von  Hicks  an- 
genommenen Zusammenhang  mit  Eaßd^iog  aus, 
dessen  ß sicher  einfach  ist  {Schulze  381,  2); 
auch  gegen  die  zweite  von  Hicks  angenom- 
mene Möglichkeit  einer  Ableitung  von  jüdi- 
schem adßßara  legt  Schulze  381  Verwahrung 
ein  (s.  unten).  Merkwürdig  ist  die  schon  von 
Hicks  (vgl.  Schulze  382)  bemerkte  Gleich- 
benennung des  Gottes  %-sog  Zaßßatiarijg  und 
seines  Kultvereines  Zaßßuriazod  im  Gegensatz 
zu  der  sonst  üblichen  Bezeichnung  (Aiövvaog: 
Aiovvaiaorcd).  Freilich  würde  gerade  diese  Tat- 
sache für  die  Auffassung  des  &tbg  Z’aßßariOTfg 
als  Sabazios-Dionysos  (vgl.  ob.  Eisele  Sp.  238,  49 
s.  V.  Sabazios)  sprechen,  da  wir  gerade  in  dem 
Kulte  dieses  Gottes  diese  Gleichbenennung 
finden  (Bdv.yog:  Bdnyoi,  Edßog:  Edßot,  s.  Sabos 
nr.  2).  Aber  da  sie  auch  iu  anderen  Kulten 
{3Iaaß,  Orpheus  186  Anm.)  vorkommt  — die 
Priesterin  der  Hestia  in  Sparta  heißt  Hestia, 
Preuner,  Hestia-Vesta  102,  1 ; die  Priesterinnen 
der  Leukippiden:  Leukippides,  Paus.  3,  16,  1 
usw.  — , so  darf  man  daraus  keinen  Schluß  auf 
die  Identität  des  0-sbg  Eaßßariarfig  mit  Sabazios 
ziehen.  Nach  R.  Schürer,  Gesch.  d.  jüdischen 
Volkes  ‘ä^,  117,  45.  429  und  Cumont,  Acad.  des 
inscr.  et  beites  lettres  1906,  65  weist  der  namen- 
lose nur  als  der  ' sabbatistische  ’ hezeichnete 
Gott  auf  jüdischen  Einfluß  hiu,  und  die  Eaßßa- 
TiGTui  sind  eine  Genossenschaft,  die  den  Sab- 
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bat  feiert  (vgl.  oben  Sabbe  = Sibylle  des 
Sabbats?)  Ygl.  auch  die  demnächst  erschei- 
nende Abhandlung  von  F.  1‘oland,  Gesch.  d. 
(/riech.  Vereinsicesens,  Indes . 

'!)  Hcißccd'iyiüg:  Der  auf  einer  Weih- 
inschrift aus  der  Umgegend  von  Koloe  in 
Maionien  Haßa&rxco  svp'jv  {Mova.  xai  ßiß- 
Xioif.  3,  167  nr.  rirj)  erwähnte  Gott  2ic(ßa- 
fhixog,  in  welchem  der  Herausgeber  eine  'all/; 
TtQocfond.  rov  ^ußa^iov  DiÖl,’’  Ivgl.  auch  Fisele 
oben  Sp.  233,  34.  237,  22)  sah,  ist  schon  von 
Schulze  381  f.  trotz  des  einfachen  ß mit  Sabbe, 
Sambethe  zusammengestellt  worden.  Bewiesen 
wird  die  Richtigkeit  dieser  Vermutung  durch 
eine  Inschidft  aus  Naukratis,  die  eine  avvodog 
lücxußa&rxy'j  nennt,  Pefn'e-Gardner,  Kcmkratis  '2, 
68  nr.  15  j)l.  22.  Zieharth  a.  a.  O.  61.  Walt. 
Otto,  Priester  und  Tempel  im  hellenistischen 
Ägypten  1,  165.  Schürer,  Gesch.  d.jüd.  VrAikes 
2-,  791  (=  3-'’,  429  Anm.  119).  Poland  a.  a.  0. 

:{)  l’a/ißtj'd-/]  = *S:ccßßt'id')]  (vgl.  oben  unter 
2,’aßßaTir>T}ji).  In  dem  Sibyllenverzeichiiis  im 
Schot.  Plat.  Phaedr.  244  b (p.  269  Hermann) 
heißt  es:  ZiißvV.ca  ah'  ytyövaci  df-'z«,  ä>v 

TiQuix])  övoga.  Sc^ußt'ittfj.  XaXd'aiav  Öt  cpixaiv 
airijv  ot  ncxXuiol  Xöyoi,  o'i  6t  y&XXov  Hßgodav. 
Weiter  wird  erzählt,  daß  sie  die  Gattin  eines 
Sohnes  de.s  Xoah  gewesen  sei  und  mit  die 
Arche  bestiegen  habe.  Sie  habe  vom  baby- 
lonischen Turmbau  und  der  Sjirachverwirrung 
geweissagt,  auch  von  .'Alexander  von  Make- 
donien, wie  dessen  Biograph  Nikanor  berichte. 
Gleichfalls  mit  Berufung  auf  Nikanor  nennt 
das  Anecd.  Paris,  bei  Gramer,  An'-cd.  Paris.  1, 
332  (=  Saidas  s.  v.  XißvXXa  XuX6ai(x  p.  740 
Jieridi.)  Sambethe  als  die  XctXdula  r/  luxl  Htgaig 
[vgl.  Varro  bei  Lactant.  instit.  1,  6,  8:  jjrimam 
misse  de  Persis,  cuius  mentionem  fecerit  Nica- 
ttor,  qui  res  Alexandri  Magni  scripsit]  ij  -xui 
Ttgög  rivotv  ^Eßgcdct  övoy.agoiitv)}  ...  ix  rov 
yii’ovg  rov  gaxagicoTcirov  Ncbs.  Hier  wird  also 
abweichend  vom  Platonscholion  Sambethe  nicht 
nur  wie  dort  als  chaldäische  bez.  hebräische 
Sibylle  bezeichnet,  sondern  außerdem  noch  als 
persische  Sibylle  (vgl.  über  diese  Klausen  a.  a.  0. 
Anm.  360.  Geffcken,  G.  G.  N.  a.  a.  0.  102,  3 
und  Kom/josition  und  Entstehungszeit  der  Ora- 
cula  Sibyll.  in  Texte  u.  Untersuch,  zur  Gesch.  d. 
altchrisfl.  Lit.  23,  1,  3)  und  nicht  zur  Schwieger- 
tochter, sondern  zur  Tochter  des  Noah  gemacht, 
wie  sie  sich  auch  selbst  nennt  (roh  [nämlich 
de.s  Noah  | gtv  tyo)  vvu(pr\  xcd  dqp’  ccigaxog  crjxov 
ixi’/^'d-tjv,  Orac.  Sihyll.  3,  827),  wo  freilich  Blaß 
bei  Kautzsch,  Die  Apokry/>hen  und  Pseudepi- 
graphcn  des  alt.  Testam.  2,  180  201  (und  ebenso 
Mras  a.  a.  0.  30.  48;  vvgcpg  ebenfalls  als 
'Schwiegertochter’  faßt  und  außerdem  S.  181 
annimmt,  daß  in  der  Lücke  nach  v.  811  der 
Name  Xczpßt'j^r]  selbst  ausgefallen  ist. 

Als  Tochter  des  Noah  wird  Sambethe  gleich- 
falls mit  Berufung  auf  Nikanor  auch  genannt 
vom  Anonymos  ira  Prolog  der  Sihyllina  (p.  4, 
2 ff.  lizach  = Maaß  jn  38),  wo  sie  als  chaldä- 
ische oder  persische  Siljylle  (also  nicht  mit  als 
hebräische)  bezeichnet  wird.  Mit  der  Angabe 
des  Anonymos  stimmen  überein,  nur  daß  sie 
das  Verhältnis  der  Sibylle  zu  Noah  überhaupt 
nicht  erwähnen,  Suid.  (nach  Varro,  Maaßp.  51) 
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s.  V.  oxi  XißvXXai  p.  741  Beruh.  Theosoph. 
Tühing.  bei  Buresch,  Klnros  121  nr.  75.  Auf 
Grund  der  oben  angeführten  Zeugnisse,  die 
Sambethe  in  genealogischen  Zusammenhang 
mit  Noah  setzen,  und  der  allerdings  durchaus 
nicht  sicheren  Annahme  einer  auch  inschrift- 
lich (unt.  Sp.  269)  bezeugten  \ erbindung  Noahs 
mit  Sambethe  erkennt  3Iaaß  p.  41  unter  Zu- 
stimmung von  Gruppe,  Gr.  Kulte  u.  Myth.  1, 
697,  23  auf  Münzen  von  Apameia  Kibotos  iu 
Phrygien,  das  seinen  Beinamen  von  der  dort 
lokalisierten  Landung  der  Arche  (-nißcoxog)  Noahs 
trug  (v.  Gutschmid,  Eh.  AIus.  19  [1864],  400 
= Kleine  Schriften  2,  392),  den  Noah  und  die 
Sambethe,  während  man  sonst  allgemein  iu 
der  von  Maaß  auf  Sambethe  gedeuteten  Frau 
Noahs  Gemahlin  erkannte.  Die  Münzen  zeigen 
den  durch  Beischrift  kenntlichen  N4J6  mit  einer 
Frau  in  Dopj^eldarstellung,  einmal  noch  in  der 
Arche  befindlich,  dann  aus  derselben  steigend, 
Eckhel,  Doctr.  nuni.  vet.  3,  132  ff.  Alionnet  4, 
234  f.  nr.  251.  256.  261  (abg.  Suppl.  7 j)l.  12,  1). 
Ch.  Lenormun.t,  Blelanges  d’archeol.  3,  199  ff. 
E.  Babelon,  Revue  de  l’hist.  des.  religions  23 
(1891),  174  ö’.  (=  Melanges  numism.  1,  165  ff’. ; 
vgl.  Tratte  des  monnaies  grecques  et  romaines 
1,  39  ff.).  Eriedlünder-SaUet,  Das  königl.  Miinz- 
kahin.  nr.  885  taf.  9.  Catal.  of  greek  coins  brit. 
Mus.  Phrygia  101  nr.  182.  Head,  Hist.  nurn. 
558  hg.  316.  Maedonald,  Cat.  o/‘  greek  coins  in 
the  Hunter,  coli.  Univers.  of  Glasgow  2,  480 
pl.  56,  16.  Usener,  Sintßutsagen  48ff.  Fig.  1. 
Ramsay,  Cities  and  bishoprics  of  Phrygia  pl.  2, 
1.  2.  G.  F.  Hill,  Handbook  of  greek  and  roman 
coi)is  p.  170  Fig.  28  — Schürer,  Tlie<jl.  Abh.  54,  1 
verweist  noch  auf  die  (mir  nicht  zugängliche) 
Abhandlung  von  Aladden,  On  some  coins  . . . 
Struck  at  Apamea  in  Phrygia  with  the  legend 
N426  in  Numismatic  Chronicle  1866, 173ff.  pl.  6. 
Nach  S.  Krauß  a.  a.  0.  123  ist  Sambethe  ur- 
sprünglich der  iu  der  Völkertafel  Genes.  10,  7. 
ühro)i.ica  1,  1,  9 Sabetha  ({in  der  Sepduaginta 
X(xßcx&(x)  genannte  Enkel  des  Noah ; erst  falsche 
Gedankenassoziation  in  Verbindung  mit  Laut- 
ähnlichkeit habe  diesen  Enkel  Noahs  zu  der 
gleichfalls  mit  Noah  in  Verbindung  gesetzten 
Sibylle  Sambethe  gemacht. 

Sabbe  ist  Kurzform  zu  Xagßrj&rj  (Xaßßtjü'T]), 
Alexandre  84.  Wellhausen  bei  Maaß  17.  S. 
Krauß  a.  a.  0.  122.  v.  Gutschmid  a.  a.  0.  51. 
H.  L.  Ahrens,  Kleine  Schriften  1,  381.  Schürer, 
Theol.  Abh.  usw.  52.  Gesch.  d.  jüd.  Volkes  2*, 
791  (?P,  430).  W.  Schulze  380;  vgl.  Gruppe, 
Kulte  a.  a.  0.  Auf  einer  Inschrift  aus  Thya- 
teira  in  Lydien  wird  ein  Xagßad'ttov  iv  xm 
XaXd'alov  (XccX()aicov,  Gruppe,  Gr.  Myth.  1483, 
2)  TttQißöXco  erwähnt,  0.  I.  G.  3509.  Es  kommt 
hier  nicht  darauf  an,  ob  mau  mit  Perizonius 
ad  Ael.  v.  h.  , 12,  34  p.  724  (Leyden  1701). 
Boeckh  zu  I.  (r.-a.  a.  0.  Schürer  53,  1 unter 
dem  XaXSaiov  ntgißoXog  einen  von  einem  Chal- 
däer zur  Ausübung  chaldäischer  Weissagung 
gegründeten  'Bezirk’  oder  mit  Alaaß  41  unter 
dem  Chaldäer  den  mit  Sambethe  in  Verbindung 
gebrachten  Noah  erkennen  will,  auf  jeden  Fall 
ist  unter  dem  Xanßadsiov  ein  Heiligtum  der 
Samliethe  zu  verstehen,  Alexandre  84.  3Iaaß 
41.  Schürer,  Gesch.  d.  jüd.  Volkes  2“,  370,  88 
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(=  33,  444  Anm.  56j.  2^,  791  f.  (=  3^  430). 
Theo}.  AbJi.  50.  52.  Schulze  379.  Ob  freilich 
diese  Sambetbe  mit  der  gleichnamigen  Sibylle 
zu  identifizieren  ist,  erscheint  sehr  fraglich. 
Orößere  Wahrscheinlichkeit  hat  die  von  Schulze 
379  ff.  vertretene  Ansicht,  daß  Saßßü&i]  oder 
in  vollständig  ionisierter  Form  SccßßiqQ'ri  der 
Name  einer  heidnischen,  in  Kleinasien  ver- 
ehrten, vielleicht  semitischen  Göttin  gewesen 
ist,  deren  Kult  keineswegs  auf  Thyateira  (als 
weitere  Kultstätte  ist  vielleicht  auch  Ankyra 
zu  erschließen,  Schulze  382.  378  Anm.  6)  allein 
beschränkt  gewesen  ist,  worauf  die  zahlreichen 
von  A’aft/irjdrj  (2laßßrj&7])  abgeleiteten,  von 
Schulze  zusara  mengestellten  Personennamen 
und  der  der  Göttin  zur  Seite  stehende  männ- 
liche Gottesname  I^aßßaTiarrjs  usw.  (s.  oben) 
hinweisen.  Nach  Fr.  Kauvpers,  Alexander  d. 
Gr.  u.  die  Idee  des  Weltimperiums  in  Prophetie 
u.  Sage  (^Studien  u.  Darstell,  a.  d.  Gebiet  d.  Gesch. 
1 (1901),  Heft  2 u.  3 S.  181  (vgl.  91  f.  94f.)  ist 
Sabbe-Sambethe  identisch  mit  der  babyloni- 
schen Halbgöttin  und  Meereskönigin  Sabitu 
'die  wohnt  an  der  Mündung  der  Ströme  und 
sitzt  auf  dem  Throne  des  Meeres  (vgl.  Bd.  2 
s.  V.  Izdubar  Sp.  794,  64  ff.  A.  Jeremias,  Izdubar- 
Nimrod  12.  30)  und  die  wie  Sambethe  auch 
zu  Noah  in  Bezeichnung  steht;  vgl.  auch 
Gruppe,  Gr.  Myth.  1483,  2.  1516,  2.  Gegen 
diese  Ansicht  von  Kampers  wendet  sich  Ad. 
Ausfeld,  Byz.  Zeitschrift  11  (1902  , 560.  Nach 
Schürer,  Theol.  Abh.  56  (vgl.  auch  Nestle,  Berl. 
Phil.  Wochenschr.  24  [1904],  765)  ist  unter  dem 
von  dem  Verfasser  der  Apokalypse  loha^in.  2, 
20  bekämpften  'Weib  Isabel  in  Thyateira 
(yvi'i]  ’li^dßsl),  die  sich  für  eine  Prophetin  aus- 
gibt’, die  Sibylle  Sambethe  bez.  die  in  deren 
Heiligtum  (Nagßa&slov,  s.  oben)  Orakel  er- 
teilende Prophetin  zu  verstehen.  — Eine  son- 
derbare Etymologie  des  Namens  Sambethe 
steht  bei  J.  Wier,  De  praestigiis  daemonum 
(Basel  1583;  p.  869,  39:  Sa^nbethen  ex  Sein  et 
laphet  compositam  asserunt,  et  non  tarn  ad  per- 
sonas  (piam  doctriuam  a sanctis  patribus  ac- 
ceptam  referunt.  [Höfer.] 

Eil  Saberidais  (iv  NaßriglScag),  Beiname  des 
Apollon  in  Erythrai  von  einer  sonst  unbekann- 
ten Örtlichkeit,  0.  Bayet,  Bev.  arch.  33  (1877), 
116  Z.  54  (vgl.  p.  126).  Dittenberger , Sylloge 
370  p.  539  Z.  104  = 2%  600  p.  370  Z.  104 
(an  beiden  Stellen  ist  bei  Dittenberger  das  Zi- 
tat aus  der  Bev.  arch.  irrtümlich).  H.  Gäbler, 
Erythrä  78,  7.  H.  Herbrecht,  De  sacerdotii 
apmd  Graecos  emptione  venditione  (Diss.  pliilol. 
Argentor.  10,  1)  p.  49,  103.  [Höfer.] 

Sabimis  s.  Sabos  nr.  1 u.  Sancus. 

Saboi  s.  Sabazios  Sp.  232  und  Sabos  2. 

Saiios  (Ndßog,  bei  Sil.  Ital.  8,  424  Säbus, 
vgl.  W.  Schulze,  Zur  Gesch.  lat.  Eigennamen  479) 
1;  Sohn  des  sabinischen  Gottes  Sancus  (s.  d.), 
Eponymos  der  Sabiner  (und  Samniten),  Cato 
)jei  Dionys.  Hui.  A.  B.  2,  49.  Vgl.  Nissen, 
Templum  p.  130.  Da  nach  diesem  Zeugnis  Cato 
den  Sabus  ausdrücklich  als  den  Sohn  des 
daigoiv  ^nixmQiog  Sancus  bezeichnete,  ist 
die  Angabe  bei  Serv.  ad  Verg.  Aen.  8,  638 
ungenau,  daß  Cato  (fr.  51  Hist.  Born.  frgm. 
Peter  p.  51  — Hist.  Born.  rel.  1 p.  66)  und 


Gellius  (fr.  10  p.  94  = H.  B.  rel.  1 p.  168)  den 
Sabus  einen  Lakedaimonier  genannt  hätten, 
Schwegler,  Böm.  Gesch.  1,  83  Anm.  10  (vgl. 
auch  1,  239  Anm.  2).  Jordan,  Catonis  praeter 
libros  de  re  rust.  rel.  27.  A.  Preuner,  Hestia- 
Vesta  392.  Die  Bezeichnung  des  Sabus  als 
Lakedaimonier  und  die  Ableitung  der  Sabiner 
von  Sparta  [Dionys.  Hai.  2,  45.  Justin  20,  1, 
14),  die  wohl  auf  die  Beziehungen  der  Sam- 
niter  zu  Tarent  zurückzuführen  ist,  soll  die 
Sittenstrenge  der  Sabiner  und  ihre  rauhe  Tu- 
gend erklären  [Ed.  3Ieyer,  Gesch.  d.  Altert.  2, 
498  § 317  A),  und  um  zugleich  noch  die  alt- 
persische Zucht  mit  hineinzuziehen,  machte 
Hygin  bei  Serc.  a.  a.  0.  [fr.  9 p.  282  Peter  = 
Hist.  Boman.  rel.  2 p.  75)  den  Sabus  zu  einem 
Perser,  qui  de  Perside  Lacedaemonios  trans- 
iens  ad  Italiam  venit.,  vgl.  B.  A.  Klausen, 
Aeneas  u.  die  Penaten  1184,  2423  e (vgl.  1181, 
1414).  Nach  Hartung,  Bel.  d.  Börner  2,  47 
soll  der  Name  Sabus,  da  dieser  Sohn  des 
Sancus  heißt,  auf  denselben  Stamm  wie  sacer 
(mit  Lautwechsel)  zurückgehen.  Nach  Preller- 
Jordan,  Böm.  Alyth.  2,  275  (vgl.  1,268)  ist 
Sabus  verwandt  mit  Saur-Saul-Sol.  Usener, 
Götternamen  44  hält  ihn  für  identisch  mit 
Edfog:  Edßog  (s.  d.  nr.  2)  und  dem  davon 
weitergebildeten  NaJ-dSiog:  Naßdd'iog:  Eaßd- 
^log,  wie  schon  Nissen,  Das  Templum  130  (vgl. 
Eisele  oben  Sp.  240,  35  ff.)  Sabus  im  Namen 
und  Begriff  mit  Sabazios  für  identisch  erklärt 
hatte.  Nach  T'er^.  Aen.  7,  179  war  Sabus,  hier 
pater  Sabinus  genannt,  der  erste  Winzer  (viti- 
sator);  vgl.  Joh.  Lyd.  de  mens.  1,  5:  Eccßi- 
vog  in  ryg  itsgi  zbv  oivov  ysoiQyiag  cpsQcovv- 
ycog  divoyda&ri'  rö  ydp  Naßlvog  övoua  aitoQta 
jcat  cpvTtvzi]v  oivov  diaayyalvsi.  Daher  er- 
klärt sich  auch  Oinotros  (s.  d.)  als  König  der 
Sabiner,  Varro  bei  Serv.  ad  Verg.  Aen.  1, 
532;  vgl.  Nissen  a.  a.  0.  113  f 134.  B.  Heister- 
bergk,  über  den  Namen  Bedien  41.  W Helbig, 
Italiker  in  der  Poebene  111.  Preller-Jordan, 
Böm.  3Iyth.  2,  275. 

2)  Ndßog,  Bezeichnung  des  Dionysos  (Sa- 
bazios) Orph.  hymn.  49,  2.  Phot.  s.  v.  aaßovg. 
E.  3Iaaß,  Orpheus  209,  3 und,  wie  ßdx^oi  sich 
zu  Bdx%og  stellt,  Bezeichnung  auch  seiner  en- 
thusiastischen Verehrer,  Phot.  s.  v.  aaßovg, 
odßot.  Plut.  Quaest.  conv.  4,  6,  2.  Harpokrat. 
s.  V.  adßoi.  Schol.  Ar.  Vesqj.  9.  Av.  874  (wo 
aaßoi  auch  als  Bezeichnung  der  dem  Dionysos 
heiligen  Stätten  erwähnt  wird).  Eust.  ad  Hom. 
Od.  1431,  48  ad  Dionys.  Per.  1069.  Steph.  Byz. 
s.  V.  Edßoi.  Lobeck,  Aglaophom.  1044.  Usener, 
Götternamen  44.  Fick,  Vorgriech.  Ortsnamen 
65 f.  Kretschmer,  Einteitung  in  d.  Gesch.  der 
griech.  Sprache  196,  1.  E.  3Iaaß  a.  a.  0.  186 
Anm.  Bohde,  Psyche  2-,  14/15  Anm.  4.  K. 
Buresch,  Aus  Lydien  63.  Grupqie,  Gr.  3Iyth. 
732,  1.  Wclcker,  Aeschyl.  Trilogie  217.  Fred- 
rich,  Athen.  3Iitt.  31  (1906),  83  Ann.  1.  Busolt, 
Gr.  Gesch.  2^  366,  7.  Vgl.  Bd.  1 Sp.  1035,  52 ff. 
Bd.  4 Sp.  232,  58  ff.  Nach  Lewy , Die  semi- 
tischen Fremdwörter  im  Griech,  247  soll  Edßog 
mit  hebräischem  säbä  = ,, zechen,  trinken“  Zu- 
sammenhängen. Zu  fast  gleicher  Bedeutungs- 
annabme  führt  die  Vermutung  von  0.  Schräder, 
Benllcxikon  der  indogerman.  Altertumskunde  1, 
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S9  (vgl.  Jane  E.  Harrison,  dass,  review  16 
[1902],  332.  Froleg.  to  the  titudy  of  greek  re- 
ligion  420),  daß  Eaßd^ios  (=  EdßoJ)  iu  Ver- 
bindung stehe  mit  ''sabaja,  sabajum’,  einem 
Worte,  mit  dem  die  Börner  das  iu  Illyrien  und 
Pannonien  übliche  Bräu  (Bier)  bezeichneten, 
daß  also  Sabfazi)os  der  ''Gott  der  Kelterung’  sei. 

[Höfer.] 

Sabus  s.  Sp.  240,  39,  Sancus  u.  Sabos  n.  1. 

Sacrator,  Krieger  des  Mezentius,  tötet  den 
Hydaspes  (s.  d.  nr.  l'i,  Verg.  Äe>i.  10,  747. 

Sacuu  s.  Sakos  a.  E.  Höfer.] 

Saciis  s.  Sakos. 

Sadidos  iüdöiöog),  in  der  phoiuikischen 
Mythologie  Sohn  des  Kronos,  von  diesem  aus 
Argwohn  getötet.  Philo  Byhl.  bei  Jduseh., 
Fraep.  ev.  l.  10,  21  p 46  Bind.  = J*'.  H.  G.  3, 
568,  18.  Jlovers,  Bie  Fhönizier  1,  144,  657  f. 
Gruppe,  Gr.  Kulte  u.  Mythen  1,  362.  Alois 
Müller,  Sitzungsher.  d,  phil-hist.  Klasse  d.  Akad. 
d.  irhs-.y.  zu  Wien  45  ( 1864),  506  f.  [Höfer.] 

Sadykos  (BdSv-nog),  Phoiuiker  in  Berytos, 
von  einer  Titanis  Vater  des  mit  dem  griechi- 
schen Asklepios  gleichgesetzten  Esmun  (s.  d.) 
und  der  sieben  Dioskirren  - Kabeiren,  Fhilo 
Byhl.  bei  FAiseb.  Fraep.  er.  1,  10,  11.  20  = 
K.  H.  G.  3 p.  567.  568  (wo  HvdvKog,  ViMc'/, 
Kvdtxy.,  Ktdt-/.  steht).  Bamask.  vit.  Isidori 
§ 302  = Fhot.  Bihl.  352  )>  Bekker.  Der  Name 
bedeutet  nach  Philo  'der  Gerechte’  (SBaiog), 
und  S.  soll  mit  seinem  Bruder  Misor  den 
Gebrauch  des  Salzes  erfunden  haben,  das  als 
Symbol  der  Gerechtigkeit  diente  (Biog.  Laert. 
8,  35 ; bedeutsam  ist  es,  worauf  Cuniont  bei 
Fauly-Wissowa  s.  v.  Esmun  p.  678  hinweist, 
daß  die  Bd.  2 s.  v.  Merre  erwähnte,  dem 
Esmun,  dem  Sohne  des  Sadykos,  gewidmete 
Weihung  von  einem  Salinenverwalter  gestiftet 
ist);  vgl.  Lobeck,  Aglaophom.  1277.  Jlorers, 
Bie  Fhönizier  1,  652  f.  (vgl.  265)  u.  bei  Krscli 
u.  Gräber  s.  v.  Phönizien  390  f und  Anm.  86. 
Benan,  Man.  de  l’acad.  des  inscr.  et  helles  lettres 
23  1858,  2.  268.271.  Ewald , Uber  die  phoinik. 
Anschauung  von  d.  Weltschöpfung  in  Abhandl. 
d.  ir/ss.  zu  Göttingen  5 (1851/52),  21.  Alois 
Müller,  Hitziuigsber.  d.  jdiil.-hist.  Kl.  d.  Akad. 
d.  B7ss.  zu  Wien  45  (1864),  496  tf.  Gruppje, 
Griedt.  Kulte  u.  Mgthai  1,  355.  379 f.  Gr.  Mytli. 
1544,  2.  r.  Baudissin,  Studien  zur  semit.  Beli- 
gionsgesch.  1,  14  f IJiul  Schröder,  Bie  phöni- 
zische  Sprache  127,  1 (vgl.  125,  5.  140).  Kurt- 
wüngler,  Archiv  für  Beligionswiss.  10  (1907;,  328. 
Nach  (lermont-Ganneau,  Bev.  d’arch.  or.  5,  257 
(Vgl.  Gruppe,  Bursians  Jahresber.  137  [1908], 
619)  war  EddvKog  bez.  Evä'vy.og  eigentlich  ein 
Berggott,  der  Gott  des  Dschebel  Siddigä  bei 
Sidon.  wo  die  Wiege  des  Esmunkultes  gewesen 
sei.  Von  diesem  Berge  strömt  ein  Fluß,  der 
sjbäter  den  Namen  Asklepios  führte.  Auch 
V.  Baudissin , der  in  seiner  umfassenden  Dar- 
stellung ’Ber  p)hoinizische  Gott  Esmun'’  in 
Zeitschr.  d.  deutschen  morgenländischen  Gesell- 
schaft 59  (1905),  459 — 522  Esmun,  oder  wie  er 
ursprünglich  heißt,  Asmun  = 'Lebenskraft’  als 
Gott  des  erwachenden  Naturlebens,  aus  dem 
sich  der  Heilgott  entwickelt  habe,  nachzuweisen 
sucht,  sieht  in  Evövs.  (Sdk)  einen  ursprüng- 
lichen Gott  (a.  a.  0.  493  f. ; vgl.  493.  497).  Das 
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Haupt  des  Sadykos  ist  nach  Ed.  Gerhard,  Ge- 
sammelte akadem.  Abhandl.  2,  538,  6 und  Tafel 
43,  6 auf  Münzen  von  Malaca  dargestellt.  Vgl. 
Sydyk.  [Höfer.] 

Saegou,  Beiname  des  Hercules  auf  einer  bei 
Silchester  in  England  gefnndenen  Inschrift: 
Deo  Her[culi]  Saegon[ti?]  T.  Tammonius,  C.  I. 
L.  7,  6 und  dazu  Hübner  (vgl.  J.  de  Wal, 
Myth.  septentrion.  monumenta  epigr.  Lat.  9,  1). 
Früher  las  man  {de  Wal  a.  a.  0.  j).  180  nr.  247. 
Orelli  nr.  2013) : Deo  Her[culi]  Segon[tiacorum], 
und  J.  Becker,  Zeitschr.  f.  d.  AUertumsiviss.  9 
(1851),  129,  1 sah  in  diesem  Gotte  die  Stamm- 
gottheit der  von  Caes.  b.  G.  5,  21  erwähnten 
britanischen  Segontiaci.  [Höfer.] 

Saeites  Nomos  {EusLirig  Nogög),  Personi- 
fikation des  gleichnamigen  ägyptischen  Nomos 
auf  Münzen,  dargestellt,  der  Gleichsetzung  der 
ägyptischen  Nit  (s.  d.)  mit  der  griechischen 
Athena  entsprechend,  als  Pallas  mit  Helm, 
Lanze  und  Schild,  W.  Fröhner,  Le  Korne  sur 
les  momiaies  d’Egypte.  Extrait  de  V Annuaire 
de  la  Soc.  de  Nuniisin.  1890  p.  22  des  Sei^ar.- 
Abdr.  Head,  Hist.  num.  724.  Calal.  of  the  coins 
of  Alexandria  and  the  nonies,  Brit.  Mus.  353; 
vgl.  Alfr.  MJedemann,  Herodots  zweites  Buch 
260.  [Höfer.] 

Saetta  (EaBTcc),  Bezeichnung  der  Omphale(?) 
nach  der  lydischen  Stadt  Edirra,  Theokr.  Syr. 
4 u.  Schol.  Lobeck,  Path.  senn.  Gr.  379.  Pape- 
Benseler  s.  v.  Edsvra-,  vgl.».  Wilamowitz,  Text- 
gesch.  d.  griech.  Bukoliker  247  Anm.  1.  [Höfer.] 

Saga,  zweifelhafter  Name  einer  Gottheit  auf 
einer  Inschrift  aus  der  Gegend  von  Norba 
(Cäceres)  in  Lusitanien,  C.  I.  L.  2,  731  Sagae 
Alanrus  Gaudi  (oder  Candi  ?)  v.  l.  a.  s. 

[M.  Ihm.] 

Sagaris  iEdyaqig)  1)  Sohn  des  Lokrers 
Aias,  gründet  zusammen  mit  Troizeniern  Sy- 
baris  (irrtümlich  Metapontion  statt  Sybaris 
genannt  bei  Gr%eppe,  Gr.  JBjth.  363,  9),  nur 
bei  Solin  2,  10  (p.  34,  1 Mommsen)  genannt. 
Während  die  Teilnahme  von  Troizeniern  an 
der  Gründung  von  Sybaris  durch  das  Zeugnis 
des  Aristoteles  (Pol.  5,  3,  10  p.  1303  a.  Busolt, 
Gr.  Gesell.  1®,  398)  feststeht,  werden  Lokrer, 
auf  deren  Teilnahme  man  aus  der  Nennung 
des  Sohnes  des  Lokrers  Aias  als  Oikisten 
geschlossen  hat,  als  Gründer  nur  noch  bei 
Anton.  Liberal.  8,  7 erwähnt,  eine  Stelle, 
die  mit  Kecht  von  Eug.  Oder,  Be  Anton. 
Liberali  (Bonn  1886)  S.  llf.  für  Interpolation 
erklärt  wird,  schon  darum,  weil  bei  Anton. 
LU),  die  angeblichen  Lokrer  aus  dem  pho- 
kischen  Krisa  gekommen  sein  sollen.  So 
steht  die  Notiz  bei  Solin,  daß  Syba.ris  a 
Troezeniis  et  a Sagari  Aiacis  Locii  fdio  ge- 
gründet sei,  abgesehen  von  der  Erwähnung 
der  Troizenier,  allein;  als  historischer  Oikist 
von  Sybaris  wird  von  Timaios  bei  Strabo 
6,  263  ’Otg  (?  d "’laogl)  aus  Helike  genannt. 
Den  Namen  Sagaris  haben  Chr.  G.  Heyne, 
Opusc.  acad.  2,  127  Anm.  c.  B..  H.  Klausen, 
Aeneas  n.  die  Penaten  465 f.  (vgl.  453  Anm. 
692  e)  in  Verbindung  mit  dem  Fluß  Sagra 
(zwischen  Lokroi  und  Kaulonia,  an  dem  die 
Lokrer  einen  entscheidenden  Sieg  über  die 
Krotoniaten  davontrugen,  Strabo  6,  261.  262. 
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Phd.  Acm.  Paul.  25)  gebracht.  Ähnlich  urteilt 
M.  Kleinschmit,  Krit.  Untersuch,  zur  Gesch. 
von  Sybaris  (Progr.  d.  Wilhelm-Gymn.  Ham- 
burg 1894)  S.  6 mit  Anm.  3:  „Mit  Sagra 
wurde  der  mythische  Name  des  lokrischen 
Königssohnes  wegen  seiner  Ähnlichkeit  in 
Verbindung  gebracht;  Sagaris  wurde  Teil- 
nehmer an  der  Gründung  von  Sybaris.  Wie 
es  kam,  daß  Sagaris,  nachdem  sein  Name 
mit  dem  Fluß  Sagra  in  Verbindung  gebracht 
war,  gerade  zum  Gründer  von  Sybaris  erhoben 
wurde,  können  wir  nicht  mehr  erkennen,  doch 
muß  auf  irgend  eine  Weise  der  Fluß  Sagra 
mit  Sybaris  in  Verbindung  gesetzt  sein.“ 
Den  von  Verg.  Äen.  5,  263.  9,  575  erwähn- 
ten Gefährten  des  Aineias,  Sagaris,  Glessen 
Name  wohl  eine  jetzt  verschollene  Verknüpfung 
zwischen  dem  Namen  des  kleinasiatischen  San- 
garios  (s.  d.  u.  unt.  nr.  4)  und  dem  des  itali- 
schen Sagra  hersteilen  soll’  {Gruppe,  Gr.  Myth. 
364,  10;  vgl.  Angermann,  Jahrb.  für  kl.  Phil. 
137,  3),  möchte  Klausen  in  letzter  Linie  als 
identisch  mit  dem  gleichnamigen  Sohne  des  Aias 
ansehen.  Doch  bleibt,  abgesehen  von  der  inne- 
ren ünwahrscheinlichkeit  dieser  Gleichsetzung, 
immer  noch  unerklärt,  wie  Sagaris  als  Gründer 
von  Sybaris  genannt  werden  konnte,  zumal  da 
sich  unter  den  Genossen  des  Aineias  wirklich 
ein  Sybaris  {Verg.  Aen.  12,  363)  befindet,  und 
als  mythiscber  Eponymos  von  Sybaris  ein 
HvßuQig  genannt  wird  im  Schol.  Tlteokr.  5,  1. 

Als  einzige  Erklärung  für  die  Mitwirkung 
von  Lokroi  an  der  Gründung  von  Sybaris 
ist  vielleicht  mit  Kleinschmit  a.  a.  0.  7 der 
Umstand  anzunehmen,  daß  nach  Skymn. 
346  ff.  die  Sybariten  eine  Zeitlang  die  Ge- 
setze des  Zaleukos,  also  lokrisches  Eecht, 
gebrauchten.  Sagaris  wäre  also  der  my- 
thische Vertreter  von  Lokroi.  Ist  Sagaris 
aber  wirklich  Sohn  des  Lokrers  Aias?  Von 
einem  Kult  des  Aias  bei  den  epizephyrischen 
Lokrern,  die  sich  den  Helden  unsichtbar  in 
der  Schlachtreihe  helfend  dachten,  wird  uns 
zwar  berichtet  {Paus.  3,  19, 11.  Konon  18),  aber 
nirgends  wird  von  einer  Ehe  und  von  Nach- 
kommen dieses  Heros  erzählt.  Als  Eponymos 
von  Lokroi  Epizephyrioi  gilt  Lokros,  der  nach 
Konon  3,  Sohn  des  Phaiax  war,  nach  Unter- 
italien auswanderte  und  des  Königs  Lakin(i)os 
Tochter  heiratete;  im  Schol.  Theokr.  4,  32  wird 
dieselbe  Geschichte  erzählt,  nur  tritt  an  Stelle 
des  Lokros  Kroton,  und  als  Vater  des  Kroton 
wird  Aiakos  genannt.  Es  kommt  hier  nicht  dar- 
auf an,  ob  man  im  Schol.  Theokr.  mit  Ducker 
für  Aiaxov  aus  Konon  tbaiaKog  einsetzen  will 
lAlaxov  behält  z.  B.  bei  Tümpel  bei  Pauly- 
Wissowa  1,  1546,  44;  vgl.  auch  Gruppe,  Gr. 
Myth.  96,  5.  369,  4).  Es  genügt,  daß  es  eine 
Überlieferung  gab,  die  den  Lokros  einen  Sohn 
des  Phaiax  bez.  des  Aiakos  nannt.  Sollte 
nun  die  Angabe  bei  Solin  a.  a.  0.,  Sagaris 
sei  der  Sohn  'Aiacis  Locri’,  nicht  auf  ein 
Mißverständnis  der  griechischen  Quelle  zurück- 
gehen: Tov  ÄoxQov  Tov  Aluxov  d.  h.  Sagaris 
war  der  Sohn  _ des  Lokros,  des  Sohnes  des 
Aiakos?  Der  Übersetzer  faßte  Aoxqov  nicht 
als  Personennamen,  sondern  als  Ethnikon, 
schrieb  also:  Aiaci  Locri,  und  aus  dem  un- 
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bekannten  Aiaci  wurde  Aiacis;  oder  wenn 
Aoxqov  tov  <baiaxog  ursprünglich  dastand, 
wird  Phaeacis  zu  Aeacis  geworden  sein. 

2)  Genosse  des  Aineias  s.  oben  Sp.  273,  28. 

3)  AidyaQig  {SdyyaQig,  Reitzenstein,  Gesch. 
d.  griech.  Etymol.  323),  Sohn  des  Midas,  nach 
welchem  der  phrygische  Fluß  Sa(n)garis 
(s.  nr.  4 u.  Sangarios)  benannt  sein  soll,  Gros 
im  Etym.  AI.  707,  18.  In  der  apokryphen 
Erzählung  bei  {Plut.)  de  fluv.  12,  1 heißt 
Sagaris  Sohn  des  Mygdon  und  der  Alexirrhoe, 
der  von  der  erzürnten  Kybele,  deren  Mysterien 
er  verachtete,  mit  Wahnsinn  geschlagen  sich 
in  den  Fluß  Xerabates,  der  nach  ihm  Sagaris 
benannt  wurde,  stürzte.  Mit  Tümpiel  (Bd.  2 
Sp.  3300,  21f. I hiernach  auch  im  Etym.  JM. 
für  Midas  Mygdon  einzusetzen,  liegt  wmhl 
kein  hinreichender  Grund  vor;  vgl.  Grupjpe, 
Gr.  Myth.  1529,  4. 

4)  Flußgott  auf  Münzen  von  Nikaia  in 
Bithynien,  Eckhel,  iJoctr.  num.  vet.  2,  425. 
Mionnet,  Supptl.  5,  122,  679.  Head,  Hist.  num. 
443.  Cat.  o/‘  greek  coins  brit.  Mus.  Pontiis  etc. 
167,  96.  Imhorjf-Blumer , Monn,  grecqiies  240 
nr.  61.  Kleinasiat.  Münzen  1,  9;  auf  Münzen 
von  Juliopolis  (Bithynien),  Cettal.  brit.  3Ius.  a. 
a.  0.  149,  1 pl.  31,  4.  Alex.  Boutkoivski,  Dic- 
tionnaire  numisni.  1 p.  655;  [auf  Münzen  von 
Tion  in  Bithynien  zu  Füßen  des  Dionysos  zu- 
sammen mit  dem  Billaios,  Mionnet  2,  500  f., 
490  f.  Head-Svoronos  2,  37.  S.  Art.  Flußgötter 
von  TUhser  bei  Paiily-Wissowa.  R.].  Vgl.  olien 
nr.  3 u.  d.  A.  Sangarios.  [Höfer  ] 

Sagaritis  {EayaQlTig),  Nymphe,  Na'is  ge- 
nannt, trotzdem  sie  eine  Hamadryas  ist  (vgl. 
Bd.  3 Sp.  524,  50  ff.),  in  deren  Umarmung  Ättis 
(Bd.  1 Sp.  716,  49  ff.)  sein  der  Kybele.  gegebenes 
Versprechen  der  Keuschheit  brach.  Kybele 
tötete  die  Nymphe  volneribns  in  urbare  factis, 
Ov.  Fast.  4,  229  ff.  Der  Name  erinnert  einer- 
seits an  den  Fluß  Sagaris  (Sangarios),  anderer- 
seits an  das  Messer  {adyaQtg),  mit  dem  Attis 
sich  entmannte,  Griqrpe,  Gr.  Mytln  1545,  4. 
Nach  Kalkmann,  Pausanias  d.  Perieget  249,  1 
liegt  bei  Orid  eine  Verkürzung  der  Fabel  vor: 
Sagaritis  ist  identisch  mit  der  Tochter  des 
Sangarios,  Nana,  die  sonst  Mutter,  nicht  wie 
bei  Ovid  Geliebte  des  Attis  ist;  vgl.  auch 
H.  Hepding,  Attis  [=  Beligionsgesch.  Versuche 
u.  Vorarbeiten  1 (1903)]  S.  113,  5.  [Höfer. J 

Sages,  Kyzikener,  von  dem  Argonauten 
Amphiaraos  (s.  d.)  erlegt,  Val.  Flacc.  Argo)i. 
3,  182.  [Höfer.] 

Saginie(n)sis  (?),  topischer  Beiname  einer 
Quellgottheit  (s.  Ärtikel  Fons)  auf  einer  In- 
schrift aus  dem  Gebiet  der  Astures  Transmon- 
tani,  C.  I.  L.  2,  2694  = 5726  Fonti  Saginlid^es^i) 
Genio  Brocci  L.  Vipstfanus)  Alexis  aquilegus 
V.  s.  l.  m.  (so  nach  Hübner,  überliefert  ist 
SAGINEES  und  SAGINIFFI).  [M.  Ihm.] 

Sagitta  s.  Sternbilder. 

Sagittariiis  s.  Sternbilder. 

Sagnos?  {Edyvog?),  Hund  des  Aktaion  (s.  d.), 
Hyejin  fab.  181  p.  37,  19  Schmidt,  nach  A 
Werth,  Schedae  philologae  Hermanno  üsener 
oblatae  112  Edvvog  zu  lesen,  wie  bei  Aelian. 
h.  an.  11,  13  ein  Hund  des  Daphnis  heißt. 

[Höfer.  I 
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Sagras  iZcc/paS , Gott  des  gleichnamigen 
Flusses  auf  Münzen  von  Kaulonia,  Garrucci, 
Hüll.  Xup.  X.  S.  1 ;i853  l'J.  Arch.  Zeit.  20 
(1802),  321  Anm.  20.  llead , Ilint.  niun.  79; 
ahg.  Ball.  Xap.  6 1848  , tav.  4,  2n.  [Hüter.] 

Sagylus  Xuyv/.oi),  König  der  Skythen,  der 
auf  liltten  der  Amazonenküuigin  Oreithyia 
dieser  Hilfstruppeii  unter  seinem  Sohne  Pana- 
sagoros  gegen  Theseus  schickt,  Justin.  2,  4, 
27  tf.  Quelle  ist  vielleicht  Kphoros-,  vgl.  A.  KJiUj- 
mnnn.  Die  Amazonen  30.  [Höfer.] 

.Saideiie  < Xcadr'ir)]  . Nach  Lobeck,  Pathol. 
senil.  Graeci proleg.  196,  7 ist  der  von  Theognost. 
hei  ('ramer  Anecd.  Oxon.  2,  112,  17  üiierlieterte 
Amazonenname  Xhdi'irri  in  Xcadgvi]  (hez,  XaQ- 
di'irtji  zu  ändern  und  Saidene  als  Kpouyme  der 
von  Steph.  Bgz.  erwähnten  Ortschaft  (bez. 
des  gleichnamigen  Bergesi  Saidene  l)ei  Lyme 
anzusehen.  FVjer  eponyme  Amazonen  in  der 
Aiolis  s.  Bll.  1 Sp.  274.  j Höfer.] 

Sais  (A'diy  , angeblich  ägyptischer  Name  der 
Athena  Bans.  9,  12,  1.  Charax  von  Bergamon 
1 /■’.  //.  G.  3.  039  frgm.  11)  bei  Tzetz.  Liikophr. 

1 1 1 und  — die  Stelle  fehlt  in  den  F.  H.  G. 
a.  a.  O.  — im  Schol.  Aristid.  1 }).  9ö,  7 (= 
^iristid.  ed.  Dmdorf  3 p.  17  t.  . Tzetz.  Chiliad. 

0.'i7.  Fine  W'eihung  an  Athena  Sais  (oder 
Saitisi  nimmt  Drerler  Bd.  3 Sp.  4t2,  12tf.  auf 
der  a.  a.  <b  ausgeschriebenen  Inschrift  an,  wo 
aber  vielleicht  in  NHITÜI  nicht  der  Name  des 
Oedikanten,  sondeni  der  Name  NHIT  = Nijid' 
d.  h.  die  mit  Athena  identifizierte  ägyptisctie 
Oüttin  Neit  oder  Nit  's.  il.  und  E.  A.  IFrtW/s 
Bmlge,  The  gods  of  the  Fgijpt.  1,  450  tf)  zu 
erblicken  sein  dürfte.  Die  Bd.  3 Sp.  442,  25  tf. 
nur  in  der  Übersetzung  niitgeteilte  Inschrift, 
die  lauten  soll:  ,, Primus  Petronios,  Sohn  des 
Kekropios,  Itürger  von  Sais  usw.“,  lautet  viel- 
mehr nach  Archir  f.  Bapgnis forsch.  2 (1903), 
570  nr.  145:  Ploforoj,'  ntTQibi'iog  KszQOTnjioi’ 
i.GTv  XaixCiv  rind^ui  TgiToytrorg  idgvaupijv 
^('lavor.  I)ie  Bezeichnung  von  Sais  als  Ki-xqo- 
rtipov  icGxv  bezieht  sich  auf  die  von  Blato  Tim. 
p.  21  E berichtete  Verwandtschaft  der  beiden 
Städte  Sais  und  Athen  durch  die  gemeinsame 
(iöttin  N(e)it-Athena  (vgl.  D.  JUallet,  Le  culte 
de  Xeif  ä Sais  237  tf.  i,  eine  Verwandtschaft, 
voti  der  Herodot,  der  nur  den  Namen  Nie)!! 
<lurch  JJiivaiq  -2,  28.  109.  170.  178;  vgl.  J’lnt. 
Js.  et  Os.  9 p.  354  c.  Strebo  17,  802.  Brocl.  ad 
J‘lid.  lim.  1,  95,  7 Diehl)  wiedergibt,  __trotz 
.meiner  Vorliebe,  griechische  Ursprünge  in  Ägyp- 
ten zu  suchen,  nichts  berichtet.  Aus  der  Ver- 
waiultschaft  beider  Städte,  wie  sie  Blato  be- 
hauptete, spannen  griechische  Schriftsteller 
eine  Kolonisation  der  Stadt  Sais  von  Athen 
aus  {ludlisthcnes  und  Bhanodemos  bei  Brocl. 
ad  Fiat.  Tim.  p.  38  ed.  Bus.  = ed.  l)iehl  1 
]).  97),  und  Anaximenes  von  ]jamps(d;os  kehrte 
sogar  in  seiner  Schmähschrift  Tgiv-ugavog,  die 
er  dem  Theopompos  (s.  Brzoska  Ijei  J’aiily- 
\l i.s.sonri  1,  2u90,  42  tf.)  unterschob,  das  Ver- 
hältnis um  und  machte  Athen  zu  einer  Ko- 
lonie von  Sais.  Charax  iin  Schol.  Arist.  a.  a.  0. 
berichtet  ferner,  daß  bei  der  Akropolis  in 
Athen  Athena  auf  einem  Krokodil  reitend 
gebildet  sei  in  Erinnerung  an  ihre  ägyptische 
Herkunft;  vgl.  Creuzer,  Sijmbolik  1 (1810 1,  205. 
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Es  ist  das  Verdienst  von  J.  H.  Voß  (in  Seebodes 
Archiv  f.  Philologie  u.  Pädagogik  2 [1825],  137  tf. 
= Mythol.  Briefe  3^  [1827],  180  tf.)  und  vor 
allen  von  Ottfr.  Müller  {Orchomenos  106  ff.  [= 
99 -tf.].  Brolegomena  129.  175  f.  (vgl.  auch 
Wachsmuth,  Stadt  Adien  1,  452,  2.  H.  1>.  Alüller, 
Mythol.  der  griech.  Stämme  1,  314.  Crusius  bei 
Ersch  und  Gräber  s.  v.  Kekrops  115.  Gruppe, 
Gr.  Kulte  u.  Alythen  1,  104)  nachgewiesen  zu 
haben,  'daß  die  mythische  Verbrüderung  der 
Saiten  und  Athener  in  der  Anwesenheit  der 
Ionier  zu  Sais  ihre  natürliche  Wurzel  hatte, 
indem  die  Fremdlinge  in  der  dort  verehrten 
N(e)it  ihre  einheimische  Athena  sahen’,  daß 
im  übrigen  aber  die  Sage  von  der  Kolonisation 
Athens  durch  Sais  auf  historischem  Sophisma 
beruht.  — Was  den  angeblichen  Namen  Sais 
als  ägyptische  Bezeichnung  der  Athena  betritit 
(s  die  oben  Sp.  275  angeführten  Stellen;  auch 
3Iovers,  Die  Phönizier  1,  644  vertritt  diese 
Ansicht:  'Sais,  wie  Athene  in  Ägj^pten  und 
der  nach  ihr  genannte  Nomos  hieß’),  so  hat 
schon  Jabionski,  Pantheon  Aegyptiorum  1,  54 
richtig  geurteilt:  Sais  nomen  est  non  numinis 
cuiuspiam,  sed  urbis,  Graecorum  scriptis  non 
parum  celebratae.  Numeri  vero  in  urbe  hac  ab 
Aegypitiis  sancte  cultum,  quod  Graeci  interpre- 
tantur  Minervain,  scimiis  ab  ipsis  Aegyptiis 
non  Sa'in,  sed  Neitham  appellatum  fiiisse;  vgl. 
auch  Ed.  Meyer,  Über  einpe  semitische  Götter 
in  Zeitschr.  d.  deutschen  morgenländischen  Ge- 
sellschaft 31  (1877),  722.  Alfr.  Wiedemann, 
Herodots  zweites  Buch  260.  LTndenkbar  ist  es 
nicht,  daß  es  eine  griechische  ’A^r]v&  Xaig 
(der  Personenname  Xaig  begegnet  auf  einer 
griechischen  Inschrift  aus  der  Nähe  von  Fras- 
cati, C.  I.  G.  3,  6443  = I.  G.  14,  1986)  gegeben 
hat,  deren  Name  alier  wie  XaCxig  (s.  d.)  zu 
adog  ---  heil  (vgl.  Pape-Benseler  s.  v.  Saig  nr.  4) 
gehören  würde.  Aus  der  Ähnlichkeit  der  Na- 
men Xcu'g  und  Xatg  in  Verbindung  mit  der 
oben  erwähnten  Annahme  einer  nahen  Ver- 
wandtschaft zwischen  den  Städten  Sais  und 
Athen  usw.  konnte  sich  leicht  die  Fiktion 
entwickeln,  daß  Sais  der  ägyptische  Name  der 
griechischen  Athena  sei.  Vgl.  Saeites  Nomos, 
Sai'tis.  Auch  einen  mythischen  König  von 
Ägypten,  namens  Sais  hat  man  aus  der  gleich- 
namigen Ortsbezeichnung  gebildet,  v.  Gut- 
sekmid,  Beiträge  zur  Gesell,  des  alten  Orients  35. 

[Höfer.] 

Saisara  {Xcaadga),  Tochter  des  Keleos, 
Homer  ('?  vgl.  Gemoll,  Homer.  Hymnen  288  f.) 
und  Pamphos  bei  Paus.  1,  38,  3;  nach  der 
Überlieferung  des  attischen  Demos  Skamboni- 
dai  war  Saisara  Gemahlin  des  Krokon  (s.  d.), 
Bans.  1,  38,  2.  Toepffer,  Att.  Geneal.  101.  Mit 
ihrem  Namen  hängt  der  frühere  Name  von 
Eleusis  Xaiaagioc  zusammen,  Hesych  Ecuaagicc. 
Lobeck,  Aylaoph.  283  c.  Preller,  Demeter  u. 
Persephone  105,  27  (vgl.  68,  26).  Alb.  Zimmer- 
mann, De  Proserpinae  raptu  et  reditii  (Progr. 
Lingen  1882)  S.  40,  6.  Maaß,  Göttinger  Ge- 
lehrte Anzeigen  1889,  827.  0.  Jlüller,  Kleine 

Schriften  2,  255  f.  Letzterer  leitet  den  Namen 
Eaiadga  von  aaigtiv  ab  = 'die  Hohnlachende’ 
in  bezug  auf  die  mit  dem  eleusinischeu  Kult 
verbundenen  Spöttereien;  andere  beziehen  den 
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Kamen  auf  den  Tempeldienst  der  Neokoren, 
denen  das  Fegen  {acäQHv)  und  Reinigen  des 
heiligen  Bodens  oblag.  — Gust.  Kirchner^  Ättica 
et  Peloponnesiaca  (Diss.  Greifswald  1890)  S.  52 
stellt  ^aiodgcc  zu  Zlagatv.  Pape-Benseler  denkt 
an  Ableitung  von  eccig  = novQog  (Hesych.),  Ä. 
P'ick,  Vorgriech.  Ortsnamen  123  vergleicht  den 
Namen  der  illyrischen  Stadt  HoaoiQ-riQ'og. 

[Höfer.]  _ 

Saitchamiae,  topischer  Beiname  der  rhei-  lo 
nischen  Matronen  auf  zwei  Inschriften  aus 
Hoven  bei  Zülpich.  Der  erste  Herausgeber, 
Jos.  Klinkenberg,  Bonner  Jahrh.  89  p.  231,  las 
die  eine : Matroniis)  Saithamia{hus)  Q.  Cominius 
Prim  io  1.  m.  (ebenso  Zangemeister,  C.  I.  L.  13, 
7915,  nach  Abklatsch);  die  andere:  Matronis 
Saitchamims  Primus  Freiattonis  l.  m.  — Zange- 
meister, C.  I.  L.  13,  7916  glaubte  hier  den  Bei- 
namen nach  dem  Abklatsch  SaitcJiamimii' s~} 
lesen  zu  müssen.  Die  Dativformen  Aflmis,  20 
Vatuims  neben  Afliabus,  Vatuiabus  (s.  Bonn. 
Jahrb.  83  p.  34  f.  und  dieses  Lex.  2 Sp.  2467) 
scheinen  Klinkenberg  recht  zu  geben.  Unsicher 
bleibt  die  Beziehung  auf  den  Urtsnamen  Sech- 
tem (Klinkenberg),  noch  unsicherer  die  von  B. 
Aluch,  Zeitschrift  für  deutsches  Alt.  N.  F.  23 
GSOll  p.  322f.,  versuchte  Deutung  ("den  Zauber 
abwehren,  schwächen,  zu  nichte  machen’). 

[M.  Ihm.] 

Saites  Nomos  s.  Saeites  Nomos.  so 

Sai'tis  (HaXzig),  Beiname  der  Athena,  unter 
welchem  sie  auf  dem  Berge  Pontinos  bei  Lerna 
einen  Tempel,  als  dessen  Stifter  Danaos  galt 
{Paus.  2,  37,  2),  besaß.  Paus.  2,  36,  8.  P.  Fried- 
länder, Argolica  (Diss.  Berlin  1905)  22,  40.  Der 
Gedanke,  diesen  Kult  als  Filialkultus  derN(e)it 
von  Sa'is  zu  betrachten  {D.  Mailet,  Le  culte 
eie  Neit  ä Sa'is  236.  A.  Alaury,  Hist,  des  reli- 
gions  de  la  Grece  ant.  3,  288),  ist  viel  weniger 
wahrscheinlich  als  die  Vermutung  von  E.  4Q 
Bückert,  Der  Dienst  der  Athena  122  und  Ger- 
hard. Griech.  Alyth.  1,  233,  4 § 249,  4 (vgl. 
Bursinn,  Geogr.  v.  Griechenland  2,  67,  1.  Gruppe, 
Gr.  Blyth.  1205,  1),  daß  die  lernäische  Athena 
Sa'itis  dem  gleichfalls  lernäischen  Dionysos 
Saotes  (s.  d.  nr.  2 b)  entsprechend  ursprünglich 
"Retterin,  Heilerin’  bedeutete.  Vgl.  Sa'is. 

[Höfer.] 

Sakespalos  {Eay.taTtaXog)  = "den  Schild 
schwiligend’,  Beiname  des  Ares,  Anonym.  Laur.  so 
in  Anecd.  Varia  Graec.  et  Lat.  ed.  Schoell- 
Stu.demund  1,  268.  [Höfer.] 

Sakon  s.  Sokos. 

Sakophoros  (HccxoipÖQog),  Beiname  des  Her- 
mes nach  der  Ergänzung  von  Mordtmann, 
Ath.  Mitfh.  10  (1885),  208  nr.  33:  ’EQufi]g 
Gay.o\q>6Qog\,  Insclirift  über  der  Darstellung 
eines  Hermes,  der  in  der  L.  den  Caduceus,  in 
der  R.  einen  Beutel  hält.  [Höfer.] 

SakosJ  (Ndxos?);  vgl.  Hyg.  f.  274  p.  149,  12  eo 
Schmidt:  t Sacus  lovis  fdius  in  Panchaia  . . . 
aurnm  primus  invenit.  Schon  Muncker  hat 
aus  Ca.ssiodor.  Var.  4,  34  (vgl.  PHn.  n.  h,  7, 
56,  197,  wo  Urlichs  Jahrb.  f.  klass.  Phil.  77 
[1858 1,  488  f.  gleichfalls  Aeacu.s  hergestellt  hat) 
für  Sacus:  Aeacus  eingesetzt;  ihm  folgen 

Knnack,  Hermes  16  (1881),  587.  694;  Ed.  Bein, 
Sagengcsch.  Untersuch,  über  Amkos  in  Acta 


Soc.  Scient.  Fennicae  Bd.  32  nr.  8 S.  28  tf.,  der 
mit  Gruppje,  Gr.  Alyth.  218,  3 statt  Panchaia: 
Pangaio  lesen  möchte;  Alart.  Kremmer,  De 
catalogis  heurematum  (Diss.  Leipz.  1890)  S.  67  ff. 
Dagegen  halten  Movers  bei  Ersch  u.  Gruber 
s.  V.  Phönizien  S.  395  Anm.  65  u.  P.  Schröder, 
Die  phönizische  Sprache  197  Anm.  Sacus  für 
die  Transskriijtiou  des  von  Nöldeke,  Gott.  Gel. 
Anz.  1863,  1829  (vgl.  Zotenberg,  Journ.  asiat. 
6.  Ser.  T.  11  [1868]  p.  437  f)  erwiesenen  jjhöni- 
kischen  Gottesnamens  Sacun,  der  auch  in  dem 
Ef)ithetou  des  Hermes  2Jä»iog,  Em^og  (s.  Sokos 
nr.  2)  sich  finde.  [Höfer.] 

Salacea  s.  Salacia.  Die  dort  angeführte  In- 
schrift steht  auch  C.  1.  L.  3,  14359  Die 
Legende  auf  den  Münzen  des  S.  Pompeius  ist 
wohl  zu  Imp(erator)  Sal(ulatus)  zu  ergänzen. 
E.  Babeion,  Les  monnaies  de  la  republique  Born. 
2,  350  f ; Vgl.  AI.  Bahrfeldt,  Nachträge  u.  Be- 
richtigungen zur  Alünzlnmde  der  röm.  Bepublik 
1,  214  f. 

Zu  Salacia  vgl.  auch  Preller- Jordan,  Böm. 
Alyih.  2,  121.  Wissowa  Bd.  3 Sp  2788  und 
Bel.  u.  Kultus  d.  Börner  250  f.  253,  3.  E.  Alaaß, 
Griechen  u.  Semiten  auf  d.  Isthmus  v.  Korinth 
119,  J.  G.  Ouno,  Vorgeschichte  Borns  2,  91,  3. 
W.  H.  Engel,  Kypros  2,  534  f.  0.  Keller,  Lat. 
Volksetymologie  38.  E.  Schwarz,  Jahrb.  f.  klass. 
Phil.  Suppl.  16,  465  f.  468.  [Höfer.] 

Salacia,  mit  Neptunus  (s.  d.  Bd.  3, 1 Sp.  203, 
2 — 14)  verbundene  Gottheit,  über  deren  An- 
rufung Gell  ins  13,  23  aus  alten  Gebetsformeln 
Kunde  gibt.  Ebenso  wie  Neptunus  hat  auch 
S.  ursprünglich  mit  dem  Meere  nichts  zu  tun; 
sie  bezeichnet,  nach  Osthoff s Etymologie  von 
salax,  salire  (vgl.  audax,  audacia),  die  Spring- 
kraft der  Quelle,  das  springende,  schießende 
Gewässer  des  Apennin;  daher  denn  auch  die 
Nymphen  bei  Ovid  {Paul.  S.  327  AI.)  salaces 
genannt  werden,  mit  denen  S.  noch  auf  einem 
i.  J.  279  n.  Chr.  gesetzten  Altar  in  Wien  zu- 
sammen erscheint,  der  an  der  Einmündung 
des  Wienflusses  in  die  Donau  gefunden  wurde 
und  die  Inschrift  trägt:  I.  0.]  M.  N[e2)t]u[no 
Sjedaceae  Nimp[his  Danuv]io  Acauno  (d.  i.  die 
Wien)  dis  deabusque  Omnibus  {A.  v.  Domaszetoski, 
Eestschrift  für  O.  Hirschfeld  S.  246  und  Arch. 
f.  Beligionswiss.  1907  S.  13). 

Es  lag  nahe,  in  griechischer  Weise  S.  als 
Gattin  mit  Neptunus  zu  verbinden  {August,  de 
civ.  dei  4,  10;  7,  22:  habebat  Salaciam  Neptu- 
nus, quam  inferiorem  aquam  maris  esse  di.rerunt; 
Serv.  ad  Aen.  10,  76).  Der  Name  wurde  früh 
mit  sal,  salum  in  Zusammenhang  gebracht 
{Salacia  Neptuni  a solo  Varro  de  l.  l.  5,  72; 
Serv.  a.  a.  0.;  S.  dicta  est  quod  salum  eiet 
F'est.  S.  326  i)T.;  Venilia  unda  est,  quae  ad  litus 
venit;  Salacia,  quae  in  salum  redit,  August,  de 
civ.  dei  7,  22);  als  Beherrscherin  der  salzigen 
Meerflut  faßte  sie  Pacuvius  {saevitiam  Salaciae 
fugimus.  Trag.  Born.  Fr.  v.  418  f.  Bihb.).  Wäh- 
rend Cicero  in  seiner  Timäusübersetzimg  (11; 
Serv.  ad  Georg.  1,  31)  S.  für  Tethys  bei  Platon 
eingesetzt  hat  {C.Fries,  Bhein.AIus.  1900  S.  34f.), 
wird  sie  sonst  geradezu  mit  Amphitrite  iden- 
tifiziert (Mutter  des  Triton,  Serv.  ad  Aen.  1, 
144);  vgl.  Apml.  Alet.  4,  31,  Apol.  31  und  die 
Glossen  im  Corp.  Gloss.  Lat.  2,  177,  21;  3,  9,  22 
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Salagos 

(mare  ehd.  ü,  C36,  50;  dea  paganovum  quasi 
maritima  5,  12;  dazu  Salaciae,  NriQr]lÖes 

3,  168,  13.  •2'Jl,  41).  — Die  Ableitung  von  salax 
"^geil’  wie  die  Exdnnerung  an  die  meerentstiegene 
Aphrodite  hatte  ferner  zur  Folge,  daß  S.  miß- 
verständlich als  Göttin  der  salacitas  und  dea 
meretricum  {Serv.  ad  Aen.  1,  720)  angesehen 
wurde. 

In  der  Legende  SAL  auf  einem  Denar  des 
S.  Pompejus  den  Namen  der  S.  erkennen  zu 
wollen,  wie  Vaillaiit  mit  Heranziehung  von 
Appian , b.  c.  o,  100,  416  getan  hat  {Eckhel, 
Doctr.  intm.  vet.  6,  27  f.;  Hasche,  Lex.  uiiiv.  rei 
numar.  4, 1 S.  1550),  scheint  bedenklich ; übrigens 
ist  in  der  stelle  nicht  LuXaria  sondern 

9cdußag  überliefert.  A.  de  Sallet  vermutet, 
die  lusitanische  Seestadt  Salacia  sei  von  S. 
Pompejus  gegründet  oder  nach  S.  benannt 
worden  (vgl.  Hühner,  I.  L.  2 Sappl.  S.  802). 
^'gl.  Salacea.  [.J.  llberg.] 

Salagos  (Aälwyog),  Sohn  des  Oinopion,  Ion 
ron  Chins  (PI  JL.  G.  2,  50 1 bei  Laus.  7,  4,  8. 
Vgl.  F.  Dümmlcr  bei  Studniczka,  Kyrene  199. 
— Osann,  lihcin.  J/h.s.  3 (1835;,  246  will  da- 
für Staphylos  lesen:  auch  Griqjpe.  Gr.  Myih. 
272,  3 hält  den  Namen  wahrscheinlich  für  ver- 
derbt (SalagiisVi  und  möchte  Zxisammenhang 
mit  dem  Ixoiotischen  Salganeus  annehmen. 
Vülcker,  Mythol.  d.  lapet.  Geschl.  112  schreit)! 
Selagos  und  .sieht  in  dem  Namen  eine  An- 
spielung auf  den  funkelnden  Glanz  des  Namens. 
Allerdings  .sind  wohl  LdXayo^  und  LtXayog 
(S.  d.)  dieselbenNamen  und  verhalten  sich  wie 
Lauu’&i]:  FtnÜTkri,  KcindrdQa:  Ktodv(){io:,  ge- 
hören aijer  wohl  zu  aaXayitr,  dßsXyuivHv  usw. 
Un'ner , AUgricch.  ^’er.shau  114,  7.  JJ.  Keil, 
Ath.  Math.  20  089.5),  426 f.  [Höfer.] 

Salakia?  {LaXay.lu't),  Heldin  einer  dunklen 
aitiologischen  Legende,  die  nach  Alexandras 
Polyhistor  (vgl.  J.  Freudenthal . Hell.  Studien 
1 2 S.  24)  bei  SUph.  Lyz.  s.  v.  ridraQu  (daraus 
verkürzt  bei  Fust.  ad  Dionys.  Per.  120)  fol- 
gendermaßen lautet:  FccXav.iu  aopr]  Ocpiovi- 
bog  habe  iv  -xarccQU  (=  niary,  ciyyog,  xißcoTog) 
dem  Apollon  Opfergaben,  bestehend  aus  Kuchexi 
in  der  Form  von  Leier,  Bogen  und  Pfeilen, 
wie  sie  als  Spielzeug  für  kleine  Kinder  dienen, 
darbringen  wollen.  Auf  dem  Wege  habe 
Salakia  sich  ausruhen  wollen  und  die  Schale 
neben  sich  gestellt;  ein  Windstoß  habe  letztere 
ins  Meer  geschleudert.  Da  sei  die  Jungfrau 
weinend  nach  Haus  gegangen,  die  Schale  aber 
sei  an  der  lykischen  Chersonnes  angeschwom- 
men. Nun  heißt  es  weiter:  itiQiTi'ibvTa  dt 
Tiva  Twv  iv.  ryg  FuXavlag  gvyovrcov  ry  naraQa 
ntyyuru  TidvTu  xarKvavaai  val  try  XtQQOvyaoi’ 
UQar  'AnoXXbivi  ävtivai.  mvogäßO^ui  d'i  Tiy 
■/6)Qccv  OTTO  TO  fl  dyyoi'g,  tov  (tfig  Mein.)  Ttardyag, 
ndrccQu.  L)ie  Legende  soll  einerseits  den  Namen 
Patara  erklären,  andererseits  wohl  die  Anwen- 
dung von  Opferkuchen  im  Apollodienst  zu  Pa- 
tara, (’reuzer,  Symbol,  n.  Mythol.  2 (1811),  131 
= 2®  (1841),  538.  H.  Prunn,  Annali  1850,  63. 
Unklar  aber  ist  die  Bezeichnung  der  Salakia 
als  v.oprj  i'^  ’Ocpiovidog,  und  die  Bezeichnung 
des  Finders  als  Tig  rd>r  ir  ryg  FaXav.iag  cpvyöv- 
Tcnr,  wonach  Zcduvia  auch  Name  einer  Ort- 
schaft sein  müßte.  Pape-Benseler  s.  v.  Oqpi- 


ovlg  gibt  mit  Berufung  auf  Steqdi.  Byz.  an: 
''Schlangenbach,  Quelle  in  Lykien’ ; aber  von 
einer  Quelle  ist  bei  Steph.  Byz.  nicht  die  Rede: 
O.  Treuber,  Beiträge  zur  Gesch.  der  Lykier 
(Progr.  Gymnas.  Tübingen  1886)  S.  23  erinnert 
zur  Erklärung  des  Namens  Ophionis  an  den 
alten  Götterkönig  Ophion  (s.  d.),  was  ich  in 
diesem  Zusammenhang  nicht  verstehen  kann,, 
oder  er  versteht  unter  Ophionis  die  Insel  Rho- 
dos, für  die  der  alte  Name  ’Ocptovaaa  {Strabo  14, 
2,  7 p.  653.  Steph.  Byz.  s.  v.’Poäog)  bezeugt  ist. 
Den  Namen  FccXuv.ia  erklärt  Treuber  für  nicht 
deutbar;  Bouche- Leclercq,  Hist,  de  la  divi- 
nation  dctns  Tant.  3,  255  glaubt  in  Salakia. 
'’quelque  type  de  ddesse  phenicienne’  sehen  zu 
können,  im  übrigen  bezeichnet  er,  wie  Bleineke 
zu  Steph.  Byz.  a.  a,  0.,  die  ganze  Legende  als 
dunkel  und  bizarr.  Und  doch  glaube  ich,  die 
Sage  erklären  zu  können  und  zwar  sehe  ich 
in  ihr,  um  dies  gleich  vorauszuschicken,  eine 
Hyperboreerl  egende,  und  zwar  speziell 
eine  lykische,  möge  man  als  Quelle  für 
Alexandr.  Polyhistor  Awianä  bei  Steph.  Byz. 
a.  a.  0.  des  Polycharmos  Avvecatä  {Athen.  8,  333  d. 
F.  H.  G.  4,  479;  neu  kommen  hinzu  die  um- 
fangreichen Bruchstücke  aus  der  lykischen 
Sagengeschichte,  die  in  den  Inschriften  bei 
Benndejrf-Niemann,  Beisen  in  Lykien  77  nr.  536 
V.UXCC  noXvj.d.Qyov  vctl  itiQcov  iaroQiag  wieder- 
gegeben werden  und  z.  T.  Lykien  als  Kultstätte 
des  A2Dollon  verherrlichen)  oder  auch  Mene- 
kratcs  Avviavd  {J.  Geffcken,  De  Steph.  Byz.  capita 
duo  [Göttingen  1886]  S.  68  f.)  annehmen.  Bei 
Steph.  Byz.  steht:  Fcdavluv  (über  die  Namen 
unten)  . . . cpigtir  ifqcc  rä ’ArtoXlcovi  iv  ncctdoa' 
tivKi  da  ravra  niyyaTa  IvQocg  xa  v.al  xo^a  val 
ßa'Xy,  olg  naigaiv  vyTxiovg  övxag.  Zunächst  der 
Ausdruck  iaQa  cpigaiv,  — bei  Herod.  4,  33 
begegnet  er  nicht  weniger  als  dreimal  von 
Opfergaben  der  Hy2:>erboreer  gebraucht; 
vgl.  Blut,  de  mus.  14:  to:  ’TxiayßoaQcov  lagcc 

axsXXaaQ-at.  Paus.  1,  31,  2:  dnceQxdg  cpigaiv. 
Daß  in  der  lykischen  Legende  die  Gaben,  nicht 
wie  hei  Herodot  a.  a.  0.  und  Pavs.  1,  31,  2 in 
einem  Ahrenbündel,  sondern  in  einer  Schale 
{xtaxäQa)  gebracht  werden,  war  notwendig  zur 
Erklärung  des  Namens  Hccxaga.  Die  Kuchen 
{Ttiyyaxa)  in  Form  von  Lyra,  Bogen  und  Pfeil 

— dieselben  Symbole  auf  einer  Münze  von 
Patara  nach  der  Beschreibung  von  Fckhel, 
Doctr.  num.  vet.  3, 5:  Caput  Apollonis  laureatum, 
pone  arcus  et  pdiaretra.  Lyra  intra  quadratum  ; 
vgl.  Cat.  of  greek  coins  brit.  Mus.  I^ycia  75 

— finden  ihre  überraschende  Parallele  in  dem 

gleichfalls  mit  der  Hyperboreerlegende  (Crusitis 
Bd.  1 Sp.  2820,  34  ff.)  in  Zusammenhang 

stehenden  Kultgebrauch  der  dem  Apollon  ge- 
weihten Eiresione;  s.  MeneMes  bei  Suid.  s.  v. 
diav.öviov:  A&yvaloi  xü  ArcoXXcoia  xry  vaXov- 
yavTjv  alQaouovyv  oxav  xtoicboi,  xcXdxxovxag  Xvyav 
xa  y.al  v.oxi’Xyv  xcd  vXyya  yal  &XX’  axxa  nv- 
•vXoxaQ))  Ttiyyaxci,  xcevxcc  naXovßi  dtavoviov; 
vgl.  auch  Bekker,  Anecd.  1 , 354  s.  v.  od'yXry 
7j  Q'vcia  7]  vTt'aQ  xov  ■vaxccxXvayov  aig  AaXepovg 
dnayogivT]  al'yXy  ivaXaixo.  v.ex'i  noxidvov  xi  aid'og, 
ir  (o  SianXdßßaxo  ai'd'aXa.  Lobeck,  Aglaoph. 
1660.  Hauser,  Idiilol.  54  (1895),  390  und  bes. 
Mommsen,  Feste  der  Stadt  Athen  280,  2:  „Das 
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Backwerk  war  beliebig  gestaltet,  man  gab  ihm 
die  Form  einer  Leier,  eines  Bechers,  oder  weiche 
Form  man  sonst  wählte.“  Für  die  Legende 
von  Patara  ward  natürlich  die  Form  von  Lyra, 
Bogen  und  Pfeil  gewählt  im  Hinblick  auf  die 
oben  erwähnten  durch  Münzen  bezeugten  At- 
tribute des  Gottes.  Der  Pfeil  Apollos  spielt 
gleichfalls  in  der  Hyperboreerlegende  eine 
Rolle,  Bd.  1 Sp.  2808,  58  ff.  Auch  der  Zusatz, 
^oJs  Ttcd^siv  vriTtlovg  övrag’  ist  nicht  bedeutungs- 
los. Apollon,  dem  die  Gabe  dargebracht  wer- 
den soll,  ist  also  noch  vr\7tiog,  wohl  eben  erst 
geboren,  und  in  der  Geburtssage  Apollos  spielen 
die  Hyperboreer  gleichfalls  eine  Rolle,  Alkaios 
fr.  2.  3.  4.  Bergk  3 b 147.  Cruslns  Bd.  1 Sp.  2806, 
19ff  2808,  27f.  Stimmen  bis  jetzt  alle  Züge 
mit  der  sonstigen  Tradition  über  die  Hyper- 
boreer überein,  so  müssen  auch  die  Namen 
AJcdocniu  und  ’Ogiiovig  sich  in  Beziehung  zu  den 
Hyperboreern  bringen  lassen.  Viele  der  Hyper- 
boreernamen, besonders  aus  späterer  Zeit, 
knüjifen  an  Örtlichkeiten  an ; vgl.  Grusnis 
Bd.  2 Sp.  2831,  67  f.,  wo  hinzuzufügeu  sind 
Galeos  (s.  d.),  Telmessos  (s.  Galeos),  Palantho 
(s.  d.),  Amadokos  (warum  man  diesen  Namen 
hat  ändern  wollen  \Acc6öo-Mg  usw.  s.  Crusius 
Bd.  1 Sp.  2810,  4 ff  J,  ist  unerfindlich;  er  ist 
der  Eponymos  der  skythischen  AuddonoL,  Hel- 
Imiikos  bei  Steph.  Byz.  kgddoxoi.  Die  Skythen 
= Hyperboreer  Bd.  1 Sp.  2811,  26.  2814,  2). 
Ich  sehe  in  dem  Namen  Zcchxv.iu  eine  leichte 
Verschreibung  ( — oder  Änderung  eines  dem 
halbgelehrten  Abschreiber  nicht  verständlichen 
Namens  — ) und  zvyar  von  kgaX-nia.  Paläo- 
graphisch  ist  die  Änderung  höchst  unbedeu- 
tend, zumal  da  an  beiden  Stellen,  wo  jetzt 
AkccXania.  steht,  das  unmittelbar  vorausgehende 
Wort  mit  Ai  schließt  {kXi^avSQoS  ZiaXcctdav  — 
rf]H  SuXcxxiag).  Hekataios  von  Äbdera  ver- 
legte in  seinem  phantastischen  Hyperboreer- 
roman die  Sitze  der  Hyperboreer  an  den  Oke- 
anos  Amalcius  = kgdXyaog  (Plin.  Hist.  nat. 

4,  94.  Solin  19,2  p.  92, 13  Mommsen ; vgl.  Müllen- 
hoff,  Deutsche  Altertumskunde  1,  424  f.  Bohde, 
Griech.  Eoinan  212  = 227^,  Anm.  3.  Tonia- 
scliek  bei  Pauly-Wissoiva  s.  v.  Amalcius  oce- 
anus.  Mit  welcher  Berechtigung  ./.  Marquardt, 
Philologus  Suppl.  10  [1907],  84  Anm.  3 bei 
Plin.  a.  a.  0.  Amaechius  lesen  will  mit  Be- 
rufung auf  Horn,  Neupersische  Etymologie 
252,  3 = ham-aecha,  von  aw.  aecha  = 'Eis’, 
vermag  ich  nicht  zu  entscheiden).  Diese 
Hyperboreer  schickten  nach  Pompon.  Mel.  3, 

5,  der  auf  Hekataios  {Crusius  Bd.  1 Sp.  2827, 
20ff)  zurückgeht,  'per  virgines  suas’  dem 
Apollon  die  Erstlinge  nach  Delos.  Eine  solche 
Jungfrau  war  die  angebliche  Salakia  oder, 
wie  wir  nun  wohl  sagen  dürfen,  Amalkia. 
Aber  sie  gelangte  nicht  nach  Delos,  auch  ihre 
Opfergabe  nicht.  Der  Wind  — wohl  der  mit 
der  Hyijerboreerlegende  so  eng  verflochtene 
ßoQBccg  — trieb  sie  nach  Lykien.  Dort  fand 
sie  einer,  der  aus  kgaXttia  (das  fabelhafte 
Hyperboreerland  führt  denselben  Namen,  wie 
die  hyperboi'eische  Jungfrau,  und  bei  den 
mannigfaltigen  Variationen  der  Sage  ist  es 
unbedenklich,  anzunehmen,  daß  aus  dem  Okean 
kgdXwog  ein  hand ’AgaXuia  geworden  ist)  hatte 
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weichen  müssen,  und  stiftete  in  dem  Lande, 
das  ihm  zum  zweiten  Vaterlande  geworden 
war,  den  Kult  des  lykischen  Apollo  in  Patara 
mit  den  schon  oben  (Sp.  280j  erwähnten  Kult- 
bräuchen: ,,Die  Grundlage  der  Hyperboreer- 
mythen bilden  ätiologische  Legenden,  welche 
die  Erklärung  . . . apollinischer  Kultbräuche 
bezwecken“  (Crusius  Bd.  1 Sp.  2832,  4 ff). 
Es  bleibt  noch  die  Erklärung  von  EaXa-nicc 
(1.  AuaX'Aicc)  AOQiq  ’0(piovld'og  übrig.  Ist 
Amalkia  einerseits  Name  der  Jungfrau, 
andererseits  Name  ihrer  Heimat,  so  enthält 
der  Zusatz  ’OquoviSog  eine  nähere  Begren- 
zung oder  Bestimmung  des  weiteren  Begriffes 
kgccXAiK.  ’Ocpiovig  muß  eine  Stadt  oder  der- 
gleichen in  Amalkia  sein.  In  der  Tat  be- 
richtet derselbe  Hekataios  bei  Diod.  2,  47  von 
einer  dem  Apollo  heiligen  Stadt  bei  diesen 
Hyperboreern.  Der  Name  wird  nicht  genannt; 
aber  wieder  erzählte  derselbe  Hekataios  von 
der  im  Okeanos  kgdX-Kiog  gelegenen  Hyper- 
boreerinsel EXl^oia  (Steph.  Byz.  s.  v.)  oder 
vielmehr,  wie  mit  Crusius  1,  2812,  40.  Bohde 
a.  a.  0.  211  = 226®.  Weniger,  Arch.  für  Beli- 
gionsinss.ld{19dl  ),  242  zu  schreiben  ist, '£l(|oia. 
Was  kann  das  anders  bedeuten  als  die  'wie 
eine  Schlange  gewundene  Insel’  (vgl.  dpä-zorr' 
DiAxog,  Soph.  Trach.  12.  Eur.,  H.  f.  399)  ? 
Und  erinnert  man  sich  an  die  Überlieferung 
von  den  schlangenessenden  {Crusius  1, 
2823,  30.  2822.  9 ff.)  Hyperboreern,  so  wird 
man  ’Ocpiovig,  das  hinsichtlich  seiner  Bedeutung 
wenigstens  mit  EXi^om  sicherlich  identisch 
ist,  als  Bezeichnung  einer  Stätte  der  Hyper- 
boreer gern  gelten  lassen.  Daß  Alexandras 
Polyhistor  in  seinen  AvAiuAa  auch  sonst 
Hyperborers agen  behandelte  mit  der  in 
seinen  Quellen  Vorgefundenen  Tendenz,  Lykien 
zu  verherrlichen,  beweist  fr.  85  (F.  H.  G.  3, 
263  = Hesycli.  Suid.  ’SlXgv,  vgl.  Kalkmunn, 
Pausanias  d.  Perieget  246),  nach  dem  der 
Hyperboreer  Oien  ein  Lykier  ktio  Sdv&ov 
war,  am  Xanthos  aber  in  Äraxa  war  Apollon 
geboren,  Polycharmos  bei  Benndorf- Niemanu 
a.  a.  0.  77  nr.  43b.  Auch  Telmessos,  der 
Eponym  des  lykischen  Telmessos,  Sohn  des 
Apollon  oder  des  Hyperboreerkönigs  Zabios 
(Steph.  Byz.  rccXscörca),  gehört  zur  lykischen 
Hyperboreersage.  [Höfer.] 

Salambas  ; — ambo  {EaXagßdg,  — agßch). 
Nach  Hesycli.  ist  EaXccgßoo  Name  der  Aphro- 
dite bei  den  Babyloniern,  nach  Etym.  31.  747, 
48  speziell  Name  der  um  Adonis  klagenden 
Aphrodite:  EaXccgßdg  i]  daigcov  nagcc  x6 
7t£Qi(p^Qsa&ca  Kal  iv  GdXm  sivai,  nal  dri  m- 
QiiQ^srai  {tgrjvovaa  rbv  ''Ad'aviv.  Kal  G aXat^e iv 
AvaKpicov  {fr.  167)  inl  rov  Q’grivtiv.  Vgl. 
Hesych.:  aaXat^siVKÖnziGQ'aL.GaXaiGgog.KaKVTÖg. 
In  derselben  Bedeutung  heißt  es  bei  Aelius 
Lampridius,Antoninus  Heliogah.  7 : Salambouem 
etiani  omni  planctu  et  iactatione  Syriaci  cultus 
exhihuit,  omen  sihi  faciens  imminentis  exitii, 
wo  Salmasius,  der  in  EaXagßco  der  Erklärung 
des  Etym.  M.  folgend  ein  rein  griechisches, 
von  GaXr},  GaXog  abgeleitetes  Wort  erblickt, 
Salambonem  exhibere  erklärt  durch  ' Venerem 
imitari,  dum  Adonidem  luget  ac  plnngiC ; vgl. 
Movers,  Phönizier  1,  201.  585  f.  u.  bei  Ersch  u. 
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Gruber  s.  v.  Phönizier  p.  389  a.  II".  Grece,  De 
Aclonide  (I>iss.  Leipzig  1877)  S.  30,  die  eheno 
wie  Preller-Jordan , Pom.  Myth.  2,  395,  2. 
Salamho  als  Bezeichnnng  sowohl  des  Klage- 
gesanges als  der  fTÖttin  — vgl.  denselben 
Doppelgebranch  von’'Iuv.%og,  ’Ir]Ttan]iov,’'lovlog, 
Ilaidv  usw.  — von  dem  syrischen  abnb,  am- 
bnb  (Engel..  Kypros  2,  557)  = Flöte,  die  bei 
der  Adonisklage  verwendet  wurde,  ableiten 
und  an  den  Kamen  des  Adonis  bei  den  Per- 
gaiern  Aboba.s  erinnern;  vgl.  auch  die  eollegia 
amhubaiarum,  Hör.  Sat.  1,  2,  1.  Sueto)i  Xero 
27.  Von  einem  Kultus  der  Salambo  in  His- 
palis  (Sevillaj,  der  noch  im  Jahre  287  n.  Chr. 
blühte,  berichten  die  Acta  Sanctorum  lulii  4 
p.  585  ad  1!)  Juli  De  S.  S.  Tusta  et  Pufma  = 
Ilenri(p(e  Elorez,  Espana  Sagrada  9,  339  (vgl. 
auch  den  Auszug  bei  Stadler-Ginal,  Heiligni- 
LexiJcon  3,  549  f.  s.  v.  S.  S.  Junta,  et  Pufrna 
und  bei  Gams,  Kirchengeschichte  von.  Spanien 
1,  284  tf.\  Darnach  halten  vornehme  Frauen 
auf  ihren  Schultern  in  feierlicher  Prozession 
das  Götterbild  eines  Giescio  ([uod  execrabile 
monstrum  (vgl.  Du  Ca>ige,  Glossar,  med.  et 
injim.  lat.  digessit  Henschel  6,  35:  Salambo, 
genas  monstri,  Papias;  vgl.  ebenda  a.  a.  0.: 
Salambona,  Hispanis  j Hispalis':' j Yenerem  Se- 
nat . . . p>er  forum  more  suo  circulatorio  ido- 
luni  S(damhonae  deae  circumferrent)  et  immune 
portentum , quod  perditorum  turbn  gentilium 
Salambonem  vocanY  getragen  und  von  lusta 
\ind  Kufina,  die  ihren  Lebensunterhalt  durch 
Verkauf  von  irdenen  Gefäßen  sich  verdienten, 
ein  Gefäß  zum  Gebrauch  für  das  Götterbild 
iwohl  um  es  selbst  zu  waschen.  Er.  3I(inter, 
Religion  der  Pabylonier  23,  oder  zurBesjiren- 
gung  des  den  Adonis  darstellenden  Bildes, 
Jlannluu'dt,  Antike  M'idd-  u.  Eeldkulte  2,  275. 
283)  gefordert.  In  den  Act((  Sanctorum  a.__a.  0. 
580  wird  weiter  angegeben,  daß  einige  Über- 
lieferungen an  der  oben  angeführten  Stelle  für 
Salambonem:  Salambovem  bzw.  Salamboa 

lasen  K pjlangendo  hooem,  quia  Venus  planxit 
interfectum  Apini  seu  Osiridend.  Die  Frage  nach 
der  Herkunft  dieses  Kultus  (Ach  Sanct.  580: 
Scriptores  Hispani  utcumque  exqilica.re  conantur, 
quomodo  h((ec  peregrina  superstitio  Hispalim 
pervenerit)  ist  wohl  mit  Elorez  a.  a.  0.  99 
(vgl.  277)  dahin  zir  beantworten,  daß  Hispalis 
durch  seinen  Schilfs-  und  Handelsverkehr  mit 
dem  Orient  diesen  Kultus  übernommen  hat. 
Vgl.  die  dortigen  Genossenschaften  der  Sca- 
pharii  (C.  I.  L.  2.  1108.  1109.  1180.  1183)  und 
der  Lintarii  (C.  I.  L.  2,  1182).  Gegen  die 
Ableitung  des  Namens  Salambo  (s.  oben) 
aus  dem  Griechischen  erhebt  Einsprach  Sei- 
denus, De  dis  Syris  210,  der  nur  im  allge- 
meinen den  Namen  fiir  semitisch  hält.  Für 
assyrisch  hält  das  Wort  Loiormant,  Gaz. 
arch.  1 (1875),  100,  2 unter  Verweisung  auf 
sein  (mir  nicht  zugängliches)  Werk  Essai  de 
commentaire  des  fragments  cosmogoniques  de 
BG'ose  95.  — 3Iünter  a.  a.  0.  verwirft  semi- 
tische Ableitung  und  verweist  auf  sanskr. 
,,salam“  = ,, Wasser''  und  Wurzel  „bhü“  = 
„sein,  hervorgebracht  werden“.  — Ableitung  aus 
dem  Sanskrit:  Svajambu  = „durch  sich  selbst 
seiend“,  nahm  auch  an  Hitzig  zu  Jesaja  205 
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(und  dagegen  3Iovers  a.  a.  0.  1,  585).  Leu-y, 
Semit.  Eremdwörter  im  Griech.  90  läßt  die 
Wahl  einer  Ableitung  von  sumerischem  ,,sal 
= weiblich,  Weib“  (Mitteilung  von  Jensen} 
oder  von  Sala,  Name  einer  babylonisch-syrischen 
Erdmutter  (Th.  Eriedrich,  Kabiren  und  Keil- 
inschriften 70  f.),  oder  er  denkt  auch  an  die 
Möglichkeit  einer  Zusammenstellung  mit  dem 
aus  Arist.  Equ.  705,  Thesm.  805  bekannten 
Hetärennamen  EalaßuKxco  (so  auch  Immisch, 
Yerhandl.  der  40.  Versammlung  deutsch.  Philol. 
in  GöW/te  [1890],  S.  384;  vgl.  Usener,  Altgriech. 
Versbau  114,  7.  Knibel,  Gott.  Gel.  Nach.  1901, 
495)  und  Ableitung  von  oaMßg  =,,  Loch,  Öff- 
nung“ im  obszönen  Sinne  (vgl.  Aphrodite 
rioQvrj  und  Prostitution  im  Dienste  der 
Aphrodite). 

Ein  weiterer  Kultus  der  Salambo  ist  be- 
zeugt für  die  Insel  Gaulos  bei  Malta,  wo  auf 
einer  Inschrift  ihr  Name  in  der  Form  Sadambal 
begegnet,  C.  1.  Semit.  132  p.  161  Z.  2 
(nach  der  Trausskription  ist  in  der  Inschrift 
von  einem  'penetrale  domus  Sadambaalis’  die 
Rede):  das  1 ist  zu  d geworden,  ein  Laut- 
wechsel, der  sich  auch  in  dem  Namen  der 
Insel,  die  den  Kultus  jener  Göttin  pflegte, 
zeigt;  denn  neben  Pavlog  findet  sich  ebenso 
häufig  Vaiidog.  Aus  Sadambal  bzw.  Salambal 
ist  durch  Kontraktion  von  al  zu  6,  die  ira 
Semitischen  nicht  selten  ist,  Salambo  ent- 
standen, und  Salambal  = Salambo 

bedeutet  „Abbild  Baals“  (vgl.  die  Bezeicb- 
nung  der  karthagischen  Tanit  als  'Pfades,  per- 
so'na.  oder  manifestatio  Baals’’,  de  Vogiie, 
Journ.  asiat.  6.  Ser.  10  [1867J.  138  und  de 
Saulcy  ebenda).  Blau,  Zeitschr.  d.  deutsch, 
■morgenl.  Gesellsch,  14,  649.  651.  Paid  Schröder, 
Die  phönizische  Sprache.  103.  105  (vgl.  234,  11, 
2).  Bäthgen,  Beiträge  zur  semit.  Religionsgesch. 
57.  269.  Vgl.  auch  E.  Aßmann,  Philologus 
67  (1908),  178.  185.  W.  Robertson  Smith,  Lec- 
tures  on  the  religion  of  the  Semites  411/12  Anm. 

[Höfer.] 

Salaiiiiiiios  (Ealagiviog),  Beiname  des  Zeus 
in  Salamis  auf  Kypros,  dessen  Kult  von  Teu- 
kros,  dem  Sohne  des  Telamon,  gestiftet  sein 
sollte.  Tac.  annal.  3,  62.  Von  Menschenoijfern 
in  seinem  Kult  berichtet  Lactant.  Inst.  1,  21,  1; 
vgl.  die  auf  Kypros  dem  Zeus  Xenios  (luppiter 
Hospes,  Ov.  3Iet.  10,224.  3Iovers,  Die  Phönizier 
1,  338.  408  f.;  vgl.  Bd.  2 Sp.  2304,  62  fl’,  s.  v. 
MulLna)  von  den  Kerasten  dargebrachten 
Menschenopfer.  Vielleicht  beziehen  sich  hier- 
auf auch  die  kyprischen  Beinamen  des  Zeus 
RilamvuGr'gg  und  NTeXay^voröuog  (s.  d.j,  Hege- 
sandros  v.  Delqjhoi  (E.  H.  G.  4,  419  bei  Athen. 
147  a.  Gruppe,  Gr.  31yth.  335,  15.  Nach  R. 
Kleister,  Griech.  Dial.  2,  206  u.  Anm.  H.  Lewy, 
Die  semit.  Eremdwörter  im  Griech.  222  f.  (vgl. 
jedoch  auch  E.  Maaß,  Griechen  und  Semiten 
auf  dem  IstJmms  von  Korinth  13,  1)  ist  mit 
dem  kyjjrischen  Zeus  Salaminios  identisch 
das  von  Hesych.  erwähnte  ’E-jtruolviog.  Zsvg  iv 
EalapTvi-,  dieses  sei  die  griechische,  jenes  die 
phoinikische  Bezeichnung:  'Ba’al  des  Friedens’, 
vgl.  Steph.  Byz.  s.  v.  Ealdpioi  : Ncdäfia  rj__Ei- 
QfjVT}  u.  Klovers,  Die  Phönizier  2,  2,  239.  Über 
den  sogenannten  'Zeus  Salaminios’  auf  kypri- 
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sehen  Münzen  s.  Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  3, 
84.  Overheck,  Kunstmyth.  Zeus  579  f.,  Anm. 
131.  Hill,  Cat.  of  greek  coius  hrit.  Mus.  Cy- 
prus  Introd.  126.  Babeion,  Les  Perses  Arche- 
menides  Cypre  et  Phemcie  116,  787.  117,  797. 
801.  118,  803  ff,  Tempel  des  Zeus  in  Salamis, 
Ämm.  Marcell.  14,  8,  14;  vgl.  Ohnefalsch- 

Eichter,  Kypros,  Die  Bibel  u.  Homer  26  f 

[Höfer.] 

Salaininos  (Eakaylvog)  König  von  Kypros  lo 
(Eponym  von  Salamis),  Vater  der  Amyke 
(Eponyme  der  am  östlichen  Fuße  des  Amanos- 
gebirges  gelegenen  vom  Orontes  durchströmten 
Ebene  Ayvy.r}s  nsSiov,  Polyb.  5,  59)  oder  der 
Ktxzia  (Eponym  von  Kiuov  auf  Kypros,  also 
wohl  Knia  zu  schreiben),  der  Gemahlin  des 
Inachossohnes  Kdoog  (Eponym  des  Berges 
Kasios  bei  Antiocheia),  Paus.  Damasc.  F.  H. 

G.  4,  469  b.  Bei  Liban.  Antiochicus  ed  Beiske 
1,  289,  19  heißt  er  EaXci(iig.  Vgl.  0.  Müller,  20 
Antiquit.  Antioch,  7,  4.  18,  3.  TF.  H.  Engel, 
Kypros  2,  134  f.  Tümpel,  Jahrb.  f.  klass.  Phil. 
Suppl.  16,  174.  [Höfer.] 

Salamis  {EaXaglg,  -trog),  die  Eponyme  der 
Insel  dieses  Namens,  erscheint  als  die  Tochter 
des  Asopos  und  wird  durch  Poseidon  die  Mutter 
des  Kyehreus.  Des  Asopos  genealogisch-mytho- 
logische Bedeutung  beruht  ja  namentlich  auf 
der  großen  Zahl  seiner  Töchter  (■d’vyarQoyövog 
Ttorexgog  heißt  er  Nonn.  Dion.  7,  212),  durch  30 
die  er  zum  Stammvater  der  berühmtesten 
Helden  Griechenlands  geworden;  die  Namen 
aber  dieser  Töchter  des  Asopos  sowie  auch 
anderer  Flüsse,  zumal  des  Okeanos  fallen  nicht 
selten  zusammen  mit  geographischen  Benen- 
nungen, denen  von  Inseln,  Städten,  selbst 
ganzen  Ländern,  vgl.  über  solche  bei  den  Alten 
schon  früh  beliebte  Personifikation  von  Län- 
dern, Inseln,  Städten  u.  dgl.  A.  Gerber,  Natur- 
personifikation in  Poesie  und  Kunst  cl.  Alten,  40 
Jahrb.  f.  klass.  Phil.  Suppl.  13,  1884,  246  ff. 
Preller- Bobert,  Griech.  Myth.  1,  553  und  oben 
Bd.  2 Sp.  2074  ff.  Die  drei  von  Pausanias  2, 

5,  2 erwähnten  Töchter  Korkyra,  Aigina  und 
Thebe  sind  nicht  die  einzigen,  welche  die 
Phliasier  dem  Asopos  zuschrieben;  denn  Paus. 

5,  22,  6 erfahren  wir,  daß  sie  nach  Olympia 
außer  den  genannten  als  weitere  Töchter 
Nemea  und  Harpina  weihten.  Wo  zwischen 
dem  phliasisch-sikyonischen  und  dem  boio-  so 
tischen  Asopos  nicht  unterschieden  wird  (es 
gab  ja  übrigens  noch  weitere  Flüsse  dieses 
Namens),  finden  wir  eine  noch  größere  Zahl 
von  Töchtern  angegeben.  Pausanias  selbst 
nennt  noch  Salamis  (1,  35,  2)  und  Kleone  (2, 

15,  1),  dazu  die  Tanagra  (9,  20,  1 nach  einem 
Gedicht  der  Korinna)  und  die  Thespia  (9,  26, 

6).  Diod.  Sic.  4,  72  führt  auf  als  dem  Ehe- 
bund des  phliasischen  Asopos  mit  Metope,  der 
Tochter  des  Ladon,  entsprossen  die  Söhne  oo 
Pelasgos  und  Ismenos  und  die  zwölf  Töchter 
Korkyra  und  Salamis,  Aigina,  Peirene  und 
Kleone,  Thebe,  Tanagra,  Thespia  und  Asopis, 
Sinope,  endlich  Oinia  und  Chalkis;  die  hier 
fehlende  Harpina  wird  im  folgenden  Kapitel 
nachgetragen  als  des  Asopos  Tochter.  Nach 
Apollod.  3,  156  TF.  waren  es  gar  ihrer  zwanzig 
Töchter,  die  Metope  mit  Asopos  vermählt  nebst 


den  zwei  Söhnen  geboren.  In  den  Scholia  Io. 
Tzetzae  ad  exeg.  in  B.  p.  132  (ed.  Hermann) 
werden  als  Töchter  des  Asopos  und  der  Metope 
aufgezählt  Thebe,  Kerkyra,  Aigina,  Salamis, 
Harpinna,  Nemea  und  Kleone,  ebenso  vom 
Schol.  z.  Pind.  0.  6,  84  (144)  Kerkyra,  Aigina, 
Salamis,  Thebe,  Harj^inna,  Nemea,  wozu  der 
Vratislav.  D Kleone  {KXsüaav)  beifügt.  Für 
weitere  Asopostöchter  vgl.  Wilisch  in  diesem 
Lexikon  Bd.  1 Sp.  643  unt.  Asopos,  vgl.  auch 
Hitzig  - Blümner , Pausanias  1,  512.  Über 
die  große  von  den  Phliasiern  nach  Olympia 
geweihte  Gruppe,  die  den  Baub  der  Aigina 
durch  Zeus  darstellte,  außer  diesen  beiden 
nebst  Asopos  noch  Nemea,  Harpina,  Korkyra 
und  Thebe  (Paus.  5,  22,  6)  vgl.  Hitzig-Blümner , 
Paus.  2,  429  und  dazu  den  sog.  Stamnos  im 
Etrusk.  Museum  des  Vatikan  bei  Helbig,  Führer^ 
2,  311  nr.  1236:  Zeus  hat  die  Aigina  mitten 
im  Kreise  ihrer  Schwestern  überrascht,  und 
diese  stieben  nach  beiden  Seiten  auseinander; 
die  Rückseite  zeigt,  wie  die  geängstigten 
Mädchen  die  Schreckenskunde  ihrem  greisen 
Vater  Asopos  überbringen.  Salamis  ward  von 
Poseidon  geraubt  und  nach  der  Insel  entführt. 


1)  Salamis  als 
eponyme  Staclt- 
göttin  auf  salam. 

Kupfermünze 
d.  4.  Jahrh.  v.Chr. 

(nach  Journ. 
internat.  d'arch. 
numism.  11,  1908, 
Taf.  6,  7). 


2)  Schwert  in 
Scheide  mit  Rie- 
men auf  Schild, 
Revers  der  salam. 
Kupfermünze 
(nach  Journ. 
internat.  d'arch. 
numism.  11,  1908, 
Taf.  G,  7). 


3)  Salamis  als 
Göttin  d.  Krucht- 
harkeit  auf  sala- 
min.  Kupfer- 
münze d.4.Jahrli. 

V.  Chr.  (nach 
Journ.  internat. 
d'arch.  numism. 
11,1908,  Taf  6,8). 


die  nach  ihr  den  Namen  hat;  sie  gebar  dem 
Poseidon  den  Kyehreus,  der  König  wurde  über 
diese  Insel  und  berühmt  und  eine  ungewöhn- 
lich große  Schlange,  welche  die  Einwohner 
schädigte,  getötet  habe,  Diod.  Sic.  4,  72;  für 
Kyehreus  als  Sohn  des  Poseidon  und  der  Sa- 
lamis vgl  auch  Paus.  1,  35,  2.  Apollod.  3, 
161  TT^.  Steph.  Byz.  s.  Kvygslog  ndyog.  Tzetz. 
Lyk.  110.  175  (p.  444  ed.  Müller).  451  (Tzetzes 
zitiert  Euphorion  im  Hippomedon).  Etym.  Mg. 
p.  707,  41  ff.  Stoll  in  diesem  Lexikon  Bd.  2 
Sp.  1672  f.  unt.  Kyehreus.  Auf  Poseidon  und 
Salamis  hat  Panofka  das  Innenbild  einer  Vol- 
center  Kylix  gedeutet,  der  bekannten  Schale 
des  Brygos  im  Städelschen  Institut  zu  Frank- 
furt a.  M.  mit  der  Airssendung  des  Triptolemos 
und  mit  den  von  der  Erichthoniosschlange 
verfolgten  Kekropstöchtern,  Darstellungen  also, 
die  der  attischen  Lokalsage  entlehnt  sind,  vgl. 
Gerhard,  Trinkschalen  und  Gefäße  Taf.  A.  B 
und  dazu  Panofka,  Arch.  Ztg.  8,  1850,  187  ff., 
ferner  u.  a.  Wiener  Vorlegebl.  8,  2.  S.  Beinach, 
Bep.  des  rases  1,  286,  1;  gewöhnlich  nimmt 
man  einfach  eine  'Liebesverfolgung’  des  Po- 
seidon an  ohne  nähere  Bestimmung  der  Nymphe 
oder  deutet  auf  Poseidon  und  Aithra,  deren 
Name  beigeschrieben  steht  in  der  ähnlichen 
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Darstellung  einer  Hydria  im  Etruskischen  Mu- 
seum des  Vatikan  bei  Heilig  a.  0.  ur.  1-232. 
M Beiii/ich  a.  0.  2,  23,  1,  Auf  den  Schranken 
am  Thronsessel  des  pheidiasischen  Zeus  zu 
Olympia  hatte  Panaiuos  u.  a.  Hellas  und  Sa- 
lamis gemalt,  in  der  Hand  eine  Schitt'sverzie- 
rung  haltend,  P«i(S.  5,  11,  5 ruv  in't  taig  vava'iv 
av.Qui?  Ttoiovgivov  v.öagov,  an  ein  atplccarov 
(aplustre)  denkt  man  zur  Andeutung  des  bei 
Salamis  erfochtenen  Seesieges,  vgl.  Brunn, 
Künstlergesch.-  1,  121  (172).  Purgold,  Arch. 
Bemerkungen  zu  Clnudian  u.  Sidonius  (Gotha 
187.S)  S.  13.  Gerber  a.  a.  O.  S.  24‘J.  2.51  f. 
Jlitzig-Blämner,  Pausa nias  2,  345  f.  Wenn 
frcr^er  vermutet,  daß  die  beiden  Frauengestalten 
stehend  gebildet  und  wie  alle  andern  Paare 
in  eine  Beziehung  zueinander  gesetzt  waren, 
daß  vielleicht  die  Salamis  der  Hellas  den 
Schitfsschmuck  überreichte,  etwa  in  derselben 
Weise,  wie  wenn  man  die  Lipsia  der  Germania 
eine  französische  Rüstung  reichen  ließe,  so 
bemerkt  dagegen  Blümner  mit  Recht,  daß  eine 
solche  Beziehung  durchaus  nicht  bei  allen 
Gruppen  des  Panaiuos  erwiesen  ist.  An  des 
Panaiuos  Gemälde  der  Hellas  und  der  Salamis 
erinnert  B.  Engelmann  bei  der  Reliefdarstel- 
lung einer  kreisförmigen  Bronzeplatte  im  ßrit. 
Museum,  wo  wahrscheinlich  Okeanos  zu  er- 
kennen ist  mit  drei  Lokalgöttinnen,  nach  C. 
Bobert  mit  den  Personifikationen  der  drei  Erd- 
teile, Arch.  Ztg.  42,  1884,  212  z.  Taf.  2,  2,  wo- 
nach in  diesem  Lexikon  Bd.  3 Sp.  819  Abb.  4 
s.  V.  Okeanos.  Ferner  hat  K.  Bötticher  die 
Gruppe  des  mit  untergeschlagenen  Beinen 
sitzenden  bärtigen  Mannes  und  der  mit  Ge- 
bärde des  Schreckens  an  ihn  sich  drängenden 
jugendlichen  Frauengestaltim  linken  Flügel  des 
Westgiebels  am  Parthenon  (Briichm.  Taf.  192) 
auf  Salamis  und  Marathon  gedeutet,  Arch.  Ztg. 
28,  1870,  62  f.  z.  Taf.  35;  zumeist  werden  jetzt 
diese  Nebenfiguren  in  der  linken  Giebelhälfte 
als  Kekrops  und  seine  Familie  erklärt,  die 
beiden  (.lestalten  speziell  als  Kekrops  mit  Pan- 
drosos,  vgl.  z.  B.  Collig)ion(-Baumgnrten'),  Gesch. 
d.  griech.  Plastik  2,  48  f.  Fig.  2i.  [Den  Kopf 
der  Nymphe  S.  mit  Stephane,  f>hrring  und 
Halsband  rechtshin  oder  auch  mit  Ähren  (?) 
bekränzt  erblickt  man  auf  salamin.  Kupfer- 
münzen des  4.  Jahrh.  v.  Chr.,  s.  Jmhoof-Blumer, 
Hgmphen  u.  Chariten  au  f griech.  JHilnzen,  Athen 
1908  S.  85,  245  f 2 Taf.  6 nr.  7 u.  8.  S.  oben 
Fig.  1—3.  R.]  [Waser.J 

Ein  im  Jahre  1881  in  Salamis  gefundenes 
Marmorpostament  trug  die  auf  einer  eigenen 
Plinthe  stehende  von  einem  Teile  des  attischen 
Reiterkorps  geweihte  Statue  der  Heroine  Sa- 
lamis, wie  aus  der  Weihinschrift:  Oi  imtiig  Tg 
Zal[agi]vi  'fi[j]ö[av]  hervorgeht,  Lölling, 

Athen.  Mitt.  7 (1882;,  40  ff.  Nach  Hesych. 
s.  V.  N'x[4](pdj  ’Attrjvä  ist  Salamis  die  Gemahlin 
des  Poseidonsohnes  Skiros;  vgl.  C.  Bötticher, 
J'hilologus  22  (1865),  229  und  Anm.  5.  C.  Bobert, 
Hermes  20  (1885),  354.  Von  Bu/in.  Bccogn. 
10,  21  wird  an  Stelle  des  Poseidon  als  Lieb- 
haber der  Salamis  und  als  Vater  des  Kychreus 
Zeus  genannt  (vgl.  d.  A.  Sarakon).  Daß  Salamis 
selbst  den  Kychreus  in  Schlangengestalt  als 
Helfer  gegen  die  persische  Flotte  gesendet 
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habe,  ist  eine  Vermutung  von  E.  Maaß,  Jahres- 
hefte des  östcrr.  arch.  Inst.  11  (1908),  18  f Daß 
der  Raub  der  Salamis  durch  Poseidon  auch  von 
Korinna  2,  35  f.  (v.  Wilamoioitz,  Berliner  Klas- 
sikertexte 5,  2)  erwähnt  war,  ist  mit  Sicherheit 
anzunehmen,  luul  so  schreibt  v.  B'ilamowitz 
a.  a.  0.  (vgl.  Crönert,  Bhein.  Alus.  63  [1908], 
171):  Jvdp-/ion[po:v  ös  nrj  EaXagt]v’  £(’d[l — ] Ho- 
Tt\d'<i(ov  Kii'ijJt  Ttajrsip. 

Die  Darstellung  auf  der  oben  erwähnten 
Kylix  des  Brygos  deuten  auch  Overbeck,  Kunst- 
mgthol.  3,  2 S.  343  f.  L.  Urlichs,  Der  Vasen- 
maler Brygos  {7.  Progr.  des  v.  Wagnerschen 
Knnstinstitiits)  S.  3;  vgl.  auch  Beiträge  zur 
Kunstgeschichte  71)  auf  die  von  Poseidon  ver- 
folgte Salamis;  s.  dagegen  Bobert,  Bild  und 
Lied  88;  vgl.  auch  W.  Klein,  Die  griech.  Vasen 
mit  Meistersignaturen^  178  nr.  1;  „Poseidon 
mit__dem  Dreizack  verfolgt  eine  Frau“. 

Über  die  Salamis  des  Panainos  mit  dem 
Aphlaston  s.  auch  Sauer,  Aus  der  Anonvia  110, 
3.  Das  Hau2)t  der  Salamis  auf  Münzen  von 
Salamis  auch  bei  Head,  Hist.  num.  329.  3Iac- 
donald,  Cat.  of  greek  coins  in  the  Hunterian 
Collection  2 pl.  35,  17  (vgl.  p.  82,  1). 

Eine  Personifikation  des  kyi^rischen  Salamis 
will  Cesnola,  Sulaminia  94  f.  in  der  a.  a.  0. 
Fig.  88  abgebildeten  Gruj^piendarstellung  er- 
kennen. [Höfer.] 

Salaranieus  (N'al.apaptyg),  Beiname  des  Zeus 
auf  einer  Weihinschrift  aus  Saouatra  (sechs 
Stunden  von  Ikonion),  Cronin,  Journ.  of  hell, 
sind.  22  (1902;,  368  nr.  141.  [Höfer.] 

Salbakos'J  (Zulßuyiog?).  Auf  einer  Münze 
von  Ajmllonia  Salbake  (Karien)  vermuteten 
Waddington,  Beo.  Numis^n.  1853,  174,  4,  und 
Head , Hist.  num.  521  eine  Darstellung  des 
Kopfes  des  Berggottes  CAABAKOC.  Die  Um- 
schrift lautet  aber  nach  Imhoof- Bl umer , Griech. 
Münzen  668,  426  CAABAKHC  (Genetiv  zu  Kal- 
ßä'n)]),  und  der  Kopf  des  angeblichen  Berg- 
gottes ist  der  des  Sarapis.  [Höfer.] 

Salbal  (Zalßak),  Daimon  auf  einer  Ver- 
wünschungstafel aus  Karthago,  Corr.  hell.  12 
(1888),  299.  Vgl.  Salbalachaobre.  [Höfer.] 
Salbalachaobre  (EalßaXaxaaßQT]),  Daimon 
auf  einer  Verwüiischungstafel  ans  Karthago,  an- 
gerufen als  d &sbg  ö x^öviog  ö dianö^av  navrog 
ivxpvxov,  Audollent,  Defixionum  tabellae  p.  325 
nr.  242,  9.  — Wünsch,  Bhein.  Mus.  55  (1900), 
249  Z.  4 liest:  kXßaxcuaßQTq-,  vgl.  Salbal.  [Höfer.] 
Salchii,  Gemahlin  des  Kena^an  und  Mutter 
des  Nimrod.  Die  Eltern  setzen  den  Sohn  in- 
folge einer  Weissagung  aus;  doch  dieser  wird 
von  einer  Tigerin  (nimr  = Tiger;  daher  sein 
Name  Nimrod)  gesäugt,  von  Landleuten  gefun- 
den und  aufgezogen.  Herangewachsen  versteht 
er  es,  ein  Heer  um  sich  zu  scharen,  mit  welchem 
er  gegen  seinen  Vater  zieht  und  diesen  in  der 
Schlacht  erschlägt.  Im  Trium2)h  zieht  er  in 
die  Haipitstadt  ein  und  heiratet  seine  Mutter, 
L Goldziher,  Der  hlythos  bei  den  Hebräern 
216  f. , der  es  unentschieden  läßt,  ob  die  Araber 
diese  Sage  dem  Oidijjusmythos  nacbgebildet 
oder  selbständig  entwickelt  haben.  [Höfer.] 
Salganeites  {ZaXyavdTgg),  Beiname  des 
A^^ollon,  = Salganeus,  Stejih.  Byz.  Koclyccvsvg. 

[Höfer.] 
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Salgaiieus  il^cdyavsvgi,  Beiname  des  Apollon 
in  der  boiotischen  Stadt  Salganeus,  Steph. 
Syz.  Z^alyccvsvg.  — Gruppe,  Gr.  Myth.  272,  3 
deutet  den  Namen  als  den  "'Lärmer’  (vgl. 
ucclaytat,  aalayt])  und  läßt  die  Stadt  nach  dem 
Gott  genannt  sein.  Nach  der  Tradition  bei 
Strabo  9,  2,  9 p.  403  (vgl.  Bursian,  Geogr.  v. 
Griechenl.  1,  315)  war  die  Stadt  nach  einem 
Boioter  Salganeus  benannt,  der  als  Lotse  die 
Flotte  des  Xerxes  führte,  von  dem  Admiral 
Megabates  aus  unbegründetem  Verdacht  ge- 
tötet und  dann  ehrenvoll  an  der  Stätte,  an  der 
sich  später  die  Stadt  S.  erhob,  bestattet  wor- 
den war.  [Höfer.J 

Salia  {2^alia)  s.  Kathetos.  Aus  der  dort  an- 
geführten Stelle  des  Bseudo-Plut.  stammt  in  der 
unter  dem  Namen  des  Apul.  de  orthogr.  (55 
p.  12  Osann)  gehenden  Fälschung  (s.  Bhoio 
nr.  2)  die  Notiz:  ^ Tarclietins  istatt  Cathetus) 
. . . pater  Latini  regis,  (piem  ei  peperit  Salia 
Anieni  rapta\  Vgl.  Tarchetios.  [Höfer.] 

Salios  [Ddliog),  1)  nach  der  von  Blut.  Niim. 
13  bekämpften  Ansicht  einiger  ein  Samothraker 
(vgl.  Saon  nr.  2)  oder  Mantineer,  der  als  Er- 
finder des  Waffentanzes  der  Salier  angesehen 
wurde.  Nach  Bolemon  (vgl.  Lübeck,  Aglao- 
pham.  1206**)  bei  Festus  s.  v.  Salios  jj.  329  a 
Müller  war  Salios  aus  Mantinea  (aus  Arkadien : 
Varro  bei  Isidor.  Orig.  18,  50.  Serv.  ad  Verg. 
Aen.  8,  285)  von  Aineias,  als  dessen  Gefährte  der 
Tegeate  Salios  bei  Vergil  (Aen.  5,  298f.)  er- 
scheint, mit  nach  Italien  geführt  worden  und 
hatte  den  Saliertanz  eingeführt;  vgl.  Bd.  1 
Sp.  169,  12ff. , Bd.  2 Sp.  2329,  15  ff.  Lobeck 
a.  a.  0.  1292.  Klausen,  Aeneas  u.  d.  Penaten 
337  ff.,  364 f und  Anm.  600  c.  Geffcken,  Timaios 
Geographie  des  Westens  75  f.  W.  Kroll,  Jahrb. 
f.  klass,  Phil.  Siipiü.  27,  147.  Bud.  Bitter,  De 
Varrone  ....  Vergilii  auctore  32 f.  (=  Diss. 
Halens.  14,  4,  316f.).  Hartung,  Bel.  d.  Börner 

2,  164.  Über  die  Salier  selbst  s.  Bd.  2 Sp,  2388, 
40ff.  — 2)  Sohn  des  Kathetus  (s.  d.);  der  Name 
ist  von  dem  vorigen,  mit  dem  er  schließlich 
identisch  ist,  entlehnt.  [Höfer.] 

Salisiibsulus  = 'der  Tänzer,  Springer’,  Be- 
zeichnung des  durch  die  Waffentänze  der  Salii 
empfangenen  und  geehrten  Mars,  Catull  17,  6. 
Corssen,  Orig,  poesis  Bornanae  26.  üsener,  Bh. 
Mus.  49  (1894),  470;  vielleicht  entstanden  aus 
Salius  Subsilius,  Biese  zu  Catull  a.  a.  0.  Vgl. 
auch  die  allerdings  von  manchen  angezweifelte 
Notiz  des  Alexander  Guarinus:  CSalisubsulus 
enim,  uti  in  antdpiorum  monimentis  reperi, 
Mars  a veteribus  dictus  est.  Pacuvius  in  ar- 
morum  iuclicio:  Pro  imperio  Salisubsulus  si 
'Hostro  excubeC.  Lachmann  zu  Catull  a.  a.  0. 
A.  F.  Naeke,  Opusc.  pdid.  1,  108.  Fllis  zu  Catull 
a.  a.  0.  und  Commentary  on  Catullus^  p.  66. 
Andere,  so  der  neueste  Herausgeber  des  Ca- 
tullus G.  Friedrich,  Catulli  Veronensis  Uber 
p.  145  lesen  an  der  fraglichen  Stelle:  Scdisub- 
sulis  (statt  Salisubsuli;  sacra  suscipiantur,  und 
verstehen  unter  den  Salisubsuli  die  Salier,  die 
'nachtanzenden’,  im  Gegensatz  zum  praesul. 

[Höfer.] 

Sallimtos?  (Hallovvrogl).  Eine  Inschrift 
aus  Palmyra  lautet  nach  Le  Bas-Waddington 

3,  589  nr.  2574:  Jii  vipioxo)  /tcd  inr^v.ocg  sv'S,d- 

EoaCHER,  Lexikon  der  gr.  u.  rüin.  Mythol.  TV- 
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givog  k . . . iVQog  xcd  HoiTiaTQog  xai  fffrä  gtydlm 
2(a)llovvrcp  (?)  ’EvtovdgH..  Nach  Mordtmann, 
Zeitschr.  d,  deutsch,  morgenl.  Gesellsch.  31  (1877), 
97  Anm.  1 ist  vielleicht  für  UalXovvrcg  zu  lesen 
jiggovödta  s.  Ammudates  u.  Bd.  1 Sp.  1229, 
52  ff.  Tümpel  bei  Pauly-Wissowa  s.  v.  Am- 
mudates. [Höfer.] 

Salniakides  (Dcdgayiidrig),  von  Tümpel,  Phi- 
lolog.  51  (1892),  402,  52  und  bei  Pauly-Wissowa 
Bd.  1 Sp.  2755,  49  ff.  als  Eponymos  der  auf 
einer  Inschrift  (aus  Halikarnaß  [Dittenberyer, 
Sylloge  1 ",  17  nr.  10,  2])  erwähnten  Halga'ATKi, 
der  Bewohner  von  Salinakis,  erschlossen  in  Ver- 
bindung mit  der  Notiz  bei  Vitruv  2,  8,  12, 
nach  der  ein  ungenannter  Begleiter  des  Areu- 
anios  und  Melas , eben  Salmakides , an  der 
Quelle  Salmakis  den  Grund  zu  einer  Stadt  legte. 

[Höfer.] 

Salmakis  (AiaAfiaats)  s.  Hermaphroditos 
Bd.  1 Sp.  2317  f.  Bühde,  Gr.  Bonian  109 
0=  117^),  1.  Zielinski,  Arch.  /'.  Beligionswiss. 
8 (1905),  327.  Üser  die  Quellen  des  Ovid  zur 
Salmakissage  s.  G.  Lafaye,  Les  metamorph. 
d’Ovide  et  leurs  modeles  yrecs  = Universite  de 
Paris,  Bibi,  de  la  faculte  des  lettres  19,  210. 
Üppige,  lüsterne  Weiber  heißen  aaßazai 
FaXgaxid'sg,  Philodem,  in  Anth.  Pcd.  7,  222. 
Lübeck,  Aglaoph.  1015,  14;  vgl.  jedoch  auch 
Buresch,  Aus  Lydien  62  f.,  der  wohl  mit 
größerem  Rechte  die  tadelnde  Auffassung  der 
Bezeichnung  accßaxcci  Daluccxidtg  in  Abrede 
stellt  und  erklärt  = die  dionysosfrohen  (eaßaxog 
von  2ldßog  = Daßd^iog)  Freudenmädchen  ohne 
üble  Nebenbedeutung.  Vgl.  auch  Salmakides. 

[Höfer.] 

Salmoneus  (UaXgcovivg),  Sohn  des  Aiolos 
(s.  d.)  und  der  Enarete  (Apollod.  1,  50)  oder 
Laodike  {Schol.  Odyss.  l 237 ; Eustath.  l 235 
S.  1081)  oder  Eurydike  {Greg..  Corinth.  Bhet. 
Bd.  7,  1313  W.)  oder  Iphis  [Hellanikos  fr.  10, 
F.  H.  G.  1 S.  47);  nach  Hyg  Astron.  2,  20 
Sohn  des  Athamas  und  Enkel  des  Aiolos.  Zu- 
erst wird  S.  in  Thessalien  heimisch  gedacht 
{Apollod.  1,  89;  ®trral6g  Arguni.  4 Aristoph. 
Ban,;  ßuGiisvg  OsttciIüiv  Suid,  s.  v.),  woselbst 
auch  die  Topographie  Anklänge  an  seinen 
Namen  erkennen  läßt,  Plin.  N.  hist.  4,  8,  29 : 
in  Thessalia  autem  Orchomenus  ...  et  oppidum 
Alimon,  ab  aliis  Holmon ; Steph.  Byz.  Mivva' 
TiöXig  OsaoaXiag,  i]  TtQÖxiQOv  AlgcovLu;  dazu 
vgl.  C.  0.  Müller,  Orcliomenos^  S.  133  f.  365; 
Gerhard,  Griech.  Alythol.  2,27.  49  f.;  Wieseler 
bei  Ersch  u.  Gruber  u.  d.  W.  Giganten  S 175. 
Ähnliche  Spuren  scheinen  einerseits  nach 
Kreta  mit  seinem  Vorgebirge  Salmonion,  Sal- 
mone,  Salmonis  und  seiner  Athena  Salmonia 
zu  weisen  {Bursian,  Geogr.  von  Grieche)!.  2, 
576  f.;  0.  Gruppe,  Griech.  Mythol.  S.  109;  vgl. 
Aßniann,  Philol.  1908  S.  164),  deutlichere  an- 
dererseits nach  Boiotien,  wo  eine  Stadt  Al- 
mos  oder  Salmos  erwähnt  wird  (dazu  C.  0.  Müller, 
O)'cho)nenos^  S.  128.  133).  Frühe  Völkerbewe- 
gungen spiegeln  sich  jedenfalls  in  den  Über- 
lieferungen, die  die  uralte  pisatische  Stadt 
Salamona  in  Elis  (Boehl,  Inscr.  graec.  anti- 
quiss.  nr.  121;  I)uag.  inscr.  gr.  ant.^  S.  117 
nr.  19)  zum  Mittelpunkt  haben,  auch  Ealgmvi] 
{Strah.  8 S.  356;  Steph.  Byz.  s.  v. ; Eustath. 
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Od.  1 ’235)  oder  I^ulftariu  {Diod.  4,  ü8,  1)  ge- 
nannt. Strubon  erwähnt  Salmone  als  nodi  be- 
stehend an  der  gieichnainigen  Quelle  des  Eni- 
peus  (jetzt  Lestenitza),  nördlich  vom  Alpheios 
{E.  Curtins,  Ftdopoim.  •2,72;  Biirsiaii,  Geoyr. 
r.  Griechenl.  2,  288).  Diesen  Ort,  heißt  es, 
hahe  S.  mit  einer  Schar  Aiolier  gegründet  (Dz 
T))^  AiolidOi  ÖQut]^8tg  utrü  Trltiüvai’  AioXG'iv 
Jjiod.  4,  öS,  1);  aus  dieser  Gegend  hahe  er  den 
Aitolos  vertrieben,  der  sich  daun  in  Aitolien 
niederließ  {Ephor,  fr.  15,  E.  II.  (d.  1,  23Ö  ; Steph. 
Bijz.  s.  V.  AixcaXicc);  hier  herrscht  er  und  ver- 
mählt sich  mit  der  Tochter  des  Arkadiers 
Aleos,  Alkidike  (s.  d.),  mit  der  er  Tyro  (s.  d.j 
zeugt,  nach  dem  Tode  der  ersten  Gattin  heiratet 
er  die  Sidero  (s.  d.).  v.  Wdamowitz  nimmt  an 
{Isylloa  S.  101,  ebenso  Toepffer,  Att.  Gcnnüogie 
S.  188,  1),  daß  Salamona  in  der  Pisatis  als  die 
ursi^rün gliche  Heimat  des  Ö.  auzusehen  sei; 
in  die  Genealogie  der  Aioliden  sei  er  erst  in 
der  Folge  aufgeuommen  worden.  Die  bekannte 
Sage  von  seiner  Auflehnung  gegen  den  Donnerer 
Zeus  ist  wahrscheinlich  nach  dem  Untergang 


Iris,  der  raseude  Salmoneus  und  Sidero, 
Vasonbild  von  einem  rotf.  Krater  in  Chicago 
- (verkleinert  nach  Anicr.  Jouni.  of  Arch.  18ÜÜ  pi.  4). 

der  eingewauderten  Herrschaft  im  Peloponnes 
ätiologisch  entstanden  oder  ausgestaltet  worden 
{Gruppe,  Gr.  Myth.  143,  12.  1021). 

Auf  Frevelsinn  des  S.  wird  zuerst  von 
Hesioil  anges2iielt  {E.  adiKog  fr.  7,  5 Bz.),  wäh- 
rend er  bei  Homer  in  der  Nt'uvto:  236  dyvacov 
genannt  wird()SW(0b  X 230  : EaXjtoivfjog  afivpovog' 
Tiv'sg  ÜTcco&dXov  yQd(povGi  . . . ov^  vnoTiHsTai 
dasjh)  rur  EuXiicovia , mg  oi  vidntQoi);  sodann 
von  Bi ndur  {Pyth . 4,  143:  d^QacivLii'idSL  EaXfimni). 
Bestimmter  hieß  es  im  ..liolo,s  des  Euripides, 
er  habe  am  Aljiheios  in  Raserei  den  Blitz  ge- 
schleudert {og  f in  AXcpiiov  poafg  jUtoü  pavs'tg 
eoQi'ipi  EaXaojvBvg  (pXöyK  fr.  14  N.}.  SophoJdes 
hatte  ein  Satyrspiel ''Salmoneus’ verfaßt  fEragm. 
Trag.  Graec.'^  Nr.  404  — 498  N.),  zu  dessen 
Illustration  das  hier  wiedergegebene  Vaseu- 
bild  in  Chicago  dient  {Amer.  Jouru.  of  Arch. 
1809  pl.  4,  dort  S.  331  ff.  von  E.  Gardner  als 
der  wahnsinnige  Athamas  erklärt),  wie  von 
Bobert  im  Hallischen  Apophoreton  (Berl.  1903) 
S-.  10.5 f.  gezeigt  ist:  'S.  hat  sich  ganz  als  Zeus 
kostümiert,  eine  über  den  linken  Arm  gelegte 
Beinschiene,  von  der  eine  Wollbinde  herab- 
hängt, soll  die  Aigis  vorstellen;  statt  des 
Ze^iters  hält  die  Linke  das  gezückte  Schwert; 
in  der  Rechten  schwingt  er  einen  jedenfalls 


aus  Holz  zu  denkenden  Blitz  . . . Man  hatte 
den  Wahnsinnigen  gefesselt,  indem  man  seinen,, »i(  j 
linken  Arm  und  sein  linkes  Bein  mit  einer  cut-j 
starken  Kette  zusammenschmiedete;  aber  er^iidf 
hat  die  Bande  göbrochen  und  blickt  nun  dro-vm«! 
heud  zum  Himmel,  im  Begriff,  seinen  Pseudo- 
Donnerkeil  auf  Zeus  zu  schleudern.  Rechts 
kommt  seine  verblüffte  Gattin  herbei,  links 
entfernt  sich  die  Götterbotin  Iris’  . . . Nach 
der  mythographischen  Tradition  {Apoilod.  1,  89; 
Diod.  4,  08,  1;  0 fr.  0.  7;  Hpy.  fab.  01.  250),. 
die  ihn  vßQiGTyg,  datßt'/g,  imfQricpca'og  nennt, 
dünkt  er  sich  dem  Zeus  gleich,  ja  überlegen; 
er  betiehlt,  statt  diesem  sich  selbst  Ojjfer  zu 
bringen  und  ahmt  Blitz  und  Donner  nach,  mit 
Trommeln  und  ehernen  Becken  einher  fahrend 
und  Fackeln  gen  Himmel  werfend.  Seinen 
Untertanen  verhaßt  {Diod.  4,  08;  vgl.  Hyg.  fab. 

01 : emn  faces  ardeides  in  popnlum  mifteret; 
Serr.  ]'erg.  Aen.  0,  585:  in  quem  fuisset  iacu- 
latus  facem,  emn  iubebat  occidi-,  Valer.  Flacc. 
Argon.  1,  064f. : S.  ...  die  furens,  qtii  . . . 
maesfae  nemora  ardma  Pisae  QWtdv..  et  miseros 
ipse  iireret  Elidis  agros)  — ■ womit  sich  wohl 
die  Fesselung  auf  dem  Chicagoer  Vaseubild 
erklärt  — , wurde  er  schließlich  durch  Zeus’ 
Donnerkeil  niedergeschmettert  (nach  Apoilod. 

1,  80  vertilgte  Zeus  auch  seine  Stadt  in  Elis 
und  sämtliche  Bewohner).  So' wird  er  als  des, 
Zeus  ohnmächtiger  Nebenbuhler  {dvTuGTQdntcov., 
dvtißQOVTmv,  dvrinaxayöbv  usw.)  oft  erwähnt; 
s.  Ijukian,  'Tim.  2,  Philopatr.  4,  Tragodopod. 

312 f.;  JMa.xim.  Tyr.  6,  2;  Suid.  s.  v.  Ealycovcvg; 
Eustath.  ad  Odyss.  X 235  S.  1681  f.  (der  in  er- 
götzlicher Weise  eine  Rettung  des  S.  unter- 
nimmt); ebenso  bei  römischen  Dichtern,  wie 
Ovid  {Ib.  471  ferus  Aeolides),  Alanilius  (5.  91 — 

06;  bei  ihm  rasselt  S.  mit  seinem  Viergesjiann  > 
über  eine  eherne  Brücke,  vgl.  Serv.  ad  Verg.i 
Aen.  6,  585),  Clamlian  (5,  513  audax). 

Bei  Vergil,  Aen.  6,  585 — 594  erscheint  S. 
unter  den  Frevlern  im  Tartarus.  Seine  Hybris 
ist  ähnlich  wie  sonst  geschildert:  auf  dem 
Viergespann,  die  Fackel  schwenkend  war  er* 
durch  der  Glriechen  Völker  und  seine  elische 
Hauptstadt  im  Triumirh  gefahren,  mit  Erz- 
rasseln unter  Hufgestamjrf  das  Donnerwetter 
nachahmend  und  göttliche  Ehren  heischend, 
bis  ihn  Iipjpiters  Blitz  niederzuckte.  Sehr  um- 
stritten sind  die  Verse  585  f.:  vidi  et  crudelis 
dantem  Salrnonea  poenas,  dum,  flammas 
Jovis  et  sonitus  iniitatur  Olympi.  Man  will  da- 
raus schließen,  daß  S.  in  der  Unterwelt  fort- 
fahren mußte,  Blitz  und  Donner  nachzuäffen; 
so  zuletzt  Badermacher , Bhein.  31us.  1908 
S.  554  f.  (vgl.  S.  Beinach,  Bev.  archeol.  1903,  1 
S.  157  ff. ; 0.  Gruppe,  Griech.  Myth.  S.  1021). 
Vielleicht  hat  schon  Dante  die  Stelle  in  dieser 
Weise  aufgefaßt;  den  Kapaneus  wenigstens 
läßt  er  ähnliche  Strafe  leiden,  dem  Vergil  im 
Inferno  14,  63  ff',  zuruft: 

0 Capaneo,  in  cid  che  non  s’ammorza 

Ea  tua  superbia,  se’  tu  piü  punito: 

Nidlo  martirio,  fuor  che  la  tua  rabbia, 

Sarebbe  al  tuo  furore  dolor  compito  — 

eine  Parallele,  die  noch  näher  liegt,  als  die 
von  Badermueher  aus  siebenbürgischer  Sage 
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angeführten.  Doch  ist  diese  Erklärung  recht 
unsicher;  ich  ziehe  die  u.  a.  von  Norden  ver- 
tretene vor  (Komment.  S.  275f.),  der  paraphra- 
siert:  ^vidi  in  Tartaro  etiam  Salmonea,  qui 
dum  loL'is  flammas  et  Olympi  sonitvm  imiiatur, 
crudelis  dedit  poenas  lotis  fulmine  in  Tarta- 
rum  deiectus’’,  von  jenem  trotzigen  Donnern 
und  Blitzen  in  Ewigkeit  also  ahsieht. 

Der  Überlieferung  vom  Gebaren  des  S.  liegt 
altertümlicher  Zauberbrauch  zugrunde,  der: 
sich  dem  Verständnis  im  Laufe  der  Zeit  ent- 
zogen hat.  In  Kranuon  in  Thessalien  gab  es 
einen  heiligen  Wagen  von  Erz,  den  man  bei 
eingetretener  Dürre  unter  Gebeten  heftig  hin 
und  her  bewegte,  um  Kegen  zu  erzielen  (Än- 
tigon.  V.  Kargst.,  Hist,  mirah.  15);  dieser  Wa- 
gen erscheint  im  Stadtwappen  von  Krannon 
{Furt wän gier , Meister werl^e  d.  griecli.  Plast. 

S.  259  Eig.  34).  Man  darf  einen  Regenzauber 
aus  der  Gegend  von  Dorpat  vergleichen  (bei  2 
Manrdmrdt,  Afä.  Wald-  und  Feldkulte  S.  342): 
,,Bei  großer  Dürre  stiegen  drei  Männer  auf  die 
Fichten  eines  alten  heiligen  Haines.  Der  eine 
trommelte  dort  obenmit  einemHammer 
auf  einenKessel  oder  eine  kleine  Tonne, 
um  denDonner  darzustellen;  der  zweite 
schlug  zwei  Feuerbrände  aneinander 
und  ließ  sie  Funken  sprühen  (Blitz); 
und  der  dritte,  Gier  Regenmacher’,  sprengte 
mit  einem  Reisigquast  ai:s  einem  Eimer  Wasser  3 
nach  allen  Seiten.  Bald  darauf  spendete  der 
Himmel  Regen  in  Fülle.“  So  ist  auch  S.,  den 
die  Sage  dann  ob  seines  Hochmuts  durch  den 
Blitzstrahl  des  Zeus  vernichtet  werden  läßt, 
ursprünglich  wohl  der  gewitterbeschwörende 
Zauberer.  Vgl.  Frazer,  The  Golden  Bough  1,  21 ; 
E.  Gardner,  Amer.  Journ.  of  Ärch.  1899  S.  340; 
S.Beinaeh,  liev.  archeol.  1903, 1 S.  160;  0.  Gruppe, 
Griech.  Mgthol.  S.  820;  TF.  Otto,  Philol.  1905 
S.  187  ff.  (der  italische  Überlieferungen  ver-  i 
gleicht).  — Einen  alten,  zeusähnlichen  Dämon 
des  äolischen  Stammes  suchte  in  S.  nachzu- 
weiseii  Th.  Kempen,  Salmoneus  (Progr.  Claus- 
thal 1847). 

In  der  Kunst  ist  S.  durch  das  oben  auf- 
gefübrte  Vasenbild  in  Chicago  vertreten.  Außer- 
dem kommt  einWerk  desPolygnotos  in  Betracht, 
worauf  sich  ein  Epigramm  des  Tullius  Geminus 
in  der  Anthologie  (16,  30)  bezieht: 

XiiQ  ue  nolvultirov  (Jlolvyvdnov  em.  Grotius) 
GaaLov  ‘ndgsv  stgt  d’  inslvog 

KaXgcovivg.  ßgovraig  ö?  Atog  dvTsgdvrjV, 
og  gs  'Aal  eil’  Aiörj  TtogQ'el  tcccXi  acci  ge  Aeguvvolg 

ßdXXei  gtaiüv  gov  aov  laliovzu  tvnov. 
ia%e , Zev,  itQriGTfjQa,  ge&eg  j^öXov,  eigl  ydg 
KTtvovg 

6 OAOrtog'  a'ipvyoig  eiAOGi  grj  noXegei. 

Die  seltsame  Auffassung  von  Jacobs  im  Antho- 
logiekommentar 9,  311,  es  handle  sich  um  ein  ß' 
vom  Blitz  getroffenes  Gemälde,  ist  ebenso  un- 
möglich wie  die  von  Brunn  {Gesch.  d.  griech. 
Künstler  2,  26,  vgl.  1,  217)  geteilte  Annahme, 
daß  sich  die  Verse  auf  eine  ünterweltdarstel- 
lung  bezögen  (dagegen  Benndorf,  De  anthol. 
graec.  epigr.  quae  ad  artes  spectant  S.  60);  es 
war,  wie  Kohert  {iJie  3Iarathonschlacht  in  der 
Poi/i77e,18.HallischesWinckelmannsprogr.S.68f.) 


richtig  erklärt,  der  unter  dem  Blitzstrahl  des 
Zeus  zusammenbrechende  S.  gemalt  oder  mög- 
licherweise in  Erz  gebildet.  Vgl.  Helbig,  Führer 

2,  8 zu  nr.  764,  dem  sogen.  Kapaneusrelief  der 
Villa  Albani  (s.  o.  Bd.  2,  1 Sj:.  951).  [ J.  Ilberg.] 

Salinoiiia  (ZaXgavicc),  Beiname  der  Athena 
mit  einem  Heiligtum  {Anonymos,  Stadiasm. 
Claris  Jlagni  318=  Geogr.  minor.  1,  505)  auf 
dem  an  der  Ostseite  von  Kreta  gelegenen  Vor- 
gebirge KaXgmviov  oder  Kagoiviov  iBursian, 
Geogr.  r Griechenland  2,  575.  Hcdbherr,  Museo 
ItalianoH,b>ilf.  Fick,  Vorgriech.  Ortsnamen  34f.  i, 
auf  dem  dieArgonauten  einen  Tempel  der  Athena 
Mivioig  {Apoll.  Khod.  4,  1691  ff.)  gegründet 
haben  sollen,  C.l.G.  3,  2555,  Z.  13.  P.  Deiters, 
Khein.  3Lus.  56  (1901),  591.  In  der  Inschrift 
C.  I.  G.  a.  a.  0.  steht  in  der  Abschrift  des  Cyria- 
kus (vgl.  auch  Boeckh  z.  d.  St.)  nicht  KaXgavLav, 
sondern  Kccgonnav,  und  diese  Form  wird  bestä- 
tigt durch  eine  neuerdings  in  Sulia  auf  Kreta 
gefundene  Inschrift:  k^av&t  Kagondai  evyyv, 
Monumenti  antichi  11  (1902).  536  nr.  82.  Kerne 
des  Ondes  grecques  16  (1903),  94.  Zicbeerth,  Eine 
Dischriftenhandschrift  der  Hamburger  Stadt- 
bibliothek (Progr.  d.  Wilhelm-Gymn.  Hamburg 
1903)  S.  12.  Nach  Grasberger,  Stnd.  zu  den 
griech.  Ortsnamen  262.  E.  Aßmann,  Philologus 
67  (1908),  164  f.  ist  der  Ortsname  KaXgmviov 
{Kagöjviov)  semitisch  (vgl.  den  Berg  Salmon  in 
Palästina,  Buch  der  Kichter  9,  48);  doch  vgl. 
auch  die  Quelle  und  Stadt  Salmone  bez.  Sal- 
monia  iStepih.  Byz.  s.  v.  552,  25.  Diod.  4,  68), 
die  Gründung  des  Salmoneus  (s.  d.)  in  der  Pi- 
satis,  Gruppe,  Gr.  Myth.  142,  7.  143,  12.  Fr. 
Pfister,  Keliquienkult  im  Altertum  (=  Keligions- 
gesch.  Untersuch,  u.  Vorarbeiten  5)  S.  86  f.  Vgl. 
auch  Samon  nr.  1.  [Höfer.] 

Saliiionis  {EaXgeovig),  Bezeichnung  der  Sal- 
moneustoehter  Tyro  (s.  d.),  Propiert.  1,  13,  21. 

3,  9,  13.  Ovid,  Amor.  3,  6,  43.  Ted.  Flacc. 
Argon.  5,  478.  [Höfer.] 

Salpinx  {EdXmy^),  Beiname  der  Athena, 
Injkophr.  915.  986  und  Tzetz.  zu  915.  Schol.  u. 
Paraphr.  vet.  zu  984  (986).  Einen  von  Hegelos 
(s.  d.)  gestifteten  Kult  hatte  Athena  Salpinx, 
die  selbst  als  Erfinderin  der  Trompete  galt, 
in  Argos,  Paus.  2,  21,  3.  Schol.  Toiunl.  Horn. 
II.  18,  219.  Eust.  ad  Hom.  II.  1139,  54.  Etym. 
31.  s.  v.  EäXTtLy^.  Schol.  Soph.  Aias  17.  Suid. 
s.  V.  Awödiv.  K.  0.  3Iiiller-'\]'.  Deecke,  Die 
Etrusker  2,  208  f.;  vgl.  Tümpel  Bd.  3 Sp.  879, 
54  ff.  (s.  V.  Omphale).  Nach  Klausen,  Aeneas  u. 
die  Penaten  693 f.  1240 f.  (vgl.  aber  auch  von 
Holzinger,  Lykophron  Alexandra  16  Anm.  23) 
führt  Athena  den  Beinamen  Salpinx  als  Kriegs- 
göttin, die  durch  die  weckende  Trompete  die 
Belagerer  aufbietet,  die  Mauern  der  feindlichen 
Stadt  unter  Trompetenschall  (vgl.  die  Erobe- 
rung von  Jericho,  Josua  6,  4 ff.)  zu  brechen; 
vgl.  auch  Gruppe,  Gr.  Myth.  1199,  4 u.  oben 
Bd.  1 Sp.  678.  Koscher,  Gorgonen  87  f.  Weih- 
ungen von  Trompeten  an  Athena,  Anth.  Pal. 
6,  46.  159.  164.  [Höfer.] 

Salsaludeiie  {EctXaaX.ovörivr'i),  Beiname  der 
Kybele  (Alrjzgl  EaXaaXovdrg’y)  «aus  einer  Weih- 
inschrift aus  der  Nähe  von  Dionysopolis  in 
Phrygien,  Kamsay,  Journ.  of  hell.  stud.  4,  386 
nr.  9.  Cities  and  hishoprics  of  Phrygia  1,  156 
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nr.  65.  Der  Heiname  ist  ein  lokaler,  vou  einer 
Stadt  l^ciXaälovötx  (Keduplikation  von  dem 
durch  das  Ethnikon  ^alovdtvs  Ijezeugten  Hd- 
lovda)  abgeleitet,  liamsay,  Americ.  Journ.  of 
arch.  4 (1888i,  278  vgl.  mit  Cities  a.  a.  <>.  157. 

[Höfer.] 

Salsipotens(Salipotens,  Bitschi,  Bhein.  Mus. 
31  [1876],  533),  Beiname  des  Xeptnnus,  Blaut. 
Trin.  820.  Bucheier,  Bhein.  Mus.  45  (1800), 
160.  Auy.  Keseberg,  (^uaest.  Blaut,  et  Terent. 
w!  relig.  spectantes  44 f.  (Uiss.  Leipz.  1884), 
wohl  auch  mit  Biicheler  a.  a.  0.  bei  Ociavian, 
Boet.  Lat.  Minor,  ed.  Baehrens  vol.  4 nr.  211, 
2 p.  245  (=  Anth.  Lat.  ed.  Biese  1 -,  21,  2 p. 
><5)  für  das  überlieferte  Salsipotis  herzustellen. 

[Höfer.] 

Salus,  in  der  altrömischen  Religion  die 
göttliche  Verkörperung  der  Gabe,  um  die  man 
im  Gebete  mit  der  Formel  uti  tu  . . salvom  ser- 
vassis  zu  bitten  pflegt  (vgl.  Blaut.  Cist.  742 
at  ros  Salus  servassit:  Böen.  128  ut  oos  servet 
Snlu.'i:  Bacch.  870  und  die  siuachwörtliche 
Redensart  neque  tarn  Salus  serrare  si  voll  me 
potest  Blaut.  Cupt.  520;  Most.  351.  Ter.  Ad. 
761.  Cic.  Yerr.  3,  l.'!l;  pj.  Ko)it.  21.  Otto, 
Sprichir.  d.  Börner  S.  307),  und  daher  von  Cicero 
de  leg.  2,  28  unter  den  zu  (fötterrang  erhobenen 
rerurn  expetendarum  nomina  neben  Honos,  Ops, 
Victoria  aufgeführt  (etwas  anders  de  nat.  deor. 
2,  61  nach  Anführung  von  Fides,  Mens,  Virtus, 
Ops,  Salus,  Concordia,  Liberias,  Victoria:  qua- 
rum  Omnium  rerum  quia  vis  erat  tanta,  ut  shie 
deo  regi  non  p>osset,  ipsa  res  deorum  nomen 
obtinuit,  vgl.  Arnob.  4,  1).  Dies  scdvom  servare 
bezeichnet  den  Schutz  vor  allen  den  Menschen 
oder  Dingen  drohenden  Gefahren,  unter  denen 
bei  lebenden  Wesen  Krankheit  und  Tod  in 
erster  Linie  stehen  (vgl.  Cato  de  agric.  141.  3 
pastores  pecuaque  salva  servassis  duisque  bonam 
salutem  valetudinemgue  mihi  domo  familiaeque 
nostrae),  doch  ist  die  altrömische  Salus  keines- 
wegs nur  eine  Göttin  der  Gesundheit,  sondern 
des  allgemeinen  Wohlergehens  {Blaut.  Cist. 
644  0 Salute  mea  salus  salubrior;  über  den 
etymologischen  Zusammenhang  von  Salus  und 
salvos  samt  Ableitungen  s.  W.  Schulze,  Zur 
Oesch.  latein.  Eigennamen.  S.  471),  weshalb  sie 
in  allen  Nöten  des  Lebens  angerirfen  (Bs.-Acro 
zu  Hör.  c.  2,  17,  31  ut  esset  memor  voti  sol- 
vendi,  qui  aedem  si  evasi.sset  Saluti  pmmviserat, 
vgl.  z.  B.  C.  I.  L.  2,  1301  aus  Baetica:  ara 
Sal{utis)  pro  redit{u)  L(ucii)  ■)i(ostri}  B.  Celsus 
f[iUu.s))  und  auch  gern  mit  Fortuna  {Blaut. 
A.sin.  712  ff.,  namentlich  727  ut  consuevere,  ho- 
wines  Salus  frustratur  et  Fortuna;  Capt.  864 
ego  nunc  tibi  sum  summus  luppiter,  idem  ego 
sum  Salus  B'ortuna  Lux  Lactitia  Gaudium; 
Tac.  ann.  15,  53  q'ugionem  templo  Salutis  [in 
Etruria]  sive,  ut  alH  tradidere,  B''ortunae  B'eren- 
tino  in  oppido  detraxered  ist  vielleicht  so  zu 
verstehen,  daß  dieselbe  Gottheit  von  den  einen 
als  Salus,  von  den  andern  als  Fortuna  be- 
zeichnet wurde)  oder  mit  Spes  {Blaut.  Merc. 
867  Spes  Salus  Victoria;  Bseud.  700  die  utrum 
Sj)cm}ie  an  Salutem  te  salutem,  Bseudole;  eine 
sacerdos  Spei  et  Salutis  aug.  in  Gabii  C.  I.  L. 
14,  2804)  verbunden  erscheint.  Daß  ihre  Ver- 
ehrung seit  alter  Zeit  im  ganzen  mittleren 


Italien  verbreitet  war,  zeigen  die  Becherinschrift 
von  Horta  Sahites  pocolom  {C.  I.  L.  1,  49  = 
11,  6708^"),  die  Weihung  Salute  auf  einem  der 
alten  Cippen  des  Haines  von  Pisaurum  {C.  1.  L. 
1,  179  = 11,  6295)  und  die  Erwähnung  der 
ara  Salutus  und  ihrer  für  andre  Kulte  vorbild- 
lichen leiges  auf  einer  archaischen  Inschrift 
von  Praeneste  {C.  I.  L.  14,  2892);  spätere  ita- 
lische Weihinschriften  an  sie  besitzen  wir  aus 
10  Pompei  {Dessau  3822),  Herculanum  {C.  I.  L.  10, 
8167),  Terracina  {C.  I.  L.  10,  6307),  dem  Gau  der 
Aequiculi  {C.  I.  L.  9,  4111),  Tibur  (zusammen 
mit  Mens  bona  C.  I.  L.  14,  3564),  Tempel 
kennen  wir  in  Perentinum  {Tac.  ann.  15,  53, 
vgl.  C.  I.  L.  10,  5821),  Urbs  Salvia  (C.  I.  L.  9, 
5530  = 6078'),  Ariminum  {C.  I.  L.  11,  361) 
und  Venusia  {C.  I L.  9,  427;  eine  ara  Salutis 
unbekannten  Ortes  erwähnt  Obsequ.  38  [98]), 
eine  ministra  Salutis  wird  in  Amiternum 
20  {C.  J.  L.  9,  4460),  eine  sacerdos  Spei  et  Salutis 
aug.  in  Gabii  (C.  I.  L.  14,  2804)  erwähnt.  Soweit 
es  sich  um  öffentlichen  Gottesdienst  handelt, 
gilt  die  Verehrung  hier  überall  der  Salus  pu- 
blica (so  in  der  Inschrift  von  Perentinum  G.  1.  L. 
10,  5821  und  in  den  Arvalakten),  die  über 
das  Wohlergehen  der  Gemeinde  wacht  {Saluti 
augiustae',  pro  incolumitate  Bi- 
quent{inorum)  C.  I.  L.  5,  428 
aus  Piquentum  in  Histrien). 

30  In  Rom  heißt  dieselbe  Gottheit 
mit  vollem  Namen  Salus  pu- 
blica popmli  Bomani  Quiritiuni 
(so  in  den  Arvalakten,  s.  Hen- 
zen.  Acta  fratr.  Arval.  S 216; 
dichterisch  Bomana Sulus  Ovid. 
fast.  3,  880.  Claudiccn.  carm. 
min.  30,  189)  und  besitzt  seit 
dem  J.  452  d.  St.  = 302  v.  Chr. 
einen  Tempel  auf  dem  Quiri- 
■10  nal,  der  von  C.  lunius  Bubul- 

cus  (Zur  Erinnerung  an  ihn  prägt  in  der  sul- 
lanischen  Zeit  einer  seiner  Nachkommen,  D. 
lunius  L.  f Silanus,  den  Kopf  der  Salus 
auf  die  Vorderseite  seiner  Denare,  Babeion, 
Monn,  de  la  rep).  Born.  2,  108  f.  nr.  17.  18)  als 
Konsul  443  = 311  im  Kampfe  mit  den  Sam- 
niten  gelobt,  in  seiner  Zensur  448  = 306  be- 
gonnen und  in  seiner  Diktatur  452  = 302  ein- 
geweiht worden  war  {Liv.  9,  43,  25.  10,  1,  9; 
50  ausgemalt  von  C.  Fabius  Pictor,  Vcd.  Alax.  8, 
14,  6.  Blin.  11.  h.  35,  19;  Prodigien  Oros.  4, 
4,  1.  Liv.  28,  11,  4.  Obsequ.  12  [71].  43  [103] ; 
unter  der  Regierung  des  Claudius  durch  Feuer 
zerstört,  Blin.  a.  a.  0.,  und  vielleicht  nicht  so- 
gleich wieder  aufgebaut,  Henzen,  Acta  fratr. 
Arvcü.  S.  94).  Der  Tempel  lag  auf  dem  Qui- 
rinal  {Halsen- Jordan,  Topogr.  1,  3 S.  403 — 405), 
und  zwar  auf  der  nach  der  Gottheit  collis 
Sahitaris  benannten  Anhöhe  (Argeerurkunde 
60  bei  Varro  de  l.  l.  5,  52),  nahe  der  porta  Salu- 
taris  (Baul.  p».  327);  da  die  letzteren  beiden 
Benennungen  älter  sind  als  der  Tempel  des 
C.  lunius  Bubulcus,  so  hat  dieser  den  Kult  an 
dieser  Stelle  sicher  nicht  erst  begründet,  son- 
dern nur  ein  älteres  einfaches  fanum  durch 
ein  modernes  Gotteshaus  ersetzt.  Der  Stiftungs- 
tag war  der  5.  August  {Cie.  ad  Att.  4,  1,  4; 
piro  Sest.  131.  Fasti  Vallenses  z.  5.  August:  Sa- 
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luti  in  colle  Quirinale  sacrificiuni  publicum. 
Fasti  Amit.  Antiat. : Saluti  in  colle)  und  muß 
eine  gewisse  Bedeutung  gehabt  haben,  da  einer- 
seits in  der  sehr  sparsamen  Auswahl  yon  Tem- 
j)eltagen,  welche  die  Bauernkalender  darbieten 
{Wissowa,Äpophoreton  der  GraecaHalensis, 1903, 
S.  47  f.),  im  August  das  sacrum  Saluti  erscheint, 
andererseits  noch  der  Kalender  des  Philocalus 
vom  J.  354  den  natalis  Salutis  mit  c(ircenses) 
m{issus)  XXIV  verzeichnet  (C.  I.  L.  1®  p.  324). 
Der  Tempel  war  auf  der  einen  Seite  dem  des 
Quirinus  (beide  zusammen  genannt  Liv.  28, 
11,  4.  Cic.  ad  Att.  12,  45,  3),  auf  der  anderen 
dem  des  Semo  Sancus  Dins  Fidius  auf  dem 
Collis  Mucialis  benachbart,  und  auf  eine  engere 
Kultheziehung  zu  dem  letzteren  Gotte  weist 
der  Beiname  Semonia  (vgl.  Usener,  Götternamen 
S.  34)  hin,  welcher  der  Salus  offenbar  aus  sehr 
alter  Zeit  zukommt:  denn  daß  bei  Macr.  S.  1, 
16,  8 apud  veteres  qiioque  qui  nominasset  Sa- 
lutem  Semoniam  Seiam  Segetiam  Tutilmam, 
ferias  observabat  die  beiden  Namen  Salutem 
Semoniam  zusammengehören,  beweist  die  aus 
dem  J.  754  = 1 n.  Chr.  stammende  römische 
Inschrift  C.  I.  L.  6,  30975,  auf  der  einer  an 
eine  längere  Reihe  von  Gottheiten  gerichteten 
Weihung  von  wenig  jüngerer  Hand  die  Worte 
Salus  Semonia  — Populi  Victoria  beigeschrieben 
sind  _(vgl.  A.  v.  Fremerstein,  Arch.-epigr.  Mitt. 
aus  Österr. -Ungarn  15,  1892,  82);  auch  in  der 
heillos  verstümmelten  Glosse  supplicium  des 
Festus  p.  309’’  erscheinen  unmittelbar  hinter- 
einander die  Namen  Z.  18  Scmoniae  und  Z.  20 
Salutis,  von  denen  letzterer,  wie  P.  Heime, 
Archiv  f.  lat.  Lexikogr,  15,  98  Anm.  * mit  Recht 
hervorhebt,  gewiß  nicht  mit  Scaliger  in  solutis 
zu  ändenr  ist.  Die  Bedeutung  dieses  Zusam- 
menhanges lassen  die  spärlichen  Zeugnisse 
nicht  ausreichend  erkennen;  wenn  Varro  Salus 
{de  l.  l.  5,  74)  wie  Semo  Sancus  zu  einer  sa- 
binischen  Gottheit  machte,  so  war  das  nur 
eine  Konsequenz  seiner  Hypothese,  welche  die 
Besiedelung  des  Quirinais  den  Sabinern  von 
Pbeate  zuschrieb;  aus  der  Einreihung  der  Göttin 
in  das  System  der  Regioneneinteilung  des 
Martianus  Capella  (sie  erscheint  dort  1,  45 
in  der  ersten  Region  post  ipsum  lovem  zwi- 
schen den  di  Consentes  Penates  und  Lares  lanus 
Favores  opjertanei  nocturnusque)  lassen  sich 
Schlüsse  auf  ihr  Wesen  nicht  ziehen.  Ander- 
weitige Kultstätten  der  Göttin  aus  republi- 
kanischer Zeit  lassen  sich  in  Rom  nicht  nach- 
weisen,  denn  die  Anführung  je  eines  vicus  Sa- 
lutaris  (da  beidemal  vico  Salutaris  auf  dem 
Steine  steht,  ist  Salutaris  Genetiv)  in  der 
Regio  X (Palatium)  und  XIV  (Trans  Tiberim) 
auf  der  Basis  Capitolina  (C.  I.  L.  6,  975)  be- 
rechtigt nicht  zur  Annahme  von  Heiligtümern 
der  Salus  in  den  betreffenden  Stadtgegenden. 
Von  den  Kultformen  wissen  wir  nur  so  viel, 
daß  das  Opfertier  ein  Rind  (vgl.  Plaut.  Asin. 
713  si  quidem  mihi  statuam  et  aram  statuis 
atque  ut  deo  mi  hic  immolas  bovem:  nam  ego 
tibi  Salus  sum),  und  zwar  nach  römischem. 
Ritus,  der  Übereinstimmung  im  Geschlechte 
des  Opfertieres  mit  dem  der  Gottheit  fordert 
(Arnob.  7,  19,  vgl.  K.  Krause,  De  Bomanorum 
hostiis  quaestiones  selcctae,  Diss.  Marpurgi  1894 
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S.  20  ff.),  ein  weibliches  Rind:  daher  erscheint 
bei  den  Opfern  der  Arvalbrüder  bei  Salus  stets 
bos  femina  oder  vacca  (vgl.  auch  die  histrische 
Inschrift  C.  I.  L.  5,  428  Saluti  aug{ustae)  pro 
incolumitate  Piquent{inorum)  L.  Ventinaris 
Lucumo  adiect{u)  iunic{e)  v.  l.  l.  s.),  und  die 
einzige  Ausnahme  vom  J.  55  C.  1.  L.  G,  32352 
Z.  10  Saluti  eins  b(ovein)  m{arem)  beruht  da- 
her gewiß  auf  einem  Versehen  des  Steinmetzen 
(künstliche  Erklärung  bei  H.  L.  Axtell,  Dei- 
fication  of  abstract  ideas  S.  14).  Die  alte  Zere- 
monie des  augurium  salutis  {augures  . . salutem 
populi  auguranto  Cic.  de  leg.  2,  21),  von  dessen 
Vollziehung  wir  in  den  Jahren  691  = 63  {Cass. 
Dio  37,  24  f.  Cic.  de  divin.  1,  105),  725  = 
29  {Cass.  Dio  51,  20,  4;  vgl.  Suet.  Aug.  31,  4) 
und  47  n.  Chr.  {Tac.  ann.  12,  23)  hören  und 
von  dessen  Hergang  wir  nur  sehr  wenig  wissen 
{Cass.  Dio  37,  24  f.  Fest.  p.  161;  vgl.  Wissoiva, 
BealencyM,  2,  2328;  Bcligion  u.  Kultus  S.  453), 
hat,  soviel  wir  sehen,  zum  Kulte  der  Göttin 
Salus  keine  direkte  Beziehung. 

Einen  starken  Aufschwung  nimmt  der  Dienst 
der  Salus  publica  seit  Augustus,  indem  die 
Kaiser  als  die  Träger  der  öffentlichen  Wohl- 
fahrt gefeiert  und  ihr  Wohlergehen  als  mit 
dem  des  Staates  identisch  angesehen  wird  {ex 
cuius  incolumitate  omiiiiwi  salus  constat,  Act. 
Arval.  C.  I.  L.  6,  2064  Z.  39  f.);  daher  trägt 
die  Göttin  auch  da,  wo  sie  nicht  mit  direkter 
Beziehung  auf  den  Kaiser  angerufen  wird,  den 
Beinamen  auqusta  {C.  1.  L.  2,  1437.  3,  4162. 
5,  428.  8,  8305.  9,  5530.  11,  361j,  Wenn  Au- 
gustus nach  Cass.  Dio  54,  35,  2 im  J.  743  = 
11  oder  744  = 10  aus  der  ihm  vom  Senat  und 
Volk  gemachten  Geldspende  Bilder  von  Salus 
publica,  Concordia  und  Pax  aufstellte  und  die 
Erinnerung  an  diese  Stiftung  durch  ein  all- 
jährlich am  30.  März  begangenes  Opfer  leben- 
dig gehalten  wurde  {Ovid,  fast.  3,  879  ft'.),  so 
hängt  dies  einerseits  mit  der  im  J.  744  = 10 
beabsichtigten  {Cass.  Dio  54,  36,  2 und  dazu 
Mommsen,  Bes  gestae  Drei  Augusti  S.  50) 
Schließung  des  lanustempels  (daher  nennt  Ovid 
a.  a.  0.  881  lanus  adoremdus  cumque  hoc  Con- 
cordia mitis  et  Bomaria  Salus  araqiie  Pacis 
erit  lanns  neben  den  erwähnten  Gottheiten; 
vgl.  Cass.  Dio  51,  20,  4,  wo  beim  J.  725  = 29 
die  Schließung  des  lanustempels  und  das  Au- 
gurium salutis  zusammen  erw'ähnt  werden), 
andererseits  mit  der  im  J.  745  = 9 erfolgten  Ein- 
weihung der  Ara  Pacis  (vgl.  Kubitschel,  Jahresh. 
d.  österr.  Instit.  5,  1902  S.  163  f.)  zusammen.  In 
den  Götterreihen,  denen  die  Arvalbrüder  bei 
den  jährlichen  vota  pro  salute  et  incolumitate 
imperatoris  opfern,  und  ebenso  bei  den  sonstigen 
zahlreichen  Loyalitätsopferu  dieser  Priester- 
schaft erscheint  die  Salus  publica  p{op)uli) 
B{omani)  Qfuiritiunf  regelmäßig  unmittelbar 
hinter  der  capitolinischen  Trias  {Hemcn,  Acta 
fratr.  Arv.  S.  57.  72f.  84ff.  910'.  102f.  121ff.), 
und  derselbe  Platz  kommt  ihr  auch  in  inschrift- 
lichen Weihungen  von  Privaten  wie  C.  I.  L. 
3,  11109.  8,  2648  häufig  zu;  wenn  in  den 

Gütterreihen  der  aus  Anlaß  des  Regierungs- 
antrittes und  ähnlicher  Gedenktage  im  Leben 
des  Kaisers  gebrachten  Arvalopfer  neben  ihr 
häufig  die  Felicitas  publica,  die  göttliche  Ver- 
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körperuug  des  dem  Kaiser  Terdaukten  allge- 
meineu  Glückes,  erscheint,  so  begegnet  uns 
dieselbe  Vereinigung  (in  der  Reihenfolge  Feli- 
citag  Salus)  regelmäßig  auf  den  Yotivsteinen 
der  Equites  singuläres  hinter  den  capitolini- 
schen  Gottheiten  und  der  keltisch-germanischen 
Trias  Mars  Hercules  Mercurius  samt  Victoria 
und  Fortuna  {C.  I;  L.  6,  31138 — 31140.  31148  f. 
31174  f.  und  die  Übersicht  ebd.  S.  3009;  über 
die  Bedeutung  der  Gottheiten  auf  diesen  Steinen 
s.  r.  Domaszeivsld^  Keliglon  d.  röm.  Heeres, 
Westd.  Zeitschr.  14.  1895  S.  43  und  dagegen 
Wissowa,  Strena  Helbiifiana,  1900,  S.  337  if.  = 
Ges.  Abhandl.  S.  299  if.;  v.  Domaszewslcis  Er- 
klärung Heidelb.  Jaltrb.  10,  1900  S.  226  Anm. 
scheint  mir  überfein).  Wie  nach  dem  Sturze 
Sciaus  ein  Sevir  Augustalis  von  Interamna 
Saluti  perpetiiae  Aiigustae  Libertatique  piiblicae 
poßuli  Romani  zusammen  mit  dem  Genius 
municipii  un<l  der  Providentia  einen  Altar 
weiht  {C.  I.  L.  11,  4170),  so  beschließt  der 
Senat  nach  der  Entdeckung  der  Ver.schwörung 
des  Piso  im  J.  65  n.  Chr.  ein  Heiligtum  di*r 
Salus  zu  errichten  {Tue.  unn.  15,  74,  wo  der 
Text  lückenhaft  ist);  vielleicht  bezieht  sich 
darauf  die  Abbildung  eines  Altars  mit  der 
Beischrift  Saluti  niujustne  auf  Münzen  des 
Homitian  aus  den  Jahren  84 — 86  {Cohen,  med. 
imp.^  1,  506  nr.  413  fi'.,  vgl.  Kubüschelc  a.  a.  0. 
S.  159  ff.);  auch  sonst  sind  Weihungen  an  die 
Salus  der  Kaiser  von  Gemeinden  und  Privaten 
nicht  selten,  z.  B.  C.  I.  L.  8 Suppl.  12247  Saluti 
A'ugastorum  civitas  Tepeltensis ; 13,  8017  ]{ovi) 
o(ptimo)  m{nximo)  [Marti^  Propugnatori  [F7e- 
tc^riae  Saluti  imp{eratoris)  \^Sevei\ri  Alexandri 
Aug{usti)  n{ostri)  \et  M]amaeae  matri  eius  usw., 
auch  Dessau,  3823  Saluti  sa, er  um  Foroclaudienses 
Vallenses  cum  T.  Romponio  proc{uratore)  \Au- 
gustoi\rum  und  der  sacerdos  Romae  et  Salutis 
in  Pergamon  C.  /.  L.  3,  399  sind  wohl  in 
gleichem  Sinne  zu  verstehen.  Sehr  bezeichnend 
ist  die  Weihung  eines  Altars  Saluti  generis 
hnmaui  C.  I.  L.  13,  1589,  welche  durch  die 
gleiche  Beischrift  auf  Münzen  des  Galba  {Cohen 
1,  335  nr.  232 — 242),  Traian  {Cohen  2,  53  nr.  334), 
Commodus  ((.'ohe)i,  3,  318  nr.  677 — 680)  und 
Caracalla  {Cohen  4,  202  nr.  558;  und  Stellen 
wie  J’lin.  epist.  ad  Trai.  52  i.it  te  generi  hu- 
mano,  caius  tutela  et  securitas  saluti  tuae  innisa 
est,  incolumem  florentemqae  pmesirwoft  erläutert 
wird.  Ganz  vereinzelt  steht  die  Weihung  Sa- 
luti reginae  der  Inschrift  von  Isca  in  Britannien 
C.  I.  L.  7,  100;  bei  manchen  Inschriften,  wie 
C.  I.  L.  2,  2093.  6257  1’*  (Gefäßinschrift).  11, 
6712®”“  (Siegel)  u.  a.,  muß  es  dahingestellt 
bleiben,  ob  sie  sich  auf  die  römische  Salus 
oder  die  sogleich  zu  erörternde  Salus-Hygieia 
beziehen. 

Wie  nämlich  die  griechischen  Schriftsteller 
zur  Wiedergabe  der  römischen  Salus  durchweg 
den  griechischen  Namen'Tytfto:  gewählt  haben 
iPlut.  Cato  mai.  19.  Cass.  Dio  54,  35,  2;  auch 
auguriurn  salutis  wird  bei  Cass.  Dio  37,  24,  1 
und  51,  20,  4 mit  oimviaua.  rgs  vyisiag  über- 
setzt;, so  haben  die  Römer  ihrerseits  die  grie- 
chische Hygieia,  die  im  Gefolge  des  Asklepios- 
dienstes ihren  Einzug  in  Rom  hielt,  mit  Salus 
übersetzt  (sie  meint  auch  Augustin,  wenn  er 
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de  eie.  dei  3,  25  Salus  und  Febris  einander 
gegenüberstellt,  und  auch  bei  Apul.  met.  10, 
25  verlangt  der  verderbte  Text  eine  Herstellung, 
die  Proserpiua  und  Salus  als  Gegensätze  her- 
vortreten läßt).  Zum  ersten  Male  treffen  wir 
Salus  in  dieser  Verbindung  im  J.  574  = 180, 
wo  bei  einer  großen  Seuche  nach  Konsultation 
der  sibyllinischen  Bücher  der  Konsul  Apollini 
Aesculapio  Saluti  Weihgeschenke  und  ver- 
10  goldete  Bilder  gelobt  und  darbringt  {Liv.  40, 
37,  2),  20  Jahre  später  lesen  wir  bei  Terenz 
Hec.  338  quod  te,  Aesculapi,  et  te,  Salus,  ne 
quid  sit  huius  oro;  vgl.  auch  Vitruv  1,  2,  7 
primum  onini- 
bus  templis  sa- 
luberrimae  regi- 
ones  aquanim- 
que  fontes  in  Ms 
locis  idonei  eli- 
20  gentur,  in  qui- 
bns  fana  consti- 
tuentur,  deüule 

A.6SCU-  (Jiäch  Babeion,  Monnaies  de  la  repul)l. 

Inpio  Saluti,  Romaine  1 S.m  ¥ig.S). 

quorum  deorum 

phirimi  medicinis  aegri  curari  videntur.  Blaer. 
Sat.  1,  20,  1 hinc  est  quod  simulacris  et  Aes- 
culapii  et  Salutis  draco  subiungitur.  Auf  den 
Denaren  des  M'.  Acilius  Glabrio  um  700  = 
30  54  erscheint,  mit  Beziehung  auf  den  Zu- 
sammenhang der  Gens  Acilia  mit  den  An- 
fängen griechischer  Heilkunst  in  Rom  {Plin. 
n.  h.  29,  12),  auf  der  Vorderseite  ein  mit  Lor- 
beer bekränzter  Frauenkopf  mit  der  Beischrift 
SALUTIS,  auf  dem  Revers  die  stehende 
Figur  der  eine  Schlange  fütternden  Hygieia 
mit  der  Legende  VALETVD{inis)  {Babeion. 
Blomi.  de  la  rep.  Rom.  1,  106  nr.  8;  Abbildung 
auch  Notizie  d.  Scain 
10  1901,  56  nr.  8).  Die 
letztgenannte  Ge- 
stalt kehrt  mit  der 
Beischrift  SALVS 
AVGVSTl  auch  auf 
Kaisermünzen  wie- 
der (z  B.  Cohen  1, 

334  Galba  230  f.;  401 
Vespasien  nr.  439), 
häufiger  aber  ist  als 
50  Salus  der  Typus  der 
sitzenden  Hygieia, 
vor  der  die  Schlange 
um  einen  Altar  gerollt  ist  (z.  B.  Cohen  2,  53 
Trajan  nr.  331 — 333;  216  Adrien  nr.  1324  bis 
1327;  217  Adrien  nr.  1346 — 1356  usw.;  Ab- 
bildungen Notiz,  d.  Scavi  1901,  57  nr.  9 — 11); 
älter  als  beide  aber  ist  eine  einfache  Dar- 
stellung der  sitzenden  Salus  mit  Opferschale 
und  Zepter  {Cohen  1,  300  Neron  nr.  813  bis 
60  320;  334  Galba  nr.  327—329;  401  Vespasien 
nr.  431—438;  446  Tite  nr.  194  bis  196  usw.), 
mit  der  wohl  im  Gegensätze  zur  griechischen 
Hygieia  die  römische  Salus  (publica)  gemeint 
sein  soll.  In  der  F'olgezelt  sind  jedoch  die 
Grenzen  zwischen  beiden  Darstellungsformen 
verwischt  worden,  wie  auch  inhaltlich  die  Ge- 
stalten beider  Gottheiten  ineinander  geflossen 
sind;  das  bewmist  z.  B.  die  britannische  In- 


3)  Münze 

(nach  Not.  d.  Scavi  1901,  57). 


301  Salutaris 

Schrift  C.  I.  L.  7,  164  Fortunae  rechtci  Aescii- 
la'piSo)  et  Saluti  eins  liberti  et  familia  P.  [Cae- 
tr\oni  T.  f.  Gul{eria)  Mamüian[^i]  Rufi  Anti- 
stiani  Fmüsolani  Vettoniani  leg(ati)  Au(j{usti) 
d.  d.,  wo  die  Spezialisiei’ung  als  Salus  eitis 
(d.  h.  des  P.  Caetronius  Mamiliaiius)  auf  die 
römische,  die  Verbindung  mit  Aesculaj]  auf 
die  griechische  Anschauung  hinweist.  Auf 
den  Inschriften  beißt  die  Kultgenossin  des 
Asklepios  ohne  Unterschied  bald  Hygia  bald 
Salus;  so  lautet  die  Inschrift  eines  Tempels 
in  Lambaesis  C.  I.  L.  8,  2579  Aesculapio  et 
Saluti,  während  die  Einzelweihungen  an  der- 
selben Stelle  der  Hygia  gelten  (C.  I.  L.  8, 
2588 — 2590.  18218);  vgl.  auch  das  collegium 
Aesculapi  et  Hygiae  C.  1.  L.  6,  10234  mit  der 
Weihung  Aesculapio  et  Saluti  Aug.  collegium  sa- 
lutane)  6,  30983.  Dasselbe  Paar  begegnet  noch 
in  den  Inschriften  10,  1547  (Puteoli)  Asclepio 
et  Saluti;  6,  20  Asclepio  et  Saluti  commilito- 
■num  geweiht  von  einem  medicus  cho{rtis)  V 
pr(aetoi'iae) ; Cagnat,  L’annee  epigraph.  1905 
nr.  211  (aus  dem  Haurän)  Saluti  et  Aesculapio ; 
in  der  alleinstehenden  Salus  darf  man  Hygieia 
erkennen  in  den  aus  der  Nähe  von  Heilquellen 
stammenden  Inschriften  Cagnat,  L’annee  epi- 
graph. 1907  nr.  141  (aus  Aquae  = Baden  bei 
Wien)  und  Dessau  3882“  (aus  einem  antiken 
Badeort  bei  Capera  in  Hispanien,  zusammen 
mit  Weihungen  an  die  Nymphae  und  Fontana 
gefunden;  vgl.  auch  die  Inschrift  von  Capera 
C.  I.  L.  2,  806  Saluti  vicinia  Caperensis). 

Vgl.  Wissowa,  Religion  und  Kultus  der 
Römer  S.  122  f.  254  f.  L.  Deubner  oben  Bd.  3 
Sp.  2161.  Harold  L.  Axtell,  The  deification  of 
ahstract  ideas  in  Roman  Uterature  and  inscrip- 
tions  (Dissertation  von  Chicago  1907)  S.  13 — 15. 

[Wissowa.] 

Salutaris  1)  Beiname  des  Apollon:  Apollini 
Salutari  et  Medicinali  Sacrum  (Weihinschrift 
aus  Rom),  Arch.  Zeit.  27  (1860),  90  ■=  C.  I.  L. 
6,  39.  Sehr  zahlreich  sind  die  späteren  römi- 
schen Kaisermünzen  mit  der  Legende  Apoll. 
Salutari  (Apollo.  Salutari)  und  der  Darstellung 
des  nackten  Apollon,  der  in  der  Rechten  einen 
Lorbeerzweig  trägt,  in  der  Linken  die  Lyra, 
so  Münzen  des  Trebonianus  Gallus,  Fckhel, 
Doctr.  num.  vet.  7,  357  (vgl.  212).  Cohen,  Descr. 
des  monnaies  5-,  238  nr.  19  ff.  (abg.  Overbeck, 
Kunstmythologie  Apollon  Münztafel  3,  58;  vgl. 
p.  301,  44),  des  Volusianus,  Eckhel  a.  a.  0.  7, 
368.  Cohen  a.  a.  0.  5®,  268  nr.  13  ff.,  des__Va- 
lerianus,  Cohen  a.  a.  0.  5^  301  nr.  28.  Über 
Apollon  Salutaris  vgl.  Preller-Jordan,  Rom. 
Mytli.  1,  311,  4.  J.  Klein,  Jahrb.  d.  Vereins  o. 
Altertumsfreunden  im  Rheinlande  84  (1887),  64; 
vgl.  auch  die  Inschrift  aus  Lyon:  Mercurius 
hic  lucrum  promittit,  Apollo  salutem,  A.  de 
Boissieu,  Inscr.  ant.  de  Lyon  p.  418.  Allmer  u. 
Dissard,  3Tusee  de  Lyon.  Inscr.  ant.  3 p.  87.  — 
2}Matri  deum  salutari, Umschrilt  auf  Münzen 
der  älteren  Paustina,  die  Darstellung  zeigt 
Kybele  zwischen  zwei  Löwen  sitzend,  mit  der 
Linken  das  Tympanon  haltend,  den  rechten 
Ellenbogen  auf  den  Sessel  gestützt,  Cohen  2^, 
431  nr.  229.  230.  Nachahmungen  dieser  Münzen 
der  älteren  Eaustina  sind  ein  Renaissance- 
medaillon und  ein  Kontorniat  der  jihigeren 
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Eaustina  mit  derselben  Darstellung  der  Kybele 
und  derselben  Legende  (Matri  deum  salutari), 
K.  F.sdaile,  The  numism.  chronicle  and  Journal 
of  the  royal  numismatic  society  1908,  56  ff.  und 
Taf.  7 nach  Bericht  in  Wochenschr.  f.  klass. 
Phil.  1908,  1070.  Berl.  Phil.  Wochenschr.  1908, 
1579.  — 3)  Beiname  des  luppiter:  lovi  Op)timo 
Maximo  Salutari  aedem  voto  suscepto  (Rom), 
C.  I.  L.  6,  425.  Vgl.  C.  I.  L.  6,  82'^:  [Domijno 
[OJptumo  [Sajlutari.  Vgl.  auch  unten  nr.  16. 
Dem  luppiter  0.  M.  Salutaris  dankt  ein  von 
schwerer  Krankheit  Genesener  (Pannonia  in- 
ferior), C.  I.  L.  3,  6456  (vgl.  10389).  Der 
Kaiser  Gallienus  opferte  zur  Zeit  einer  Heim- 
suchung durch  Erdbeben  und  Pestilenz  dem 
luppiter  Salutaris,  Trebellius  Pollio,  Gallien 
5.  Vgl.  auch  Cic.  de  finibus  bon.  et  mal.  3,  20, 
66:  Atque  etiam  lovem  cum  Optimum  et  3Iaxi- 
mum  dicimus,  cumque  eundem  Salutarem,  Hos- 
pitälern, Statorem,  hoc  intellegi  volumus  salutem 
hominum  in  eins  esse  tutela.  Vgl.  Preller-Jor- 
dan a.  a.  0.  1,  208,  3.  In  dem  luppiterbei- 
namen  Solutorius  erkennt  0.  Keller,  Jahrbuch, 
für  klassische  Philologie  133  (1886),  698  eine 
volkstümliche  Bildung,  wobei  der  beabsich- 
tigte Begriff  ’ElsvQ-iqiog  und  der  bestehende 
Beiname  Salutaris  miteinander  verquickt 
worden  seien.  — 4)  Beiname  der  Fortuna: 
Weihungen  an  Fortuna  Salutaris,  C.  I.  L.  6, 
201.  202  (Rom).  C.  I.  L.  3,  3315  (Lussonium 
in  Pannonien);  Weihung  an  Fortuna  Bona  Sa- 
lutaris, C.  I.  L.  6,  184  (Rom);  an  die  Dea  For- 
tuna Salutaris  (Mainz),  C.  I.  L.  13,  6678  gleich- 
falls an  Dea  Fortuna  Salutaris  (Ampelum  in 
Dacien),  Rev.  arch.  1902,  2 p.  432  nr.  143.  Ge- 
fälscht ist  die  Inschrift  aus  Capua  (Fortunae 
Salutari),  C.  I.  L.  10  p.  23*  nr.  448*.  Auch  die 
in  der  Mehrzahl  auftretenden  Fortunae  erhalten 
das  Beiwort  Salutaris : Fortunis  Salutaribus, 
Aesculapio,  Hyg(iae),  Brambach,  C.  I.  Rhen. 
516,  wo  die  Verbindung  mit  Aesculapius  und 
Hygia  die  Bedeutying  der  Fortuna  Salutaris 
als  Heilgöttin  deutlich  erkennen  läßt;  vgl.  auch 
unten  nr.  14.  — 5)  Beiname  der  Nymphen: 
Nymphis  Salutaribus,  Weihinschrift  aus  Bauja 
in  Moesia  Superior,  C.  I.  L.  3,  8167.  8168  (= 
Arch.  Epigr.  Mitt.  aus  Osterr.  13,  148  f.  = 
Jahresh.  d.  österr.  arch.  Inst.  Beiblatt  3,  127 
nr.  26  = C.  I.  L.  3,  14548)  Nymphis  Salu- 
tarib(us)  Aug(ustis)  bez.  Nymphas  Salutares, 
Weihinschriften  aus  Varasdin-Töplitz  (Pannonia 
Superior),  C.  I.  L.  3,  10891.  10893.  Vgl.  Salu- 
tifer  nr.  2.  — 6)  (Di)s  Militaribus  Saluta- 
ribus, C.  I.  L.  3,  3473  (Aquincum).  — 7)  Dis 
Salutaribu(s)  . . . fragmentierte  Weihinschrift 
aus  Guberevci  (Dalmatien),  Jahresh.  d.  österr. 
arch.  Inst.  Beiblatt  3,  160  nr.  58  (=  G.  I.  L. 
3,  14540).  — 8)  Die  Dioskuren  'salutares  sunt 
appellati’,  Schol.  in  German.  Arat.  p.  68,  6.  127, 
6 (vgl.  219,  5)  ed.  Breysig.  — {))  Auf  Münzen 
der  gens  Carisia  steht  nach  Eckhel,  Doctr.  num. 
vet.  5,  163.  Bartol.  Borghesi,  Oeuvres  numis- 
ma.tiques  1 (==  Oeurr-es  completes  1)  p.  48  nr.  21 
auf  dem  Avers  neben  dem  Kopfe  der  Inno  die 
Legende  MONETA,  während  auf  dem  Revers 
SALVTARIS  (auf  anderen  Exemplaren  T. 
CARTSIVS)  steht;  Eckhel  a.  a.  0.  bemerkt  da- 
zir:  ’Dicitur  Inno  Salutaris.  quia  adflictis  bello 
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rebiis  salutem  ttilit’’.  Auf  den  von  E.  Babelon, 
Monnaies  de  In  Mepubl.  rom.  1,  314  If.  und  von 
.17.  Bahrfeldt,  XacJdräge  und  Berichtigungen 
zur  Münzkunde  d.  rom.  BepubL  1,  74  ö'.  2,  32 
beschriebenen  Münzen  der  gens  Carisia  ist  die 
Legende  SALYTARIS  nicht  erwähnt.  — 10) 
Isidi  Salutari,  Weihinschrift  aus  Kom,  C.  1.  L. 
ü,  436;  vgl.  die  Inschrift  aus  <4stia:  Isis  Regina 
restitutrix  salutis,  Ephem.  epigr.  7 (1832)  1134 
p.  356.  Apul.  Metam.  11.  21  (p.  1065,  3 cd. 
Ilildebrand),  wo  es  heißt,  daß  in  der  Hand  der 
Isis  ^salutis  tutela’  gelegt  sei;  vgl.  W.  Drexicr, 
Mgthol.  Beiträge  1,  35  Anm.  — 11)  Hercules 
Salutaris  (Kom),  C.  J.  L.  237.  338.  6,  333  (und 
dazu  Henzen).  Rreller-Jordan,  Röm.  Mgtii.  2, 
237,  1;  vgl.  Salutifer  nr.  3.  — 12)  Silvano 
Salutari  (Rom),  C.  1.  L.  6,  651.  652.  3716  (= 
31013).  3715;  vgl.  Bd.  1 Sp.  2957,  16  f.  — 
HJi  Laribus  Salutaribus  (Rom),  C.  I.  L.  6,  453. 
— 14}  Aesculapio  et  Hygiae  ceteriscpie  düs 
deabus(pie  huiusque  loci  Salutaribus  (Apulum), 
C.  7.  L.  3,  387.  Ygl.  nr.  4.  — 15)  Dis  Mauris 
Salutaribus  (Lamoriciere,  Algerien),  Rev.  arch. 
1831,  1 p.  258  nr.  5.  Zu  den  di  Mauri  vgl.  die 
llea  Maura  Bd.  2 Sp  2480,  55  ff.  — K>i  Batris 
dis  (sa)lutaribus  lovi  Serapi  Aug.  (Numidia), 
Ephem.  epigr.  7 (1832),  740  p.  236.  [Höfer.] 

Salutifer.  1)  Eine  Weihinschrift  aus  Cae- 
sarea (Mauretanien)  ist  gewidmet:  Deo  Salu- 
tifero,  ('.  1.  L.  8,  20361;  nach  -7.  Tontain,  Les 
cultes  pa'iens  dans  Vempirc  romain  1,  335  ist 
dieser  Deus  Salutifer  = Asklepios.  — 2)  Nym- 
phis  Salutiferis  sacrum,  Weihinschrift  aus  Ger- 
misara  (Dacien),  C.  I.  L.  3,  1337.  Vgl.  Salu- 
taris  nr.  5.  ■ — 3)  Herculi  Salutifero,  VVeihiu- 
schrift  aus  ad  Mediam  (Mehadia)  in  Dacien, 
C.  1.  Jj.  3,  1572.  Toutain,  Les  cultes  pa'iens  dans 
l’empire  Romain  1,  4o8.  R.  Beter  in  Roschers 
Mgth.  Lex.  Bd.  1 Sp.  2957,  3 ff.  Ygl.  Salutaris 
nr.  11.  [Höfer.] 

Salveniiae,  Beiname  der  Matronen  auf  einer 
in  Moiitiers  (Savoie)  gefundenen  Marmortafel, 
Reime  epigraphique  5 (13o3)  p.  37  nr.  1548: 
Xuminibus  Atigg.,  Matri  deuin  et  Matronis 
Sidcennis  T.  Romanius  3Iercator  ex  voto  (der 
Fund  kurz  erwähnt  Reime  celtique  26,  1905, 
p.  272).  Zur  Endung  vgl.  Arduenna,  Cebenna, 
Vienna  usw.  Neu  ist  die  Zusammenstellung 
der  Matronen  mit  der  Mater  deum.  [M.  Ihm.] 

Saiii(. . .),  Beiname  eines  Gottes  auf  einem 
kleinen  in  Geitershof  bei  Altenstadt  gefundenen 
Altar,  C.  1.  L.  13,  6077  iJeo  ARercurio,  so  viel 
eher  als  MaHi)  Sam.  Acciptinius  Eestinus 
p{osuit)  J{ibens)  Uaetiis)  m(erito).  Zangemeister 
vergleicht  damit  die  Inschrift  des  Altars  von 
Rheinzabern  C.  1.  L.  13,  6083  Jn  h{onorem) 
d{omus)  d(irinac)  I(ovi)  o{ptimo)  miuximo)  Samm 
{.  . wo  es  sich  aber  um  den  Namen  des 
Dedikanten  handeln  kann.  Es  sind  zahlreiche, 
ebenso  anlautende  keltische  Eigennamen  be- 
kannt. In  der  ersten  Inschrift  wird  man  eher 
an  einen  Beinamen  des  Gottes  denken  als 
etwa  lesen,  was  auch  möglich  wäre,  saicrum) 
M{arcus).  [M.  Ihm.] 

Samas  s.  Schamasch. 

Samaios  ( Eugulog)^  Sohn  des  Kephalos  und 
der  Lysippe,  Eponymos  von  Same  auf  Kephal- 
lenia,  E/mjAiroditos  im  Etgm.  M.  507,  30. 
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Etgm.  Elorent.  bei  E.  AI  Hier,  Alelunges  de 
littet',  grecque  p.  184  s.  v.  Kiqtalh}via.  Zu  den 
Bd.  3 Sp.  3123  f.  unter  I’ronos  gegebener  Lite- 
raturaugaben  kommt  Georg  Biedermann , Die 
Insel  Keqihallenia  im  Altertum  (Progr.  d.  kgl. 
Maximilian-Gymu.  z.  München  1886/87).  Bei 
Steph.  Bgz.  s.  v.  Kqixvioi  heißt  derselbe  Sohn 
des  Kephalos  Zdgog.  [Höfer.] 

Sambethe  s.  Sabbe  Sp.  267  und  Zimmern 
bei  Schräder,  Die  Keilinschriften  u.  das  Alte 
Testament^  439.  574/575  Anm,  3.  582,  der  Sam- 
bethe  gleichfalls  der  Sabitu  gleichsetzt.  [Höfer.] 

Saiueiunimos  < EagrgiQovgog),  'der  hohe 
Herr  des  Himmels’,  nicht  Memrumos  {Aligqov- 
nog)  ist  die  richtige  Namensform  der  auch 
Hypsuranios  (s.d.)  genannten  Gottheit,  Alovers,. 
Rhön.  Texte  1,  56  und  bei  Ersch  und  G ruber 
s.  V.  Phönizien  386  Anm.  1.  Renan,  Alem.  de 
l'acad.  des  inscr.  et  heiles  lettres  23  (1858),  2,. 
262.  Paul  Schröder,  Die  phönizische  Sprache 
131  f.  G.  Hofjmann,  Über  einige  phönikische 
Inschriften  in  Abhandl.  d.  hist.-jdiil.  Klasse  d. 
K.  Gesellsch.  d.  MGssensch.  zu  Göttingen  36,  51 
Anm.  3.  [Höfer.] 

Sainia  (Ycqu'o:),  1)  Tochter  des  Flußgottes- 
Maiandros  (s.  d.  nr.  1),  Gemahlin  des  Ankaios 
(s.  d.  nr.  2),  dem  sie  den  Perilaos,  Enudos, 
Samos,  Halitherses  und  die  Parthenope  gebar, 
Asios  bei  Paus.  7,  4,  1.  Vgl.  Paul  Fried- 
länder, Herakles  30.  — 2)  Beiname  der  Atbena 
mit  einem  Heiligtum  beim  A^orgebirge  Ze- 
phyrion im  Gebiete  von  Prieue.  Hiller  v. 
Gaertringen,  Inschriften  von  Priene  363,  29  p. 
184.  — i{)  Beiname  der  Hera  (über  den  Hera- 
kultus  auf  Samos  s.  Roscher,  Bd.  1 Sp.  2084), 
Alenodotos  (E.  II.  G.  3,  105)  bei  Athen.  14, 
655a.  Cic.  Verr.  1,  13,  50.  Clern.  Alex.  coh. 
ad  gentes  4 p.  40.  Potter  (p.  133  Aliejne).  Schol. 
Paus.  7,  4,  4 {Hermes  29  [1894],  148  = Paus. 
ed.  Hitzig-Blümner  2,  773  = ed.  Spiro  3,  222) 
mit  der  wichtigen  Notiz,  daß  der  A^erfertiger 
des  Kultbildes  der  samischen  Hera  nach  Kalli- 
machos  nicht  Smilis  (s.  Bd.  1 Sp.  2109  und 
Kuhnert,  Jahrb.  f.klass.  Philol.  Suppl.lb,  208  f. 
Studniezka,  Rom.  Aliffh.  2 [1887],  109.  F\irt- 
wängler,  Meisterwerke  720  ff.  H.  Brunn,  Kleine 
Schriften  2,  65  f.  Löscheke,  A.th.  Alitfli.  22  [1897], 
262.  W.  Klein,  Gesch.  d.  griecli.  Kunst  1,  134), 
sondern  Skelmis  gewesen  ist;  vgl.  v.  Wilamo- 
witz,  Hermes  23,  245.  E.  Dittrich,  Jahrb.  f. 
klass.  Phil.  Suppl.  23,  174,  1.  Eine  "Hqu 
Eagia,  angeblich  ein  Werk  des  Lysippos  und 
des  Chiers  Bujjalos,  befand  sich  später  in  Kon- 
stantinopel, Cedren.  Hist,  compend.  p.  322  B = 
ed.  Bonn.  1,  564  Eine  Inschrift  aus  der 
Nähe  von  Patara  in  Lykien  lautet:  Hqc:(i} 
Eagia(i)  svxfjv , Heberdeg  u.  Kalinka,  Reisen 
im  süelwestl.  Kleinasien  in  Denkschrift  d.  Kais. 
Akad.  d.  TIYss.  zu  IVien  45  (1897),  1,  24  nr.  18. 
— 4)  Nach  Schol.  Apoll.  Rhod.  1,  645  be- 
hauptete Pythagoras  bei  seinen  A^orgeburten 
auch  Sohn  des  Hermes  und  Ectgiag  (Ethnikon  ?) 
iratQctg  gewesen  zu  sein.  | Höfer.] 

Samios  {Eägiog),  Beiname  des  Poseidon, 
dessen  Heiligtum  der  gemeinsame  Mittelpunkt 
aller  Triphylier  war  und  in  einem  Haine  wilder 
Oliven  auf  dem  Vorgebirge  Samikon  stand, 
Strabo  8,  3,  13  p.  343  (vgl.  8,  3,  20  p.  347). 
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Bursian,  Geogr.  v.  Griechenland  2,  282.  Nilsson, 
Griech.  Feste  69  f.  Das  Kultbild  wurde  später 
aus  dem  Tempel  aut  dem  Samikon  nach  Elis 
gebracht  und  dort  nicht  mehr  als  Kultbild  des 
Poseidon,  sondern  des  SaxQditrig  (s.  d.),  d.  h. 
eines  Beinamens  dos  Korybas,  bezeichnet,  Paus. 
6,  25,  6;  vgl.  Bd.  2 Sp.  1600,  42f.  Busolt,  Die 
Lahedaimonier  183,  146.  — Joh.  Baunaclc, 
Studien  auf  d.  Gebiet  des  Griech.  und  der 
arischen  Sprachen  292  erklärt  den  Beinamen 
Hdfiiog  auf  Grund  der  von  ihm  angenommenen 
Bedeutung  von  2Jago — "Wasser,  Meer’  als 
gleichbedeutend  mit  Q-cddaOiog.  [Höfer.] 
Samou  {lidgcov),  1)  Gatte  der  Dada  (s.  d.). 
Er  gehört  zu  den  Kretern,  die  sich  in  der 
Troas  angesiedelt  haben  sollen,  und  darauf 
weist  die  Übereinstimmung  des  kretischen 
Ortsnamen  Piagwviov  (s.  d.  A.  Salmonia)  und 
des  troischen  Salgdaviov  uisSiov  {Strabo  10, 
472)  hin,  Gruppe.,  Gr.  Myth.  301,  8.  — 2)  Sohn 
des  Hermes  und  der  Rhene  (s.  d.),  der  mit 
Dardanos  aus  Arkadien  nach  der  später  nach 
ihm  Samothrake  benannten  Insel  auswandert, 
wo  er  zurückbleibt,  als  Dardanos  später  nach 
der  Troas  geht,  Dion.  Hai.  1,  61.  Joannes 
Canabutzes,  Commentar  in  Dionys.  Halicarn  ed. 
3Jaxim.  Lehnerdt  (Leipzig,  Teubner  1890) 
S.  41 — 44.  65  (vgl.  Lobeck,  Aglaopham.  1204 f., 
der  als  Quelle  für  Joannes  Canabutzes  neben 
jüngeren  Mythographen  die  ytviq 

ißTUQia  jt sqI  HagoO'Qd-urjg  des  Kallistratos 
annahm,  während  Lehnerdt  a.  a.  0.  XII  an- 
nimmt, daß  er  nur  des  Dionys.  Hai.  Bericht 
erweitert  habe);  vgl.  Tümpel,  Jahrb.  f.  klass. 
Phil.  137  (1888),  59 f.  Immerirahr,  Kulte  m. 
Mythen  Arkadiens  1,  91.  Wesseling  zu  Diodor 
5,  48  möchte  statt  Kdgcov:  Kdaiv  (s.  d.  nr.  2) 
schreiben.  Doch  finden  sich  für  Samothrake 
ebenso  die  Bezeichnungen  Kdgog  {Strabo  7, 
331  fr.  50.  10,  2,  17  p.  457)  als  Kdog  {Schal. 
Nikand.  Ther.  472.  Etist.  Dionys.  Per.  533  (p. 
209,  20  f.  Bernhardy).  B.  H.  Klausen,  Aeneas 
u.  die  Penaten  337  f.,  Anm.  507  d.  Grup>pe,  Gr. 
Myth.  228),  und  der  Hermessohn  Kdycov,  Kdcov 
(s.  d.  2),  Kdog  (s.  d.j,  nach  dem  die  Insel  be- 
nannt ist,  ist  nach  Gruppe  a.  a.  0.  = De  Cadmi 
fabula  20  = Bursian,  Jcdiresber.  85  (1895),  273 
(vgl.  Toniaschek,  Sitzungsber.  d.  Wiener  Akad. 
d.  Wiss.  130  [1893]  2,  43)  eine  Hypostase  des 
Hermes  Sw-Aog  = Kdcoxog  — "K etter’,  nach  dem 
Samothrake  Kaa-nig  (Hesych.,  vgl.  den  Berg 
Lawta]  auf  Samothrake,  Nonn.  Dionys.  13, 
397)  heißt;  vgl.  auch  Preller-Robert  398,  4. 
Dagegen  bringt  Fick,  Vor  griech.  Ortsnamen 
65  f.  AKog  in  Zusammenhang  mit  AidTog,  Kdßog, 
Kaßd^iog.  Vgl.  auch  Fredrich,  Athen.  Mitt. 
31  (1906),  84.  [Höfer.] 

Samonia  s.  Salmonia. 

Saiiiornia  iKayogvia),  Beiname  der  Artemis 
= Ephesia,  vgl.  Hesych.  ''ÄQTtyi  KayoQvlr}'  i] 
’'Ecptaog  Kdfiogva  xaXtiTca  olov  ov%’  ’Eqisaiu. 
Daß  E^jhesos  früher  Samorna  (Samornos)  hieß, 
bezeugt  auch  Steph.  Byz.  KdyoQva  und^Egifoog. 
Samoma  scheint  der  älteste  Name  von  Ephesos 
gewesen  zu  sein,  woraus  die  Griechen  EyvQvu 
gemacht  haben,  wie  Ephesos  bzw.  ein  Stadtteil 
von  Ephesos  hieß,  Kallinos  (fr.  2)  und  Hij)- 
ponax  (fr.  47j  bei  Strabo  14.  633;  vgl.  Eust. 
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ad  Dionys.  Per.  828.  Steph.  Byz.  s.  v.  'Ecpsoog. 
Ernst  Guhl,  Ephesiaca  7,  18  f.  31,  38.  Bergk, 
Gr.  Litcraturgesch.  1,  456,  34.  v.  Gutschmid, 
Beiträge  zur  Gesch.  des  alten  Orients  (Leipzig 
1858)  S.  128.  Benndorf  in  Forschungen  von 
Ephesos  1,  26.  Deutungsversuche  des  Namens 
bei  Ad.  Claus,  De  Dianae  antiquissima  apud 
Graecos  natura  (Diss.  Breslair  1881)  p.  56  (= 
Gruppe,  Gr.  Myth.  1287,  8).  0.  Klügviann, 

Philologus  30  (1870),  535  und  Anm.  12.  A. 
Fick,  Bezzenbergers  Beiträge  28  (1904),  87  f. 
Aus  mißverständlicher  Auffassung  des  Namens 
Samorna  stammt  wohl  die  Notiz  des  Malabos 
bei  Athen.  6,  267  a,  daß  samische  Sklaven 
Ephesos  gegründet  hätten ; vgl.  von  Wilamo- 
witz,  Sitzungsber.  d.  Berl.  Akad.  1906,  65,  2. 
Benndorf  a.  a.  0.  26  Anm.  [Höfer.] 

Samos  {Zdyog).  1)  Nach  Heberdey  und 
Wilhelm,  Reisen  in  Kilikien  {=  Denkschriften 
der  Kaiserl.  Akad.  d.  Wissensch.  44  [1895]  6) 
S.  5,  soll  ein  großes  Mosaik,  dus  vor  Jahren 
ausgegraben  wurde,  jetzt  aberwieder verschüttet 
ist,  vier  weibliche  Figuren  darstellen,  denen 
die  Namen  Edgog,  ’AvdQog,  Xlog,  Aylog  (nach 
anderen  Evga)  beigeschrieben  waren.  — 2) 
Sohn  der  Samia  (s.  d.)  und  des  Ankaios  (s.  d. 
nr.  2),  Asios  bei  Paus.  7,  4, 1.  Vgl.  Friedländer, 
Herctkles  (Phil.  Untersuch.  19)  S.  70.  — 3)  Sohn 
des  Kephalos  s.  Samaios.  — 4)  Sohn  des 
Theras  (s.  d.),  Vater  des  Klytios  und  Telemachos, 
Schol.  Find.  Ol.  2,  82.  Schal.  IHnd.  Pyth.  4,  88, 
auch  Efaagog  {Lobeck,  Pathol.  156)  genannt 
{Schol.  Apoll.  Rhod.  4,  1750),  wandert  mit 
Theras  nach  Thera,  0.  Müller,  Orchomenos  306. 
Studniczka,  Kyrene  110.  Hitler  von  Gaertringen, 
Thera  3,  50.  Gruppje,  Gr.  Myth.  255,  10.  — 
5)  Eponymos  von  Samos  {iniidgiog  ygwg,  Strabo 
14,  1,  15  p.  637),  Gemahlin  der  Parthenia, 
nach  welcher  Samos  auch  Parthenia  genannt 
sein  soll,  Lucillus  aus  Tarrha  im  Schol.  Apoll. 
Rhod.  1, 187.  L.  Bürchner,  Das  ionische  Samos 
(Progr.  Gymn.  z.  Amberg  1892),  S.  19.  Viel- 
leicht identisch  mit  nr.  4.  [Höfer.] 

Samothrakes,  -thrakioi  {EagoO-gd-xag,  -d-gd- 
■Aioi),  Bezeichnung  der  Kabeiren  (s.  Megaloi 
Theoi)  und  der  mit  ihnen  vermengten  Dios- 
kuren  (s.  d.).  Es  kommen  folgende  Benen- 
nungen vor: 

1)  oi  EagottgaKsg,  Diod.  4,  43.  48.  Ael. 
frgm.  90  {Hercher  2 p.  231)  aus  Suid.  dv.gg 
■Aaltl.  Philo  Bybl.  fr.  2,  11  (F.H.  G.  3,  567;: 
AioGKOvgoi.  fj  Kdßsigoi  rj  Kogvßavrsg  7]  Eago- 
Q-g&xsg.  — Samothraces,  luvenal  3,  144.  Stat. 
Achill.  1,  832  (2,  157);  vgl.  Lobeck,  Aglaop>h. 
1218  f.  Auch  bei  Alexis  bei  Athe.71.  10,  421  d: 
6 xinXr}xo}g  xd.  EugoQ'gdxi  tv^txca  will  Alei- 
neke,  Frg7)i.  com.  Gr.  3,  467  lesen:  xolg  Eago- 
Uga^iv  (seil,  ttiolg),  während  Lobeck  ad  Soph. 
Ai.~  268  p.  198  xd  Eago&gdxia  als  'numina 
Samothracia’  faßt,  und  Kock,  Frgm.  com.  Gr. 
2 p.  364  Eagottgdxta  nicht  mit  xexXT^xojg,  son- 
dern mit  tvxaxai  verbindet  = tv%ixai  xdg  Ece- 
goQ-gunlag  Bv%dg,  preces  Samothracum  more 
receptas. 

2)  &Bol  Eago&gdxsg,  Kallhnachos  in  Anth. 
Pal.  6,  301.  Die  Weihinschrift  des  Artemidoros 
aus  Perga  hat  sowohl  ttsol  Eago&g&xsg  als 
Eccgod’g&xsg  &sol,  Arch.  Anz.  14  (1899),  192 
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nr.  11.  I.  G.  12,  3 SuppJ.  iir.  1337.  — [Ufo) 
(Inschrift  aus  Rhodos),  1.  G. 
12,  1 nr.  8.  — [■ö'Jioi  ^aaod'QÜ'/ts  (Inschrift 
aus  Karpathos),  I.  G.  12,  1 nr.  l034. 

3)  2i^uuoQ'Q&-/.ig  if'sol,  Lucian  in  Anih.  Val. 
ü,  164  {Epigr.  34).  — Vgl.  auch  oben  nr.  2 
Samothraees  dei.  Sali.  Hist.  frgm.  4,  l‘J,  7 (ed. 
Krit.:  3 p.  316).  Ca.ssiits  Hnnina  bei  3I.acroli. 
3,  4,  9.  Varro,  I)e  ling.  Lat.  5,  58.  Serv.  ad 
Verg.  Aen.  8,  285  (p.  238,  11  Thilo- Hagen). 

4)  Ea]uo9-Qay.toi  tffot  (Inschrift  von  Kythnos), 
1..  Voß,  Arch.‘ Aufs.  2,  671.  Conze,  Untersuch, 
auf  Samofhrake  2,  109.  — (Inschrift  aus  Chal- 
ccdon),  Collifz  3052  a (p.  57).  Dittenherger, 
Sglluge  2-,  596  p.  359. 

5)  EuLiod'Qcry.sg  KußsiQOi  (Inschrift  Alexan- 
ders d.  Großen  in  der  Nähe  des  Hyphasis) 
Vhilostr.  vif.  Apoll.  Tyan.  2,  43.  Buhensohn, 
JiLgsterienheiligt Ürner  in  Eleusis  145. 

6)  ofrol  Ol  iv  Eagod’Quv.y]  (Altarinschrift  aus 
Sestos),  Lölling,  Athen.  Alitt.  6 (1881),  209. 
Ruhensohn  a.  a.  0.  178.  Strock,  Die  Dynastie 
der  Ptolemäer  238  nr.  59.  Dittenherger,  Gr.  Gr. 
inscr.  1,  138  nr.  88.  — (Inschrift  aus  der  Nähe 
von  Odessos),  Dittenherger,  Syll.  1'^  p.  548  nr  342, 
19.  — (Lindos),  I.  G.  12,  1 nr.  788.  — (Olbia) 
Lotyscher,  Inscr.  oral.  sept.  Ponti  Eux.  4,  27. 
Vgl.  auch  unten  Z.  59. 

7)  &iot  iv  Eccgod'Qgyij  (Inschrift  von  der 
thrakischen  Küste),  Corr.  hell.  24  (1.300),  148  f. 
Cla.ss.  reriew  15  (1901),  84.  oi  iv  Eagod'Quyri 
d’tol,  Ael.  h.  a.  15,  23. 

8)  Iftoi  gsyäloi  Eccgod’Qgysg  (Inschrift  aus 
Samothrake),  Rer.  des  eUides  grecepues  5 (1892), 
202.  Dittenherger,  Syll.  2^  p.  481  nr  659,  19. 
Inschrift  aus  Koptos,  Dittenherger,  Gr.  Gr. 
inscr.  1,  69  p.  121. 

9)  ttiol  gtydloi  oi  iv  Eago&Qgy.g  (Inschrift 
aus  Amphipolis),  Corr.  hell.  19  (1895),  110,  2. 
Dittenherger,  Syll.  2“,  773  j).  624. 

10)  oi  ri]v  Eauod’Qg'yyv  v.ariiovtig  Q-roi, 
Athen,  6,  283a,  oi  iv  tij  EuuoQ'Qa.xy  Tiiuogtvoi 
■d'sol,  Straho  p.  331  fr.  51. 

11)  JioGv.oQoi  EagoQ’QÜv.orv  imxpavHg  Q’toi 
(Inschrift  unter  einem  Relief  aus  Lykaonien), 
Papers  of  the  amer.  school  of  dass.  stud.  at 
Athens  3,  169  nr  277. 

12)  Hiol  gsydloi  Eagod’Qäxsg  JioaxovQOt 
KujhiQoi  f Inschrift  von  Delos),  Corr.  hell.  7 
(18«3),  349  nr.  8.  Dittenherger,  Gr.  Gr.  inscr.  1, 
641  nr.  430. 

Ein  Heiligtirm  der  samothrakischen  Götter, 
Eauod-Qgyiov  {Plut.  Pomp.  24),  ist  bezeugt  für 
Odessos  {Mordtmann,  Athen.  ALitt.  10  [1885], 
315  f.  Piek,Arch.  Jahrh.  13  [1898],  160  f.),  für 
Stratonikeia  in  Karien,  Le  Bas-  Waddington  3, 
nr.  527.  Conze  a.  a.  0. 

Kultvereine  der  samothrakischen  Götter, 
einmal  gvatca  Hediv  tmv  iv  [Sccuod'Qa\%ri  (In- 
schrift aus  Kallatis  bez.  Tomoi,  Arch.  epigr. 
Mitt,  aus  Gst.  6 [1882],  8 f.  nr.  14)  geviröhnlich 
EuLio^Quyiuaral  genannt,  finden  wir  in  Rhodos 
{I.'G.  12,  1 nr.  43  [=  Collitz  3779]  nr.  163. 
Athen,  Alitt.  25  [1900],  109  nr.  108),  in  Syme 
(/.  G.  12,  3 nr.  6 [=  Collitz  4288.  Zieharth, 
Rhein.  ALus.  55  (1900),  510  nr.  1]),  in  Teos 
{Corr.  hell.  4 [1880],  164  nr.  21)  und  in  Me- 
thymna  (/.  G.  12,  2,  506.  507  [=  Athen,  Alitt, 
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21  (1896),  237  f.  Zieharth,  Rhein.  AIus.  55 
(1900),  510  nr.  3]).  Vgl.  Pottier  u.  Hauvette- 
Besnault,  Corr.  hell.  4 (1880),  166  f.  Hiller 
V.  Gärtringen,  Athen.  Alitt.  18  (1893),  385  if. 
F.  Poland,  Gesell,  d,  griech.  Vereinswesens  224. 

[Höfer.] 

Samothrax  {EapöD'Qa^),  Sohn  des  Zeus, 
Eijonymos  von  Samothrake,  Etym.  AI.  708,  10. 

[Höfer.] 

Sauape  (Eaveenr]).  Nach  Andron  von  Teos 
{fr.  2 F.  H.  G.  2,  348)  im  Schol.  Apoll.  Rhod. 
2,  946.  Etym.  AI.  s.  v.  Eivormri  p.  739,  57. 
Eudocia  862  jj.  629  Flach  (vgl.  Stichle,  Philo- 
logus  4,  [1849],  397  f.)  floh  nach  dem  Kampfe 
des  Herakles  gegen  die  Amazonen  eine  der 
letzteren  nach  Paphlagonien  ans  Schwarze 
Meer,  heiratete  den  in  diesem  Gebiete  herr- 
schenden König  und  erhielt  wegen  ihrer 
Trunksucht  (oi  piFvooi  aavaitai  XiyovTai 
Ttaga  0pa|ii',  Schol.  Apoll.  Rhod.  a.  a.  0,  To- 
maschek,  Die  alten  Ihraker  2,  19  in  Sitzungs- 
her.  d.  Wiener  Akad,  130  [1892],  2;  vgl.  Ilesych. 
advccjtTLV  Ti]v  oiviöirriv  ExvHai,  wo  mit  Scaliger 
aca’d-7tt]v  ti)v  oivoTtöriv  zu  lesen  ist,  Boeckh  zu 
C.  I.  G.  2 j).  112.  P.  de  Lagarde,  Gesammelte 
Ahhandl.  280  f.j  den  Beinamen  Eccvdng,  woraus 
dann  der  Name  Eiviomq  (s.  d.)  entstanden  sei; 
vgl,  L.  Grasherger,  Studien  zu  d.  griech,  Grts- 
namen  311.  Savelsherg,  Kuhns  Zeitschrift  16 
(1867),  68  Anm.  2.  Nicht  ganz  klar  ist  die  Notiz 
im  Schol.  Apoll.  Rhod,  a.  a.  0.:  g Ss  gid'vaog 
Aiiagiov  ix  ri]g  nolscog  TtaQsyevsto  ngog  Ävridav , 
(og  (pgaiv  ’Exccraiog  {fr.  352  F.  H.  G.  1,  28). 
Ist  AvriSag  der  Name  des  Gatten  der  Sanape 
oder  einer  Örtlichkeit?  Nach  A.  Klügmann, 
Philologus  30  (1870),  549  ist  sonst  Weinliebe 
und  Trunkenheit  den  Amazonen  fremd,  und 
nur  die  zufällige  Ähnlichkeit  des  thrakischen 
W Ortes  mit  dem  Namen  der  ximazone  bzw.  der 
Stadt  Siuope  mag  jene  Legende  veranlaßt 
haben.  Gehört  vielleicht  in  diesen  Zusammen- 
hang die  Notiz  bei  Eust.  ad  Dionys.  Per.  772, 
wonach  der  Thermodon  ivvdliog  {Dionys.  Per. 
11 T)  genannt  werde  ovi  Sri  avtog  roiovrog, 
dXlu  oxi  ttd'^iuoi  ai  tovtov  tcLvovgui  Aga^ovsg. 
Irrtümlich  wollte  Berejk  (Bd.  3 Sp.  2934,  29  f.) 
die  von  ihm  als  'Sanapsas  Perasias’  gelesene 
Münzlegende  von  Perge  auf  die  von  ihm  mit 
der  Amazone  Sanape  in  Zusammenhang  ge- 
brachte Artemis  ''Saiiapsa’  beziehen.  Vgl.  auch 
B.  Keil,  Hermes  29  (1894),  270.  [Höfer.] 

Sauctitas,  als  Gottheit  in  einer  Weihinschrift 
aus  dem  Kastell  Antiana  in  Pannonia  inferior; 
Sacrum  dis  magnis  ■maioribus  et  sanctissimae 
Sanctitnti,  C.  I.  L.  3,  3292  (vgl.  13545  und 
Index  p.  2519).  üsener,  Götternamen  344,  32. 
Toutnin,  Les  cultes  paiens  dans  Vempire  Ro- 
niain  1,  417.  Vgl.  auch  die  Altarinschrift  aus 
Gallia  Narbonensis;  Sanctitati  lovis  et  Augusti 
sacrum,  Rev.  epigr.  du  midi  de  la  France  1, 
135  nr.  162.  C.  I.  L.  12,  2981.  [Höfer.] 

Sauctu«,  öfters  auch  im  Superlativ  sanctissi- 
mus,  ist  ein  häufiges  Epitheton  vieler  römischer 
und  barbarischer  Gottheiten  usw.  Wie  das 
gi'iechische  Götterepitheton  dyiog  (vgl.  C.  I.  G. 

1,  1449.  3,  1474gg.  4665.  Dittenherger,  Gr.  Gr. 
inscr.  sei.  1,  378  p.  585.  2,  755.  756  p.  497. 

2,  590  p.  282.  620  p.  316),  so  ist  auch  das  la- 
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teinische  Sanctus  weiiigsteus  in  vielen  Fällen, 
auf  orientalischen  Einfluß  zurückzuführen;  vgl. 

Baurlissin,  Studien  zur  semit.  lieligionsgescli. 
2,  35.  Clermont-Ganneau,  Etudes  d’arch.  Orient. 

1,  104.  H.  Graülot,  Bev.  arch.  1904,  1 p.  338f. 
Im  einzelnen  ist  das  Beiwort  Sanctus  (für  die 
Dichterstellen  s.  den  Index  hei  Carter,  Epi- 
theta deorum)  nachweisbar  für  folgende  Gott- 
heiten: 

1)  Abaddir:  Abaddiri  Sancto  (Manliana  in  i 
MauretaniaCaesariensis),  Ephem.  Epigr.  7 (1892), 
529  p.  164=  C.  I.  L.  8,  21481.  Über  Abaddir 
vgl.  Io.  Schmidt  zu  Ephem.  Epigr.  a.  a.  0. 
Tümpel  bei  Pauly-Wissoiva  l,10f. 

2)  Aesculapius:  Aesculapio  Sancto  (Rom), 
C.  I.  L.  6,  5;  ebenfalls  aus  Rom:  Numini  Sancti 
Dei  Aesculapi,  C.  I.  L.  6,  30685.  Aesculapio 
Sancto  (Lambaesis,  Numidia)  C.  I.  L.  8,  2587 
(und  dazu  v.  Baiidissin,  Zeitschr.  d.  deutsch, 
morgenländ.  Gesellsch.  59  [1905],  495).  — (Aescu-  2 
lapio  et  H)ygiae  sanc(tissimis) , [Pannonia  In- 
ferior], C.  I.  L.  3,  3649.  — (Salu)ti  et  Aescu- 
I(api)o  sanctissimis  deis  (Syrien),  Bev.  arch. 
1905,  2 p.  493  nr.  211=  Universite  Saint-Ioseph 
BeyroutJi.  Melanges  de  la  facnlte  orientale  1 
(1906),  157.  Vgl.  Numen. 

3)  Aeternus  (s.  d.  und  Cumont,  Bev.  arch. 
1888,  1 ir.  184  ff.  und  bei  Pcmly-Wissowa  s.  v. 
Aeternus) : Aeterno  Sancto  (Rom),  C.  1.  L.  6, 
5671  = 6,  30847.  — Dei  Sancti  Aeterni  iussu  3 
(Pomaria),  Ephem.  epigr.  5,  1058  = Cumont, 
Bev.  arch.  a.  a.  0.  193  nr.  17.  = C.I.L.  8,  21624; 
verdächtig  ist  C.  I.  L.  8,  9704:  Deo  Sancto 
Aeterno  (Orleansville,  Mauretania  Caesariensis). 

4)  Apollo:  Apollini  Sancto  (Rom),  C.  I.  L. 

'6,  40.  41.  45.  Deo  Sancto  Apollini  Pacifero, 
■ebend.  37.  A2Dollini  Sancto  (Volci,  C.  I.  L.  11, 
2925.  (Vicarello),  a J.  i.  11,  3285.  3287.  (Lug- 
dunum),  C.  I.  L.  13,  1729.  (Aquae  Calidae  in 
Hispania  Tarraconensis) , C.  I.  L.  2,  4489.  i 
(Salona),  C.  I.  L.  3,  8659.  (Moesia  inferior),  C. 

1.  L.  3,  14210.  Deo  Sancto  Apollini  (Moesia 
inferior),  C.  I.  L.  3,  12462  = 14437.  (Diana)e 
■et  Ajrollini  sanctis  (Moesia  inferior),  C.  I.  L. 

3,  7447  = E.  Kalinka,  Ant.  Denkmäler  in 
Bulgarien  in  Schriften  der  Balkankommission 
4 p 154  nr.  171.  Auch  auf  Münzen  findet  sich 
das  Epitheton  Sanctus  für  Apollo:  Apollini 
Sancto  (Münze  des  Peseennius  Niger),  Eckhel, 
Doctr.  nuni.  vet.  7,  154.  Cohen  3^,  405,  2.  — ^5 
Apolloni  (so!)  Sancto  (Münze  des  lulianus 
Apostata),  Eckhel  8,  137  nr.  19.  142.  Cohen 
8’^  43,  3.  — Vgl.  auch  Soranus. 

5)  Aquila:  Dis  Militaribus,  Genio,  Virtuti, 
Aquilae  Sanctae  Signiscj^ue  legionis  (Moesia 
inferior),  C.  I.  L.  3,  7591. 

6)  Ataecina  (s.  d.):  D(eae)  s(anctae)  A(tae- 
cinae)  T(uribrigensi)  P(roserpinae),  C.  I.  L. 

2,  461.  5298.  5299.  71.  Auch  unter  der  Dea 
Sancta  (ohne  weitere  Bezeichnung)  ist  Ataecina  6' 
zu  verstehen,  C.  I.  L.  2,  101,  ebenso  unter  der 
'Proserpina  Sancta’  genannten  Göttin,  C.  T.  L. 

2,  144.  1044.  Deae  Sanc(tae)  Turib(rigensi), 
Ephem.  Epigr.  9,  27  nr.  43. 

7)  Attis:  Sancto  Attidi  sacrum  genio  den- 
drofororiun  (Nuraidia),  C.  I.  L.  8,  7956.  Attidi 
Sancto  Menotyranno  (vgl.  Bd.  2 S23.  2753,  48  ff.), 

C.  I.  L.  6,  501. 


8)  Aulisua  (s.  Bd.  1 S23.  733,  51  und  Bev. 
arch.  1889,  1 2)-  280  nr.  54):  Deo  Sancto  Auli- 
suae. 

9)  Baliddir:  Baliddir  Aug(ustus)  sanctus 
23atrius  deus,  Ephem.  Epigr.  7 (1892),  792 
p.  261  = C.  I.  L.  S,  19122.  — Deo  Sancto 
Balidirri  (Numidia  2n’OConsul.),  C.I.  L.  8,  19123. 
Vgl.  die  Ephem.  Epigr.  a.  a.  0.  2'»-  262  ange- 
führte Inschrift:  'Deo  21?'trio  Baliddiri  Aug. 
(=  C.  I.  L.  8,  19121).  Über  den  Gott  selbst 
vgl.  Bd.  1 S25.  748  s.  V.  Baldir.  Cumont  bei 
Pauly  - Wissowa  s.  v.  Baladdiris  Ä.  v.  Domas- 
zewski,  Philologus  61  (1902),  24. 

10)  Bedaius  (s.  d.j:  Sancto  Bedaio,  C.I.L. 
3,  5575.  Bedaio  Sancto,  ebend.  5580. 

11)  Bel  atu  ca  der  (s.  d.):  Deo  Sancto  Be- 
latucadro,  G.  I.  L.  7,  314.  337.  874. 

11a)  Belos:  Santissimus  deorum,  Plin.n.h. 
37,  160;  vgl.  37,  149:  Belus,  sacratissimus 
Assyriorum  deus. 

12)  Bona  Dea:  Bonae  Deae  Sanctissimae 
Caelesti  (Latium),  C.  I.  L.  14,  3530.  Wissowa 
h&i  Pauly-Wissoiva  692,  18  ff.  Vgl.  Caelestis; 
— vgl.  auch  Valetudo.  — Bonae  Deae  Sanctae 
(Aquinum),  C.  I.  L.  10,  5383.  — Bonae  Deae 
Annianensi  Sanctissim(ae)  [Rom],  C.  I.  L.  6, 
30689;  vgl.  Aust  bei  Pcmly-Wissowa  s.  v.  An- 
nianensis. 

13)  Bonus  Eventus  s.  Eventus. 

14)  Britannia  (s.  d.):  Britanniae  Sanctae 
(Eburacum),  C.  I.  L.  7,  232. 

15)  Caelestes:  Caelestibus  Augustis  Sanc- 
tissimisque  (Mauretania  Caesariensis),  Ephem. 
Epigr.  5,  950  (vgl.  949 : Caelestibus  Augustis. 
951:  Düs  Caelestibus). 

16)  Caelestis  (s.  d.  u.  Cumont  bei  Pauly- 
Wissowa  s.  V.):  Dea  Sancta  Caelestis  (Maure- 
tania Sitifensis),  C.  I.  L.  8,  8433.  — Celestis 
sanctissima,  propitia(m)  te  habeamus,  Comptes- 
rendus  de  l’acad.  des  inscr.  et  belles-lettres  1903, 
344.  Bev.  arch.  1904, 1 p.  297  nr.  17.  Vgl.  nr.  12. 

17)  Campestres  (s.  d.  und  Bd.  2 Sp.  2475): 
[Sa]nct[is]  Cam23estribus  et  ceteris  dis  deabus- 
que  (Rom),  C.  I.  L.  6,  31157. 

18)  Casebonus:  Sancto  Casebono  sacrum 
(Moesia  su23erior),  C.  I.  L.  3,  8256.  Vgl.  zu 
Casebonus  Bormann,  Arch,  epigr.  Mitt.  aus 
Oesterr.  10,  53  Anm.  12.  v.  Domaszewski,  ebend. 

13,  153. 

19)  Celeia  (s.  d.):  Celeiae  Sanctae,  C.  I. 
L.  3,  5185.  5187.  5192. 

20)  Ceres:  Deae  Sanc.  Cereri  (Münze  der 
Helena,  der  Gemahlin  des  lulianus  A230stata), 
Cohen  8®,  67,  2.  Inschriftlich:  Plutoni  et  Cyriae 
Cereri  Düs  Sanctis  (Mauretania  Caesariensis), 
C.  I.  L.  8,  9020.  9021.  — Monitu  Sanctissimae 
Cereris  et  Nympharum  (Ostia,  Latium),  C.  I.  L. 

14,  2.  Vgl.  auch  Cie.  in  Verr.  5,  188:  Sanc- 
tissimae deae  (Ceres  und  Proserpina). 

21)  Circe:  ara  Circes  Sanctissimae  (Circei), 
C.  I.  L.  10,  6422.  Über  die  Beziehungen  der 
Kirke  zu  Circei  s.  Bd.  2 Sp.  1201,  32  ff 

22)  Cocidius  s.  die  Bd.  1 Sp.  913  ange- 
führten Nachweise  und  Bev.  arch.  1899,  2 
p.  516  nr.  224:  Deo  Sancto  Cocidio. 

23)  Contrebis  s.  Bd.  1 s.  v.  Contrebis  deus 
sanctus. 

24)  Dea  Sancta  s.  oben  nr.  6 Vgl.  auch  die 
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Dea  Sacra  (ohne  nähere  Bezeichnung)  einer 
Inschrift  aus  Bulla  Regia  (Numidia),  Ö.  1.  L. 
8,  10577. 

25)  Dei:  Düs  Sanctis  Patriensibus  I(ovi) 
O(ptimo)  M(aximo)  et  Invicto  Apollini  Mercurio 
Dianae  Herculi  Marti  ex  provincia  Belgica 
cives  (Rom),  liev.  arch.  1894,  1 p.  282  nr.  18 
aus  Bull,  della  commiss.  arch.  connwale  1893, 
263.  Ygl.  C.  J.  L.  6,  2822.  — Deis  Paternis 
Sanctis  (Rom),  C.  1.  L.  6,  2825. 

26)  Deus  aeternus  s.  Aeternus. 

27;  Deus  Sanctus:  Sanctissimo  Deo  patrio 
(Puteoli),  C.  I.  L.  10,  1553. 

28)  Deus  Sanctus  Frugifer:  Deo  Sancto 
Fjrugifero  Aug[usto],  Ephem.  Ejilyr.  7 (1892), 
739  p.  236  (Numidia).  Nach  Io.  Schmidt  ehend. 
p.  540  = Saturnus  oder  Pluto.  Dieselbe  Weih- 
ung aus  Mauretania  Sitifensis;  I)eo  Sanc.  Frug. 
Aug.,  C.  I.  L.  8,  8826. 

29)  l)eus  Vetus  (Veteris?  vgl.  unten 
Vitiris):  Deo  Vetri  (!)  Sancto  (Britannia),  C. 
I L.  7,  511.  Deo  Veteri  Sancto,  eheiid.  960. 
Deo  Sancto  Veteri,  chend.  760. 

30)  Diana:  Dianae  Sanctae  (Rom),  C.  I.  L. 

6,  133.  134.  30865.  (Tridentum),  C.  I.  L.  5, 
5011.  5090.  Dianae  Sanctae  potentissimae 

(Dacia),  C.  I.  L.  3,  1418.  Vgl.  auch  Apollo. 

31)  Dius  Fidius  (s.  d.) : Semoni  Sanco 
Sancto  Deo  Fidio  (Rom),  C.  I.  L.  6,  568.  30994. 

32)  Endovellicus  (s.  d.):  Deo  Sancto  En- 
dovellico,  C.  I L.  2,  137.  Deo  Sancto  Indo- 
veleco,  C.  1.  L.  6269  h,  vgl.  6269  c. 

33)  Epona  (s.  d.):  Eponae  reginae  Sanctae 
(Apulum),  C.  I.  L.  3,  7750. 

34)  Eventus:  Deo  Sancto  Evento  (Hispania 
Tarraconensis),  C.  I.  L.  2,  2412. 

35)  Fatae  (s.  Fatum,  -a,  -us):  Fatuis  (so!) 
Sanctis  (Arausio),  C.  I.  L.  12,  5836  p.  823. 

36)  Faun  US  s.  nr.  77  Sanctus. 

37)  Felicitas:  S(anctae)  d(eae)  Fort(unae) 
Felicit(ati),  C.  I.  L.  14,2568  (ager  Tusculanus). 
Vgl.  Fortuna. 

38)  Fons  (s.  d.):  Fonti  Sanctissimo  (Rom), 
C.  I.  L.  6,  153;  vgl.  Bd.  1 Sp.  1497,  62  f. 

39)  Fortuna:  Fortuuae  Sanctae  (Rom), 
C.  I.  L.  6,  203.  (Praeneste),  C.  I.  L.  14,  2850. 
Fortunae  Domesticae  Sanctae  (Ostia),  ehend.  6. 
Fortunae  Sanctae  (A(‘(uinum),  C.  1.  L.  10,  5384. 
Deae  Fortuuae  Sanctae  (Walldürn,  Baden), 
Ber.  arch.  1897,  2 p.  447  nr.  118.  Vgl  Felicitas. 

40)  Genius:  Genius  sanctus  scolae  h(ene)- 
f(iciarioium),  C.  I.  Jj.  8, 10717  = Ephem.  Epigr. 
7 (1892),  726  p.  233  (Numidia).  — G(enio) 
s(ancto)  huius  loci,  Ephem.  Epigr.  a.  a.  0.  833 
p.  280  (Durocornovium  in  Britannia).  Genius 
sanctus  legionis  et  commanipulorum  (Ägypten), 
Epihem.  Ep>igr.  5 (1884),  9 p.  2.  — Genius 
sanctus  cast(rorum)  per(egrinorum)  totiusque 
exercitus,  Bidl.  dell’  inst.  arch.  1862,  109.  — 
Genio  sanctissimo  ordinis  (Numidia)  C.  I.  L. 
8,  4187.  — Sanctissimo  deo  genio  coloniae 
Puteolanorum,  C.  I.  L.  10,  1563.  1564.  — Genio 
sancto  scolae  decurionum,  C.  I.  L.  3,  7626. 

41)  Hercules:  Herculi  Sancto  (Rom), C'. /. D. 
6,  340.  341.  3689.  30908.  31165.  Ebenfalls  aus 
Rom:  Herculi  Sanctissimo  {C.  I.  L.  6,  30908). 
Sanctissimo  Herculi  Invicto  (C.  I.  L.  6,  327). 
Silvano  et  Herculi  Sanctissimis  deis  (C.  I.  L. 
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G,  629);  vgl.  Hercules  invicte,  sancte  Silvani 
nepos  (G.  I.  L.  6,  30738).  Herculi  Sancto  (Insel 
Elba),  Littig,  Böm.  Mitt.  18  (1903),  64  (=  Bev. 
arch.  1903,  2 p.  455  nr.  325);  ebenfalls  Herculi 
Sancto:  (Gabii),  C.  I.  L.  14,  2789.  (Telesia, 
Samnium),  C.  1.  L.  9,  2195.  (Casinum),  C.  I.  Ir. 
10,  5160.  (Dacia),  C.  I.  L.  3,  832.  1573.  (Nu- 
midia), C.  I.  L.  8,  2496.  Herculi  Numini  Sancto 
(Ostia),  C.  I.  L.  14,  16.  Deo  Sancto  Herculi 
(Dacia),  3,  10255.  (Mauretania  Sitifensis),  C. 
I.  L.  8,  8807.  (Pannoiiia,  inferior),  C.  I.  L.  3,  6450. 
Ephem.  Epigr.  2,  577  p.  357.  Bonner  Jdirh. 
58,  221.  (Köln),  Bonner  Jahrh.  41,  127.  Her- 
culi Pacifero  Invicto  Sancto  = 'HpaxDj  (so!)' 
0o:D,oqpdpcö(^)  legw^i.)  JEvaKov6Tco(i.)  [Aquinum], 
C.  I.  L.  10,  5385;  vgl.  Preller- Jordan,  Böm. 
Myih.  2,  286,  1.  Vgl.  auch  Liber  a.  Ende. 

42)  Heros  (Heron):  Sancto  Heroi  (Moesia 
inferior),  C.  I.  L.  3,  12391.  Sancto  Heroni, 
ehend.  14412®.  Heroni  San(cto),  ehend.  14425' 
Her(oi)  dive(!)  Santo  (!),  elend.  14424.  — Deo 
Heroi  Sancto  (Rom,  Weihungen  von  thrakischen 
Söldnern),  C.  1.  L.  6,  3691  (=  6,  30912;.  — Den 
Sancto  Heroni  (Rom),  C.  I.  L.  6,  2803  ff.  = 
Dumont,  Melanges  d’archeol.  et  cVepigr.  474  f. 
nr.  114h ’.  114h®.  114h  Über  den  Gott 
Heros  (Heron)  s.  die  Bd.  3 Sp.  2507,  64  ff.  s.  v.. 
Plutodotes  verzeichnete  Literatur. 

43)  Hygia:  Sanctae  Hygiae  (Mauretania. 
Caesariensis),  C.  I.  L.  8,  8985.  — Apollini 
Granno  et  Sanctae  Hygiae  (Raetia),  C.  I.  L. 
3,  5873.  Vgl.  Numen,  Salus,  Valetudo. 

44)  Icovellauna  (s.  d.):  Deae  Icovellaunae- 
Sanctissimo  Numini,  Bonn.  Jahrh.  66,  65. 

45)  Isis:  Sanctae  Isidi  (Ostia),  C.  I.  L. 
14,  20  (vgl.  352,  "WO  sie  Sancta  regina  genannt- 
■wird). 

46)  luno:  lunoni  Sanctae  (Rom),  C.  I.  L, 
6,  367.  413.  L)ehe(!)  Sancte  (!)  lunoni  (Rom),. 
ehend.  2808.  Deae  lunoni  Sanctae  (Dalmatia),, 
C.  Patsch  in  Wissenschaftt.  Mitteilungen  aus- 
Bosnien  u.  d.  Herzegovina  9 (1904;,  270  nach 
Bericht  in  Bev.  arch.  1906,  2 p.  494  nr.  185. 

47)  lunones  (s.  d.  2):  D(is)  S(anctis)  Her- 
culi et  lunonibus  (lacus  Benacus),  C.  I.  L.  5, 
4854. 

48)  luppiter:  lovi  Sancto  (Rom),  C.  I.  L. 
6,431.  2811.  (Verona),  C.I.L.  5,3255.  Sancto 
lovi  Territori  (Tibur),  C.  I.  L.  14,  3559.  Deo 
Sancto  lovi  (Mauretania  Caesariensis),  C.  I.  L. 
8,  9649  (vgl.  10624).  D(eo)  s(ancto)  lovi  Solu- 
torio  (Lusitania),  C.  I.  L.  2,  944.  — lovi  SanctO' 
Brontonti  (Rom,  doch  weist  der  Zeus  Bqovx&v 
wohl  nach  Asien  hin  [vgl.  d.  A.  Strapton]), 
C.  I.  L.  6,  432.  Vgl.  auch  die  Inschrift:  Sancti- 
tati  lovis  (s.  d.  A.  Sanctitas). 

49)  Liber:  Düs  Sanctis  Libero  et  Liberae 
(Mauretania  Caesariensis),  C.  I.  L.  8,  9016.  — 
Deo  Sancto  Libero  (Pannonia  superior),  C.  I.  L. 
3,  10904.  — Libero  Patri  Sancto  (Rom),  C.  I.  L. 
6,  468.  Sancto  Deo  Libero  (Rom),  C.  I.  L.  6, 
30965.  — Deo  Sancto  Numini  Deo  Magno  Li- 
bero Patri  et  Adstatori,  ehend.  467  = Bev.  arch. 
1893,  1 p.  262  nr.  49.  Herculi  Libero  Silvano 
Deis  Sanctis  (Rom),  C.  I.  L.  6,  294. 

50)  Libera  s.  Liber  nr.  49. 

51)  Locus:  Laribus  Aug(ustis)  et  Loco 
Sancto  (Numidia),  C.  I.  L.  8,  10589  = 14552.  — 
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Loco  Sancto,  Genio  vici,  ebend.  2605.  Vgl. 
■C.  I.  L.  6,  822. 

52)  Maiestas:  Dis  faventibus  et  Maiestate 
Sancta  Imperatoris  (aus  einem  Briefe  des  Tib. 
Claudius  Paulinus,  Statthalters  von  Gallia  Lug- 
dunensis  222 — 235  u.  Chr.),  Allmer,  Masee  de 
Lyon.  Inscr.  ant.  5 p.  31  f. 

53)  Maiores  (s.  Bd.  2 Sp.  2285  s.  v.  Dii 
Maiores) : Maioribus  Sanctis  (Aquincum),  C.  I.  L. 
3,  3468;  vgl.  Dibus  (so !)  Maioribus,  ebend.  3639. 
Dis  magnis  Maioribus,  ebend.  3292. 

54)  Malagbelos  (s.d.):  Malagbelo  Aug(usto) 
Sancto  (Numidien),  C.  I.  L.  8,  2497.  — Deo 
iSancto  Malagbelo  (Dada),  C.  I.  L.  3,  7955  — 
Sancto  (Mal)agbelo  (Mauretania  Sitifensisj,  Eev. 
■arch.  1888, 1 p.  135  nr.  2.  Epliem.  epiyr.  7,  801 
p.  266.  Vgl.  Sol. 

55)  Mars:  Marti  Sancto  (Rom),  C.  I.  L.  6, 
31177.  (Hispania  Tarraconensis),  C.  I.  L.  2,  3337. 
Deo  San[c(to)]  Marti  (Britannia),  C.  I.  L.  7,  884. 
Deo  Sancto  Mar(ti)  et  Victoriae  (Raetia), 
C.  I.  L.  3,  11889.  Vgl.  auch  die  Bd.  1 Sp.  913, 
•26  f.  angeführten  Inschriften : Deo  Sancto  Marti 
Cocidio. 

56)  Mater  deum:  M(atri)  d(eum)  m(agnae) 
I(daeae)  sanctissimae  (Numidia),  C.  I.  L.  8, 
4846  (vgl.  9401:  sanctissimum  numen  Matris 
deum).  Die  Göttermutter  ist  -wohl  auch  in  der 
fragmentierten  Inschrift  aus  Mauretania  Siti- 
fensis  gemeint : Deonim  omnipotentium  Sancta. .., 
<C.  I.  L.  8,  8457 ; vgl.  H.  Graillot,  Beo.  arch. 
1904,  1 p.  322  fp.  334. 

57)  Matres:  Ma(tribus)  Sa(nctis),  Ephem. 
Epigr.  7 (1892),  1091  p.  333  (Britannia).  — 
[Sanctisjsimis  Ma(tribus  [Nettersheim],  Bev. 
arch.  1897,  2 p.  446  nr.  110:  Klein,  Bonner 
Jahrb.  1897,  181. 

58)  Matronae:  Sanctis  Matronis  Ucellasicis 
Concanaunis  (Gallia  Cisalpina),  C.  I.  L.  5,  5584. 
Ihm,  Bonner  Jahrb.  83,  15.  16. 

59)  Medaurus  (s.  d.):  Sancte  Metaure, 
C.  I.  L.  8,  2581.  C.  Patsch,  Jahreshefte  d.  österr. 
arch.  Inst.  6 (1903),  71  tf.  Beiblatt. 

60)  Memoria:  D(is)  M(anibus)  Memoriae 
sanctissimae  (Gallia  Narbonensis),  C.  I.  L.  12, 
2979. 

61)  Mercurius:  Deo  Mercurio  Sancto  Au- 
gusto  (Numidia),  C.  I.  L.  8,  2643.  Mercurio 
Sancto  (Britannia),  C.  I.  L.  7,  956. 

62)  Minerva:  Minerva  Sanct[a]  (Münze  des 
Septimius  Severus),  Eclhel  7,  190.  — Minerv. 
Sanct.  (Münze  des  Geta),  Cohen  4^  262,  82. 
83.  Inschriftlich:  Minervae  Sanctae  (Numidia), 
■C.  I.  L.  8,  4578.  Ephem.  epigr.  5,  726  (dar- 
nach C.  I.  L.  8,  2648  zu  korrigieren).  — Mi- 
nervae Sanctissimae  (Moesia  superior),  C.  I.  L. 
3,  8237.  — Minervae  Sanctae  (Apulum),  C.  I.  L. 
3,  1106.  (Brigetio),  C.  I.  L.  3,  4299. 

63)  Mithras:  [Deo  sajncto  [Mijthrae  (Bri- 
tannia), C.  I.  Ij.  7,  99  (vgl.  579:  D(omi)no? 
sancto  [Mithrae?]).  — Deo  Sancto  Invicto 
(Moesia  inferior),  C.  I.  L.  3,  12374.  Bev.  arch. 
1897,  2 p.  159  nr.  67.  (Deo)  Invicto  Sancto 
(Rom),  Ntiovo  Bull,  di  arch.  cristiana  1904,  128 
nach  Bericht  in  Bev.  arch.  1905,  2 p.  203  nr.  101. 
— Deo  Sancto  I(nvicto)  M(ithrae)  [Rom], 
C.  I.  L.  6,  737.  Sancto  Invicto  Mithrae  (Rom), 
C.  I.  L.  6,  3726  (=  6,  31044).  Sancto  Domino 
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Invicto  Mithrae  (Rom),  C.  I.  L.  6,  82.  Deo 
Magno  Mithrae  Pollenti  Consenti  Lari  San(c)to 
suo,  elend.  736. 

64)  Mogon  (s.  d.),  vielleicht  auf  der  In- 
schrift C.  I.  Ij.  7,  958. 

65)  Neilos  (Nilus):  Sancto  Nilo  oder  Deo 
Sancto  Nilo  (Münzen  des  lulianus  Apostata 
bez.  des  lulianus  und  seiner  Gemahlin  Helena), 
Eckhel  4,  37.  8,  136  nr.  7.  8,  141.  Cohen  8'% 
44,  3.  4.  64,  1. 

66)  Nemesis:  Nemesi  Sanctae  (Hercula- 
neum), C.  I.  L.  10,  1408.  (Venafrum),  C.  I.  L. 
10,  4845.  Nemesi  Sanctae  Campestri  (Ronij, 
C.  I.  L.  6,  533.  Virgini  Victrici  Sanctae  Deae 
Nemesi,  ebend.  531.  Deae  Sanctae  Nemesi 
(Moesia  superior),  C.  I.  L.  3,  8108;  vgl.  Nemesi 
Sancto  Numini  (Pannonia  superior),  C.  I.  L. 
3,  14357. 

67)  Noreia  (s.  d.):  Noreiae  Sanctae,  C.  I.  L. 
3,  5188. 

68)  Numen:  Genio  summo  Thasuni  et  deo 
sive  Deae  numini  Sancto  (Mauretania  Caesa- 
riensis),  Ephem.  Epdgr.  5,  1043  p.  481 B.  Vgl. 
ebend.  1264:  Sanctissimum  numen  (wohl  Deae 
Caelestis  et  Aesculajii,  wie  der  Zusammenhang 
erfordert).  Sanctissima  numina  (Thracia),  C. 
I.  L.  3,  7372.  — Numinibus  Sanctis  (Aescula- 
pius  und  Hygia,  Weihinschrift  ans  Rom),  C. 
I.  L.  6,  546.  30790.  Vgl.  Hercules.  Sarapis. 
Victoria.  Icovellauna.  Aesculapius.  Liber.  Mater 
deum.  Nemesis. 

69)  Nymphae:  Nymphis  Sanctis  (Rom), 
C.  I.  L.  6,  3707  (=  30981).  Nymp.  sanc.,  ebend. 
6,  551.  Nymphis  Sanctis  (Sinuessa),  C.  I.  L. 
10,  4734.  (Forum  Traiani),  ebend.  7860.  — 
Nymphis  Sanctissimis  (Rom),  C.  I.  L.  6,  166. 
3706  (=  30988).  (Germisara  in  Daciaj,  C.  I.  L. 
3,  1396 

70)  Pan  s.  nr.  77  Sanctus. 

71)  Pluto  s.  Ceres. 

72)  Proserpina  s.  Ataecina  und  Ceres. 

73)  Runesus  Cesius:  Sanct(o)  Runeso 
Cesio  sacru(m)  [Inschrift  aus  Ebora],  Bev.  arch. 
1899,  2 p.  495  nr.  138.  Leite  de  Vasconcellos, 
Bulletin  de  la  soc.  nation.  des  antiquaires  en 
France  1899,  270  ff.,  der  auch  ausführlich  über 
diese  lusitanische  Gottheit  handelt.  Vgl.  auch 
Ephem.  Epigr.  9,  16  nr.  12. 

74)  Sabazios  (s.d.):  Sancto  Deo  Sabazi[o] 

bez.  Sancto  Invicto  Sabazio  (Rom),  Bev.  arch. 
1890,  1 p.  139  nr.  16.  1893,  1 p.  262  nr.  48. 

C.  I L.  6,  30948.  30949. 

75)  Salus  s.  Aesculapius  nr.  2;  vgl.  Hygia 
nr.  43.  Valetudo  nr.  90. 

76)  Sanctitas  s.  d.  A.  Sanctitas. 

77)  Sanctus:  Sancto  Sancto  (Rom,  unter 
der  Darstellung  des  Gottes  Pan  bez.  Faunus), 
C.  I.  L.  6,  569. 

78)  Sarapis:  lovi  Optimo  Max.  Sar(apidi?) 
Sancto  (Rom),  C.  I.  L.  6,  2818.  Deo  Sancto 
Sarapidi  bez.  Serapidi  (Münzen  des  lulianus 
Apostata),  Eckhel  8,  136  nr.  7.  141.  Cohen  8', 
43,  3.  Inschriftlich:  Deo  Sancto  Serapi  (Britan- 
nia), C.  I.  L.  7,  240.  Serapi  Sancto  (Mauretania 
Caesariensis),  Ephem.  epigr.  5,  1039.  Numini 
Sarapis  Sancto,  C.  I.  L.  14,  20.  Sarapidi  Deo 
s(a)ncto  (Dalmatia),  C.  I.  L.  3,  15092. 

79)  Saturitas  s.  d.  A.  Saturitas. 
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80)  Saturuus:  Deus  Sauctus  Saturnus 
(Mauretania),  C.  I.  L.  8,  0181.  8449  (vgl.  8308. 
8434).  Sancto  Satunio,  Bev.  arch.  1800,  2 p.  441 
nr.  126.  Ygl.  oben  Deus  Sanctus  Frugifer. 

81)  Semo  Sancus  s.  nr.  31  u.  Sancus. 

82)  Silvanus.  Keine  Gottheit  führt  so 
häufig  das  Epitheton  Sanctus  wie  Silvauus. 
Die  zahlreichen  stadtrömisehen  Inschriften  mit 
den  Weihungen;  Sancto  Silvano  hez.  Silvano 
Sancto  hez.  Silvano  Sanctissimo  sind  gesammelt 
im  C.  I.  L.  6,  628.  653  If.  3697  (=  30940).  3717  if. 
31014  ff.  Ferner:  Silvano  Sancto  (Ostia),  C.  J.  L. 
14,  52.  (Aimlum),  C.I.L.'d,  1153.  (Carnuntum), 
3,  11176.  (Yindobona),  3,  11308.  (Peltuinum), 
C.  I.  L.  9,  3420.  3421.  (Furfo),  9,  3517.  (Tre- 
bula Yutuesca  , 9,  4877.  i'Aufidena),  0,  2709.  — 
Sancto  Silvano  (Suhlaqueum,  Latium),  C.  I.  L. 
14,3456.  (idauretania  Caesariensis),  BJjihnn. 
eijiyr.  7 (1802),  550  p.  170.  — I>eo  Sancto  Sil- 
vano (Britannia),  C.  /.  X.  7,  830.  Daeo(!)  Sante(!) 
Silvano  (Pola),  C.  I.  L.  5,  8136.  — Silvano 
Sancto  Domestico  (Brigetio),  C.  1.  L.  3,  10009. 
— Deo  Sancto  Silvano  Domestico  (Carnuntum), 
C.  I.  L.  3,  4433.  — Silvano  Sanctissimo  (Nu- 
midia),  Eplicm.  epiyr.  7 (1892),  386  p.  119. 
C.  /.  X.  8,  2672.  2673.  Vgl.  l’reller- Jordan, 
Rom.  Mytli.  1,  396. 

83)  Sime  (s.  d.  A.  Semea):  Deae  (so!)  Sanctis 
Simae  Terrae  Matri  (Rom),  C.  X 1j.  6,  771. 

84)  Sirona  (s.  d.):  Sanctae  Si[ronae],  C.I.L. 
3,  11903  (Vgl.  den  Index  p.  2664  s.  v.  Apollo. 
]).  2666  s.  v.  Sirona  [Raetia]). 

85)  Sol:  Sanct.  Deo  Soli  Elagahal  (Münzen 
des  Elagahalu.s),  Eclliel  7,  249.  Cohen  4^,  349, 
265  f.  — Soli  Sanctissimo  (Rom),  C.  X L.  6,  710. 
711  (vgl.  Bd.  2 Sp.2300,  14fF.  s.  v.  Malachbelos). 
Gaucldtr,  ^icad.  des  inscr.  1907,  148. 

86)  Soranus:  Sancto  Sorano  Apollini (Civitä 
Castellana),  Notizie  degli  scavi  di  ant.  1899, 
49  nach  Bericht  in  Rev.  arch.  1899,  2 p.  510 
nr.  204.  Ygl.  nr.  4. 

87)  Suttunius:  Suttunio  deo  sancto  (V), 
C.  1.  X.  2,  746  (Lusitania). 

38)  Terra  s.  Sime  nr.  83. 

89)  Tutela:  Tutel(a)e  Sanct(a)e  (Romj, 
C.  J.  X.  6,  31064. 

90i  Valetudo:  Deae  [Bouae  VJaletudini 
Sanctae  (Mauretania  Caesariensis), Xp/( cw.  X/p/f/r. 
5,  1299.  Wissoira  hei  Raiily-Wissowa  3,  692, 
24  ff.  Vgl.  Bona  Dea.  Hygia.  Salus. 

91)  Venus:  Yeneri  Prohae  Sanctissimae 
(Cumae),  C.  I.  X.  10,  3692.  — Yeneri  Sancta(e) 
Dea(e)  [Numidien],  Rev.  arch.  1895,  2 p.  395 
nr.  147  aus  Mdmiges  d’arch.  et  d’hlstoire  par 
l'ecule  de  Rome  1895,  57. 

92)  Vesta:  Yestae  Sanctae  (Münze  der 
lulia  Domnaj,  Cohen  4^  126,  246  If. 

93)  Yetus  s.  oben  nr.  29:  Deus  Yetus. 

94)  Victoria;  Victoriae  Aug(ustae)  Sanctae 
deae  (Mauretania  Caesariensis),  C.  I.  X.  8,  9025 
(vgl.  9017:  Numini  Sancto  Victoriae  victrici). 

95)  Virgines:  Sanctis  Virginihus  (Vienna), 
C.  1.  X.  12,  1838.  — Ara  Sanctis  Virginihus, 
Allmer,  Musee  de  I^yon.  Inscr.  ant.  3,  19  nr.  204. 
Über  die  Virgines  s.  Allmer  a.  a.  0.  und  in 
Inscr.  ant.  di  Vienne  2,  452 f.  ilX  Ihm,  Bonner 
Jahrh.  83,  103. 

96)  Virtus:  Virtuti  Deae  Sanctae  Aug. 
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(Mauretania  Caesariensis),  C.  I.  X.  8,  9026.  9027. 
Tontain,  Les  cultes pa'iens  dans  l’empire  Romain 
1,  415. 

97)  Vitiris  (s.  d.):  Deo  Sancto  Vitiri  (Bri- 
tannia), C.  I.  X.  7,  581.  Vgl.  oben  s.  v.  Deus 
Vetus. 

Unvollständig  — die  hetretfenden  Götter- 
uamen  sind  ausgefallen  — sind  folgende  Weih- 
ungen : 

98)  Sancto  Augg.  (Ostia),  C.  I.  X.  14,  77. 

99)  Sancte  (Sanctae?),  C.I.L.  9,  4672  (Reate). 

100)  — ceterisque  Sanctissimis  (Dacia),, 
C.  I.  X.  3,  1366.  [Höfer.] 

Sancus  (Sangus  überliefert  hei  Liv.  8,  20,, 
8.  32,  1,  10)  oder  mit  vollem  Namen  Semo- 
Sancus  (so  Liv.  8,  20,  8 und  die  Inschriften;. 
Se')iio  pater  0-vid.  fast.  6,  214),  altrömische 
Gottheit,  deren  Bezeichnung  in  derselben  Weise 
wie  Dea  Dia,  Bona  dea,  Diva  Angerona,  Mater 
Matuta  zu  verstehen  ist.  Der  Name,  für  den 
schon  im  Altertum  die  entstellte  Form  Sanctus- 
auftritt  {Augustin,  c.  d.  18,  19  Sanciim  sive, 
ut  alii  appellant,  Sanctum ; Sanctus  ist  über- 
liefert bei  Ovid  fast.  6,  213  f.  Pro}).  4,  9,  71. 
72.  74.  Tert.  ad  nat.  2,  9 p.  113,  6 Vindoh. 
Fest.  p.  241.  Plut.  Qu.  Rom.  30;  in  der  In- 
schrift C.  I.  X.  6,  569  Sancto  sancto  scheint 
ursprünglich  versehentlich  Sancto  sancto  ge- 
schrieben gewesen  zu  sein;  sanctus  als  Beiwort 
neben  Semo  Sancus  C.I.L.  6,  568.  30994), 
findet  sich  sowohl  in  der  Bildung  als  -o-  wie 
als  -«-Stamm  (vgl.  Rh.  Bersu,  Die  Gutturalen 
und  ihre  Verbindung  mit  v im  Lateinischen 
S.  95  f.  F.  Solmsen,  Studien  z.  latein.  Lautgesch. 
S.  171,  1.  W.  Schulze,  Zur  Gesch.  latein.  Figen- 
'uamen  S 467.  473 f.);  von  letzterem  ist  der 
Genitiv  Sancus  Liv.  8,  20,  8.  32,  1,  10  [über- 
liefert beidemal  Sangus].  Plin.  n.  h.  8,  194. 
Fest.  p.  241  [überliefert  Sanctus])  und  das 
Adjektiv  Sanqualis{Sanqualis porta  Paxil.  j).  345, 
Sancßialis  avis  Fest.  p.  317  u.  a.)  herzuleiten, 
das  Alter  des  ersteren  Stammes  wird  durch  das 
davon  gebildete  Adjektiv  Sancius  bezeugt,  das 
in  den  iguvinischen  Tafeln  als  Beiwort  der 
Götter  Iiipater,  Vesticios  und  Fisos  (oder  Fiso- 
vios)  erscheint.  Da  in  der  ältesten  römischen 
Religionsordnung  weder  ein  Fest  noch  ein 
Priester  des  Semo  Sancus  nachweisbar  ist, 
andererseits  aber  schon  die  Namenbildung  (die 
Bezeichnung  Semo  gehört  doch  offenbar  zu  den 
semunis  des  Arvalenliedes  und  den  semunu  des 
Weihgedichtes  von  Corfinium;  die  spätere  Deu- 
tung semo  = semideus,  Alart.  Cap.  2,  156. 
Fulge-nt.  serm.  ant.  p.  115,  5 Helm,  ist  natür- 
lich nichts  als  etymologische  Spielerei,  vgl. 
Jordan,  Krit.  Beitr.  S.  204 ff.)  auf  ein  hohes 
Alter  der  Vorstellung  hinweist,  liegt  die  Ver- 
mutung nahe,  daß  der  Name  nicht  selbständig 
ist,  sondern  in  den  Kult  einer  andern  Gottheit 
gehört.  Die  umbrische  Verbindung  lupater 
Sancius  weist  auf  den  Kult  des  luppiter,  die 
Verbindung  Fisos  Sancius  (trotz  der  etymo- 
logischen Schwierigkeit,  die  in  der  Quantitäts- 
verschiedenheit Fisos  und  fides  liegt,  s.  Schulze 
a.  a.  0.  S.  475,  3)  und  der  unverkennbare  Zu- 
sammenhang des  Namens  Sancus  mit  sancire 
auf  dessen  Funktion  als  Beschützer  der  Treue 
und  des  gegebenen  Wortes,  cßii  foedera  fuhnine 
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sancit  {Verg.  Am.  12,  200).  lu  der  Tat  steht 
die  Identität  des  Semo  Sancus  mit  Dius  Fidius 
(s.Bd.  1 Sp.ll89f.,  wo  aber  die  Grundauffassung 
nach  Wissowa,  Religion  und  Kultus  d.  Römer 
S.  120  f.  227  f.  zu  berichtigen  ist)  nicht  nur  durch 
die  Zeugnisse  der  alten  Schriftsteller  {Cato  bei 
Dion.  Hai.  2,  49,  2,  vgl.  4,  58,  4.  Varro  de  l.  l. 
5,  66.  Fest.  p.  241.  Ovid.fast.  6,  213f.),  sondern 
auch  durch  die  Tatsache  fest,  daß  derselbe 
Tempel  zwar  offiziell,  wie  es  scheint,  aedes 
DU  Fidii  heißt  (so  in  der  Argeerurkunde  bei 
Varro  de  l.  l.  5,  52  und  in  den  fasti  Venusini 
zum  5.  Juni  Dio  Fidio  in  colle),  aber  die  andere 
Bezeichnung  als  templum  Sancus  (so  Varro  bei 
Plin.  n.  h.  8,  194;  sacellum  Sangiis  Liv.  8,  20, 
8)  schon  dadurch  als  alt  und  ursprünglich  er- 
wiesen wird,  daß  das  benachbarte  Tor  der 
servianischen  Mauer  Porta  Sanqualis  heißt 
{Paul.  p.  345).  Die  beiden  Namen  Dius  Fidius 
und  Semo  Sancus  scheinen  also  nebeneinander 
zu  stehen  wie  Fauna  und  Bona  Dea.  Der  er- 
wähnte Tempel  lag  auf  der  speziell  collis 
Mucialis  genannten  Anhöhe  des  Quirinais 
{Hülsen- Jordan,  Topogr.  1,  3 S.  400 — 402)  und 
feierte  seinen  natalis  am  5.  Juni  {Fasti  Venusini. 
Ovid.  fast.  6,  213fif.  Dion.  Hai.  9,  60,  8);  die 
Stadtchronik  verzeichnete  seine  Einweihung 
unter  dem  Jahre  288  d.  St.  = 466  v.  Chr. 
{Dion.  Hai.  a.  a.  0.),  doch  wollte  man  wissen, 
daß  schon  der  letzte  König  aus  dem  Hause 
der  Tarquinier  ihn  erbaut  habe,  aber  nicht  zur 
Vornahme  des  Dedikationsaktes  gekommen  sei 
{Dion.  Hai.  a.  a.  0.);  eine  Erinnerung  an  die 
tarquinische  Dynastie  sah  man  auch  in  einer 
in  dem  Tempel  aufgestellten  Statue  einer 
spinnenden  Frau,  in  der  man  Gaia  Caecilia 
oder  Tanaquil,  die  Gemahlin  des  ersten  Tar- 
quinius,  erkannte  {Varro  bei  Vlin.  n.  h.  8,  194. 
Fest.  p.  238.  241.  Plut.  Qu.  Rom.  30);  am  ge- 
läufigsten aber  war  eine  Version,  welche  diesen 
Gottesdienst  wie  alle  Kulte  des  Quirinais  auf 
auf  eine  sabinische  Gründung  {Ovid.  fast.  6, 
216f.)  des  Königs  Titus  Tatius  {Prop.  4,  3,  74 
sic,  Sanctum,  Tatiae  composuere  Cures;  danach 
hat  bei  Tertull.  ad  nat.  2,  9 est  et  Sanctus 
propter  hospitalitatem  a rege  Plotio  fanum 
consecutus  L.  Preller,  Rom.  Myth.  2,  273,  4 
richtig  a rege  T.  Tatio  hergestellt),  und  im 
Verfolg  dieser  Anschauung  wurde  Sancus  zum 
Stammvater  des  Sabinervolkes  {Lact.  inst.  div. 

1,  15,  8.  August  c.  d.  18,  19)  und  Vater  seines 
Eponymen  Sabus  {Cato  bei  Dion.  Hai.  2,  49, 

2.  Sil.  Rai.  8,  420  If.  und  dazu  W.  Schulze 
a.  a.  0.  S.  479).  Doch  haben  wir  kein  Zeugnis, 
das  die  Verehrung  des  Sancus  außerhalb  Korns 
und  seiner  nächsten  Umgebung  bewiese;  einen 
Tempel  zu  Velitrae  erwähnt  aus  Anlaß  eines 
Prodigiums  JAv.  32,  1,  10,  eine  an  der  Via 
Appia  gefundene  Weihinschrift  ....  Phileros 
ex  decreto  XXXvirum  sacellum  Semoni  Sanco 
de  sua  pecunia  fecit  {C.  I.  L.  14,  2458)  gehört 
nach  Castrimoenium;  daß  die  Etrusker  den 
Kult  des  Sancus  gekannt  hätten,  darf  aus  dem 
Erscheinen  des  Gottes  in  den  Götterreihen  des 
Alartianus  Capella  (1,  56  ex  duodecima  — regione 
— Sancus  tantummodo  evocatur)  nicht  ohne 
weiteres  geschlossen  werden.  Die  stadtrömi- 
schen Zeugnisse  seiner  Verehrung  stammen. 


soweit  ihre  Herkunft  feststeht  (unbekannten 
Fundorts  ist  außer  C.  I.  L.  6,  569  das  Erz- 
täfelchen C.  J.  L.  6,  30995  Sanco  deo  Fidio  d.  d. 
und  die  Statue  mit  Basis  ebd.  30994,  über  die 
unten  gehandelt  wird),  von  zwei  Punkten,  einer- 
seits der  Gegend  des  quirinalischen  Heiligtums 
bei  der  heutigen  Kirche  San  Silvestro,  anderer- 
seits von  der  Tiberinsel,  auf  der  die  Existenz 
eines  Heiligtums  des  Semo  Sancus  {Hiilsen- 

10  Jordan  a.  a.  0.  S.  636)  durch  die  Erwähnungen 
eines  angeblichen  Kultes  des  Simon  Magus 
an  dieser  Stelle  bei  christlichen  Schriftstellern 
{Justin,  apol.  1,  26;  vgl,  56.  Tertull.  apol.  13 
und  mehr  bei  M.  Besnier,  K ile  Tiberine  dans 
T antiquite,  Paris  1902  S.  274ff.)  feststeht,  die 
auf  Mißverständnis  von  Semoni 
sancto  geweihten  Inschriften 
beruhen.  Die  drei  wichtigsten 
Weihungen,  eine  vom  Quirinal 

20  {C.  I.  L.  6,  568  Sanco  sancto 
Semonfi)  deo  Fidio  sacrum), 
eine  von  der  Insel  {C.  1.  Ij.  6, 

567  Semoni  Sanco  deo  Fidio 
sacrum)  und  eine  ungewissen 
Fundortes  (C.  I.  L.  6,  30  994 
Semoni  Sanco  sancto  deo  Fidio 
sacrum)  stammen  von  der  de- 
curia  sacerdotum  hidentalium 
(so  568.  30994;  decur{ia)  hiden- 

30  talis  567),  einer  Priesterschaft, 
die  nach  dem  Funde  von  Blei- 
röhren mit  ihrem  Namen  {C. 

I.  L.  15,  7253)  in  unmittelbarer 
Nähe  des  quirinalischen  Heilig- 
tums ihren  Sitz  hatte  und  zwei- 
fellos mit  dem  Kulte  des  Gottes 
in  direkter  Beziehung  stand. 

Da  der  Name  auf  die  Blitz- 
sühne hinweist  {bidcntcd  ist 

40  das  Blitzgrab,  vgl.  Pauly- 
Wissotva  Rea  l-En  cykl. 

3,  429  f.)  und  fulgur 

Dium  die  Bezeichnung 
der  unter  Tags  nieder- 
gegangenen Blitze  ist, 
so  sehen  wir,  daß  Semo 
Sancus  Dius  Fidius  in 
der  Kaiserzeit  (die  In- 
schriften stammen  etwa 

50  aus  der  Zeit  der  Antonine)  besonders  als  Blitz- 
gott verehrt  wurde  (die  Priesterschaft  der  sacer- 
dotes  bidentales  ist  wohl  damals  erst  eingesetzt 
worden,  die  Worte  recipcratis  vectigalibus  C.  I.  L. 
6,  568  deuten  auf  die  Überweisung  bestimmter 
Gefälle  zu  ihrer  Dotierung):  es  ist  daher  eine 
sehr  ansprechende  Vermutung  {C.  Thulin,  Die 
Etruskische  Disciplin  1,  Götehorg  Högsk.  Arsskr. 

II,  5 [1906]  S.  42  f),  daß  die  mit  der  Inschrift 
C.  I.  L.  6,  30994  zusammengefundene  Statue 

00  des  Semo  Sancus  {Annali  d,  Instituto  1885  tav. 
d’agg.  A),  die  einen  griechischen  Apollotjqjus 
wiedergibt  {H.  Jordan,  Annali  a.  a.  0.  S.  121  ff. 
Wissowa,  Gesamm.  Abhandl.  S.  290  f.),  mit  einem 
Blitze  in  der  linken  Hand  zu  ergänzen  sei. 
Für  die  Wahl  des  Apollobildes  zur  Wiedergabe 
des  römischen  Gottes  war  wohl  die  Verehrung 
des  ersteren  als  Schwur-  und  Bündnisgott 
maßgebend,  da  dieser  Zug  im  Dienste  des 


Statue  des  Semo  Sancus 
(nach  Annali  d.  Instituto 
[1885  tav.  d’agg.  A).  682,^ 
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Semo  Sancus  Dius  Fidius  in  älterer  Zeit  be- 
sonders stark  bervortritt:  darauf  weist  sowohl 
die  Aufbewahrung  des  foedus  Gahinum  iv 
isQ(p  jdibi  riiGxiov  ov'Fwiiuioi  Säyv.ov  ytalovoiv 
(Dion.  Hai.  4,  58,  4)  wie  die  Tatsache,  daß 
im  .T.  425  = 329  nach  Beendigung  des  Krieges 
gegen  Privernum  aus  dem  konfiszierten  Ver- 
mögen des  Hochverräters  Vitruvius  Vaccus 
<irhes  uenei,  d.  h.  Symbole  des  Bündnisses,  in 
den  Tempel  des  Sancus  gestiftet  werden  (Liv. 
S,  20,  8),  wie  auch  in  Iguvium  derjenige,  der 
dem  lupater  Sancius  opfert,  eine  urfeta  = orhita 
in  der  Hand  halten  muß  (Bnecheler^  Umbrica 
S.  148;  vgl.  (Mommsen,  Jiiim.  Münzwesen  S.222f.). 
Wahrscheinlich  hängt  auch  die  auf  der  Tiber- 
iusel  gefundene  Pavimentinschrift  C.  I.  L.  6, 
379,  die  von  einem  Harus23ex  loi'i  iurario  ge- 
weiht ist,  mit  dem  ilortigen  Kulte  des  Schwur- 
gottes Semo  Sancus  Dius  Fidius  zusammen. 
Die  Bezeichnung  einer  Gattung  von  Vögeln, 
deren  Flug  bei  der  Einholung  von  Ausjjicien 
von  Bedeutung  ist,  als  aoes  Sanqiiales  {Fest. 
j).  197a  11.  317.  Flin.  n.  h.  10,  20.  Liv.  41, 
13,  1;  vgl.  Oll.  Bend,  Les  Enseignes,  Paris  1903, 
S.  180)  weist  darauf  hin,  daß  Sancus  auch  zu 
luppiter  als  dem  Gotte  der  Himmelszeichen 
Beziehung  hatte.  Über  die  gelehrte  Gleich- 
setzung des  Semo  Sancus  Dius  Fidius  mit 
Hercules  s.  117ssn;m,  Beligion  a.  KiiUus  der 
Bdiner  S.  227  f.  Im  allgemeinen  vgl.  E.Jannettaz, 
Etüde  sur  Semo  Sancus  Fidius  dien  Sabin 
reqiresentnnt  Je  feu  et  sur  V etynwlogie  d’  Hercule, 
Paris  1885  (wertlos).  H.  Jordan,  Annali  d. 
Institnto  1885,  105  tf.  W.  Wurde  Fowler,  The 
Bonian  J'estivcds  S.  136  tf.  31.  Besnier,  L’  ile 
Tiberine  S.  273 ff.  [Wissowa.] 

Saudakos  s.  Sandas. 

Saiidalarius,  Beiname  des  Aiiollon,  dessen 
Statue  vom  Kaiser  Augustus  in  der  ^ Sohlen- 
macherstraße’ fvicus  sandalarius)  aufgestellt 
worden  war,  Suet.  Aug.  bl.  Notitia  reg.  IV. 
Jordan,  Hermes  4 (1870),  231  f.  Preller-JordaH, 
Böm.  jigth.  1 (1881),  311,  4.  Jordan- Huelsen, 
Tupogr.  d.  Stadt  Born  im  Altert.  1,  III  ("1907), 
S.  329  und  Anm.  17,  wonach  die  bei  St.  Euse- 
bio  ausgegrabene  Inschrift  {Bull,  comiin.  1877. 
162);  mag.  vici  Apollinis  Sandalarii  dorthin 
aus  Kom  verschlejjj^t  worden  ist.  Der  Ajmllon 
Sandalarius  scheint  identisch  mit  dein  Apollon 
Tortor,  Suet.  Aug.  IC,  n.  Bader  z.  d.  S.  Huelsen, 
Bhein.  Mus.  49  (1894),  630.  [Höfer.] 

Saiidas.  Saudes,  Saiidou  {Euvdag,  Euvd'gg, 
Euvdiov). 

Literatur:  E.  0.  3Iüller,  Sandon  und 
Sardanapal  in  Bhein.  3Ius.  3 (1829),  22  ff.  == 
Kleine  deutsche  Schriften  2,  100  tf.  (hiernach 
iruten  die  Zitate).  Movers,  Die  Phönizier  1, 
458  tf.  (vgl.  2,  2,  562  f.).  B.  Bochette,  3Iemoires 
d'areheologie  comparee  asiatique,  grecque  et 
etrusque.  Premier  memoire  sur  l’Hercule  assg- 
rien et  phenicien  bes.  179  ff.  Georgii  bei  Pualg, 
Bealencgclopädie  6,  761  tf.  s.  v.  Sardanapalus. 
H.  J/.  Ahrens,  Kleine  Schriften  1,  359  ff.  Ed. 
3Ieger,  Über  einige  semitische  Götter  in  Zeitschr. 
fl.  deutschen  morgenländ.  Gesellsch.  31  (1877), 
736  ff.  Eiirtwängler  bei  Boscher,  3Igth.  I^ex. 
Bd  1,  Sp.  2135  tf.  K.  IVernicke,  Zur  Gesch.  d. 
Hend, 'lessage  in  Aus  der  Anomia  71  tf.  P. 
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Friedländer,  Herakles  {Philol.  Untersuch.  19 
[1907],  122  ff.  und  dazu  die  Rezension  von 
Gruppe,  Berl.  Phil.  Wochenschr.  1908, 1283.  Die 
übrige  Literatur  s.  unten  im  Texte. 

Zeugnisse: 

A)  Agathias  Hist.  2,  24  {Hist.  gr.  min.  ed. 
L.  Dindorf  2 f).  221):  Die  Perser  verehrten 
seit  alter  Zeit  dieselben  Götter  wie  die  Grie- 
chen, nur  unter  anderen  Namen,  allk  BgXov 
p'tv  rov  Aloe  tv^öv,  EavÖ7]v  rs  rbvEHga- 
nXicz,  v.ul  ’AvcciTid'a  rl]v  A(fQo8lr7]v,  nal  äXloig 
Tovg  allovg  ixdlovv,  mg  nov  ßriQmaam  tt  rä 
BaßvXavim  ncct  AO-gvotiXsl  Kal  Jhgäy.fo, 
Tuig  Ta  KQxeuörara  rmv  ’AaavQimv  rg  Kal  Mgömv 
m’ajQaxpagti'oig  iGTOQTqzai. 

B)  Ammian.  Alarcell.  14,  8,  3:  {Tarsuni) 
vero  . . . condidisse  Perseus  memoratur,  lovis 
filius  et  Danaes,  vel  certe  ex  -f-  Aethio  (v.  1. 
Aechio)  -|-  profectus  Sandan  quidam  nomine, 
vir  opulentus  et  nobilis.  Für  ex  -]-  Aethio  -(- 
bez.  -f-  ex  Aechio  -|-  sind  die  mannigfachsten 
Vorschläg-e  gemacht  worden:  'ex  Chio’  {Vale- 
sius),  'ex  Metachio’  oder  'ex  Metachoio’  (Gro- 
nov,  mit  Berufung  auf  Steph.  Bgz.  Mitäioiov 
(pQovQiov  Boimriag).  3'lovers  (1,  459 'j  zweifelt, 
ob  darin  ein  Ortsname  stecke,  und  will  den 
Namen  des  ersten  assyrischen  Königs  Evpxiog 
bez.  Euexius  daraus  lesen;  aber  der  ganze  Zu- 
sammenhang erfordert  doch  einen  Ortsnamen. 
Ahrens  360,  1 schlägt  'ex  Anchiale’  vor.  Die 
meisten  (z.  B.  B.  Bochette  189  f.;  ebenso  Egssen- 
hardt  in  der  Ausgabe  des  Ammianus)  schrei- 
ben 'ex  Aethiopia’.  Dagegen  hat  3Ieger  737 
unter  Zustimmung  von  Wernicke  75  vermutet, 
daß  in  J-  Aechium  -(-  der  Name  der  am  issi- 
schen  Meerbusen  an  der  Grenze  von  Ka^Jj^a- 
dokien  und  Syrien  gelegenen  Stadt  Alyai  stecke, 
also  'ex  Aegis’  zu  schreiben  sei.  Eine  Be- 
stätigung dieser  Vermutung  gibt  vielleicht  eine 
in  den  letzten  Jahren  bei  den  Ausgrabungen 
in  Argos  gefundene  Inschrift  {Corr.  hell.  28 
[1904],  422  nr.  6,  die  von  einer  Erneuerung 
der  Stammesverwandtschaft  von  Argos  und 
Aigai  in  Kilikien  {Aiysalmv  rmv  iv  KiXiKia 
avaviacig  r&g  itaXaL&g  TCQOg  rav  tcoXlv  [Argos] 
avyysvfjag)  spricht,  und  den  Perseus,  dessen 
Haupt  überdies  auch  Münzen  von  Aigai  zeigen 
{Jmhoof-Blumer,  Kleinasiatische  Alünzen  2,  427), 
als  Gründer  von  Aigai  nennt,  eine  Überliefe- 
rung, die  sonst  noch  nicht  bezeugt  war. 

C)  Steph.  Bgz.  s.  v.  ”A8ava:  KiXiaaa  TtoXtg 
. . . tavrriv  cpKiasv  ’Adavog  ko.1  Sägog,  TagasvGt 
TtoXsgfjaavrsg  Kal  gitri^ivtsg  . . . ^ßti  8s  6 
"Ad'avog  Ufig  nal  Ovgavov  Ttaig,  Kal  "OetaGog 
(s.  d.)  Kal  EävSrjg  [so  die  beiden  besten  Hand- 
schriften, die  Aldina  hat  ”Avdr]g]  Kal  Kgovog 
Kal  ’Psa  Kal  ’lansxbg  Kal  "OXvgßgog  (s.  d.). 

D)  Basilius,  Vita,  S.  Theclae  2,  15  {Migne 
Ser.  Gr.  85  p.  592) : Ein  gewisser  Eusebius  und 
sein  Freund  Hyperechius  'f«  pL&g  TtöXsag  oIq- 
grjVTO  xfjg  AagaXidog*)  rs  Kal  Edvdu  xov 

*)  Damalis  — der  Artikel  fehlt  in  diesem  Lexikon, 
sowie  bei  Pauly-  Wissowa  — ist  sonst  nicht  bekannt.  Rochette 
194  sieht  in  ihr  die  Astarte  mit  Bezugnahme  auf  Totias 
1,  5:  iRvov  Tij  Bdtal  Tij  Aaj.a!tlst  (vgl.  Buch  d.  Könige  1, 
12,  28  f.,  wonach  Jerobeam  äCio  öa,u<iXsi;  ygvnä;,  zwei 
^goldene  Kälber’,  das  eine  in  Bethel,  das  andere  in  Dan 
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Die  näclieten  (unter  der  Presse  befindlichen)  Lieferungen  enthalten  u.  a.  die  Artikel 
Saturnus  usw.  (von  Wissowa),  Silvanus,  Silvia,  Sors,  Summanus  usw.  (von  Peter),  Sar- 
pedon,  Sinon  (von  Immisch),  Scheria  usw.  (von  Jessen),  Sphinx  (von  Ilberg),  Satyros, 
Seilenos,  Sobas  usw.  (von  Kuhnert),  Seirenen  (von  Weicher),  Unterwelt  usw.  (von  Ruben- 
sohn),  Schoineus,  Skeiron,  Skylla,  Smyrna  usw.  (von  Waser),  Satis,  Schow,  Sechnut, 
Sefchet,  Selket,  Set,  Sokaris,  Sothis,  Suchos,  Sutech  (von  Roeder),  Schamasch,  Sin 
usw.  (von  A.  Jeremias),  Sisyphos  (von  Wilisch),  Sarapis,  Semiramis  (von Lehmann-Haupt), 
Semele  usw.  (von  Hackl),  Sternbilder  (von  Boll  und  A.  Jeremias),  Teichines  (von  Friedländer), 
Sosipolis,  Themis  (von  Weniger),  Sol,  Strigae,  Talassio  usw.  (von  Frz.  Richter)  usw. 


Mitteilung. 

Abermals  hat  der  unerbittliche  Tod  eine  empfindliche  Lücke  in  die  Reihe  unserer  Mit- 
arbeiter gerissen.  Am  24.  April  starb  im  besten  Mannesalter  an  einer  plötzlich  entstandenen 
Hirnhautentzündung  Herr  Prof.  Dr.  M.  Ihm  in  Halle  a.  S.  Wir  rufen  dem  trefflichen  treu- 
verdienten  Manne  ein  tiefbewegtes  Lebewohl  in  sein  allzufrühes  Grab  nach.  — Herr  Dr.  Otto  in 
München  hat  sich  zu  unserer  großen  Beruhigung  bereit  erklärt,  die  von  Ihm  s.  Z.  versprochenen 
S- Artikel  usw.  zu  übernehmen.  Für  diese  Bereitwilligkeit  sei  ihm  auch  hier  aufrichtigster  Dank 
gesagt.  Die  Verl  agshandlung  und  Redaktion. 


Nachträge  uud  Berichtigungen. 

Bd.  I Sp.  213  füge  hinzu:  Akraiphen  (böot.  ’A^gcutpsiv),  Eponym  von  Akraiphia,  Prophet 
des  Apollon,  einer  der  50  Söhne  des  Orion,  Enkel  des  Hyrieus,  die  beide  ebenfalls  apollinische 
Propheten  waren,  tritt  auf  in  dem  von  Korinna  in  einem  neuentdeckten  Bruchstücke  (Berliner 
Klassikertexte  5,  2 [1907]  S.  32  ff.)  geschilderten  Dialog  mit  Asopos,  dem  Vater  von  9 ihm  von 
verschiedenen  Göttern  (Zeus,  Poseidon,  Apollon,  Hermes)  entführten  Töchtern.  A.  ist  der  Pro- 
phet (ngogjccTas  v.  68)  des  Apollon  Orakels  vom  Ptoion,  dem  Asopos  a.  a.  0.  Aufklärung  über  den 
Verbleib  von  9 seiner  Töchter  gibt  und  offenbar  identisch  mit  Akraipheus  (s.  d.). 

Zu  Bd.  I Sp.  642  (Art.  Asopos).  9 Asopostöchter  kennt  das  neue  Bruchstück  der  Korinna; 
s.  Berl.  Klassihertexte  5,  2 (1907)  S.  32  v.  60.  Je  3 von  ihnen  sind  von  Zeus  (Aigina,  Thebe 
und  •?')  und  Poseidon  (Salamis,  Korkyra  und  ?),  2 von  Apollon  (Sinope  und  ?),  eine  von  Hermes 
(Tanagra?)  entführt. 

Bd.  I Sp.  658,  57  füge  ein  Asteropes  oder  Asteropos  (Aavigonog  in  dem  neuen  Kuphorion- 
fragment  bei  Wilamowitz  in  den  Berl.  Klassikertexten  5,  1 (1907)  S.  58)  = Steropes;  s.  Kyklopen 
Bd.  II  Sp.  1677,  15  ff. 

Bd.  I Sp.  1023  (Art.  Diomedes).  In  einem  hellenistischen  Epos,  dessen  Bruchstücke 

Wilamoivitz  in  den  Berl.  Klassikertexten  5,  1 (1907)  S.  67  ff.  veröffentlicht  hat,  wird  erzählt, 

daß  während  der  Abwesenheit  des  D.  (in  Troja?)  eine  siegreiche  Empörung  das  Leben  seines 
(unmündigen?)  Sohnes  bedroht  habe.  Ein  treuer  Mann,  Sohn  des  Iphis,  bringt  die  Nachricht 
nach  Kalydon,  wo  ein  treuer  Verwalter  das  Gut  des  Diomedes  behütet,  aber  auch  gefährdet  ist. 

Bd.  I Sp.  1406  (Art.  Euonymos).  E.  tritt  auch  als  ursprünglicher  Inhaber  (ngocpccrag) 

des  Orakels  am  Ptoion  auf  in  einem  neuen  Koririnaf rag  mente  (Berl.  Klassikertexte  5,  2 [1907] 

S.  30  ff.).  Hyrieus,  der  Vater  Orions,  der  Eponymos  von  Hyria  b.  Tanagra,  verjagt  ihn,  eine 
Legende,  die  Wilamowitz  a.  a.  0.  auf  den  Umstand  bezieht,  'daß  nur  Gewalt  den  Tanagräern 
auf  das  Ptoion  Anrecht  oder  Anspruch  gab’.  Weitere  Spuren  dieses  alten  fast  verschollenen 
Gottes  weist  W.  a.  a.  0.  in  den  böot.  Eigennamen  Bvmvvfiodagog  usw.  nach. 

Bd.  I Sp.  1408,  18  füge  ein  Euphoratis  oder  -to  (Ev<paQDcr[Lg]  oder  -tca),  Personifikation 
des  'glücklichen  Ertappens  und  Erschnappens’  in  einem  neugefundenen  Skolion  (Berl.  Klassiker- 
texte 5,  2 S.  58  f.).  Sie  heißt  dort  nccg%'ivog,  rccv  dogl  amgan  KSiQa[iivccv  ||  Tg[oi]ccv  kcctc'  [r]6v 
itccga  vccvalv  asifiva-  |{  aroLg  aXövTcc  | vvKVLßdrav  Gv.onov,  was  sich  offenbar  auf  die  Dolonie  be- 
zieht. Vielleicht  haben  wir  unter  E.  eine  Hypostase  der  Athene,  der  ständigen  Beschützerin 
des  Odysseus  und  Diomedes  auch  in  Vasenbildern  (Overheck,  Gail.  17,  2),  zu  verstehen. 

Bd.  I Sp.  1935f.  (Art.  Helena).  Sehr  interessante  Bruchstücke  eines  hesiodischen,  dem 
Bereiche  der  Kataloge  angehörenden,  die  Freier  Helenas  aufzählenden  Epos  (des  6.  Jahrh.?) 
sind  jetzt  veröffentlicht  in  den  Berl.  Klassikertexten  5,  1.  Berl.  1907.  S.  28  ff. 

Bd.  I Sp.  1986  (Art.  Helikon)  und  Bd.  II  Sp.  1208  f.  (Art.  Kitliairon)  füge  jetzt  hinzu 
das  hochinteressante  neue  Bruchstück  der  Korinna  in  d.  Berl.  Klassikertexten  5,  2 (1907)  S.  26  ff. 
Dai-in  wird  ein  musischer  Wettkampf  im  Gesänge  zwischen  Kithairon  und  Helikon  geschildert, 
bei  dem  die  Götter  Preisrichter  sind.  Kithairon  siegt  und  wird  von  allen  Göttern  bekränzt, 
Helikon  aber,  im  bittern  Schmerz  über  seine  Niederlage,  ergreift  einen  Felsen,  das  Gebirge  gibt 
nach,  er  reißt  es  also  los  und  stürzt  es  auf  zahllose  Völker.  Das  Gebirge  ist  der  Helikon,  der 


nach  jenem  Riesen  beuaunt  winL  >^puri‘n  dieses  Mytliut;  linden  sich  auch  bei  Demetrios  ]‘hal. 
b,  Schol.  Hont,  r 267  und  Ensfuth.  z.  d.  ISt.  und  bei  Lysauins  v,  Kyrene  b.  Tzetz.  Prol.  z.  d. 

Erya  p.  30  eil.  Gaisf.  Mehr  )>.  ir//ewiu«  R-  a.  a.  0.  S.  48 f. 

Bd.  I Sp.  2373  f.  'Art.  Hermes),  t'ber  Hermes  als  Totengott  hat  neuerdings  ausführlich 
und  gründlich  gehandelt  S,  Eitrnn  in  Ghn'sii.yiGa  Vi^eiiskabs-Selslabs  Forhandl.  for  1909  nr.  5. 

Bd.  I Sp.  2698,  20  tf.  Art.  Hoditesi,  Hin  Ilodites  als  Sohn  des  Herakles  und  der  Deianeira 
scheint  statt  des  sonst  überlieferten  tüiites  (üueites,  s.  d.)  genannt  zu  werden  in  dem  neuen 
Fragment  der  Hesio(lische>i  Kntuloge;  s.  iU'vl.  Kla^sihertexte,  ü,  1 (1907)  S.  23  u.  27. 

Bd  I Sp.  2859  f.  .^Art.  Ilyr  iens).  jetzt  auch  Korinnas  neues  Bruchstück  in  den  Bcrl. 
Klassikei  texten  5,  2 S.  30  tf.  (1907 ;. 

Bd.  11  Sp.  1312  ff.  Art.  Kora  . S.  jetzt  die  interessanten  Fragmente  eines  orphischen 
Gedichts  üb.  d,  Raub  der  Bersephone  in  Heft  5,  1 der  Berl.  Klassikertexte.  Berlin  1907.  S.  7 tf. 

Bd.  H Sp.  2593,  19  tf  (Art.  Melcagros).  Wertvolle  Bruchstücke  des  von  Meleagros  han- 
delnden Abschnittes  der  hesiodischen  Kataloge  s.  jetzt  in  Heft  5,  1 der  Berl.  Klassikertexte. 

Berlin  1907  S.  22  tf  Hier  scheint  Aleleagros  im  Gegensatz  zu  seinen  Brüdern  (Phereus,  Toxeus, 
Klymenos  usw.)  und  Schwestern  : Gorge  und  Deianeira)  nicht  als  Sohn  des  Oineus  (und  der 
Althaia),  sondern  als  Sohn  des  Ares  aufgefaßt  worden  zu  sein  (vgl.  a.  a.  0.  S.  25). 

Bd.  III  Sp.  910,  32  :Art.  Oii[eiites).  Der  Heros  ’Ovtrrjg  bei  Hesych.  s.  v.  gehört  nach 
Milet;  vgl.  die  Urkunde  der  Mol.nol  Bert.  Silzitngsber.  1904,  626. 

Bd.  III  Sp.  1032,  16  tf  (Art.  OrionV  Ygl.  jetzt  auch  das  neue  Fragment  der  Korinna  in 
den  Berl.  Khissikertcxten  5,  2 1907 1 v.  77,  wo  Sohn  des  Ovgtsvg  {—  Hyrieus),  Vater 

von  5c  Sühnen  (v.  67),  darunter  des  Akraiphen  (=  Akrai2)heus,  s.  d.),  heißt.  Wilamowitz  a.  a.  0. 
S,  53  vermutet,  'daß  Herakles,  der  in  Böotien  überall  ein  Fremdling  ist,  den  Orion  ersetzt  hat’. 

Bd.  III  Sji.  1136,  15  tf  (Art.  Orpheus).  S.  jetzt  die  Bruchstücke  dieses  orphischen  Ge- 
dichtes über  den  Raub  der  Persephone  in  Heft  5,  1 der  Berl.  Klassikertexte.  Berlin  1907.  S.  7ff. 

Bd.  III  Sp.  2291,  62  füge  hinzu:  Plieidou,  Sohn  des  Arkesios  oder  -ion,  Aitoler  zu  Kalydon, 
Verwalter  der  Güter  des  Diomedes:  Hellenist.  Epos  in  den  Berl.  Klassikertexten  5,  1 (1907) 
67  tf  V.  20.  [Roscher.] 

Bd.  III  Sp.  3389,  23  (Art.  Pytbios)  nicht  Kuj)honisi  sondern  Delos:  Honiolle,  Bull.  hell. 
15  (1891)  288.  672.  Daher  bewußt  übergangen  von  Deleraesse  [und  dem  Unterzeichneten  als 
HerausgeberJ  I.  G.  12,  7 \>.  121.  [v.  Hiller.] 

namiiiun.  Zu  Bd.  IV  Sp.  22:  Die  älteste  Erwähnung  des  Gottesnamens  liegt  in  dem 
Personennamen  Bnr-üuIM  vor  in  einem  Texte  aus  Sukurru-ki  (Zeit  vor  Sargon),  veröffentlicht 
bei  Thurenu-Dangin,  Recueil  de  Tablettes  Chaldeennes  p.  11 ; vgl.  Hammel.  Grundriß  353,  A.  2 Schluß. 

Zu  Sj).  23,  Z.  45  tf.:  Die  neubabylonische  Götterliste  zählt  nicht  7,  sondern  mindestens 
14  Götter  auf;  sie  hat  nicht  die  Schreibung  Addu,  sondern  nennt  einfach  ilu  IM  als  'Marduk 
:ies  Regens’. 

Zu  Sp.  31,  Z.  28:  Statt  Mälik  lies  ilu  Gal. 

Zu  Sp.  31  ff.;  (Ramman-Kult  in  Assyrien);  vgl.  die  Veröffentlichung  der  Deutschen  ürient- 
gesellschaft  über  die  Ausgrabung  des  Anu-Adad-Tempels  in  Assur  {10.  ivissensch.  Veröffentlicfning 
der  T).  O.-G.,  Leipzig  1909j. 

Zu  Sp.  41tf. : Die  auf  Ramman-Adad  sich  beziehenden  Orakeltexte  der  babylonischen 
.Sammlung  'Enuma  ilu  Bel  (Inlil)’  sind  jetzt  neu  veröffentlicht  von  Ch.  Virolleaud.  L’astrologie 
('hatdrciine,  Fase.  4,  transskribiert  Fase.  8,  Paris,  Paul  Geuthner. 

Zu  Sp.  46:  Ein  altsumerischer  Ramman-Hymnus  ist  jetzt  CT.  15,  15  f.  veröffentlicht, 
:ransskribiert  und  übersetzt  bei  Langdon,  Ruvierian  and  Babylonian  Psalms  280  ff. 

Lin  der  Zeit  nach  unbestimmbares  Ramman-Bild  auf  einem  Relief,  das  oben  die  astralen 
Symbole  zeigt  und  Ramman  auf  einem  Berge  stehend  zeigt,  einen  Hammer  in  der  linken  Hand 
haltend,  findet  sich  bei  Loftus,  Travels  and  Researches  in  Chaldaea  and  Susiana,  re^noduziert 
bei  Maspero,  Egypte  et  Chaldee  S.  662.  Eine  ähnliche  Gestalt  mit  Hammer  und  Stab  gegen 
einen  Löwen  kämpfend  findet  man  bei  .Loftus  a.  a.  0.  258,  Maspero  a.  a.  O.  768. 

Zu  Sp.  48  f. : Das  zweiteilige  Blitz-Symbol  des  Adad  findet  sich  fast  auf  sämtlichen  sog. 
Kudurru  ('Grenzsteine,  Privaturkunden’)  neben  den  Symbolen  für  die  Astralgötter;  ebenfalls  ein 
Zeichen  dafür,  daß  die  göttliche  Manifestation  in  den  Wettererscheinungen  zu  dem  großen 
Kaleudersystem  der  altorientalischen  Lehre  gehört  (s.  Sp.  60  'Rückblick’);  Die  Abbildungen 
der  meisten  Kudurru  findet  man  bei  Hinke,  A new  Boundary  Stone  of  Nebuchadrezar  I.  from 
Nippnr,  Philadelphia  1907.  ‘ [Alfred  Jeremias.] 
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61.  Lieferung 


NB.  Daa  Verzeichnis  der  in  dieser  Lieferung  enthalteueo 
Abbildungen  siehe  auf  der  Innenseite  des  Umschlags. 


Verzeiclmis  der  Abbildungen 

in  der  ein  und  sechzigsten  Lieferung. 

Sandas  — Satyros. 


Sandas: 

1)  Z^vei  Münzen  mit.  dem  Kopf  der  Stadtgötfciu  von  Tarsos  [Obv.]  und  dem  Bild 
des  Sandas  [Ilev.]  (nach  Catal.  of  greek  coins  Brit.  Mus.  Lycaonia  etc.  pl.  32,  13  u. 
33,  2,:  Sp.  323. 

2)  Sandas  stehend,  vor  ihm  ein  Priester,  Relief  von  Ivriz  (nach  Arch.  Zeit.  43  [1883] 
Taf.  13);  Sp.  331. 

Sarapis: 

1)  Sarapisbüste  der  sala  rotonda  des  Vatikans  (nach  Springer,  Kunstgeschichte  7.  Aufl.): 
Sp.  3(J6. 

2)  Osiris-Zeus-Sarapis  und  Isis,  ptolemäische  Münze  (nach  Svoronos  2 nr.  1123):  Sp.  366. 

3)  Sarapis  stehend  mit  Füllhorn  und  patera,  Statue  (nach  Reinach,  Repertoire  de 
la  statuairc  grec<iue  et  romaine  2'  p.  18  Fig.  7);  Sp.  371. 

4)  Sarapis  thronend,  Statue  des  Museo  Pio  Clem.  (nach  Millin,  Galerie  Mytholog. 
Taf  LXXXVII  nr.  316):  Sp.  373. 

5)  Statue  «les  thronenden  Heliosarapis  im  Louvi-e  (nach  Reinach,  Repert.  de  la 
statuaire  grecquc  et  romaine  2^  p.  19  Fig.  1):  Sp.  374. 

6)  Zeus  thronend  (nach  Reinach,  R(ipertoire  des  Vases  Peints  1 S.  495):  Sp.  375. 

7)  Hades  thronend  (nacli  Reinach,  Repertoire  des  Vases  Peints  1 S.  355):  Sp.  375. 

8)  Sarapis  und  Artemis  von  Ephesos  auf  einer  Barke  stehend,  Münze  (nach  Millin, 
Galerie  Mythologique,  Recueil  de  Monuments  Taf.  XXX  Fig.  111):  Sp.  376. 

9)  Helios  und  H einer a (?|  im  Boote  (Vasenbild  nach  Reinach,  Repert.  des  Vases  Peints 
1 S.  291  Fig.  1):  Sp.  377/378. 

10)  Isis  und  Sarapis  als  meuschenköpfige  Schlangen.  Bronze  (nach  Rev.  arch. 
N.  S.  37,  Pl.  9,  2):  Sp.  377/378. 

11)  luppiter  etc.,  etruskischer  Spiegel  (nach  Wiener  Vorlegeblätter  Serie  D Tafel  10  Fig.  5): 
Sp.  380. 

12j  lanus,  sarapisäbnlicb,  römisches  As  (nach  Millin,  Galerie  Mythologique  Bd.  1 Tafel  1 
Fig.  5):  Sp.  381. 

13)  Sarapisbüste  auf  einem  menschlichen  Fuß  in  der  Galleria  reale  zu  Florenz  (nach 
lleinach,  Bepertoire  statuaire  2,  l p.  20):  Sp.  382. 

Sarpedou : 

1^  Memnons  oder  Sarpedons  Leiche,  von  Hypnos  undThanatos  davongetragen, 
rotfig.  Trinkschale  (nach  Overbeck,  Gail.  her.  Bildwerke  Taf.  XXII,  14):  Sp.  409/410. 

2)  Memnons  oder  Sarpedons  Leiche,  von  Hypnos  und  Thanatos  davongetragen, 
schwarzfig.  Trinkschale  (nach  Robert,  Thanatos  S.  17):  Sp.  409/410. 

2)  Altkorinthische  Schale  mit  Sarpadon  (nach  Annal.  d.  Inst.  1862  tav.B);  anwesend 
außerdem  Aias  [ u.  fl,  Aincias,  Hippokles,  Dolon,  Hektor,  Achilleus,  Phoinix:  Sp. 

Satis: 

1)  Satis  (nach  Lepsius,  Denkmäler  3,  175):  Sp.  421. 

2)  Sothis  in  der  Tracht  der  Satis  (nach  Mariette,  Denderah  4,  8);  Sp.  421. 

Saturnns: 

1)  Denar  des  C.  Nerius  (nach  Babeion,  Monn,  de  la  republ.  Rom.  2,  254  m\  1):  Sp.  430. 

2)  Saturnstele  aus  Dugga  [Thugga]  (nach  Nouv.  Arch.  d.  miss,  scient.  7 S.  403) : Sp.  443. 

3)  Saturnstele  aus  Dugga  [Thugga]  (nach  Nouv.  Arch.  d.  miss,  scient.  7 pl.  IV):  Sp.  443. 

4)  Saturnstele  vom  Dschebel  Bu  Kurne'in  (nach  Mdlanges  d’arch,  et  d’hist.  12  pl.  1 
nr.  2):  Sp.  44.3. 

Satyros: 

1)  Der  erste  der  drei  Silene  der  Francoisvase  (nach  Wiener  Vorlegeblätter  1888 
Taf  3):  Sp.  445. 

2)  Münze  von  Lete  (nach  Baumeister,  Denkmäler  des  klass.  Altert.  Bd.  3 S.  936):  Sp.  446. 

3)  Silen  von  einem  Tonsarkophag  aus  Klazomenai  (nach  Journal  of  Hellenic 
Studies  4,  21);  Sp.  446. 

4)  Drei  Silene  und  drei  Nymphen  von  einer  chalkidischen  Vase  zu  Leiden 
/nach  Bonlez,  Vases  de  Leide  5):  Sp.  448. 


(Fortsetzung  auf  S.  3 des  Tniselilages. 
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^ H Q axlsov  g tov  kucpiTQvcovog’ . Welche  Stadt 
hierunter  zu  verstehen  ist,  lehrt  unten  die 
Anm.  und  Sp.  3*28,  11  tf. 

E)  Nonn.  Dioiiys.  34,  192:  Der  Inder  Mor- 
rheus (s.  d.)  hat  für  seinen  Schwiegervater, 
den  indischen  König  Deriades  (s.  d.)  Assyrien 
und  Kilikien  unterworfen,  o&sv  Kilixcov  ivl 
yair]  2JdvSr]g  'HQC(y.X^i]g  y.i-nXi]GKtTcn  siosu. 
MoQQSvg. 

F)  Joh.  Lyd.  de  mayititr.  3,  64:  Die  Lyder  i 
und  Lyderinnen  trugen  feine  durchsichtige  mit 
dem  fleischfarbenen  Saft  der  Sandyxpflanze 
gefärbte  Gewänder,  die  darnach  Guvdw.sg  oder 
öKvddz'fg  hießen.  Totovtm  tbv ’HQayXta  '^ircovi, 
nSQißaXovau  "OftcpdXr]  hots  aiciQihg  fpwrra:  na- 
QsO'yXvvs.  tnvTi]  tux'i  l^dvö cov  H.Qav.Xfig  cii'rj- 

öig  ^noXyi'og  6 PtoyccTog  <ptX6aoq>og  iv 
reo  iitiyQacpojLtvco  igcoriy-co,  %cd  TgdyyvXXog 
{fr.  2U2  p.  349  f.  JReiffersch.)  äs  tiqo  avrov  iv 
rcö  jtspl  i 7t  iaf)ybcov  noQväv  dvsvrji'oyaaiv.  2 
Gemeinsame  Quelle  für  Sueton  und  Apideius 
ist  nach  Wernicke  75  vermutlich  Varro. 

G)  Apollod.  3,  14,  3,  1:  Von  Herse  und 
Hermes  stammt  Kephalos,  den  Eos  nach  Syrien 
entführte,  wo  sie  von  ihm  den  Tithonos  gebar, 
ov  (des  Tithonos)  nctig  iytvsro  (kusdeov,  rovrov 
äs  ’Aorvi’oog,  rov  äs  Udväo-/.og  (so  nach  den 
besten  Handschriften;  vgl.  Wagner,  Griech. 
Sind.  H.  Lipsius  dargehracht  49;  früher  las 
man  allgemein  Udvöayog),  oj  ix  JSvQtag  iXO-ojv  s 
slg  KiXixiav  itoXiv  ixrias  KsXiväsgtv,  %cu  yguag 
ä^aQvdxriv  (s.  d.)  ri]v  Msyuaadgov  rov  ’Tgistov 
ßaaiXioog  iyirvrjas  KivvQav.  Über  die  vermut- 
liche Quelle  dieser  Genealogie  vgl.  Robert, 
Hermes  18  (1883),  441,  der  eine  Athis  an- 
nimmt; vgl.  jedoch  auch  2Ieyer  737  Anm.  3. 

Hl)  Hieronymus  ann.  Abrah.  509  {Eusebius 
ed.  Schöne  2,  29):  Hercules  cognomento  De- 

erric}iteii  ließ).  Unter  der  Stadt  der  Daraalis  verstellt 
Rochette  Askaloii,  einen  Haiiptsitz  des  Kultus  der  Astarto.  4 
Preller,  Gr.  Myth.  2-,  166,  3 bozielit  Damalis  auf  die  Io 
(s.  d.),  die  ja  a ich  von  ihrer  Kuhgestalt  dem  Orte 
bez.  Jtx(.u'(?.(ur  am  Bosporos  seinen  Namen  gegeben  haben 
soll  {Arrian.  bei  Eust.  ad  Dionys.  Per.  140  und  die  Bd.  2 
Sp.  267,  13  ff.  verzcichneten  Stellen)  und  sieht  nach  dem 
Vorgang  von  Valvsius  ad  Auunian.  14,  8,  3 in  der  Stadt 
der  D.  Tarsos;  vgl.  Straho  14,  5,  12  p.  673:  TGono;  ... 
y.rlof.ia  tCnv  nXAtrti^irtov  \inyfio)V  y.ura  ^luv;. 

In  der  Deutung  auf  Tarsos  schließt  sich  ihm  Meyer  738 
an,  Müller  ad  Nie.  Damasc.  fnjm.  28  {E.  II.  G.  3,  373)  ver- 
gleicht mit_ Damalis  die  Malis,  die  Sklavin  der  Oniphale,  ^ 
die  dem  Herakles  den  Akeles  gebiert,  Hellanihos  bei  Steph. 
Byz.  s.  V.  Lly.bXtj;  (vgl.  v.  Wilamowiiz  316,  91.  Tümpel 
Bd.  3 Sp.  873,  50  ff),  und  Ahrens  359,  2 scliroibt  statt 
direkt  in  der  er,  wie  Röchelte  (s.  oben) 

in  der  Damalis,  die  Astarte  erkennt,  indem  er  sie  mit 

-w'ie  nach  Nie.  iJamasc,  frym.  10,  15  {E.  II.  G.  3 
p.  361,  wo  man  MvXirta  für  Midie  korrigiert  hat)  die 
Aphrodite  bei  den  Babyloniern  hieß,  und  mit  der  thra- 
kischen  Göttin  iMuXlz  (s.  d.  und  Kaibel,  Gott.  Gel.  Nachr. 
1004,  511)  identifiziert.  Doch  ist  diese  Identifizierung 
höchst  iiroblematisch.  A.  Eick.  Bezzenhergers  Beiträge  11 
(1886),  272  sieht  in  Halis  eine  lydischo  Göttin  (vgl.  Uesych.  '•  ^ 
JMuX.i^’  liä&tjvü),  die  vermutlich  mit  Omphale  identisch 
sei.  Vielleicht  erscheint  Malis,  die  Sklavin  der  Omphale, 
in  dem  Vers  eines  unbekannten  Lyrikers  bei  Ilephaest.  81 
(—  Bergk,  P.  Lyr.  3‘*,  703  frgm.  52):  iMuXi^  (v.  1.  IMäXi:;. 
A!6Xt;)  f.ih'  &wti  (—  spann)  X^rttiiv  i/ouP  ln  utoäy.ro) 
XivDv.  Die  spinnende  Malis  paßt  zu  dem  Herakles,  der 
bei  Omphale  den  Wollfaden  dreht.  Auf  jeden  Fall  haben 
wir  in  Damalis  eine  mit  Saudas  gepaarte  Göttin  boz. 
Heroine  zu  erblicken. 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV 


San  aus  in  Phoeiiice  clarus  I abetur,  unde  ad 
nostram  usque  memoriam  a Cappadocibus  et 
Heliensibus  (v.  1.  Heliniensihus ; Äliensihus) 
D esanaus  dicitur.  Vgl.  Lobeck,  Aglaophamus 
1174  s:  AJesanaus  ignotus'.  Vgl.  das  folgende 
Zeugnis. 

Ho)  Synkellos  p.  290,  19:  'HgccyAta  rtrig 
(paaiv  iv  tPoivixg  yi’coQt^soQ'ai  AiGuväuv  itu- 
Xsyögsvov,  tog  xal  pi%Qi  vvv  VTtu  Kamtuäoxcov 
II  xai  ’IXlcov  (für  ’ IXitov.  Avätbv,  3Iovers  1,  460. 
KilLxbov,  Meyer  737.  Wernicke  76;  doch  ge- 
bührt die  Priorität  dieser  Konjektur  Ahrens 
360,  3).  Die  Vermutung  von  Movers  1,  460, 
daß  für  Jiaocvädv:  Edväav  zu  lesen  sei, 
das  Ai  sei  aus  dem  vorhergehenden  AI  von 
yvcoQi^soQ'W  entstanden,  hat  die  Billigung  von 
ALeyer  (737)  und  Wernicke  (76)  gefunden;  letz- 
terer verlangt  dann  auch  hei  Zeugnis  Hi  statt 
Desanaus:  D es  an  du  s,  das  wie  das  Aujardav 
0 des  Synkellos  auf  ein  ursprüngliches  Edväccv 
zurfickzuführen  sei,  ebenso  wie  im  folgenden 
Zeugnis 

Hs)  Versio  Armenia  (Eusebius  ed.  Schöne 

2,  28):  Hercules  in  Phoenice  coynoscebatur  De- 
sandas  {l.:  S(uidas)  appellatus:  quique  hac- 
tenus  quidem  a Cappudocibus  et  Heliensibus 
{ita)  nuncupatur.  Dagegen  hält  R.  Rochette 
161  die  Lesart  Aiaavädv  oder  vielmehr  Al- 
Eccvädv,  wie  zu  schreiben  sei,  für  die  ursprüng- 

0 liehe,  ohne  freilich  die  Vorsilbe  At  {soit  conune 
une  forme  propre  au  genitif  chaldaique,  soit  de 
tonte  autre  manicre)  genügend  erklären  zu 
können.  Aiaccvädv  sei  gleich  Ao[Q]6dvrig  (s. 
unten  Sp.  325,  51);  vgl.  auch  Ahrens  360,  4, 
nach  welchem  durch  die  Schreibung  Aiadväag 
oder  Asadväag,  wie  er  lieber  möchte,  ein  kräf- 
tigerer Anlaut  als  durch  das  einfache  a be- 
zeichnet werden  soll. 

Nach  diesen  Zeugnissen  ist  S.,  wie  seine 
0 Zusammenstellung  (in  Zeugnis  C)  mit  anderen 
kilikischen  Göttern  {Meyer  739;  vgl.  Kaibel, 
Gott.  Gel.  Xachr.  1901,  495,  1)  zeigt,  ein  ur- 
sijrünglich  wohl  in  Kilikien  heimischer  Gott  i vgl. 
auch  L.  Alessersclunidt,  Die  Hettiter  [=  Der 
alte  Orient  4,  1]  S.  22  f.,  der  ihn  Sanda  nennt), 
dessen  Kult  aber  trotz  Alcyers  Widerspruch  auch 
außerhalb  dieser  Landschaft  nachweisbar  ist  (s. 
M^ernicke).  Alcycr  erhebt  Widerspruch  gegen  die 
von  Alüller  vertretene  Ansicht,  daß  S.  ein  Haupt- 
ü gott  der  semitischen  Stämme  Kleinasiens  und 
identisch  mit  Sardanapal  (s.  unt.  Sp.  327,  40)  sei, 
und  ebenso  gegen  die  von  Alovers  (und  von 
Rochette  und  denjenigen,  die  sich  deren  Aus- 
führungen angeschlossen  haben,  wie  z.  B.  Har- 
tung, Reh  u.  Alyth.  der  Griechen  4,  201  f.  [vgl. 

3,  110].  Georgii  a.  a.  0.  Gerhard,  Gr.  Mythol.  2 
§ 915)  an  den  Namen  S.  geknüpften  Kombina- 
tionen, die  allerdings  z.T.  willkürlich  und  phan- 
tastisch sind.  In  gleicher  Weise  wie  Meyer  vom 

;u  religionsgeschichtlichen  Standpunkt  aus  hat 
Furtu  äugler  vom  kunsthistorischen  Standpunkt 
aus  die  hauptsächlich  von  Rochette  behauptete 
Abhängigkeit  der  Kunsttypen  des  Herakles  vom 
Orient  in  Abrede  gestellt.  Einen  vermitteln- 
den Standpunkt  zwischen  Müller  und  Aleyer 
nimmt  Wirnicke  ein,  der  meiner  Ansicht  nach 
mit  Recht  wenigstens  in  der  Sage  von  des 
Herakles  Selbstverbrennung  (s.  unten  Sp.  327) 

11 
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orientalischen  Ursprung  und  Einfluß  behauptet. 
Ebenso  scheint  ^Verniclce  mit  liecht  zu  be- 
haupten, daß  Sandes  nicht  nur  avif  Kilikien 
(s.  oben  Sp.  320  und  unten  nr.  1)  beschränkt 
gewesen  ist.  Die  folgende  Zusammenstellung 
versucht,  z.  T.  auf  ein  etwas  reichlicheres  Ma- 
terial und  von  Wernicke  nicht  herangezogene 
Literatur  gestützt,  die  weitere  Ausdehnung  des 
Sandeskultus  zu  erweisen. 

1)  Für  Kilikien  liegen  zunächst  Zeugnis 
C und  ß vor  (vgl.  Meyer  737  f.  v.  Gutsclnmd, 
Kleine  Schriften  3,  187,  1),  die  freilich  den  S. 
nicht  in  Beziehung  zu  Herakles  setzen ; in  B 
gilt  S.  als  Gründer  von  Tarsos,  während  nach 
iJio  Chrysost.  Tarsica  orat.  1 [or.  33)  jj.  16,  21 
Kind.  (vgl.  p.  1,  11.  15,  26)  Herakles  ÜQmyö? 
von  Tarsos  war,  und  ü.  Müller  102  hat  er- 
wiesen, daß  mit  Herakles  eigentlich  und  ur- 
sprünglich S.  gemeint  ist,  und  daß  diesem  von 
Hechts  wegen  der  hervorragende  Herakleskul- 
tus in  l'arsos  — der  Heraklespriester  ist  an- 

tfuvrfCpoQog, 

Athen.  5 p. 
215b  — galt. 
Nun  berich- 
tet ferner 
Dio  Chrys. 
a.  a.  0.  von 
der  Errich- 
tung eines 
Scheiterhau- 
fens in  Tar- 
sos am  Feste 
des  Hera- 
kles (nvQ&g 
ovßyg,  yv 
Ttävv  y.aXijv 

UVTW  TtOl- 

the).  Auf 
zahlreichen 

)Münzen  von  Tarsos  ist  diesePyra  dargestellt,  eine 
Pyramide  aus  oben  zusammenlaufenden  Stangen 
auf  kubischem  Unterbau,  an  deren  Gipfel  sich 
die  Figur  des  Adlers,  das  Zeichen  der  Apo- 
theose flndet;  innerhalb  dieser  Pyramide  steht 
auf  einem  Wundertiere,  einer  Art  gehörnten 
Löwen,  eine  Figur  in  orientalischer  Kleidung, 
auf  dem  Haupte  die  Tiara,  auf  der  Schulter 
ruht  der  verschlossene  Köcher,  daneben  kommt 
auch  ein  Bogen  vor;  die  rechte  Hand  ist  zu 
bedeutsamer  Geste  erhoben,  die  Linke  hält  einen 
Kranz  oder  eine  Blume  und  ein  Doppelbeil;  die 
ältere  Literatur  bei  Müller  103.  Bochette  182  (mit 
Abbildung  pl.  4,  1 tf.);  vgl,  ferner  Hend,  Hist, 
■nnm.  617.  Cat.  ofyreek  coins  brit.  Mus.  Lycaonia, 
Isauria  and  Cilicia  Introd.  LXXXVI;  p.  178, 
94  tf.  pl.  32,  13  ff.  Macdonald , Cat.  of  greek 
coins  in  the  Hunterian  coli.  2,  548  nr.  16  ff.  555, 
55  pl.  60,  18  (hier  steht  links  und  rechts  von 
der  Pyramide  noch  je  eine,  wohl  adorierende, 
Person).  P.  Gardner,  Tyjns  of  greek  coins  pl.  14, 
17.  L.  A..  Milani  in  Studi  e materiali  de  ar- 
cheol.  c numisni.  1 (1899/1901),  47  Fig.  13.  48 
Fig.  16  f.  1‘errot-Chipiez,  Histoire  de  l'art  dans 
l’a)itiquite  4.  540  Fig.  273.  Tmhoof - Blumer, 
Monnaies  grecques  366,  54  fiF.  pl.  F nr.  23.  24. 
(Auf  diesen  beiden  letzten  Darstellungen  ist  die 
Pyramide  weggelassen,  ebenso  wie  auf  den  Dar- 


1)  Zwei  Münzen  mit  dom  Kopf  der  Stadt- 
göttiu  von  Tarsos  [Obv.]  und  dem  Bild  des 
Sandas  [Rev.]  (nach  Catal.  of  ijrcck  coins 
Brit.  Mm.  Lycaonia  etc.  pl.  J32,  13  u.  33,  2)* 


Stellungen  bei  Imhoof- Blumer  a.  a.  0.  433,  96. 
435,  112  pl.  H nr.  14.  Gardner  a.  a.  0.  pl.  13, 
20.  Milani  a.  a.  0.  47  Fig.  12.  Perrot-Chipiez 
a.  a.  0.  3,  417  Fig.  285.  Head  a.  a.  0.  634.  645. 
Macdonald  a,  a.  0.  2,  548, 14.  549,  20  f.  550,  30; 
doch  der  Typus  des  dargestellten  Gottes  ist 
derselbe  wie  auf  den  oben  angeführten  Mün- 
zen. Vgl.  auch  unten  Sj).  327,  17.)  Daß  dieser 
Scheiterhaufe  die  nvQa  des  Dio  Chrys.  dar- 
10  stellt,  und  die  auf  ihm  stehende  Figur  als 
Herakles-Sandan  zu  bezeichnen  ist,  gilt  seit 
0.  Müller  als  feststehend,  nur  E.  Babeion,  Les 
rois  de  Syrie,  d’Armenie  et  de  Commagene 
Introd.  156  ff  will  in  der  Figur  den  luppiter 
Dolichenus  erkennen.  Legendarisch  mag  das 
alljährlich  sich  wiederholende  Fest  der  Ver- 
brennung des  Gottes  wohl  damit  begründet 
worden  sein,  daß  man  darin  das  Ende  der 
Erdenlaufbahn  des  Gottes  sah,  der  nach  er- 
20  folgter  Gründung  der  Stadt  zu  den  Göttern 
zurückkehrte;  vgl.  Wernicke  77.  Vgl.  auch 
unten  Sp.  332. 

Identisch  mit  S.  ist  Sandokos,  der  Gründer 
des  kilikischon  Kelenderis:  Zeugnis  G.  Movers 
240.  395.  452  f.  Bochette  216  ff.  Ahrens  360. 
Wernicke  75.  W.  H.  Engel,  Kypros  2,  132. 
Da  Sandokos  nach  6 Gemahl  der  Pharnake 
und  Vater  des  Kinyras  ist,  bei  Hesych.  aber 
s.  V.  Kiv[v]vQ(xg  als  Gemahl  der  Pharnake  und 
30  Vater  des  Kinyras  Apollon  genannt  wird,  so 
hat  man  die  Münzlegende  ZA  bez.  ZAN,  die 
neben  der  Darstellung  des  Aijollon  auf  Münzen 
von  Kelenderis  sich  findet  {Mionnet  3,  569, 
161.  570,  163.  164)  als  Abkürzung  von  Eccvöo- 
v.og  gedeutet  und  eine  Gleichsetzung  des  San- 
dakos  und  Apollon  angenommen,  Cavedoni, 
Spicileg.  numisni.  205.  Bochette  218.  Ahrens 
369.  Alex.  Enmann,  Kyp)ros  u.  d.  Ursprung 
des  Aphroditek'ultus  {Memoires  de  Vacad.  de  St. 
40  Pnershoiirg  34  [1886],  13)  S.  32.  — Will.  Wright, 
The  emgnre  of  the  Hittites  177,  1 deutet  San- 
dakos  als  Sohn  des  Sandon. 

Für  die  Zuständigkeit  des  Sandon  nach 
Kilikien  führt  Meyer  739  die  Tatsache  an,  daß 
sich  S.  dort  auch  als  Eigenname  findet:  Edv- 
dcov  hieß  der  Vater  des  Philosophen  Atheno- 
doros  von  Tarsos,  Straho  44  p.  674.  Flut. 
Foplic.  17.  L'ucian  Alacroh.  21,  und  eine  In- 
schrift aus  dem  kilikischen  Hamaxia  {Strabo 
50  1 4,  6 69)  nennt  gleichfalls  einen  Sandon,  C .1.  G. 
3,  4401.  Neu  kommt  hinzu  eine  Inschrift  aus 
dem  Innern  von  Kilikien  Tracheia,  auf  der 
einmal  der  Name  Edvd'av  und  nicht  weniger 
als  dreimal  der  Name  Edvöi^g  (in  der  Genetiv- 
form Euvölovg)  erscheint,  Wilhelm,  Denkschr. 
d.  Wiener  Akad.  44  p.  131  f.  nr.  218.  Auch 
der  kilikische  Königsuame  Sanda-sarme  bez. 
Sandu-arri  ist  von  Sandas  abgeleitet.  Will. 
Wright  a.  a.  0.  180;  vgl.  Baivlinson,  History 
60  of  Phoenicia  451.  Auf  einer  Inschrift  aus  Ari- 
armneia-ßhodandos,  neun  Stunden  von  dem 
Zusammenfluß  des  Karmalas  und  Saros  er- 
scheint ein  EdvSyg  Koßdiov,  Gregoire,  Acad. 
des  inscr.  et  belles-lettres  1908,  435.  441.  Wenn 
aber  mit  Recht  für  Kilikien  aus  dem  Vor- 
kommen des  Eigennamens  Edvdyg  usw.  auf 
dortigen  Kirlt  des  gleichnamigen  Gottes  ge- 
schlossen wird,  so  muß  dasselbe  auch  für  an- 
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dere  Länder  gelten  (s.  unten  Sp,  329,  50),  wo  sich 
die  gleiche  Erscheinung  zeigt.  Vielleicht  lassen 
sich  auch  noch  weitere  Anhaltspunkte  für  San- 
don-Herakles  in  Kilikien  gewinnen.  In  Zeug- 
nis C werden  als  Söhne  des  Himmels  und  der 
Erde  u.  a.  auch  Sandes,  Kronos,  Rhea,  lapetos, 
Olymhros  genannt.  Das  ist,  wie  Meyer  739 
richtig  bemerkt,  eine  Liste  echter  kilikischer 
Götter,  nur  leider  in  teilweise  griechischem 
Gewände.  Von  Olymhros  (s.  d.)  ist  es  schon 
durch  die  Inschrift  (Bd.  3 Sp.  835,  62  ff.),  die 
einen  Zsvg  ’OlvßQiog  nennt,  bestätigt,  daß  er 
ein  heimischer  kilikischer  Gott  war.  Nun  er- 
scheint der  in  ebenderselben  Götterliste  mit- 
genannte lapetos  nach  dem  Zeugnis  des  Athe- 
nodoros  von  Anchiale,  der  doch  sicher  als  An- 
chialeer  die  einheimische  Tradition  wiedergibt 
und  sich  auf  den  wohl  gleichfalls  aus  Anchiale 
stammenden  Grammatiker  Dionysios  beruft, 
als  Vater  der  Anchiale,  der  Gründei’in  und 
Eponyme  der  gleichnamigen  Stadt,  Steph.  Byz. 
s.  V.  ’Ay^idhf].  Eust.  ad  Dionys.  Per.  875.  Als 
Sohn  der  Anchiale  wird  hier  Kydnos,  der  Epo- 
nym  des  gleichnamigen  Flusses,  genannt,  weil 
der  Zweck  der  Darstellung  des  Aihenodoros 
ist,  die  verschiedenen  Namen  der  Stadt  An- 
chiale genealogisch  an  die  gleichnamige 
Heroine  anzuknüpfen.  Für  unsern  Zweck 
kommt  nur  in  Betracht,  daß  Anchiale  Tochter 
des  unter  den  kilikischen  Göttern  genannten 
lapetos  ist.  Nun  findet  sich  aber  Anchiale 
auch  in  der  Aufzählung  der  verschiedenen 
Heraklesse  hei  loh.  Lyd.  de  mens.  4,  46  als 
Mutter  des  (dritten)  Herakles  genannt,  wobei 
Tümpel  bei  Pauly-Wissowa  1,  2104,  44  ff.  und 
Friedländer  a.  a.  0.  49,  2 freilich  an  den  'Dak- 
tylen’ Herakles  denken.  Aber  es  steht  m.  E. 
nichts  im  Wege,  in  diesem  Herakles,  dem  Sohne 
der  kilikischen  Anchiale,  eine  Reminiszenz  an 
den  kilikischen  Herakles-Sandon  zu  erkennen. 
Vielleicht  läßt  sich  auch  ans  der  folgenden 
Kombination  noch  etwas  weiteres  gewinnen : 
Dio  Chrysost.  sagt  im  Anfang  der  ersten  tar- 
sischen  Rede  (ed.  Find.  2,  1,  14)  zu  den  Be- 
wohnern von  Tarsos:  aQprjyovg  hyszs  i'jQaag 
%ul  j]yiQ'iovg,  y&llov  dh  Ttr&vag.  Wer  sind 
diese  Titanen?  Eine  freilich  späte  Quelle, 
Genesius  (y).  67,  4 ed.  Bonn.)  berichtet:  [Tdgaog) 
VTtö  Egiy&ovlov  -nzißscog  irstsv%si, 

6's  Tcagcc  Dgadvov,  trog  rcöv  TLtdvcav,  ytal  iiti- 
urLascog  Der  Titanenname  ’Ogadvrjg 

erinnert  unwillkürlich  an  Ao{g)advr\g'  6 ' Hga- 
xli)g  7tag”Iv6oLg(Hesych.).,  den  schon  R.  Rochette 
161  (der  S.  162  an  die  Lesart  JoadvSrig  denkt) 
und  Movers  1,  490  als  'Umsetzung  der  Silben’ 
von  San-dar  (=  San-dan)  = Dor-san  = Dor- 
sanes  für  identisch  mit  Sandan  erklärt  haben. 
Ferner  wird  eine  indische  Stadt  Aagoavia 
erwähnt  (Dionysios,  Bassarika  bei  Steph.  Byz. 
s.  V.  Accgocxviu)-,  dieselbe  Stadt  heißt  Agaavla 
bei  Norm.  Dionys.  26,  170.  Wenn  man  den 
Wechsel  zwischen  A und  0 in  den  Namen 
Axylos:  Oxylos;  Atreus:  Otreus;  Attalos:  Otta- 
los  bedenkt,  ein  Wechsel,  der  sich  nicht  nur 
auf  den  An-,  sondern  auch  auf  den  Inlaut  er- 
streckt (vgl.  Bazis:  Bozis;  Tattas:  Tottes  und 
die  von  Ramsay,  Gities  and  hishoprics  of  Phrygia 
1,  153  zusammengestellten  Beispiele),  so  stellt 
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sich  ohne  weiteres  zum  Stadtnamen  Accgeavia 
der  Name  des  'indischen  Herakles’  Aogadvrig, 
zu  ’Agaavia:  ’Ogßdvrig,  und  wenn  die  beiden 
Städtenamen  AageavLa  und  ’Agaavicc  identisch 
sind,  so  sind  es  wohl  auch  die  Namen  Aog- 
advr]g  und  ’Ogadvrig.  Es  kommt  hinzu,  daß 
der  von  den  Kilikiern  als  Ndvd'rig  ^Hgay.lir\g 
hezeichnete  Morrheus  aus  Indien  kommt  (Zeug- 
nis E).  Vielleicht  ist  es  auch  im  Hinblick  auf 
die  lydische  Sage  (s.  Zeugnis  F und  Sp.  326, 22  ff.) 
nicht  bedeutungslos,  daß  Nonn.  Dionys,  a.  a.  0. 
und  Dionysios  Bassarika  a.  a.  0.  die  außer- 
ordentliche Geschicklichkeit  rühmen,  welche 
die  Frauen  von  Darsania  (Arsania)  im  Weben 
entfalten,  indem  sie  an  einem  Tage  den  Chiton 
fei'tig  stellen  {uvtfyuxg  ngoKOcoöiv  fqp’  iavonödcov 
ravvovaoa,  uvvfiuag  S Utagov  re  xai  iaräv 
igvaccvTO.  Erzählte  man  sich  vielleicht  auch 
hier  dasselbe,  wie  in  Lydien  von  dem  ngonco- 
rocpögog  (Plut.  an  seni  sit.  ger.  resp.  4)  Mga-Ayg 
bei  Omf)hale?  Damit  kommen  wir 

2)  nach  Lydien,  wofür  Zeugnis  F vorliegt 
(vgl.  auch  0.  Müller,  Dorier  1,  450.  Duncker, 
Gesell,  des  Altert.  1^,  413.  4“*,  320.  5®“^,  91. 
V.  Gutschmid,  Kleine  Schriften  5,  138.  132), 
dem  freilich  Meyer  739  f.  sehr  skejatisch  gegen- 
übersteht; er  meint,  daß  der  Name  Sandon 
nur  um  der  Etymologie  willen  herbeigezogen 
zu  sein  scheine,  um  die  Bezeichnung  der  durch- 
sichtigen, mit  Sandyx  gafärbten  Gewänder  als 
advdvnsg  oder  aaväövsg  zu  erklären ; auf  das 
Zeugnis  eines  so  späten  Schriftstellers  wie 
Lydus  sei  nichts  zu  geben.  „Andererseits“, 
fährt  er  fort,  „kennen  wir  den  Namen  des  ly- 
dischen  Herakles  nicht;  derselbe  mag  also 
auch  Sandon  gewesen  sein,  was  man  dadurch 
zu  stützen  sucht,  daß  Sandanis  hei  Herod.  1,  71 
ein  Lyder  ist.  Unmöglich  ist  es  also  nicht,  daß 
Sandon  auch  nach  Lydien  gehört.“  Noch  ab- 
lehnender verhält  sich  Tümpel,  Roscher  M.  Lex 
Bd.  3 SjD.  883.  Doch  gesteht  auch  v.  Wüamowitz 
Euripides  Herakles  1,  277.  317  f.,  der  sonst 
jeden  orientalischen  Einfluß  auf  die  Gestaltung 
der  Heraklessage  energisch  zurückweist,  we- 
nigstens in  der  Omphaleepisode  die  Möglich- 
keit asiatischen  Einflusses  zu  (ähnlich  Fried- 
länder a.  a.  0.  122  f.).  Wernicke  72  ff.  sucht 
des  Herakles  Selbstverbrennung  auf  orientali- 
schen Ursprung  zurückzuführen : die  thessa- 
lische,  später  nach  Lydien  übertragene  Om- 
phale  ist  ursprünglich  die  thessalische  Bundes- 
göttin, die  Itonische  Pallas,  in  deren  Dienst 
er  die  thessalischen  Itoner  unterwirft,  mit  dem 
thessalischen  Syleus  usw.  kämpft.  Zum  Lohn 
hierfür  entläßt  sie  ihn  aus  seiner  Dienstbarkeit, 
ergibt  sich  ihm  in  Liebe  und  gebiert  von  ihm 
den  Lamos,  den  Eponymen  von  Lamia;  viel- 
leicht liegt  in  dieser  Hingabe  der  thessalischen 
Kriegsherrin  an  ihren  Knecht  dasselbe  Element 
der  Weichlichkeit,  das  wir  im  semitischen  Asien 
an  der  dort  mehrfach  verehrten  großen  Göttin 
wieder  finden,  die  andererseits  wieder  als 
große  Kriegsheldin  erscheint.  Nach  altgriechi- 
scher Sage  schloß  Herakles  seine  Erdenlauf- 
bahn und  errang  die  Götterseligkeit  dadurch, 
daß  er  in  den  Garten  der  Göttin  eindrang  und 
die  Äpfel  der  Unsterblichkeit  holte  (vgl. 
V.  Wüamowitz  291)  oder  nach  anderer  Version 
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{Phid.  Xem.  1,  68  ifd  dadurch,  daß  er  wegen 
seiner  Teilnahme  an  der  Gigantomachie  zum 
seligen  Dasein  einging.  Aber  seine  Selbst- 
verbrennung ist  der  griechischen  Sage  ursprüng- 
lich fremd;  die  ist  von  dem  asiatischen  San- 
don  auf  ihn  übertragen  worden,  und  um  sie 
zu  motivieren,  ist  die  Sage  von  dem  vergifteten 
Gewände  und  was  damit  im  Zusammenhang 
steht,  gedichtet  worden.  Wenn,  wie  fest.steht, 
die  Selbstverbrennung  an  der  Person  des  kili-  lo 
kischen  Sandes  haftete  (vgl.  darüber  auch 
unten  Sp.  33’2  Z.  8tf.'),  warum  soll  sie  nicht 
auch  mit  dem  lydischeu  Sandon,  für  dessen 
Existenz  Zeugnis  F iind  der  Personenname 
Sandanis  (s.  ob.  Sp.326,  ;i8)  sprechen,  verknüpft 
gewesen  sein,  besonders  da  noch  zwei  weitere 
Argumente  dafür  sprechen?  Malter  lot  hat 
bereits  auf  eine  Münze  von  Philadelphia  in 
Lydien,  also  aus  der  Gegend  des  ehemaligen 
lydischen  Königssitzes  Sardis  hingewiesen,  auf  2ü 
der  eine  ähnliche  Pyra  mit  einer  ähnlichen 
Figur  wie  auf  den  oben  erwähnten  Münzen 
vim  Tarsos  dargestellt  ist,  1‘cllerin,  liecucil  des 
Med.  2 pl.  61  nr.  68.  Mionnet  nr.  553. 

Und  noch  beweiskräftiger  ist  die  Überlieferung 
von  der  Selbstverbrennung  des  Kroisos,  wie 
.sie  durch  Jhdccln/lid  3,  31  tf.  (tti'quv  dd  %cd- 
xot£i;(tog  TtQOTrccQot&sv  avl&g  rariauro)  und 
durch  das  bekannte  Vasenbild  idMonuni.  Inst. 

1,  54.  Weldccr,  Alte  Denkm.  3 Tat.  33  S.  481  tf.  30 
Baunieister,  Denkmäler  Fig.  860  S.  706;  vgl. 
Crusius,  Phil.  57  [1898],  154  f.  Jehl),  Mehnifies 
Henri  Weit  237  f.  Werntcke  80)  bezeugt  ist. 

— Blüller  105  ff.  (vgl.  3[uvers  462  ff.  Poulez, 
Annali  delt'  Inst.  1847,  265  f.)  hat  ausgehend 
von  der  Annahme,  daß  neben  Sandan  auch 
•die  Form  Sardan  existierte,  und  aus  der  Über- 
lieferang,  die  neben  Sandan  (Zeugnis  Hj  als 
Gründer  und  Erbauer  von  Tarsos  und  dem  be- 
nachbarten Anchiale  auch  Sardanapal  nennt,  40 
die  ferner  den  Sandon  und  den  Sardanapal  in 
Weibergewandung  Wolle  krempeln  und  beide 
{vgl.  V.  Giitschmid,  Kl<:i)ie  Schriften  2,  104) 
in  den  Flammen  eines  Scheiterhaufens  um- 
kommen läßt,  die  Identität  beider  geschlossen; 
nach  ihm  ist  Sardanapal  keine  historische 
Persönlichkeit,  sondern  nichts  als  eine  verstärkte 
Form  des  Namens  Sardan  (Sandan).  JMeijer 
740  (vgl.  auch  i\filchhöfer,  Die  Anfänge  der 
Kun.st  in  (irieclwnland  85  mit  Anmerkung)  .00 
und  Wertticke  77  (vgl.  jedoch  auch  80)  stehen 
dieser  Gleichsetzung  ablehnend  gegenüber, 
während  Gruppe.  Gr.  Mgth.  497,  6 sie  billigt. 
Dürften  wir  Müllers  Ansatz  Sandan  = Sardan 
als  richtig  hinnehmen  (für  den  Wechsel  von 
GÖLvd-  und  Gu()d-  spricht  z.  B.  der  Name  des 
Flusses  bei  Olyntli,  der  bald  Zuvd'avog  [^Plut. 
Parall.  8J  bald  Hdnäotv  heißt  \ Kaliisfhenes  bei 
Stoh.  Flor.  7,  65;  vgl.  Ahrens  381  [),  so  gewinnt 
der  lydische  Sandon  eine  neue  Stütze:  dann  60 
wäre  die  lydische  Königstadt  Sardes  nach  ihm 
genannt;  vgl.  Pape-Benseler  s.v.  BccqSsis.  Böckh 
zu  C.  I.  G,  2 p.  158.  djugarde  265,  7.  Gras- 
berger, Studien  zu  den  griech.  Ortsnamen  265; 
s.  auch  unten  Sp.  329,  2;  vgl.  aber  auch  v.  Gut- 
schmid,  Kleine  Schriften  5,  596  f. 

3)  Kappadokien.  Für  Kult  des  S.  in 
Kappadokien  liegen  die  Zeugnisse  Hp  2,  3 vor 


(vgl.  auch  V.  Gutschmid,  Kleine  Schriften  3, 
199,  1),  und  höchstwahrscheinlich  gehört  hier- 
her auch  D.  Es  kommt  nicht  darauf  au,  ob 
man  hier  in  den  Worten  Tj)g  AuuaXlö'ug  rs  y.ul 
Kdväcc  Tov  'IlffaxXeovg  mit  Ahrens  359  die 
Worte  TovHgayilsovg  als  erklärende  Apposition 
zu  Kdväa,  nicht  als  Bezeichnung  des  Vaters 
auffaßt  oder  ob  man  annimmt,  daß  hier,  wie 
so  oft,  aus  einem  Beinamen  ein  Sohn  des  Hera- 
kles gemacht  worden  ist  {Meyer  739),  aber  es 
ist  fast  sicher,  daß  unter  der  Stadt  der  Da- 
malis und  des  Sandas  die  Stadt  Dalisanda 
oder  Dalisandos  {Ptolem.  o,  7,  7.  Steph.  Byz. 
s.  V.  JcclLaarda.  Hieroeles,  Syneedem.  397,  22 
[in  der  Bonner  Ausgabe  des  Constnnt.Porphyrog. 
Baud  3].  Basilius,  Vit.  S.  Theclae  2)  zu  ver- 
stehen ist,  deren  Name  aus  Aaiuxliaccvöa,  -og 
kontrahiert  ist,  Wesseling  zu  Hierokles  a.  a.  0. 
p.  517  (nach  dem  Vorgang  von  Hemsterhuys). 
Ahretts  359.  Wernicke  76.  Tomaschek,  Zur 
histor.  Topograph ie  v.  Kleinasien  irn  Mittelalter 
{=  Sitznitgsher.  d.  Akad.  d.  TFm.  zu  Wien,  124 
[1891],  VII,  phil.-histor.  Kl.)  S.  63.  Vgl.  auch 
P.  Kretschmer,  Einleitung  in  die  Geschichte 
der  griechischen  Sprache  308  f.  — Dimcker, 
Gesell,  d.  Altert.  Ib  411  Anm.  4 liest  irrtüm- 
lich aus  obiger  Stelle  (Zeugnis  D)  ebenso  wie 
Müller  ad  Kicol.  Dainasc.  fr.  28  (F.  H.  G.  3, 
373)  einen  Sohn  des  Herakles  und  der  Damalis, 
namens  Damalisaudos  oder  Dalisaudos  heraus; 
vgl.  Meyer  738  Anm.  2. 

Ein  weiteres  Zeugnis  für  Kappadokien  führt 
de  Lngarde  264  f an,  dessen  Ausführungen  ich, 
da  ich  nicht  imstande  bin  sie  nachzuprüfen, 
folgen  lasse:  Diesen  Kavöc'ov  — Sandan  er- 

klärte ich  . . . für  den  KovdoQa  [1.  Ztordagaj 
der  kappadokischen  Monatsnamen  , . seit- 
dem habe  ich  beim  Durchforschen  der  arme- 
nischen Bibel  gefunden  . . .,  daß  die  Armenier 
Spandaramet  für  Jiovvaog  setzen  {Maccab.  2, 
6,  7 j : niemand  wird  bestreiten,  daß  dies  Sj)an- 
daramet  = (ypenta  ärmaiti  ist,  also  auch  nicht, 
daß  eine  weibliche  Gottheit  der  Zoroastrianer 
in  Armenien  als  männlicher  Gott  bekannt  und 
verehrt  war.  Da  nun  weiter  niemand  leugnet, 
daß  (yi^enta  armaiti  als  Monatsname  bei  den 
Kajjpadokiern  Kovbaga  heißt,  KoiAaga  und 
Sandan  aber  nicht  im  Ernste  verschieden  sind, 
ist  auch  bewiesen,  daß  Sandan  = dem  arme- 
nischen Spandaramet,  also  ein  etwa  dem  Dio- 
nysos entsprechender  Gott  ist.  Dieser  span- 
daramet bat  nun  bei  den  Armeniern  eine  etwas 
leichtere  Form  sandaramet  neben  sich  ...  so 
ist  Qpenta  ärmaiti  zu  spandaramet  sandaramet 
Zöväaga  Sandan  geworden  . . . ich  habe  nun 
ebenfalls  . . . Od.  v 301  f.  gsldpas  aagdoviov 
oder  (älter)  aagö'dviov  auf  diesen  Sandan,  den 
üppigen  Buhlen  der  Omphale,  bezogen  und  da- 
mit nachgewiesen,  daß  die  kleinasiatische  Gott- 
heit Zovdaga  bedeutend  älter  als  jener  Gesang 
der  Odyssee  ist  . . . Den  Scheiterhaufen  des 
Sandan  kennen  wir  aus  Münzen  [s.  ob.  Sp.  323] : 
zu  ihm  paßt,  was  die  Erklärer  der  aagSdviog 
yGaig  über  die  Opfer  berichten,  bei  denen  er 
erschallen  mußte’.  Nach  Bericht  von  Premier 
in  Bursians  Jahresber.  Band  25  (1891),  60  hat 
auch  F.  Pais,  Atti  delV  Ac.  dei  Lincei,  Memorie, 
della  classe  di  scienze  morali,  Ser.  3 Bd.  5 
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(1880),  54  ff.  das  ^sardonische  Lachen’  auf  den 
kleinasiatischen  Gott  Sardan  oder  Sandan  zu- 
rückgeführt, dessen  Oj^fer  sich  heiter  in  den 
Scheiterhaufen  stürzten,  woraus  der  Ausdruck 
cagdoviog  yelcog  zur  Bezeichnung  eines  schmerz- 
lichen Lächelns  oder  eines  gezwungenen  Lachens 
Terwendet  worden  sei.  Preuner  a.  a.  0.  be- 
zweifelt freilich  die  Existenz  einer  Form  Sar- 
dan des  Gottesuamens. 

■ 4)  Syrien  bez.  Phönizien:  Sanclokos 

kommt  aus  Syrien  nach  Kilikien  (Zeugnis  G; 
vgl.  Sp.  324,  23);  nach  Zeugnis  Hi,  2,  3 wird 
Herkules  Sandan  in  Phönizien  verehrt.  In 
der  syrischen  Stadt  Hiera polis  wurde  nach 
Luc.  de  Syria  dea  49  alljährlich  bei  Beginn 
des  Frühlings  das  Tlvga.  oder  Aaynäg  benannte 
Scheiterhaufenfest  gefeiert,  an  dem  nicht  nur 
die  Syrer,  sondern  auch  die  Bewohner  der 
Nachbarländer  teilnahmen;  bei  diesem  Feste 
wurde  allerlei  Vieh,  Vögel,  silberne  und  gol- 
dene Prachtgewänder  (vgl.  die  Sage  von  dem 
Ende  des  Sardanapal)  verbrannt,  und  wir 
dürfen  wohl  mit  TTVrwA/cc  78  (vgl.  Friedländer 
123)  in  diesem  Feste  eine  Parallele  zu  der 
Ttvgd  in  Tarsos  (s.  oben  Sp.  323)  und  wohl 
auch  in  Lydien  erblicken.  Vgl.  auch  unten 
Sp.  330  Z.  52. 

5)  Assyrien  (?).  Persien  (?).  Die  Stelle 
des  Agathias  (A)  leidet  an  üngenauigkeit; 
denn  Bel  wurde  nur  von  den  Assyrern,  Anaitis 
nur  von  den  Persern  verehrt,  während  nach 
Agathias  diese  beiden  Gottheiten  und  Sandes 
von  den  Persern  verehrt  worden  sein  sollen. 
Daher  nahmen  Movers  459,  2.  Preller,  Gr. 
Myth.  2^,  166,  2.  Ahrens  359  an,  daß  Aga- 
thias Assyrer  und  Perser  verwechselt  habe; 
Lagarde  157,  13  ff.  meint,  Agathias  brauche 
Perser  hier  als  .politische  Bezeichnung,  also 
für  die  Einwohner  aller  Länder,  die  sassanidi- 
schem  Zepter  unterworfen  waren.  Meyer  736^. 
(vgl.  Werniche  76  f.)  spricht  der  Stelle  als  aus 
einer  kritiklosen  Religionsmengerei  hervor- 
gegangen jeden  Wert  ab.  Delitzsch  bei  Meyer 
736  bemerkt:  ’der  griechische  (so!)  Euvör^g 
oder  Eävöcov  hat  in  Babylonien  und  Assyrien 
keine  Verwandte’ ; Meyer  selbst  (737)  bestreitet, 
daß  Sandes  bei  den  Persern  irgendwie  bekannt 
sei.  Aber  wenigstens  für  die  Möglichkeit  einer 
Bekanntschaft  der  Perser  mit  Sandes  sprechen 
manche  persische  Eigennamen  Eavdav-Ar]  oder 
Eavödv.r]  (vgl.  oben  Sp.  324,  23  EävSonog,  Edv- 
ÖCKV.og),  die  Schwester  des  Xerxes  (Plut.  Thew. 
13.  Arist.  9),  Eaväör/.rjg  (Herod.  7,  194,  lOGl; 
vgl.  Poecl'h,  C.  J.  G.  2 p.  158  a.  Ahrens  360. 
F.  Justi,  Iranisches  Na)nenhuch  283  s.  v.  Eav- 
dor/.Tqg,  der  auf  C.  J.  B<dl,  Proceed.  Soc.  Bibi. 
Arch.  10  (1888),  427  verweist;  vgl.  auch  G.  Hü- 
sing, Altiranische  Mundarten  in  Kuhns  Zeitschr. 
36  (1900),  565,  der  es  wenigstens  für  denkbar 
hält,  daß  der  Name  Sandaksatra  (-/.  Krall, 
Grundriß  der  altorient.  G(sch.  164),  den  er  zu 
Eavödv.r],  EavSwxrjg  stellt,  in  seinem  ersten 
Bestandteil  Edvö'av  enthält.  Und  wenn  man 
schließlich  sich  des  Persers  Hag-aoniäag  (s.  d.) 
erinnert,  der  einst  ein  tapferer  Krieger  dann 
gezwungen  war,  unter  Weibern  zu  leben,  so 
darf  man  wohl  die  Vermutung  äußern,  daß 
sein  Schicksal  an  das  des  Herakles-Sandon  bei 


Omphale,  sein  Name  in  seinem  zweiten  Be- 
standteil (-acovSag)  an  Edvd'ag  nicht  nur  zu- 
fällig anklingt. 

5)  Weiter  scheinen  mit  Edvdiqg  zusammen- 
zuhängen der  Edvdiog  löcpog  an  der  Küste 
loniens  nahe  bei  Myus  (Thuc.  3,  19),  dessen 
Name  schon  Pape-Benseler  s.  v.  Edvdiog  löcpog. 
Ahrens  360  und  L.  Grasberger,  Studien  zu  d. 
griech.  Ortsmmienni  zu  Sandes  gestellt  haben. 
10  Mit  diesem  Edvd'iog  l6q)og  haben  Waddington, 
3 p.  76  zu  nr.  192 — 194  und  Hicks,  Anc.  inscr. 
brit.  Mus.  nr.  403  p.  19,  die  inschriftlich  be- 
zeugte Ortschaft  Eavidsia  C.  I.  G.  2,  2905  D 2 
p.  574)  identifizieren  wollen,  zwar  irrtümlich, 
wie  Hiller  v.  Gaertringen,  Inschriften  von  Priene 
13.  43  zu  42  nr.  37,  158  nachgewiesen  hat,  aber 
der  Name  Eavidsia  wird  wohl  kaum  von  dem 
Edvd'iog  Xoifiog  und  damit  auch  nicht  von  Edv- 
d'rjg  zu  trennen  sein.  Der  Lampsakener  Edvd'r}g 
21)  {Diog  Laert.  10,  11,  22)  könnte  auf  Milet  zu- 
rückgehen, da  Lampsakos  eine  milesische  Ko- 
lonie (Strcdio  13,  589)  war. 

Schwierigkeiten  bereitet  der  mythische 
Megarer  Eavdloiv  (s.  d.),  dessen  Name  im 
ganzen  europäischen  Griechenland  der  einzige 
mit  Eav8-  ist.  Ahrens  386,  1 ivgl.  365)  iden- 
tifiziert ihn  direkt  mit  Herakles-Sandes.  Doch 
ist  dieser  Gedanke  wohl  kaum  richtig.  Mög- 
licherweise liegt  in  EA^AIs,c^  ein  leichtes  Ver- 
so schreiben  aus  ZANMON,  einem  wenigstens  in 
Attika  häufigen  Eigennamen  vor,  wobei  viel- 
leicht der  Gleichklang  mit  dem  ursiorünglich 
megarischen  Hardicov  nicht  ohne  Einfluß  ge- 
wesen ist. 

Bedeutung  des  Gottes  Sandas. 

E.  Meyer  738  (und  ihm  folgend  Will.  Wright, 
The  enipire  of  the  Hittites  172.  177,  1;  auch 
schon  Creuzer,  Symbolik  2 [1811],  252  f.  und 
40  V.  Gidschmid,  Berichte  d.  Kgl.  Sächs.  Gesellsch. 
d.  Wissensch.  13  |1861],  187,  1.  198,  1 vertreten 
dieselbe  Auffassung)  hat  den  S.  früher  für 
einen  Sonnengott  (vgl.  auch  oben  Sp.  324  die 
von  manchen  angenommene  Identität  des  San- 
clakos  mit  Apollon)  erklärt.  Auf  eine  Deutung 
des  S.  als  Sonnengott  kommt  auch  Münni, 
Studi  usw.  a.  a.  0.  34.  44.  216.  231,  der  den 
auf  der  Stele  von  Amrit  (abg.  Milani  p.  34 
und  Tav.  1,  2.  Perrot-Chipiez.  Hist,  de  l’art 
50  dans  Vantiqmte  3,  413  Fig.  283)  dargestellten 
Gott,  dessen  Darstellung  große  Ähnlichkeit  mit 
dem  Gotte  Sandas  auf  den  tarsischen  Münzen 
(oben  Sp.  323)  zeigt  (vgl.  ' Wernicke  78),  den 
Gott  Sutek  (Swt,  Sit)  einerseits  mit  dem  Sonnen- 
gotte (Bd.  2 Sp.  776,  14)  Izdubar,  andererseits 
mit  dem  Sonnengotte  Samas  (Alfr.  Jeremias, 
Das  alte  Testament  im  Lichte  des  alten  Orient- 
105  f.  Eberh.  Schräder,  Die  Keilinschriften  und 
das  Alte  Testament^  367  ff.)  und  mit  Sanda 
i;o  (Sandan)  identifiziert,  ln  seiner  soeben  er- 
schienenen Gesell,  des  Altertums  1,  2 ^ (1909) 
§ 484  S.  641  ff.  nimmt  Meyer  die  Deutung  des 
S.  als  Sonnengott  zurück  und  sieht  in  Sandas 
einen  Vegetationsgott  (vgl.  oben  Sp.  328,  50  die 
Deutung  des  S.  als  eines  dem  Dionysos  ähn- 
lichen Gottes).  Eine  Darstellung  des  Vege- 
tationsgottes Sandas  ist  mit  Meyer  nach  dem 
Vorgang  von  Sayce  (wohl  in  den  mir  nicht 
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zugänglicheu  Froceedings  of  the  Society  of 
Biblical  Arclieology  28,  133  f.;  Tgl.  L.  Messer- 
schmidt, Mitt.  der  Vorderasiat.  Gesellsch.  1900, 
5,  S.  5)  auf  dem  Felsrelief  von  Ivriz  (und  dem 
1906  gleichfalls  bei  Ivriz  gefundenen  zweiten 
Felsrelief,  Messerschmidt  a.  a.  0.  1906,  19  f.)  in 
der  Nahe  des  alten  Kybistra  am  Nordabhang 
des  kilikischen  Taurus  zu  erblicken  (s.  Abbild.  2 
Archäol.  Zeit.  43  [1885]  Taf.  13  [vgl.  Ramsay 
ebend.  203  tf.J.  L.  Messerschviidt,  Corpus  Inscr. 
Hettiticurum  = Mitt.  d.  Vorderas.  Gesellsch. 
1900,  4.  Taf.  34.  Will.  Wright  a.  a.  0.  Taf.  14 
vgl.  p.  179  f.  [nb.:  Die  Tafeln  sind  nicht  durch- 
paginiert]. H.  V.  Hilprecht,  Explorations  in 
Bible  Lavd.s  762).  Das  Relief  zeigt  einen  ein- 
heimischen König  oder  Priestei-,  der  verehrend 


2)  Sandas  stehend,  vor  ihm  ein  Priester, 
Relief  von  Ivriz  (nach  Arch.  Zeit.  43  [1883]  Taf.  13). 


vor  einem  Gotte  steht.  Beide  sind  in  assyri- 
schem Stil  und  assyrischer  Tracht  gebildet, 
und  das  Monument  wird  daher  der  Zeit  des 
kilikischen  Reiches  im  7.  und  6.  Jahrhundert 
angehören.  In  der  Gesichtsbildung  sind  .>die 
gewaltige  gekrümmte  Nase  und  die  aufgewor- 
tenen  Lijipen  charakteristisch,  die  den  auch 
bei  den  Semiten  Syriens  und  Assyriens  einge- 
drungenen Typus  der  Kleinasiaten  zeigen.  Der 
Gott,  mit  einer  spitzen  Mütze,  die  mit  horn- 
artigen Ansätzen  geschmückt  ist,  trägt  in  der 
Linken  ein  Ährenbündel,  in  der  Rechten  eine 
Rebe  mit  üppigen  Trauben;  er  ist  also  der 
Gott,  der  den  Ertrag  der  Felder  und  Wein- 
pflanzungen spendet.  Äußerlich  hellenisiert 
und  wie  Zeus  gebildet,  aber  durch  Ähre  und 
Traube  als  derselbe  Gott  charakterisiert,  kehrt 
er  auf  den  Münzen  wieder,  welche  persische 
Satrapen  und  Heerführer  in  Tarsos  geschlagen 
haben,  und  wird  hier  in  der  aramäischen  Bei- 
schrift als  'Ba''al  [d.  i.  Stadtgott]  von  Tarsos’ 
bezeichnet  {Head,  Hist.  num.  614  ff.  K.  Reg- 
ling,  Die  griech.  Münzen  der  Sammlung  Warren 
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197  nr.  1270—1274  Taf.  29.  G.  H.  Hill,  A hand- 
book  of  greek  and  roman  coins  259,  12  pl.  4, 
12.  Cat.  of  greek  coins  Brit.  AIus.  Lycaonia, 
Isauria  and  Cilicia  165  f.).  Auch  auf  den  oben 
Sp.  323  erwähnten  Darstellungen  der  nvQa 
erscheint  die  Blume  oder  der  Kranz  in  der 
Hand  des  Sandas,  um  ihn  als  Vegetationsgott 
zu  bezeichnen;  „Der  Gott  selbst  sitzt  in  dem 
Scheiterhaufen,  in  dessen  Innerem  ihn  die  tar- 
sischen  Münzen  zeigen:  er  hält  bei  dem  Fest 
seinen  Einzug  in  die  Stadt.  . . . Nachdem  er 
dann  aus  dem  Kultobjekt  heraus  den  Feldern 
und  Wäldern  seinen  Segen  gespendet  hat,  wird, 
wie  so  oft  im  Knltus,  dies  Symbol,  in  dem  er- 
den Menschen  erschienen  ist,  dem  im  Himmel 
weilenden  Gottesgeiste  mit  allen  zugehörigen 
Weihgaben  als  Opfer  dargebracht.  Wir  dürfen 
wohl  annehmen,  daß  der  Gott  von  Tarsos  und 
Hierapolis  (s.  Sp.  329,  13)  mit  dem  Erntegott  von 
Ivriz  identisch  ist,  und  daher  auch  diesem  den 
Namen  Sandon  geben.“  So  neuerdings  Meyer, 
der  die  Gleichsetzung  des  Sandas  mit  Herakles 
seitens  der  Griechen  dadui-ch  erklärt,  daß  sein 
.Hauirtfest  die  Errichtung  und  Entzündung  eines 
gewaltigen  Scheiterhaufens  war.  Ist  dies  rich- 
tig, so  müßte  die  Bekanntschaft  der  Hellenen 
mit  Sandas  erst  zu  einer  Zeit  erfolgt  sein,  wo 
die  Sage  von  der  Selbstverbrennung  des  Hera- 
kles schon  allgemein  durchgedrungen  war. 
Dies  mag  dahingestellt  bleiben,  aber  es  besteht 
doch  immerhin  ein  gewaltiger  Unterschied 
zwischen  der  symbolischen  xvqcx.  des  Sandas 
und  seinem  Feuertode,  der  als  jährliches  Fest 
gefeiert  wird,  und  dem  einmaligen  Flammen- 
tode des  Herakles.  Es  müssen  zur  Gleich- 
setzung beider  Gottheiten  andere  Gründe  vor- 
handen gewesen  sein,  Berührungspunkte  im 
Wesen  und  in  der  Bedeutung  des  Sandas  und 
des  Herakles.  Die  Überlieferung  schweigt  von 
dgm  Wesen  des  Sandas.  Aber  ein  Schluß  ist 
doch  aus  Nonnos  (Zeugnis  E)  zu  ziehen:  der 
kriegerische  Morrheus  wird  im  Lande  der 
Kilikier  als  Ndvdgjg  HgarAsys  bezeichnet. 
I)ieser  Vergleich  scheint  doch  auf  Sandes  eher 
als  auf  einen  ursprünglichen  Kriegsgott  oder 
Kriegsheros  als  auf  einen  Vegetationsgott 
hinzuweisen  oder  wenigstens  auf  einen  Gott 
bez.  Heros,  der  übermenschliche  Taten  voll- 
bracht hat,  der  nach  siegreich  durchmessener 
irdischer  Laufbahn  triumphierend  zu  den  Göttern 
emporsteigt  bez.  zurückkehrt.  War  Sandas 
ein  solcher  sieg-  und  ruhmreicher  Gott,  in  dem 
die  Griechen  ihren  Herakles  erkannten,  so  lag 
es  nahe,  auch  den  E’lammentod  dieses  orien- 
talischen Gottes,  durch  den  er  zu  den  Göttern 
zurückkehrte,  auf  den  griechischen  Herakles 
zu  übertragen  (vgl.  oben  Sp.  327).  In  seinem 
eben  erschienenen  Aufsätze  Kuba-Kybele  im 
Philologus  68  (1909),  128  f.  Anm.  42  hat  Rob. 
Eisler  unter  Verweisung  auf  sein  (mir  nicht 
zugängliches)  Buch  WeJienmantel  166,  3 aus- 
gehend von  der  auch  schon  von  0.  Müller, 
R.  Roehette  und  anderen  (vgl.  Sp.  327,  34  ff.) 
behaupteten  Identität  von  Sandan,  Sardan, 
Sardos  (s.  d.)  oder  Sardox^ator  und  ferner  auf 
die  Tatsache  gestützt,  daß  'Sard’  auf  persisch 
'Jahr’  bedeutet,  wie  auch  nach  Xanthos  bei 
Lyd.  de  mens.  3.  14  XagStv  lydisch  = iviavtog 
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(Barnsay,  Hist.  Geogr.  of  Asia  Minor  121)  ist, 
den  Sandan  - Herakles  als  Jahresgott  zu  er- 
weisen ersucht,  der  mit  seiner  geflügelten  San- 
dale {*2ävdcclo^  ist  nach  Eisler  Deminutivum 
zu  Sandan  usw.  und  ein  Gottesname,  auf  den 
die  Bezeichnung  des  heiligen  Schuhs  als  aav- 
Säliov  zurückgeht)  die  Ekliptik  durchmißt. 

[Höfer.] 

Sandes  {Edvdr]?)  s.  San  das. 

Sandion  {Savdicov),  Megarer,  tötet  den 
wegen  seiner  Habsucht  und  seines  Übermutes 
verhaßten  letzten  König  von  Megara,  Hyperion 
(s.  d.  4 und  Seeliger,  B'estschr.  für  Overheck  38. 
Fr.  Pfister,  Die  myth.  Königsliste  v.  Megara  34), 
Paus.  1,  43,  3.  S.  Sandas  Sp.  330,  23.  [Höfer.] 

Sandokos  s.  Sandas  Sp.  324,  23  ff. 

Sandon  s.  Sandas. 

Sandraudiga,  germanische  Göttin,  von  deren 
Verehrung  im  Gebiet  der  Texuandri  bis  jetzt 
nur  eine  Inschrift  Kunde  gibt,  ein  in  Zundert 
(Brabant)  gefundener  Altar,  C.  I.  L.  13,  8774 
{Orelli-Henzen  5910.  Bramhach  132.  Dessau 
4753);  Deae  Sandraudigae  cuUores  templi.  Eine 
befriedigende  Deutung  des  Namens  ist  noch 
nicht  gefunden.  Vgl.  Jak.  Grimm,  Geschichte 
der  deutschen  Sprache  p.  588  und  Th,  v.  Grien- 
berger,  Zeitschrift  f.  deutsches  Altertum  35  (1891) 
p.  390  f.,  der  zum  ersten  Bestandteil  den  Namen 
des  Westgoten  Sandrimer  {Biese,  Anih.  lat. 
2 p.  13,  aber  vgl.  2.  Aufl.  p.  6)  heranzieht,  den 
er  als  'veracitate  eminens’  deutet,  die  Göttin 
also  als  „die  wahrhaft  und  wesentlich  reiche 
und  glückliche  und  daher  eine  Göttin  der  Fülle, 
wofür  die  ornamentalen  Embleme  eine  er- 
wünschte Bestätigung  darbieten“.  Auf  diese 
letzteren  (Füllhörner  auf  den  Schmalseiten) 
darf  jedenfalls  kein  großes  Gewicht  gelegt 
werden,  weil  sie  den  gewöhnlichen  Schmuck 
der  Votivaltäre  aller  möglichen  Gottheiten 
bilden.  Nach  J.  W.  W olf,  Beiträge  zur  deutschen  . 
Mythologie  1 (1852)  p.  160,  scheint  die  Göttin 
der  Nehalennia  verwandt  zu  sein,  während 
B.  Much,  Zeitschrift  f.  deutsches  Altertum  35 
(1891)  p.  328,  in  ihr  die  Nerthus  erkennen 
möchte.  Vgl.  noch  W.  Golther,  Handbuch  der 
germanischen  3Iythologie  p.  470.  [M.  Ihm.] 

Sanerges  (Eavegyris)-  Eine  Weihinschrift 
aus  Phanagoria  am  kimmerischen  Bosporus  ist 
gewidmet  iaxvQüu  Q'sicoi  (so!)  Eav^gyeL  v.cu 
kardgai  (Belegstellen  s.  unten).  Zweifelhaft  ist  ; 
es,  ob  Q-sian  (adjektivisch)  oder  &si&i  (=ffso3t) 
zu  akzentuieren  ist.  Für  das  erstere  ent- 
scheiden sich  Boeckh  zu  G.  I.  G 2,  2119.  Alfr. 
Koerte,  Ath.  JTitth.  25  (1900),  432,  für  das 
letztere  (nach  dem  Vorgänge  von  K.  Keil, 
Jahrb.  f.  klass.  Phil.  Suppl.  4,  615f.)  Latyschev, 
Inscr.  ant.  orae  sept.  Ponti  Eux.  2,  173  nr.  346. 
Collitz,  Dialektinschr.  nr.  5649.  Dittenberger, 
Sylloge  1 ^ 133  p.  208.  Früher  las  man  (außer 
der  bei  Dittenberger  angeführten  Literatur  s.  e 
Alovers,  Die  Phönizier  1,  625):  lo%vQolg  ffsoTs 
kvigja  -Acd  Aotägu.  Astara  ist  wohl  = Astarte, 
EavtQyTqg  dürfte  mit  Sandes,  Sandon  zusammen- 
zustellen sein,  Boeckh  zu  C.  I.  G.  a.  a.  0. 
H.  L.  Ahrens,  Kleine  Schriften  385  f.  Laty- 
schev a.  a.  0.  Nach  Movers  a.  a.  0.  2,  2 p.  108 
Anm.  185  (wo  ffstw  Eav^gysi  steht)  ist  Sandas 
mit  Nergal  (s.  d.)  identisch.  [Höfer.] 


Sangarios  {EayyägLog),  Gott  des  gleich- 
namigen Flusses,  Sohn  des  Okeanos  und  der 
Tethys,  Hes.  Theog.  344;  Vater  der  Nana,  der 
Mutter  des  Attis,  läßt  seine  Tochter,  die  durch 
die  Frucht  des  Granatbaumes,  der  aus  dem 
Blute  des  Zwitterwesens  Agdistis  (s.  d.)  er- 
wuchs, schwanger  geworden  war,  ins  Gefäng- 
nis werfen,  um  sie  Hungers  sterben  zu  lassen. 
Als  Nana,  von  ihrer  Mutter  heimlich  genährt, 
) am  Leben  blieb  und  den  Attis  gebar,  ließ  S. 
diesen  aussetzen,  Timotheos  bei  Arnob.  adv. 
nat.  5,  6 (vgl.  5,  13).  Paus.  7,  17,  11.  Kalk- 
mann, Pausanias  d.  Perieget  247  f.  H.  Hepding, 
Attis  107.  von  Baudissin,  Studien  zur  semiti- 
schen Beligionsgeschichte  2,  165.  207  (vgl.  Sa- 
garitis).  Er  war  Vater  der  Hekabe  (s.  d.)  von 
der  Metope  {Apollod.  3,  12,  5,  2)  oder  von 
der  Nymphe  Eunoe  {Schol.  Hom.  II.  16,  718) 
oder  der  Nais  Euagora,  Pherekydes  im  Schol. 

I Eur.  Hec.  3,  wo  aber  nach  Schwartz  z.  d.  St. 
die  Worte  fj  Züxyyccgiov  rov  Ttoragov  entweder 
interpoliert  sind  oder  an  falscher  Stelle  stehen. 
Nach  Luetke,  Pherecydea  20  liest  Kaibel  bei 
Badtke,  De  Lysimacho  Alex.  84,  2 in  Schol. 
Eur.  a.  a.  0.  statt  vvycpgg  Evayogag:  v.  Evgv- 
S'O'gg).  — Vater  der  Nikaia  von  der  Kybele 
(s.  d.  u.  Gruppe,  Gr.  Myth.  1473,  2;  vgl.  Bd.  2, 
Sp.  1652,68).  — Vater  eines  sonst  unbekannten 
Alphaios  {Alepalog,  Alcpcaog),  der  die  Athena 
im  Flötensj)iele  unterrichtete  und  bei  dem 
Versuche  die  Göttin  zu  vergewaltigen  von 
Zeus  mit  dem  Blitze  erschlagen  wurde,  Ano- 
nymos  bei  Heeren,  Bibi.  d.  alt.  Litterat.  u. 
Kunst  7 (1790)  Inedita  p.  16  {Paradoxogr.  ed. 
Westermann  221  = 3Iythogr.  ed.  Westermann 
347,  15).  — Heeren  a.  a.  0.  Anm.  28  will 
diesen  Alphaios  in  dem  von  Telestes  (fr.  2. 
P.  L.  G.  3^,  629)  bei  Athen.  14,  617  b als  Er- 
finder des  Flötenspieles  erwähnten  phrygischen 
König  wiedererkennen,  in  dem  aber  Bergk  zu 
Telestes  a.  a.  0.  den  Olympos  (s.  d.  5.  u.  6) 
bzw.  den  Marsyas,  der  ja  auch  nach  Phrygien 
(Bd.  2,  Sp.  2441,  24 ff.)  weist,  sehen  möchte. 
— Als  Flußgott  dargestellt  auf  Münzen  von 
Juliopolis  (Bithynien),  Eckhel,  Doctr.  num.  vet. 
2,  422;  auch  auf  Münzen  von  Pessinus,  Head, 
Hist.  num.  630.  Vgl.  Sagaris  nr.  4 und  Sangas. 
Den  Namen  Sangarios  stellt  Bob.  Eisler,  Philo- 
logus  68  (1909),  27  zu  accycigig  — 'BeiP,  der 
Nationalwaffe  der  Phryger;  vgl.  Sagaritis. 

[Höfer.] 

Sangaritis  s.  Sagaritis.  Die  von  Avellino 
vorgeschlageue  Deutung  eines  pompejanischen 
Wandgemäldes  auf  Sagaritis  und  Attis  ist  mit 
Recht  zurückgewiesen  worden  von  Helbig, 
Wandgemälde  Campaniens  353  zu  nr.  1469. 

[Höfer.] 

Saugas  {Eäyyag),  ein  Phryger,  der  wegen 
seines  Frevels  gegen  Kybele  in  den  Fluß  San- 
garios verwandelt  wurde,  Hermogenes  im  Schol. 
Apoll.  Bhod,  2,  722.  Etym.  31.  707,  21.  [Höfer.] 

Santius,  keltischer  Gott,  bis  jetzt  nur  durch 
eine  beim  Kastell  Miltenberg  gefundene  frag- 
mentierte Inschrift  (Titteris  bonis’)  bekannt, 
G.  I.  L.  13,  6607  (Iny  h{onorem)  d{omus)  d{ivi- 
nae)  deo  Santio  (et?  Gyenio  (centuriae)  (L'}u- 
(cyifli  .y.  . . Zangemeister  vergleicht  den  TVn- 
tius  (Schutzgottheit  von  Vintium)  und  bezieht 
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deu  Namen  auf  das  Volk  der  Santones.  Vgl. 
E.  Fabriciiis,  Eie  Besitznahme  Badens  durch 
die  Börner  (Heidelberg  1905)  p.  19.  [M.  Ihm.] 

Sao  {Eciö}),  Nereide,  Hes.  Theoy.  243.  ApoUod. 
1,  2,  7.  Der  Name  bedeutet  die  ,, Schützende“, 
Schoemann,  Ojmsc.  ncad.  2,  166.  Bott,  Kuhns 
Zeitschr.  /'.  vergleich.  Sprachforsch.  6 (1857),  272 
.\nm.  Breller-Bohert  308,  4.  [llöfer.] 

Saoü  (Edav).  1)  Boioter  {Eäcov  sehr  häufiger 
boiotischer  Personenname:  vgl.  deu  Index  zu 
Inscr.  Jlegar.  et  Boeot.  p.  792  , der  an  der  Spitze 
einer  Gesandtschaft  sämtlicher  boiotischer 
Städte  nach  Delphi  ging,  um  das  Orakel  wegen 
Abhilfe  gegen  eine  andauernde  Dürre  zu  be- 
fragen. Von  der  Pythia  an  Trephonios  is.  d.) 
nach  Lebadeia  verwiesen,  fand  er,  von  einem 
Bienenschwarm  geführt,  die  damals  noch  un- 
bekannte Orakelhöhle  und  empfing  von  Tre- 
phonios, dessen  Kult  er  stiftete,  die  darauf 
bezüglichen  Weisungen,  Baus.  9,  40,  2.  Bohde, 
Psyche  1 “,  120.  Muaß,  Griech.  u.  SW«(Y.  a.  d. 
Isthm.  i\  Korinth  48,  2.  Nach  Klausoi,  Aeneas 
u.  die  Benafe}i  363,  600,  2.  0.  Müller,  Orchume- 
niis  65,  157.  Jmmcrwahr,  Kulte  u.  3Iythe>i  Ark((- 
diens  1,  42  (vgl.  auch  Gruppe,  Gr.  2Iyth.  228, 
10)  ist  er  mit  dem  folgenden  identisch.  • — 2)  Sohn 
des  Zeus  und  einer  Nymphe  oder  nach  anderen 
Sohn  des  Hermes  und  der  Bhene*)  (s.  d.),  der 
die  bis  dahin  getrennte  Bevölkerung  von  Samo- 
thrake,  nach  dem  er  benannt  sein  soll,  in  fünf 
nach  seinen  Söhnen  genannten  Phylen  ver- 
einigte, Eiod.  5,  48;  vgl.  Bd.  2 Sp.  854,  4 ff. 
Girant,  Ber.  des  c'tudes  yr.  13  (1905),  63.  70. 
Nach  Kritolaos  bei  Festus  p.  329  a Müller  soll 
Saon  mit  Aineias  aus  Samothrake  nach  Latium 
gekommen  und  Erfinder  des  Waffentanzes  der 
Salier,  als  welcher  sonst  Salios  is.  d.)  gilt,  ge- 
wesen sein.  Vgl.  Serv.  ad  Verg.  Ae>i.  2,  35; 
Eardanum  . ...  de  Samothracia  Iroiam  Pe- 
nates  detulisse,  (ptos  post  secum  Aeneas  ad  Ita- 
liam  vexit.  Kam  et  Samothraces  horion  Pena- 
tiani  antistites  Saas  (oder  Saios,  Loheclc, 
Aylaoph.  1292  für  das  überlieferte  suos) 
vocabant,  <pd  postea  a Bomanis  Salii  ajrpel- 
lati  sunt;  hi  enim  sacra  Penatium  curabant. 
Danach  hießen  also  die  Schwerttänzer  in  Sa- 
mothrake nach  dem  Hermessohn  — vgl.  den 
Hermessohn  Prylis  (s.  d.)  gleichfalls  als  Er- 
finder des  Schwerttanzes  — oder  vielmehr  nach 
Hermes  Saon  (Saos  usw.,  vgl.  Samon  nr.  2)  selbst 
Fü{i,oi,  wie  auch  die  ältesten  Bewohner  Samo- 
thrakes  selbst  hießen,  Strabo  10,  2,  17  p.  457. 
Klausen  a.  a.  0.  337  f.  Gruppe,  Gr.  Myth. 
229,  9.  898,  4.  — 3)  Satyr  auf  einem  Krater 
aus  Ruggieri,  Böm.  Mitth.  7 (1892),  194.  — 
■4)  Bei  Parthen  33:  (Niößrjv)  ov  . . TavTckXov 
yuo.i'  avTijv  yivtG'ttca,  dXX’  Aoodo^'og  . . ffv- 
■/arre'pa  will  Hercher , Hermes  12  (1877),  147, 
um  den  ‘‘sonst  unerhörten’  Namen  Assaon  (s. 
d.  und  Bd.  3 Sp.  379)  zu  beseitigen,  lesen 
dllu.  Fucovog.  Doch  findet  sich  derselbe 
Name  in  der  Form  ’Aoco^viÖrig  im  Schol.  Horn, 
n.  24,  602 ; als  Aacoiüd7]g  bei  Fust.  ad  Hnm. 
II.  1368,  7.  [Höfer.] 

*)  Eine  ausführliche  Untersuchung  über  Rhene,  die 
Mutter  des  Medon,  die  schließlich  mit  der  Hermesgeliebten 
identisch  ist,  hat  in  Aussicht  gestellt  Ofdfatker,  Phüoloyus 
t 7 ! UtOH-,  113  Anm.  2. 
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Saore  (FaioQrf).  Nach  Stejdi.  Byz.  s.  v. 
’EltvQ-iQcii  hieß  diese  kretische  Stadt  auch 
FucüQog  dnö  FamQrjg  (FawQag  Meineke)  vvyy>i]g 
oder  "JcüQog  änb  ASyag  vvycpag,  Steph.  Byz. 
s.  v.’AcoQog.  Fick,  Vor  griechische  Ortsnamen  28; 
vgl.  auch  Meineke  zu  Steph,  Byz.  s.  v.  Fdrya 
p.  557,  16.  [Höfer.] 

Saos  (Fdog),  1)  Sohn  des  Hermes  und  der 
Rhene  (s.  d.  und  die  Anm.  zu  Saonz),  Aristoteles 
im  Schol.  Apoll.  Bhod.  1,  917.  Bethe,  Hermes  24 
(1889),  425f.  Bubensohn,  Alysteriodieiligtümer 
213.  S.  Samon  nr.  2.  Saon  nr.  2.  — 2)  Auf  dem 
Museo  itrd,  2 pl.  5 (=  Ad,  Michaelis,  Thamyris 
■und  Sappho  auf  einem  Vasenbilde  [Leipzig  1865] 
= Baumeister,  Denkmäler  Eigur  1809)  ab- 
gebildeten Vasengemälde,  das  den  ’i-nolXoyv, 
QdyvQig  und  mehrere  Frauen  zeigt,  deren  einer 
ZAÜ  beigeschrieben  ist,  das  mau  gewöhnlich 
zu  ergänzt  hat  {Alichaelis  a.  a.  0.  5), 

liest  Beryk,  Gr.  Literaturgesch,  1,  404  Anm.  264 
Hß  OZ  und  erkennt  in  der  dargestellten  Frauen- 
gestalt eine  thrakische  Lokalgöttin;  an  Sappho 
zu  denken,  verbiete  schon  die  Chronologie.  — 
3)  Fcabg-  pXiog,  BaßvXöyvioi,  Hesych,  und  dazu 
M.  Schmidt:  Snouz  tirens,  cpio  nomine  solem 
appellant  Persae,  (pii  ■miindum  urit,  intelligit 
Beland,  De  veter.  liny.  Pers.  228  et  Böttiyer, 
Arie.  17.  Nach  J.  Krall,  Grundriß  der  alt- 
orient.  Gesch.  p.  40  ist  Samas  (s.  Schamasch) 
unter  Facbg  zu  verstehen.  [Höfer.] 

Saosis  (Fcccbatg),  Gemahlin  des  Malkandros 
(s.  d.),  die  andere  Astarte  oder  Nemanus  (s.  d.) 
nennen,  Plut.  de  Is.  et  O.s.  Vgl.  Bd.  3 Sp.  114, 
37  ff.  Nach  3Iovers,  Eie  Phönizier  1,  644  = 
Athena  Sais  (s.  d.).  Vgl.  auch  Ebers,  Ägypten 
u.  d.  Bücher  3Ioses  172  f.  Fd,  Meyer,  Zeitschr. 
d.  deutsch,  morgenländ.  Gesellschaft  31  (1877), 
732  Anm.  1.  [Höfer  ] 

Saotes  {Fador  rig) , Beiname  1)  des  Zeus ; 
a)  in  Thespiai,  Paus.  9,  26,  7.  Gruppe,  Ee 
Cadmi  fabula  20.  Tümpel,  Jahrb.  f.  klass. 
Phil.  Sappl.  16,  183  Anm.  13b.  Die  ätiologische 
Legende  s.  Bd.  2 s.  v.  Kleostratos.  — b)  Aiog 
N[o:«t]ov,  Inschrift  aus  dem  Hieron  in  Epidau- 
ros,  Cavvnd'ias,  Fouilles  d’  Fpidaure  1,  101 
= Inscr.  Aryol.  1088.  — 2)  Des  Dionysos:  a)  in 
Troizen,  Paus.  2,  31,  5.  Denselben  meint  wohl 
auch  die  Inschrift  einer  Statuenbasis  aus  dem 
Hieron  vonEpidauros  Jiovv[aov]  Fad>[ta], Inscr. 
Aryol.  1277.  — b)  in  Lerna,  Paus.  2,  37,  2. 
Bursian,  Geogr.  v.  Gricchenl.  2,  67.  Gruppe, 
a.  a.  0.  — c)  Wahrscheinlich  in  Thespiai  (vgl. 
oben  la),  Antipatros  in  Anih.  Pal.  9,  603,  1. 
0.  Benndorf , Ee  Fpyigramm.  Anfh.  ad  artem 
spect.  67;  vgl.  Alaxim.  Mayer,  Athen.  Alitth. 
17  (1892),  262.  Dionysoskult  für  Thespiai  ist 
bezeugt  durch  Paus.  9,  26,  8 ; C.  I.  G.  S.  1, 
1786.  [Höfer.] 

Saoiiazios  = Sabazios  (s.  d.). 

Sapernios(A'o;7tfpi'(os),  unsicherer  Name  eines 
Sohnes  des  Hektor.  Schol.  und  Tzetz.  zu  Lykophr. 
1226  [p.  351,  31.  352,  3 ed.  Ed.  Scheer]  (v.  1. 
FarovQviog ; 3Iüller  denkt  an  Skamandrios (s.  d.). 

[Höfer.]  ' 

Sa]»liael  (ZacpafiX),  Engel  des  Tages  und 
der  Nacht,  den  man  anrufen  soll,  orav  nsQL- 
Ttarfjg  iv  vvstI  %al  pyiQK,  F.  Pradel,  Griech. 
Gebete  18,  16  ff  57  und  Anm.  4 = Beliginns- 
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gesell.  Versuche  ii.  Vorarbeiten  3,  III,  270,  16  ff. 
309.  [Höfer.] 

Saphathenos(Zorqpa:ff7jfos).  Eine  Inschrift  aus 
Bostra  (Arabien)  lautet;  Z6YCAOA0HNE  ngo- 
v.oTcijv  (ergänze  Sog:  '’gib  Gedeihen’)  ’AQ%ildi(g. 
i?.  Brümioie , Mitt.  u.  Nadir,  des  Deutsch. 
Palästina-Vereins  b (1899),  82  nr.  36  (darnach 
Gruppe,  Bni'sians  Jahresher.  Svppl.  137  [1908], 
638)  las  Zsvg  Aepeed-qvi  ■,  Dittenberger,  Orient. 
Graec.  Inscr.  sei.  2,  322  nr.  627  schreibt  rich- 
tiger: Ztv  Naepa^gvi,  da  die  Verbindung  mit 
Nominativ  und  Vokativ  sehr  hart  wäre.  Diese 
Vermutung  hat  sich  bestätigt  s.  Bene  Dussaml, 
Voyage  arclieol.  au  Safd  et  dans  le  DJebel  cd- 
Druz  192  f.  40  ff.  und  Les  Arnbes  cn  Syrie 
avant  l'Jslain  135.  übrigens  hatte  schon  Cler- 
moiit-Ganneau,  Etudes  d’archeol.  orientale  283 
p.  31  und  Bec.  arcli.  1897,  1 p.  301  die  Exi- 
stenz eines  Zeus  Eaqpa&rjvog  zu  erweisen  er- 
sucht, in  dem  er  eine  iin  Safagebiet  verehrte 
Lokalgottheit  (vgl.  Diissaud,  Les  Ärabes  170 
und  Nouv.  (trcliives  des  missions  scient.  et  litt. 
10  [1902],  466)  erkannte.  [Höfer.] 

Sapliis  (0'3D;,  Gott  mit  einem  von  Hadrian 
an  dem  Berge  Garizim  erbauten  Tempel,  wohl 
= Sarapis,  Clermoiit-Ganneau , Bec.  d’arcli. 
Orient.  6,  95  nach  Bericht  von  Gruppe,  Bur- 
siaiis  Jahresber.  137  [1908],  613.  [Höfer] 

Sapieiitia,  allegorische  Gestalt,  Tochter  des 
Usus  und  der  Memoria  ( me  genuit,  iiiater 
peperit  Alemoria,  Sopliiam  vocant  me  Grai,  vos 
Sapientiam),  Afraniiis  bei  Gellius  13,  8,  1 tf. 
(=  Bibbecic,  Scaen.  Born.  Poes.  frgm.  2,  172 
V.  298  f.  = 2”,  241).  Vgl.  auch  {Verg.)  Ciris 
14.  S.  Sophia.  [Höfer.] 

Sarachero  {Eagaxygu},  so  die  Handschr.  u. 
0.  Müller,  Handbuch  der  Archäol.  der  Kunst- 
237,  2 p.  287;  Eaga^riQÖ),  31.  Schmidt).  -jtaQo. 
B7]QU)6og  T]  v.o(!fir]TQia  tijg'''HQCig,  Hesych.  Ob 
das  Wort  Eigenname  oder  Gattungsname  ist, 
läßt  sich  nicht  bestimmen.  LTnter  der  y.oe- 
gyrgta  rggAigag  ist  wohl  diejenige  priesterliche 
Beamtin  zu  verstehen,  welcher  die  Aufsicht 
über  den  Schmuck  des  Kultbildes  oblag.  So 
kennen  wir  in  Ephesos  eine  yioaugtHga  rfjg 
{’EqiiGiog)  ’AQtfutSog , C.  J.  G.  2,  2823.  3002. 
3003.  Hiebs,  Anc.  greek  inscr.  in  the  brit.  3Ius. 
3 nr.  655  (=  Dittenberger,  Sylloge  2^  nr.  881); 
vgl.  Jessen  bei  Paulij-Wissoira  5,  2758  ff.  Ku- 
kula,  Philologus  66  (i907),  225.  Dürfen  wir 
EaQ-axT]Qco  zusammenbringen  mit  der  Glosse 
bei  Hesych.  ’A^ggeo'  g ’Slrt'ig  xcd 

’EDgyvgtg  (vgl.  Eust.  ad  Hom.  B.  1197,  53. 
Usener,  Gütternamen  243)  nul  Pg  xal  Agfirjrgg 
g avzg?  [Höfer.] 

Sarakon  J (Eccgdumvl),  Sohn  des  Zeus  und 
der  Asopostochter  Salamis,  Bufiii.  Becogn.  10, 
21:  Salamis  Aso}»,  ex  qua  nascitur  Saracon. 
Statt  des  offenbar  verderbten  Namens  Sara- 
kon  will  Bursian  in  der  Ausgabe  des  Firm. 
Alatern.  de  errore  p>rofan.  p.  53  Saron  lesen. 
Doch  ist  die  Heilung  der  Corru23tel  in  anderer 
Richtung  zu  suchen.  Als  Sohn  der  Salamis 
wird  nach  allgemeiner  Überlieferung  Kych- 
reus  (s.  d.)  genannt,  wobei  als  Vater  freilich 
Poseidon  bezeichnet  wird.  Kychreus  aber 
wurde  ursprünglich  in  Sch  langen  gestalt 
verehrt,  Bohde,  Psyche  1,  196,  2.  Gruppe, 
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Gr.  Myth.  137,  8;  vgl.  Preller,  Demeter  und 
Persephone  292,  28.  Darauf  weist  die  ratio- 
nalistische Erzählung  {Hesiod  bei  Strabo  9, 
303)  hin,  daß  Kychreus  den  KvxgsiSgg  oqng, 
die  spätere  Tempelschlange  in  Eleusis  aufge- 
zogen habe,  oder  daß  er  selbst  iAptg  genannt 
worden  sei  Stu.  zijV  zgayvigza  zwv  rgöncov 
(Stepih.  Byz.  s.  v.  Kvxgsiog  ndyog.  Eust.  ad 
Dionys.  Per.  511  jj.  199,  27  Beruh.).  In  der 
Schlacht  bei  Salamis,  berichtet  Pausanias  (1, 
36,  1),  d g dy.ovz u ir  zatg  vuvgI  Ityszca,  qpaio) 
vca'  zovzov  ü ttsbg  Lyggatv  Ad'gi’aioig  Kvxgtu 
tlvKL  zov  ggeoa.  Hieraus  und  aus  anderen 
Analogien  (vgl.  die  Erzählung  des  Ephoros  l>ei 
Strabo  9,  422,  daß  der  Drache  Python  gewesen 
sei  Xal.tnbv  avSgcc  Hvitcora  zovroua,  iztlyilgGiv 
Si  Agdyiovza;  mehr  Beispiele  s.  Bd.  1 unter 
Drakon)  ergibt  sich,  daß  auch  Kychreus  den 
Namen  Drakon  führte.  Die  Becognitiones  des 
Bufinus  gehen  auf  den  griechischen  Text  des 
Clemens  Brnnanus  zurück;  in  den  erhaltenen 
Homilien  (5,  13)  folgt  nach  dem  jedesmaligen 
Namen  der  Geliebten  des  Zeus  die  Bemerkung: 

bs  — Name  — zEztzat  dyivtzo  usw ).  An 
unserer  Stelle  hat  gestanden  gg  Agäyuav 
yLyvtzui.  Aus  ZiPAr-ß.N  wurde  APAKLN  und 
aus  diesem  SiAPAKDN,  was  um  so  leichter  ge- 
schehen konnte,  als  das  vorausgehende  Wort 
(rjs)  mit  Sigma  endigte  [Höfer.] 

Sarauicus(?),  Beiname  des  lu^ipiter  auf  einer 
Inschrift  aus  Mombach  bei  Mainz:  I.  0.  M.  Sa- 
ranico  Conservatori,  Orelli  1261.  Brambach, 
C.  I.  Bhen.  972.  Gaidoz,  Bev.  arch.  1885,  2 
2).  184  = Etudes  de  mythologie  gauloise  1 
p.  104  f.  Nach  Toutain,  Les  cultes  paiens  dans 
l'empire  romain  1,  197  wäre  vielleicht  Tarani- 
cus  (s.  Taranucus)  zu  lesen.  Doch  scheint 
Saranico  für  Sabasio  verlesen  zu  sein,  C.  I.  L. 
13,  6708.  [Höfer.] 

Sarai)is  (Sera2jis,  Edganig,  Etganig)  = syn- 
kretistische  Gottheit  auf  orientalisch- 
hellenischer Grundlage. 

Antike  Literatur  überS.:  Tacitus,  Hist. 
81  f.  83.  84.  Plinius,  N.  H.  37,  5.  Plutarch,  Alex. 
76;  de  Iside  28,  29;  de.  soll.  anim.  36;  Arrian, 
Anab.  3,  1,  5;  7,  26,  2.  Pausanias  1,  18,  4. 
Diodor  1,  25,  2.  Eustathios  zu  Dionysias  Perieg. 
255.  Origenes  5, 38.  Alacrobiiis,  sat.  1,  16, 17  f.  20. 
Strabo  17, 1,  2,  3,  10,  17,  23.  Clem.  Alex.  Protr. 

4,  48  S.  42.  Nymphodorus  hei  Ch  m.  Alex.  Strom. 
1,  106,  6 {F.  H.  G.  2,  p.  380  fig.  20).  Saidas, 
s.  v.  ZuguTug.  Palladas  {Anth.  Graec.  Pal.)  174; 
378.  E23igra23hische  Angaben  s.  u.  S23.  363 f. 

Wichtigste  moderne  Literatur  über 

5.  : Amelung,  Born  1,  S.  279  ff.  v.  Baudissin,  Stu- 
dien z ur  semitischen  Beligionsgeschichte.  Bouche- 
Leclercq,  Histoire  des  Lagides  1,  S.  113  ff,  4, 
S.3U3ff.  Conze,  Philologus  1857  S.  560.  Drexler, 
Kultus  der  ägyptischen  Gottheiten  in  den  Donau- 
ländern: Isis-  und  S. -killt  in  Kleinasien.  Heyde- 
mann,  Vortrag  in  der  Ges.  für  vergl.  Mythen- 
forschung zu  Berlin  vom  2.  IV.  1909.  Helbig, 
Born  1,  S.  353  nr.  535.  Kaerst,  Geschichte  des 
Hellenist.  Zeitalt.  2,  S.  265  ff.  Kat.  d.  Alünzen 
d.  Brit.  3Ius , Alexandria  S.  IX  If.  Krall,  Tacitus 
und  der  Orient.  Jahrb.  d.  Arch.  Inst.  12  Arch. 
Anz.  1897  S.  168ff.  Lehmann-Haupt  {„Virf.“), 
Sitzb.  d.  Berl.  Arch.  Ges.  1897  (Nov.)  = Wochen- 
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sehr.  f.  klass.  Phil.  1898  nr.  1 Sp.  26f. ; Klio  4, 
(1904)  S.  390  tf.  5,  (1903)  S.  133f. ; Zeitschr.  f. 
Assijrioloyie  12  (1897)  S.  112;  S.  396 — 398. 
Babyloniens  Kultimnission  einst  nnd  jetzt  (1903) 

S.  32  tf.  Michaelis,  Journ.  of  Hell.  Stad.  6,  S.  340. 
Overbeck  Kanstmytholoyie  2,  S.310, 10;  2,  S.312. 
Petersen,  Arch.f.  Jtel.-Wissensch.  l3(1910)Heft  1^ 
Preller,  Per.  d.  k.  Sachs.  Oes.  1854  S.  196 tf. 
Koscher  Bd.  1 Sp.  2026;  Bd.  2 Sp.  429  if.  538. 
Scott- Moncrieff,  Journ.  of  Hell.  Stud.  29  (1909)  i 
S.  7 9 ff.  Hermann  Thiersch,  Vortrag,  gehalten 
auf  dem  Archäologeiikongreß  zu  Kairo  im  April 
1909.  Welcher,  Oriech.  Götterlehre  2,  S.  749; 
A7.  Sc7(r.  3,  97  tf.  Wilekat,  vTtoyvrjiiattayoi,  Phi- 
loloy ns  53  (1894)  S.  80 tf.;  Archiv  für  Vap.- 
P'orschnny  3,  S.  249 tf. 

Die  ältesten  Zeugnisse  für  S.  weisen 
uns  nach  Babylon. 

l'lut.  Alex.  73.  „'Anodvaautvov  Sh  nyog 
äksiuua  V.CCI  aepaioav  avTov  Tiuigovrog  ol  2 
vsavLGv.01  ol  oepeaQt^ovTsg,  cog  hSsi  Ttuliv  laßstv 
tu  liiuria,  KCctfoQcTiaiv  äv&goiTtoi’  hv  tw  &q6vco 
xad'sibaerov  Gioyxy  ro  SidSryia  mccI  ti)v  gtoXijv 
ryv  ßuaihy.i]v  ■jiigiv.tiusvov.  Oinog  dvaygivo- 
ytvog,  uGTig  ht],  TtoXvr  ^goror  avavSog  ry’' 
yoXig  Of  GviupQOvr’iGag  JiovvGiog  uhv  ’Gpr]  v.ultl- 
G&ai,  Msacjiviog  Sh  eivai  ro  ytrog'  fx  Ss  rivog 
Cilriag  yal  y.aTrjyogiag  ivravtla  yoj.uGd's'tg  anb 
^uluGGr^g  -noVvv  igorov  yiyovtvca  tv  Ssayoig, 
doTL  Sh  avTÖ)  Tov  Zug  am  v iniGruvra  Tovg  SsG-  3 
yoiig  ävtivai  y.u't  -ngoayuytTv  dtiigo,  xa't  xslsv- 
GUL  laßovzu  r;)i'  atolyi’  xal  rb  Siübryiu  xßttiöca 
yu'i  GKOTtär.'’'’ 

Arrian.  Anab.  7,  26,  2;  „liyovGe  Sh  ai 
i(pt]ufgiSsg  ui  ßaGiietoi  iv  rov  BsgäniSog  zco 
ltgm  HeiUcovu  re  hyyotyrjd'tvra  yalAttaXov  yal 
At]y,o(pcöi'Ta  y.al  Ihvy.tGTuv,  ngbg  Of  KXeoyevyv 
re  y.cd  AleviSuv  yui  BeXevy.ov,  iTcegcoräv  rbv 
■d’sbr  ei  Xoiov  y.ai  ciueivoi'  ’AXe^di’S'gco  elg  zb 
legbv  TOV  -dfoü  yoairMtvTu  yai  lyerevaavta  4 
^eguTxeveGd'ut  ngbg  rov  ■d'eov,  v.a'i  yeveGO'ai 
(prJuTjv  rivu  iy  rov  ■d'eov  yij  yoy.t^eGd'at  eig  rb 
iegbv,  dXX’  uvrov  utvovri  eGeodar  daeivov.^' 

Jdutarch  vita  Alexandri  76:  „Tavrrig  Sh 
ri]g  rytegag  ol  negl  HvdGivu  ya'i  BiXevyoi’  eig 
rb  Kuganetov  unoGruXevreg,  rjgi'orcov,  ei  youiGov- 
Giv  exet  rbv  ’AXe^urSgov  b Sh  debg  yard  ^dgav 
idv  dvfi'Äf.“ 

Über  AfpczTTico)^  bei  Plntarch  Alex.  s.u.  Sj).  353 
Beide  Nachrichten  gehen  auf  die  Ephemeriden  5 
Alexanders  des  Broßen  zurück.  Darauf,  daß 
Babylon  für  die  Lösung  des  S. -Problems  wesent- 
lich in  Betracht  kommt,  hatte  zuerst  Ulrich 
IGJhler  den  Verfasser  der  vorliegenden  Aus- 
führungen hingewiesen.  Bald  darauf  äußerte 
Wileken,  Phil.  6,  S.  119,  Anm.  33:  ,,Der  in  den 
Ephemeriden  ursprünglich  gegebene  Name  des 
Gottes  muß  S.  oder  ähnlich  geklungen  haben. 
Wenn  letzteres,  so  müßte  später,  nach  dem 
Berühmtwerden  des  ägyptischen  Gottes,  die  ci 
Gleichmachung  vorgenommen  sein.  Es  wird 
irgend  ein  Kultbeiname  eines  babylonischen 
Gottes  darin  stecken.“  Und  ebenda,  S.  126, 
im  Nachwort:  „Ich  verdanke  Fr.  Delitzsch,  den 
Hinweis  darauf,  daß  (ilu)  zarbü  in  einem  baby- 
lonischen Götterverzeichnis  — (ilu)  bei  zarbe 
gesetzt  (V.  K.  46,  18  c.  d.),  Beiname  des  Nergal 
ist.  Ebenda  Z.  22  begegnet  (ilu)  sarrapu  als 
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Beiname  des  Nergal  im  'Westland’.  Diese 
Daten  verdienen  weiter  verfolgt  zu  werden.“ 

Der  S.  der  Ephemeriden  muß  jedoch  ein  in 
Babylon  verehrter  Heilsgott  gewesen  sein,  wo- 
für Nergal,  als  Gott  des  Todes  und  der  Pest, 
nicht  in  Betracht  kommen  kann.  Der  babylo- 
nische Heilsgott  yaf  i'goypyv  aber  ist  E.  A (I.  A) 
der  A6g  des  Damascins  (babylonische  Aus- 
sprache wahrscheinlich  Ea,  nicht  etwa  Ae)  (siehe 
Weißbach,  Or.  Lit.-Zeitmiy  6 [1903]  S.  440  ff.). 
Der  mit  E(J)  e(i)  umschriebene  Vokal  ist  schon 
in  ältester,  besonders  aber  in  späterer  Zeit 
{Delitzsch.,  As.  Gram.  § 30)  vielfach  mit  i zu- 
sammen gefallen.  Mit  babylonischer  Kasus- 
endung muß  der  Gottesname  ursprünglich  Eau 
bzw.  Eati,  in  späterer  Zeit  lau  bzw.  laii  ge- 
lautet haben.  Sein  ständiger  Kultbeiname  in 
Babylon  ist  sar  apisi,  König  des  Ozeans,  der 
Meerestiefe.  S.  die  von  C.  F.  Lehmann {- Haupt), 
Samassumukiu  (1892)  veröffentlichte  Inschrift 
Assurbanabals  S.®  Zeile  67ff.,  die  sich  auf  den 
Wiederaufbau  der  Kultkapelle  des  Gottes  im 
babylonischen  Plaupttempel  Esaggil  bezieht: 
umesuma  Ekarzayinna  bit  ^‘^{ilu)  Ea  sa 
kirib  Esayila  essis  ^'’usepis.  Ea  sar  aysi  sipir 
’^^sua.ti  hadis  lippalisma. . . . ,,An  jenem  Tage 
baute  ich  Ekarzaginna,  die  Kapelle  des  Ea, 
die  in  Esaggil  gelegen  ist,  neu.  Ea,  der  Herr 
des  Ozeans,  möge  diesen  Bau  freudig  anschauen 
. . .“  (a.  6 Tafel  20  und  Teil  2,  S.  16),  ferner  die 
1904  von  der  Deutschen  Orient.  Gesellschaft 
(s.  deren  Mitteilunyen  nr.  21  S.  7 Anm.)  in 
Babylon  gefundene  Kultinschrift,  in  der  Ea 
ebenfalls  als  Sar  apsi  bezeichnet  wird,  wobei 
Delitzsch  auf  die  von  Lehmann- Haupt  aufge- 
stellte Gleichung  von  sar  apsl  mit  S.  hinweist. 

Ea  ist  der  Vater  des  babylonischen  Haupt- 
gottes (Bel-)Marduk  (s.  o.  Bd.  2,  Sjr.  2340). 
Ui'sprünglich  ein  an  der  Küste  des  persischen 
Golfes,  besonders  in  Eridu,  an  der  Mündung 
der  Ströme  verehrter  Gott,  ist  Ea  mit  seiner 
Sippe  spätestens  mit  dem  semitischen  Stamme, 
dem  die  Chammurapi-Dynastie,  die  Begründerin 
der  Größe  Babylons,  angehörte,  nach  Babylon 
gekommen.  Sar  apsl  nach  babylonischer  Laut- 
entwicklung (Verkürzung  und  dann  Wegfall 
des  langen  Endvokals  Delitzsch,  Assyr.  Gram. 
§ 29  S.  95.  Unynad,  Ass.  Gramm.  § 5e)  später 
gesprochen  sar  apsi,  *sar  aps,  *sar  ap^s, 
*sar  apis  stimmt  genau  zu  Sarapis,  der 
babylonische  Gott  ist  also  gefunden.  {Leh- 
mann-Haupt, Sitz.-Ber.  der  Archäol.  Ges.  zu 
Berlin,  November  1897  S.  1,  Zeitschr.  f.  Ass^^r. 
12,  1897,  S.  112,  396  ff.) 

Nach  der  hier  darzulegenden  und  zu  be- 
gründenden Ansicht  ist  dieser  babylonische 
Gott  Sarapis,  der  in  Babylon  für  Alexander  den 
Großen,  kurz  vor  dessen  Ende,  mittels  des 
Tempelschlafes  befragt  worden  ist  und  der  auch 
in  der  einst  assyrischen  Stadt  Sinope  eine  ur- 
alte Kultstätte  hatte,  von  Ptolemäus  I.  in  Ägyp- 
ten eingeführt  worden,  und  zwar  indem  er  dessen 
ägyptischen  Untertanen  durch  Gleichsetzung 
mit  dem  ihnen  wohl  vertrauten  Osiris  des 
Apis  (Osor-Hapi)  mundgerecht  gemacht  wurde. 
Die  an  und  für  sich  erwägungsfähige  Anschau- 
ung, daß  es  sich  um  die  Einführung  einer  den 
Makedoniern  schon  früher  bekannten  europäi- 
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sehen  Gottheit  handle,  den  sie  nur  deshalb  in 
Babylon  wiederzufinden  glaubten,  weil  sein 
Name  mit  dem  jener  makedonischen  (?)  Gottheit 
gleich  oder  ähnlich  klang,  ist  als  genügender 
Begründung  ermangelnd  abzuweisen  (Sp.  3521f.). 

Für  die  Einführung  des  S. -Kultus  in  Ägyp- 
ten kommen  hauptsächlich  Tacitus  und  Plutarch 
{tcsqI  "laidog  •Kal  ’Oeigidog  28,  29)  in  Betracht. 
Tacitus  {Hist.  4,  81)  erzählt:  Als  Vesj^asian 
sich  einige  Monate  in  Alexandria  auf  hi  eit, 
seien  viele  Kranke  — auf  das  Gebot  des  S. 
hin  — zum  Kaiser  gekommen,  um  von  ihm 
Heilung  ihrer  Gebrechen  zu  verlangen.  Diese 
Heilungen  wurden  wirklich  durch  Bespeien  der 
kranken  Glieder  vollzogen.  Nun  (c.  82)  trat 
d.er  Kaiser  zu  dem  Tempel  des  Gottes,  durch 
dessen  Kraft  er  die  Wunder  bewirkt,  eine  Wall- 
fahrt an,  an  deren  Ziel  sich  gleich  wieder  ein 
neues  Wunder  ereignet,  daVespasian  einen 
gewissen  Basilides  erblickt,  obgleich  dieser 
z.  Z.  80  Meilen  vom  Temijel  entfernt  krank 
darniederliegt.  Diese  Erzählungen  benutzt 
Tacitus  gleichsam  als  Einleitung  zu  dem  nun 
folgenden  Bericht  (c.  83,  84)  über  die  eigent- 
liche Herkunft  des  Gottes  S.  Er  beansprucht 
für  sich  als  Berichterstatter  unbedingte  Priorität 
und  beruft  sich  seinerseits  auf  die  Angaben 
der  ägyptischen  Priester.  Dann  fährt  ei- 
fert: 

83.  „.  . . Ptolemaeo  regi,  qui  Macedonuvi 
primus  Aegypti  opes  firmavit,  cum  Älexandriae 
recens  conditae  moenia  temjdaque  et  religiones 
adderet,  oblatum,  per  quietem,  decore  eximio  et 
maiore  quam  liumana  specie  iuveneni,  quimoneret, 
ut,  fidissimis  amicorum  in  Pontum  missis,  effi- 
giem  suam  acciret:  laetum  id  Pegno,  magnam- 
que  et  inclitani  sedeni  fore,  quae  excepisset.  simul 
Visum  eundem  iuvenem  in  coeluni  igne  plurimo 
adtolli.  Ptolemaeus,  online  et  niiraculo  excitus, 
sacerdotibus  Aegyptiorum,  qutbus  mos  talia 
intelligere,  nocturnos  visus  aperit.  Atque  Ulis, 
Ponti  et  externorum  purum  gnaris,  Timotheum, 
Atheniensem,  e gente  Eumolqndarum,  quem,  ut 
antistitem  caerimoniarurn , Eleusine  exciverut, 
quaenam  illa  super  st  itio,quod  •numen?  interrogat. 
Timotheus,  quaesitis,  qui  in  Pontum  meassent, 
cognoscit,  urbem  illic  Sinopen,  nec  procul  tem- 
plum,  vetere  inter  adcolns  fama,  lovis  Difis. 
Namque  et  muliebrem  effigiem  adsistere,  quam 
pderique  Proserpinam  vocent.  Sed  Ptolemaeus, 
ut  sunt  ingenia  regum,  pronus  ad  formidinem, 
ubi  securüas  rediit,  voluptatiim  quam  religionum 
adpetens,  neglegere  paulatim  aliasque  ad  curas 
animum  vertere:  donec  eadem  species,  terri- 
bilior  iam  et  instantior,  exitium  ipsi  regnoque 
denuntiaret,  ne  i'ussa  patrarentur.  Tum  legatos 
et  dona  Seydrothemidi  regi,  {is  tune  Sinopensi- 
bus  imperitabat)  expediri  iubet:  praecipüque 
navigaturis,  ut  Pythium  Apollinem  adeant.  Ulis 
mare  secundum:  sors  oraculi  haud  ambigua: 
irent,  simulacrumque  patris  sui  reveherent,  sororis 
relinquerent.  84.  Ut  Sinopen  venere,  munera, 
preces,  mandata  regis  sui  Seydrothemidi  adlegant. 
Qui  diversus  animi,  modo  numen  pavescere, 
modo  minis  adversantis  populi  terreri:  saejie 
donis  promissisque  legatorum  flectebntur.  Atque 
interim  triennio  exacto,  Ptolemaeus  non  Stu- 
dium, non  preces  omittere.  Dignitatem  legato- 
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rum,  numerum  navium,  auri  piondus  augebat. 
Tum  minax  fades  Seydrothemidi  offertur,  ne 
destinata  deo  ultra  moraretur.  Cunctantem  varin 
X>ernicies  morbique  et  manifesta,  coelestium  ira 
graviorque  in  dies  fatigabat.  Advocata  contione, 
iussa  numinis,  suos  Ptolemaeique  visus,  ingru- 
entia  mala  exponit.  Vulgus  adversari  regem,  in- 
videre  Aegypto,  sibi  metuere  templumque  circum- 
sedere.  Maior  hinc  fama  tradidit,  deum  ipsum 
adpulsas  litori  navis  sponte  conscendisse.  Mirum 
inde  dictu,  tertio  die,  tantum  maris  emensi, 
Alexandriam  adpelluntur.  Templum  pro  mag- 
nitudine  urbis  exstructum  loco,  cui  nomen 
Hhacotis;  fuerat  illic  sacellum,  Serapidi  atque 
Isidi  antiquitus  sacratum.  Haec  de  origine  et 
advectu  dei  celeberrima.  Nec  sum  ignarus,  esse 
quosdam,  qui  Seleucia,  urbe  Syriae,  accitum 
regnante  Ptolemaeo,  quem  tertia  aetas  tulit;  alii 
auctorem  eundem  Ptolemaeum,  sedeni,  ex  qua 
transierit,  Memphim  perhibent,  inclutam  olim 
et  veteris  Aegypti  columen.  Deum  ipsum  mnlti 
Aesculapium,  quod  medeatur  aegris  corporibus, 
quidam  Osirin,  antiquissimum  Ulis  gentibus 
numen:  plerique  lovem  ut  rerum  omnium  po- 
tentem, plurimi  Ditem  patrem  insignibus,  quae 
in  ipso  manifesta,  aut  per  ambages  coniectant.‘^ 
Plutarch  (a.  a.  0.  28):  „Tlrolsgaio?  Sh  6 
ZüarfjQ  ovaQ  siSs  tbv  iv  HivÜTtri  rov  Hlovrcovog 
Koloaaöv,  ovK  i’Kiaxdgsvog  ovSh  ecopccKois  tiqÖ- 
xBQOv  oiog  xr\v  (lOQCppv,  ksXbvovxu  Kogiaca  xqv 
xa^ioX7]v  avxbv  Big  Als'^dvSQSiKv.  dyvoovvri 
S’ ccöxä  Kal  axcoQOvvxi  xiov  Kad'iSqvxai,  Kal  Si- 
r\yovghvcp  xoig  qLlotg  xr\v  oijnv,  sfiptdi]  noXv- 
7tXavi]g  avO'QOjTtog  ih'oga  Ncooißiog,  iv  Nirojjri; 
(pdgsvog  BcoQaKBvai  xotovxov  KoXoaabv  oiov  6 
ßaciXsvg  ISbiv  hSo^Bv.  BTtButpBv  ovv  EcoxbXt}  Kal 
Aiovvaov,  di  -y^QO'vcp  ■KoXXm  Kal  göXig  o'vk  avsv 
gtvxoi  dsiag  ngovoiag  gyuyoi’  hKKXsipavxBg. 
insl  Sh  Kogicd'slg  aqO'r},  avgßaXovxBg  oi  xxbqI 
TigoQ'Bov  xbv  B'^r\yr\xr]v  Kal  MaviO'oyva  xbv  Nb- 
ßBvvixiqv  nXovxavog  bv  ayaXga,  xä  KBgßBQtf) 
XBKuaiQogBvoL  Kal  xm  SgdKOvxi,  TtBi&ovai  xbv 
HxoXBgaTov  u>g  Bxbqov  &bcöv  o’vSsvbg  dXXd  Ea- 
gdTiiSög  iaxiv  oh  ydp  ixBi&Bv  ovxoig  övoga- 
^ögBvog  pKBv,  aXX’  Big  ’AXB^dvSgBiav  KogiGd-slg 
xb  nag’  Alyvnxioig  ovoga  xov  HXovxcovog  iKxfiGaxo 
xbv  Zidganiv,  Kal  givxoi  ’HgaKXsixov  xov  qvaiKov 
Xiyovxog  ,{'AiSrig  Kal  Aiovvaog  ovxog,  6xs  ovv 
gaivovxai  Kal  Xrjgalvovaiv'f  Big  xavxi]v  vndyovai 
xrjv  Sö^av  ol  yug  d^iovvxsg  AiSr}v  XtyBaO'ai  xb 
G&iga  xyg  7pv%fig  olov  nagaqgovovGr]g  Kal  gs- 
&vovGrig  cv  avxä,  yXiG^gcog  dXXriyogovai'  ßhXxiov 
Sh  xbv  ”OGigiv  Big  xa'bxb  GvvdyBiv  xä  Aiovvgco, 
xcp  x’  ’OGigiSi  xbv  Edganiv,  dxe  xi)v  qvGiv  gsxB- 
ßaXs,  xavxrjg  xv^rovta  xfjg  ngoGr\yogiag.  Sib  n&Gi 
KOivbg  b SdganLg  iGxiv,  cog  Kal  xbv  "Oaigiv  oi 
xäv  iBgcüv  gexaXaßovxBg  iGaGiv.  29.  Oh  ydg 
d^Lov  ngoGB%siv  xoig  <hgvy'ioig  ygdggaGiv,  iv  oig 
XeyBxai  j^agoncög  ”lGig  ghv  xov  HgaKXs'ovg  yBVB- 
ad'ui  ■9'vydxrig,  ’lGaiaKOv  Sh  xov  TdgaKXhovg  ö 
Tvqöiv  O'vSh  ^vXdgj^ov  gi]  Kaxaipgovsiv  ygdqov- 
xog  6x1  ng&xog  aig  Aiyvnxov  ’lvSiov  AiövvGog 
ijyays  Svo  ß(rüg,  ojv  ?]v  xü  ghv  ’Anig  bvoga  xm 
S’  "OGigig,  Edganig  S’  övoga  xov  xb  nüv  kog- 
govvrög  iGxi  nagd  xb  Gaigsiv,  ö kuXXvvblv  xivhg 
Kal  KOGgBiv  XiyovGiv.  axona  yug  xa-vxa  xov 
S>vXdgyov,  noXXü  S’  axonmxsga  xd  xcöv  Xsyov- 
xeov  OVK  eivai  &bov  xbv  Edganiv,  d4io;  xgv 
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ÄTCidog  aoQÖv  ovrcog  övouä^sGd'ai , v.u'i  ’/^alv.üg 
Tivug  iv  Msi.tcfii,  nvlag  h'idr^g  v.cd  y.omvTOv 
TtQoacr/OQtvoiitvug , orav  ^anxcoai  ruv  Aniv, 
ävoiyta^ca , ßc^^v  y.ai  av.h]oöi'  ipog}ui’Gag,  ()ib 
TtccvTug  j'iyoi'i'Tog  i]U-c'cg  •/alyioauTog  ixiilaußd- 

I tO&al  ' USTQlOiTtQOV  ()i  Ol  7IUQU  TU  GtVtöQ'CCt  V.Ul 

TU  Govcd'ai  xifV  xov  Txavxög  d^icx  y.ivijnti’  iifjfiG^ca 
(fuGy.orxtg.  oi  di-  xxliiGxoi  xCoi'  itQi'ioi'  tig  xb 
avxo  cfccGi  xbv  "Ogiqiv  GvjintTtXsy'ö'ca  ycd  xbv 
Anti'.  i^i]yüvaevoi  y.at  dibuGy.ovxig  >,iiüg  cog 
tvf.LU(fQOV  iiy.bvu  xqi]  rofii^fir  xTjg  ’Oa'iQibog 
xI'V/Ja  xbv  Am  r.  tyA  bs,  tl  fi'tv  AiyvTrxtov  tGxi 
xovvouc!  XOV  1,'aQdmöog,  tvtf(ioGri'i]v  ai<xb  d'rjXovv 
oiouGi  y.cd  xaQUOGi’i’r]v , xiy.uca(jof.iii'og  oxt  xijV 
ioQxiji'  Aiyvnxiot  xu  yaQUüGvra  Gal(itt  y.ulovGiv 
y.cd  yd(i  lU.dxon’  xbv  Z'lidrjv  äg  Atc)ovg  vibv  xoig 
xxccq’  ccvxov  ytvoavvotg  y.cd  rr(jocT(p'?/  dtor  oji'O- 
iiccGcdcci  cf  r^Gt,  yxl.“ 

I:ieide  I3erichte  zeigen  zwar  mancherlei  Ab- 
weichungen, ja  scheinbar  geradezu  Wider-  2 
Sprüche,  stimmen  aber  in  den  llauptinmkteu 
ülterein,  daß  der  S.  ursprünglich  weder  in 
Ägypten,  noch  in  Crriechenland  heimisch 
war,  vielmehr  von  einem  makedonischen  Herr- 
scher von  auswärts  nach  Ägypten  zufolge 
einer  ganz  bestimmten  Veranlassung  eingeführt 
sei,  oder  besser  sich  selbst  eingeführt  habe, 
und  beide  bezeichnen  die  Stadt  Sinopc  als 
Ausgangspunkt  dieser  Götterfahrt.  Nur  neben- 
bei erwähnt  Tucittec,  daß  auch  einige  an  3 
Seleucia  in  Syrien,  andere  an  Memphis 
denken.  Auch  bezüglich  der  Zeitangabe  herrscht 
Kinstimmigkeit,  da  beide  Quellen  P t o 1 ein  aio  sl. 
Soter  (305 — 284)  als  denjenigen  König  nam- 
haft machen,  unter  dessen  Acra  das  Ereignis 
sich  zugetragen  haben  seil.  Auch  hier  wieder 
führt  l'dcitHS  — gleichsam  als  Kandbomerkung 
— eine  zweite  Lesart  an,  derzufolge  es  unter 
Ptolemaios  in.  stattgefunden  habe. 

Ferner  lassen  beide  Autoren  den  Gott  dem  i 
Könige  im  Traum  erscheinen,  und  seine  Über- 
führung nach  Alexandria  heischen.  Doch 
otfenbart  sich  bei  Tacitns  der  (iott  als  ein 
herrlicher,  erhabener  Jiinglicg  {„dccove  eximio 
et  maiorc  quam  hinnmia  specic  iuvenem“) , der 
ausdrücklich  angibt,  (.>r  wünsche  aus  Sinope 
geholt  zu  werden.  Hei  Plutnrch  dagegen  er- 
scheint der  Gott  in  mehr  Schrecken  erregender 
Form  iToä  ID.ovxcovog  y.oXoGGov)  mit  demselben 
Hefehl,  wobei  er  jedoch  seinen  jetzigen  Aufent-  ; 
halt  durc  aus  zweifelhaft  laßt,  so  daß  ihn 
Ptolemaios  erst  auf  Umwegen  durch  den  weit- 
gereisten Sosibios  zu  erfahren  vermag  Ferner 
begnügt  sich  Plutarch  betreffs  der  Einholung 
des  Gottesbildes  mit  der  Andeutung,  daß  'es 
unter  vieler  Mühe  und  mit  der  Hilfe  des  Gottes 
selbst  endlich  nach  Alexandria  gelangt  sei, 
Tacitns  hingegen  schildert  uns  die  Keiseum- 
stände  genauer.  Bei  ihm  gehorcht  Ptolemaios 
überhaupt  noch  nicht  sofort,  sondern  — da  er  ( 
nach  Art  der  Könige  zaghaft  ist  — hier  bricht 
die  antimonarchische  Gesinnung  des  Autors 
durch  — bedarf  es  noch  eines  zweiten  ein- 
dringlicheren Traumes,  bis  die  Gesandten,  deren 
Kamen  (A’corf/.rjs  und  AibvvGog)  uns  nur  bei 
l’hitarch  genannt  werden,  in  See  gehen,  bevor 
sie  ihr  Ziel  erreichen,  aber  noch  das  Orakel 
des  pytbischen  Apollo  befragen  {„irent, 
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simulaernmque  patris  sui  reveherent , sororis 
relinquerent'd-  Auch  in  Sinope  erhalten  sie 
nicht  ohne  weiteres  vomKönigeSeydrothemis 
dasBild  ausgeliefert;  sondern  nach  dreijährigem 
vergeblichen  Werben  muß  Ptolemaios  eine 
neue  Gesandtschaft  schicken;  selbst  dann  noch 
machen  König  und  Volksversammlung  Schwie- 
rigkeiten, bis  der  Gott  endlich  ohne  mensch- 
liches Zutun  • — wohl  die  von  Fiutarch  erwähnte 
Selbsthilfe  — auf  eines  der  ägyptischen  Schiffe 
steigt  und  so  schon  am  dritten  Tage  nach  Ale- 
xandria gelangt.  Wichtiger  als  diese  Be- 
richte selbst  sind  uns  die  Betrachtungen,  die 
bei  den  beiden  Autoren  von  der  Umgebung 
des  Ptolemaios  über  die  Natur  des  neu  an- 
gekommenen Gottes  angestellt  werden.  Tacitns 
unterrichtet  uns,  daß  dieser  Gott  von  einigen 
als  Äsculap,  von  anderen  als  Osiris,  von. 
wieder  anderen  als  luppiter,  von  der  Mehr- 
zahl jedoch  als  Vater  Dis  verehrt  werde, 
wobei  sich  jede  Meinung  auf  Kennzeichen  zu 
stützen  glaubt,  die  man  an  dem  Bilde  selbst 
mit  mehr  oder  weniger  Sicherheit  erkennen 
kann.  Aus  Fiutarch  ersehen  wir  mit  größerer 
Deutlichkeit,  was  es  mit  diesen  Kennzeichen 
für  eine  Bewandtnis  hat.  Aus  seinen  Mit- 
teilungen geht  hervor:  „1.  daß  Ptolemaeus 
sowohl  wie  Manetho  und  Genossen  eine  be- 
stimmte Vorstellung  von  dem  Aussehen  des 
nichtägyptischen  Gottes  vor  dessen  Einführung 
in  Ägypten  hatten,  und  2.  daß,  trotzdem  man 
im  Grunde  enttäuscht  war,  weil  das  Bild  aus 
Sinope  nicht  in  der  erwarteten  Weise  dem  S. 
entsprach,  sondern  in  Wahrheit  ein  Bild  des 
Platon  war,  man  schließlich  durch  den  Hinweis 
auf  den  Kerberos  und  die  Schlange,  die 
also  entscheidende  Attribute  des  S.  gewesen 
sein  müssen,  den  Ptolemaeus  darüber  beruhigte, 
daß  das  Bild  für  das  des  S.  gelten  könne“  ( Per/’, 
a.  a.  0.  S.  5).  Fiutarch  läßt  die  Möglichkeit 
offen,  S.  mit  Osiris  zu  identifizieren,  und  geht 
dann  auf  die  Etymologie  des  Namens  'S.’ 
näher  ein,  wobei  er  die  Ableitung  von  dem 
Zeitwort  ^Galqstv^  ('o  ycxXXvvuv  xivig  y.al  yoG- 
j.tsiv  ItyovGiv')  abweist,  ebenso  wue  die  von 
’’‘AmSog  GOQog’,  die  er  für  noch  unhaltbarer 
erklärt.  Seine  eigene  Meinung  hierüber  faßt 
er  schließlich  in  die  Worte:  ’iyco  da,  si  fctv 
Aiyvnxtöv  iGti  xoUvo^iu  xov  üaQdmSog,  svcpQO- 
) Gvvr\v  ccvxb  Sqlovv  oioucu  y.al  xaQicoGvvrp’, 
xsyiiaiQonsvog  öxi.  xr]v  BOQxip’  Aiyvnxioi  xd 
poGvva  GaiQsi  y.aXovGiv.’ 

So  erkennen  schon  unsere  ältesten  Nach- 
richten über  S.  die  Probleme  betreffs  Natur 
und  Herkunft  des  Gottes  durchaus  an  und 
stehen  ihnen  ziemlich  ratlos  gegenüber.  Und 
was  nochmahs  mit  Nachdruck  zu  betonen  ist: 
Ptolemaiosl.  war  mitderArt  und  Weise, 
wie  die  von  ihm  geforderte  Einführung 
3 des  S.  durch  die  Priesterschaft  vorge- 
nommen wurde,  nicht  in  allen  Punkten 
einverstanden.  Man  darf  daher  auch  nicht 
(gegen  Kaerst,  Gesell,  d.  hellenistischen  Zeitalters 
Bd.  2 S.  265  Anm.  2)  die  Berichte  bei  Tacitus 
und  Fiutarch  als  die  offizielle  Kulteinführungs- 
legende im  Sinne  des  Ptolemaios  selbst  be- 
zeichnen, ganz  abgesehen  davon,  daß,  selbst 
wenn  es  die  offizielle  Legende  auch  in  diesem 
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Sinne  wäre,  sie  uns  natürlich  die  eigentlichen 
Oesichtspunkte  und  Motive,  die  den  König  bei 
der  Einführung  des  Kultes  aus  der  Fremde  be- 
herrschten, nicht  erklären  würde.  Denn  daß 
derartige  oflizielle  Hofberichte  nur  das  bieten, 
was  gerade  bekannt  werden  soll,  hingegen  das 
im  Hinblick  auf  die  Politik  wesentlich  Wirk- 
same zu  verschweigen  und  zu  verschleiern 
ptiegen,  kann  ja  wohl  nicht  streitig  sein. 

Wichtig  und  sicher  ist  nun  ferner  eins: 
Für  die  Ägypter  hat  der  aus  der  Fremde  ein- 
geführte Gott  als  der  Osiris-Apis  'OaoQ&mg, 
^OatQÜitig  gegolten  und  gelten  sollen. 
(Verf.,  Sitzungsbcr.  Archäol.  Ges.  = Woclienschr. 
für  Mass.  Phi).  1898  Sp.  20.)  Daraus  erklärt 
sich  die  Wandlung  der  Namensform;  das  ur- 
sprüngliche, anfangs  auch  in  Ägypten  übliche 
Sarapis  wird  allmählich  durch  Serapis  ver- 
drängt {IVilckcn,  Archiv  f.  Papyrnsforsch.  3, 19). 
Vgl.  Sijnc.  522,  17  (Eiiseh.  ed.  Schoene  S.  118):  2i 
h HdgaTUg  ?)  ö HoQantg  1)  b Zti(janig.  Die 
Gleichsetzung  des 'Oöopäjn  j, ’OßspöTns  mit  dem 
EccQ&Tcig  war  von  vornherein  als  die  wichtigste 
Handhabe  für  die  Aufnahme  des  aus  der 
Fremde  eingeführten  Gottes  durch  die  Ägypter 
von  Ptolemaios  I.  ins  Auge  gefaßt  worden. 
Die  Identifikation  hat  sich  nicht  nach- 
träglich ergeben  und  entwickelt,  son- 
dern war  geplant  und  gewollt.  {Klio  4, 

S.  398/99.)  Neben  dem  lebenden  Apis,  dessen  3 
Ansehen  seit  der  Ramessidenzeit  stetig  ge- 
wachsen war  und  dem  Psammetich  I.  einen 
neuen  Tempel  erbaute,  wurde  in  Memphis  auch 
'der  verstorbene  Apis  verehrt.  Schon  in  den 
Apisgräbern  der  18.  Dynastie  heißt  der  letz- 
tere Wsr-Hp  Osiris-Apis.  Für  das  Vorhanden- 
sein und  die  Verbreitung  der  Vorstellung  vom 
Osiris  Apis  nicht  zu  lange  vor  der  ptolemäischen 
Zeit  spricht  besonders  die  dem  5.  Jahrh.  zuzu- 
weisende ägyptisch-aramäische  Inschrift  Corp.  a 
Inscript.  Sem.  2,  nr.  123,  in  der  “sn  ■“.3'x 
Osiri  Hapi  genannt  wird. 

Was  Ptolemaios  1.  mit  der  Einführung  der 
fremden  Gottheit,  die  als  der  Osiris  des  Apis 
gelten  sollte,  im  Sinne  der  inneren  Politik 
bezweckte,  ist  von  vornhei’ein  klar.  Das  junge 
Herrscherhaus  sah  sich  vor  die  gewiß  nicht 
leichte  Aufgabe  gestellt,  unter  seinen  Auspizien 
zwei  alte  ausgereifte  Kulturwelten  zu  einer 
neuen  unlösbar  zu  vereinigen.  Mit  großer  Ge-  ; 
Schicklichkeit  — wofür  auch  der  Erfolg  spricht 
— appellierten  sie  an  das  tiefreligiöse  (lefühl 
der  Einwohner  des  Priesterlandes  am  Nil.  in- 
dem sie  zugleich  dem  Geschmack  der  helle- 
nistisch Gebildeten  Rechnung  trugen.. 

War  schon  früher  neben  dem  lebenden 
Osiris  der  gestorbene  und  daher  zum  Osiris 
gewordene  Apisstier,  der  Osiris-Apis,  verehrt 
worden,  so  wurde  nunmehr  diese  Erschei- 
nungsform des  Osiris  in  den  Vorder- ^ 
grund  gestellt.  Der  Osiris-Apis  wurde  zur 
höchsten  Gottheit,  zum  InLegriif  aller  göttlichen 
Wesen  erhoben  und  so  für  die  Ägypter  der  aus 
der  Fremde  neu  eingeführte  oberste  Reichsgott 
an  einen  vorhandenen  Kultnamen  und  an  Kult- 
vorstellungen angeknüpft,  die,  im  Keime  be- 
reits vorhanden,  nur  einer  nachdrücklicheren 
Betonung  und  exklusiven  Weiterhildung  be- 
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durften.  Nur  so  konnten  die  Ptolemäer  auf  die 
nachdrückliche  Unterstützung  der  ägyptischen 
Priesterschaft  rechnen,  die  ihrerseits  den  Vor- 
teil klug  berechnete,  der  ihnen  aus  der  reli- 
giösen Vereinigung  der  makedonischen  Er- 
oberer und  der  Griechen  mit  den  Ägyptern 
erwachsen  mußte.  Der  Namensanklang,  der 
die  Möglichkeit  der  Identifikation  des  ägypti- 
schen mit  dem  einzuführenden  (.rotte  bot,  mag 
sogar  den  ersten  Anstoß  für  die  Wahl  gerade 
des  luis  zuerst  in  Babylon  bezeugten  Gottes 
S.  gegeben  haben.  Daß  uns  Manetho  in 
diesem  Zusammenhang  genannt  wird,  der  ägyp- 
tische Priestei’,  der  die  einheimische  Ge- 
schichte in  griechischer  Sprache  unter  Ptole- 
maios II.  und  für  diesen  dargestellt  hat,  ist  in 
diesem  Sinne  besonders  bedeutungsvoll.  Dazu 
stimmt  auch  die  Tatsache,  daß  die  Einführung 
des  S.  gegen  Ende  der  Regierung  Ptolemaios  I. 
fällt.  Vgl.  Hieronymus  {Euseb.  ed.  Schoene  2, 
S.  119/  zum  .fahre  Abr.  1731  = Ol.  123,  3 = 
28G/5:  Suropis  inyressus  ist  Alexatulriam  und 
Sy)ic.  522,  17  (natd  tivag). 

Andererseits  tritt  auch  mit  einiger  Deutlich- 
keit hervor,  daß  Ptolemaios  bei  der  Einführung 
des  S.  in  sein  Reich  und  in  die  Hauptstadt 
Alexandria  eben  den  Gott  im  Auge  hatte,  der 
für  Alexander  während  seiner  letzten 
Krankheit  in  Babylon  befragt  worden 
) war.  Die  Nachrichten  über  diese  Krankheit, 
einschließlich  der  Befragung  des  S.,  entstammen 
den  als  solchen  niemals  veröffentlichten  Ep>he- 
wicrfdcH  Alexanders  des  Großen.  Plutarch,  na,ch. 
Hieronymus  von  Kardia,  demEumenes  Einblick 
in  seine  Abschrift  oder  sein  Konzept  der  von 
ihm  geführten  Ephemeriden  gewährt  haben 
wird  (Verf.  '^Hermes'’  3G,  1901,  S.  319f.\  gibt 
die  Ereignisse  nach  den  Tagesdaten  in  chrono- 
logischer Reihenfolge.  Bei  Arrian  dagegen 
0 ist  der  Vorbeimarsch  der  Truppen  und  die 
Befragung  des  iS.  in  dem  Ephemerideyi-'Aiia.i  7, 
25  ansgelassen  und  wird  erst  in  Kapitel  26 
hinter  dem  Tode  des  Königs  „gleichfalls  nach 
den  Ephemeriden.,  aber  ausführlicher  und  mit 
einer  unverkennbaren  Wärme  erzählt.  Die 
chronologische  Folge  ist  also  dabei  aufgegeben 
und  nur  Plutarchs  Bericht  ermöglicht  uns,  die 
Vorgänge  auf  den  richtigen  Tag  zu  setzen. 
Arrian  selbst  wird  diese  Entscheidung  schwer- 
0 lieh  vorgenommen,  er  wird  sie  sicherlich  seiner 
Quelle  entnommen  haben.“  Wilcken  (Philol. 
a.  a.  0.  S.  117  ff.),  der  dies  betont  hat,  hat  zu- 
gleich daraufhingewiesen,  daß  überall,  wo  bei 
Arrian,  der  bekanntlich  Aristobid  und  Ptole- 
maios I.  als  seinen  beiden  Hauptqnellen  folgt, 
eine  tagebuchartige  Grundlage  hervortritt, 
Ptolemaios  verwertet  ist,  dem  für  seine  Dar- 
stellung der  Alexandergeschichte  die  Epheme- 
riden Alexander  des  Großen  die  Richtschnur 
.0  geliefert  hatten.  Dazu  wurde  unsererseits  die 
Vermutung  hinzugefügt,  daß  das  offizielle 
Exemplar  der  Ephemeriden  dem  Ptolemaios 
nach  dem  Tode  des  Perdikkas  in  die  Hände 
gefallen  ist  (Hermes  a.  0.  S.  320). 

Zudem  wissen  wir  aus  P/«t<arc/(,  Ale.randcrlb, 
daß  Aristobid  die  Entstehung  und  den  Verlauf 
der  Krankheit  Alexanders  ganz  anders  erzählt 
hat,  als  sie  sich  nach  den  Epihemeriden  zu- 
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getragen  hat.  So  bleibt  tatsächlich  nur  Ptole- 
muios  übrig. 

„Für  die  Hervorhebung  desYorbeimarsches“, 
so  fährt  WiJcken  a.  a.  Ü.  fort,  „könnte  man  aller- 
dings nur  als  Motiv  vermuten,  daß  der  Autor 
vielleicht  im  Gegensatz  zu  den  mancherlei  Ge- 
rüchten über  ein  schlechtes  Verhältnis  Alexan- 
ders zu  seinen  Makedoniern  die  Liebe,  die  sich 
bei  diesem  Vorbeimärsche  dokumentierte,  be- 
sonders habe  ins  Licht  rücken  wollen.  Das 
paßt  zu  Ptolemaios,  dem  Freunde  Alexanders, 
freilich  auch  noch  zu  manchem  anderen.  Da- 
gegen die  Hervorhebung  der  Gesandtschaft  an 
einen  Gott  S.  würde  bei  keinem  anderen  Autor 
eine  so  feine  und  doch  verständliche  Pointe 
haben  wie  bei  Ptolemaios.  War  er  es  doch, 
der  den  Kidt  des  großen  S.  nach  seiner  Reichs- 
hauptstadt Alexandrien  verpflanzt  und  ihn  von 
hier  aus  zum  Hauptgotte  der  von  ihm  be- 
herrschten Hellenen  und  Ägypter  gemacht 
hatte.  Einen  wirkungsvolleren  Schluß  hätten 
die  Memoiren  des  Königs  kaum  Anden  können 
als  diese  Huldigung  vor  dem  Gotte  S.  Diese 
Annahme  setzt  übrigens  voraus,  wogegen  die 
Tradition  nicht  spricht,  daß  Ptolemaios  seine 
Memoiren  erst  nach  Einführung  des 
S.-kultes,  d.  h.  in  den  letzten  Jahren  seines 
Lebens  beendigt  habe.“ 

tlierzu  bemerkt  Kacrst  a.  0.  S.  266  Anm.  2: 
,,Die  Annahme,  daß  Ptolemaios  selbst  in  seinem 
Geschichtswerk  über  Alexander  zuerst  eine 
solche  Identifikation  vorgenommen,  S.  in  die 
Pphemeriden  hineingedeutet  hätte,  wäre  an 
sich  wohl  möglich,  erscheint  mir  aber  als 
wenig  wahrscheinlich,  <la  Ptolemaios  ja  damit 
die  Priorität  des  S.-kultes  in  Babylon  zuge- 
gegeben  haben  würde“.  Mittelbar  gibt  also 
auch  Kacrst  zu,  daß  unsere  ältesten  Nach- 
richten auf  Babylon  weisen.  Er  kleidet  dieses 
Anerkenntnis  nur  deshalb  in  die  hypothe- 
tische Form,  weil  irgendwelche  ernstliche  Be- 
ziehung des  S.  zu  Babylon  seinen_  Vorstel- 
lungen a 2^riori  zuwider  läuft.  (Über  das 
Glineindeiiten’  s.  u.  Sp.  356.) 

Gegenüber  der  Authentizität  der  Ei)liemeri- 
f/cw-Nachricht  kommt  die  Erzählung  von  jenem 
Wahnsinnigen,  der  sich  auf  den  Thron  Alexan- 
ders gesetzt  hat  und  sich  nach  Plutarch  als 
vom  Gotte  S.  beauftragt  bezeichnet,  natürlich 
weniger  in  Betracht.  Aber  die  Tatsache  selbst 
ist  durch  Aristohul  (Arr.  7,  24)  beglaubigt  und 
findet  sich  auch  in  der  durch  Klitarch  uns  über- 
mittelten Vulgär-Tradition  {Diod.  17,  116).  Die 
Berufung  auf  den  Gott  S.,  die  Plut.  {Alex.  74, 
s.  0.)  in  einer  seiner  Quellen  fand,  kann  also 
sehr  wohl  ein  ursju'ünglicher  Zug  des  Vorganges 
gewesen  sein.  Und  in  jedem  Falle  bleibt  es 
Tatsache,  daß  uns  auch  hier  in  einem  der  letzten 
Krankheit  Alexanders  noch  vorausgehenden 
Vorgänge  der  S.  in  Babylon  begegnet.  Es  muß 
also  mit  Nachdruck  betont  werden,  daß  die 
einzige  Stätte,  für  die  uns  ein  S.-kultus  außer- 
halb Ägyptens  vor  dessen  Einführung  dorthin 
authentisch  bezeugt  wird,  B ab y 1 o n i s t.  Dem- 
nach führen  nicht  Kombinationen  und 
Hypothesen,  sondern  die  zuverlässig- 
sten Schriftquellen  des  Altertums  uns 
auf  Babylon  als  auf  eine  für  die  Her- 
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kuuft  und  Erklärung  des  S.  besonders 
bedeutsame  Stätte. 

Bei  der  Einführung  des  S.  ist  also,  wie  ge- 
zeigt, für  Ptolemaios  I.  auch  der  Gesichtspunkt 
in  Betracht  gekommen,  daß  es  sich  um  den 
für  Alexander  in  seiner  letzten  Krankheit  be- 
fragten Gott  handelt.  Das  gilt,  einerlei,  ob  es- 
ein  von  Haus  aus  babylonischer  oder  ein  in 
Babylon  nur  wieder  erkannter  Gott  (o.  Sp.  340) 
war.  Hierbei  werden  auch  GesichtsiJunkte  der 
äußeren  Politik  mitgespielt  haben.  Alexander 
der  Große  hat  den  von  Xerxes  zerstörten 
Belstemjiel  und  zwar  schließlich  gegen  den 
Willen  der  babylonischen  Priesterschaft,  in 
größerem  Umfange  als  früher,  errichten  wollen. 
{Ärrian  Anal).  7,  17,  1;  vgl.  3,  16,  4.)  Darin 
si^richt  sich  die  Absicht  aus,  für  seinWel  tr  eich,, 
dessen  Haujjtstadt  Babylon  werden  sollte,  die 
Formen  wieder  zu  erwecken,  in  denen  sich  der 
Ansi^ruch  auf  die  Weltherrschaft  zuerst  be- 
kundet hatte.  (Vgl.  vorläufig  Wochensclir.  f.  klass, 
Phil.  1900,  Sp.  965  m.  Anm.  1,  Klio  3,  S.  510.) 
Dieser  war  mit  dem  babylonischen  Königtum 
verknöpft,  das  von  dem  Kult  des  Bel-Marduk 
in  der  Weise  abhing,  daß  König  von  Babylon 
nur  sein  konnte,  wer  im  Belstemjjel  zu  Babylon 
die  Hände  des  Gottes  Marduk  erfaßt  hatte. 
(Näheres  s.  u.  Semiramis.)  Wohl  möglich, 
wenn  auch,  eben  weil  Alexander  d.  Gr.  vor- 
zeitig starb,  nicht  erweislich,  daß  schon  in 
Alexanders  Sinne  der  den  Menschen  ferner 
gerückte  V ater  des  Bel-Marduk  an  Stelle  des 
durch  spezifisch  orientalische  Kulten  und  Riten 
vulgarisierten  und  für  Griechen  und  Makedonier 
ungeeigneten  Gottes  treten  sollte.  Klarer  er- 
sichtlich aber  ist  folgendes:  Der  gegen  Ende 
der  Regierung  Ptolemaios’  I.  schon  sehr  zu- 
gespitzte Streit  um  Phönizien  und  Cöleayrien 
war  seiner  Rechtsgrundlage  nach  so  verzwickt 
(Klio  3,  S.  512 ff.),  daß  mit  dem  vorhandenen 
Material  an  Rechtsurkunden  und  Rechtsgründen 
nicht  auszukommen  war.  So  lag  in  den  An- 
fängen der  hellenistischen  Zeit,  ehe  die  griechi- 
schen Anschauungen  und  Vorstellungen  sich 
als  maßgebend  durchgesetzt  hatten,  der  Ge- 
danke nahe,  jenen  Streit  als  eine  Fortsetzung 
der  alten  zwischen  dem  Zweistromland  und 
Ägypten  durch  die  Jahrtausende  um  dieses 
Gebiet  geführten  Kämpfe  zu  betrachten  und 
dabei  auch  die  in  älterer  Zeit  üblichen  Argu- 
mente, wenn  nicht  ohne  weiteres  in  Bewegung 
zu  setzen,  so  doch  in  Bereitschaft  zu  halten. 
Die  älteren  Besitzansprüche  waren  die  der 
Babylonier.  Sie  werden  mit  dem  Anspruch 
auf  die  Weltherrschaft  begründet  worden  sein, 
die  dem  babylonischen  Haujjtgott  Bel-Marduk 
und  seinem  irdischen  Stellvertreter,  dem  baby- 
lonischen König,  zustand. 

über  diese  älteren  Verhandlungen  fehlt  es 
bei  den  Klassikern  an  jeglicher  authentischen 
Nachricht,  wie  denn  überhaupit  Zeit  und  Gang 
des  ersten  syrischen  Krieges  erst  durch  baby- 
lonische und  ägypjtische  Monumente  näher  auf- 
geklärt worden  sind.  (Verf.,  Klio  3,  S.  491/547.) 
Daß  zu  Beginn  des  dritten  syrischen  Krieges 
ganz  am  Ende  des  dritten  Jahrhunderts,  wo  die 
Hellenisierung  des  Orients  vollendet  war,  die 
nur  der  orientalischen  Anschauung  zugäng- 
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liehen  Elemente  nicht  mehr  in  Betracht  oder 
doch  nicht  zur  Kunde  der  Makedonier,  Griechen 
und  Römer  kamen  {Polyh.  5,  67),  begreift  sich 
ohne  weiteres. 

Seinen  ältesten  Ausdruck  fand  der  Anspruch 
auf  die  Weltherrschaft  in  dem  Titel  sar 
kissati,  'König  der  Welt’.  Dieselbe  baby- 
lonische Inschrift,  die  uns  die  Möglichkeit  ge- 
geben hat,  den  ersten  der  um  jene  Gebiete 
zwischen  Ptolemäern  und  Seleukiden  geführten 
Kriege  chronologisch  zu  bestimmen  [Zeitschr. 
f.  Assyr.  6,  S.  235  f.  und  7,  S.  233  f.,  dazu 
KUo  3,  S.  496  ff.),  berichtet  auch,  daß  im  Jahre 
275/74  V.  Chr.,  kurz  vor  Ausbruch  dieses  Krieges 
(274),  der  (infolge  von  Alexanders  des  Großen 
Tode  aufgegebene)  Neubau  des  babylonischen 
Haupttempels  Esaggil  mit  großem  Nachdruck 
in  Angriff  genommen  werden  sollte.  Ziegel 
und  Erdpech  wurden  für  diesen  Neubau  in 
ganz  Babylonien  zubereitet. 

Aber  erst  im  Frühjahr  268  v.  Chr.  ist  der 
Neubau  in  Angriff  genommen  worden,  wie  uns 
die  babylonische  Zylinderinschrift  Antiochos’  I. 
lehrt  {The  cuneiform  Inscriptions  of  Western 
Asia  5 pl.  66 ; vgl.  Keilinschr.  Bibi.  3,  2,  137  ff.). 

Nach  dieser  hat  im  Adar  des  Jahres  43  S.  A. 
(März  268  v.  Chr.)  Antiochos  I.  persönlich  in 
Syrien  die  Zeremonie  des  Ziegelstreichens  für 
den  Neubau  des  Nebotempels  Ezida  in  Bor- 
sippa  vollzogen,  die  er  eigentlich  an  Ort  und 
Stelle  hätte  vornehmen  müssen  {Klio  3,  S.  509). 
Er  läßt  aber  dabei  fortwährend  erkennen,  daß 
er  den  Nebo  nur  als  den  Sohn  des  babyloni- 
schen Hauptgottes  Bel-Marduk  und  als  Spröß- 
ling  seines  Tempels  Esaggil  in  Babylon  be- 
trachtet und  ehrt  (vgl.  unter  Semiramis);  er 
nennt  sich  auch  nicht  bloß  den  Versorger  von 
Esaggil  und  Ezida,  sondern  sagt  ausdrücklich: 
als  ihn  „zur  Erbauung  von  Esaggil  und  Ezida 
sein  Herz  angetrieben  habe,  da  habe  er  für 
Esaggil  und  Ezida  in  Syrien  mit  seinen  reinen 
Händen  die  Ziegel  gestrichen,  um  das  Funda- 
ment Esaggils  und  Ezidas  zu  legen.“  In  dieser 
Inschrift  führt  Antiochos  den  Titel  sar  Idssati 
'König  der  Welt’.  Die  Inschrift  läßt  erkennen, 
daß  Antiochus  die  Zeitläufte  des  gerade  da- 
mals beginnenden  chremonideischen  Krieges 
zu  einem  erneuten  Angriffe  auf  Ägypten  behufs 
Wiedergewinnung  der  syrischen  Lande  ver- 
werten wollte. 

Der  Vergleich  beider  Inschriften  ergibt,  daß 
die  Neuerrichtung  der  babylonischen  Tempel 
einen  wesentlichen  Bestandteil  der  seleukidi- 
schen  Kriegsvorbereitungen  in  den  Jahren  274 
und  268  v.  Chr.  bildete.  Im  Jahre  274  hatten 
die  Bauten  nicht  in  Angriff  genommen  werden 
können,  weil  der  Krieg  überstürzt  begann  und 
durch  die  Umsicht  Ptolemaios’  II.  und  seiner 
Gemahlin  Arsinoe,  die  dem  Antiochos  zuvor- 
kamen {Klio  3,  S.  522  ff.)  für  diesen  ungünstig 
endete.  Die  Tempelbauten  als  Kriegsvorberei- 
tung lassen  keine  andere  Erklärung  zu  als  die, 
daß  es  sich  um  die  Geltendmachung  der  An- 
sprüche auf  die  Weltherrschaft  handelte. 

Angesichts  dieser  bedeutsamen,  wenn  auch 
bisher  noch  nicht  genügend  gewürdigten  und 
näherer  Darlegungen  bedürftigen  Ergebnisse  aus 
babylonischen  Nachrichten  kann  das  Schweigen 
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der  klassischen  Tradition  nicht  ins  Gewicht 
fallen.  Schon  die  allgemeine  Kläglichkeit 
unserer  ganzen  literarischen  Überlieferung  für 
die  Diadochen-  und  Epigonenzeit  verbietet  die 
Anwendung  des  stets  so  bedenklichen  argu- 
mentum ex  silentio,  mit  dem  Kaerst  a.  a.  0. 
unserer  Ansicht  gegenüber  in  so  weitgehendem 
Maße  operiert  („Wir  müßten  doch  vermuten, 
daß  schon  aus  Gründen  der  politischen  Rivali- 
tät die  babylonische  Heimat  des  Gottes  von 
den  Seleukiden  geltend  gemacht  worden  wäre.“ 
Vgl.  ob.  Sp.  347  und  s.  unten  Sp.  378.) 

Wenn  also  Ptolemaios  jenen  Gott  Ea,  der  im 
Babylonischen  als  Vater  des  Bel-Marduk  galt, 
in  Ägypten  einführte  und  zugleich  als  einen 
einheimisch  ägyptischen  hinstellte,  so  hatte  er 

— international  wie  auch  im  Sinne  der  Ägyjjter 

— ein  gegebenenfalls  wirksames  Gegengewicht 
gegen  die  seleukidischen  Ansprüche  geschaffen. 
Wer  dem  Vater  des  Marduk  seine  Verehrung 
zuwandte,  konnte  die  Weltherrschaftsansprüche 
der  Mardukverehrer  übertrumpfen. 

Wie  dem  auch  sei,  daß  ein  babylonisches 
Kultbild  des  Gottes,  der  von  Alexander  durch 
Vermittlung  des  ihm  näherstehenden  Gefährten 
in  seiner  letzten  Krankheit  befragt  war,  für 
Ptolemaios  nicht  zu  haben  war,  liegt  auf  der 
Hand.  Es  mußte  Ersatz  geschaffen  werden 
und  der  beste,  der  einzig  gültige  Ersatz  war 
das  Kultbild  von  einer  anderen  außerhalb  des 
Seleukidenreiches  belegenen  Verehrungsstätte 
desselben  Gottes,  S.  Und  eine  Stadt  gab  es, 
die  tatsächlich  diesem  Erfordernis  entsprach: 
Sinope.  Ihre  Umgebung  wird  bekanntlich 
noch  in  späterer  griechischer  Zeit  von  den 
Griechen  als  ’AaavQio:  bezeichnet  {Skyl.  Feripl. 
88).  Dafür  betrachtete  schon  Nöldeke  {Hermes 
5,  1871  S.  443  ff.)  als  alleinige  Erklärung  eine 
Besiedlung  dieses  Gebietes  durch  eine  altassy- 
rische Kolonie.  Das  läßt  sich  jetzt  bestätigen. 
Während  der  deutschen  Exjjedition  nach  Ar- 
menien fanden  wir  eine  Inschrift  Tiglapilesers  I. 
(um  1000  V.  Chr.,  nach  anderen  rrm  1100  v.  Chr.), 
die  von  seinen  aus  anderen  Inschriften  bereits 
bekannten  siegreichen  Feldzügen  in  Armenien 
herrührt,  und  in  der  er  bezeichnet  wird  als 
'Eroberer  des  Landes  Kirchi  bis  zum 
großen  Meere’  {Yerf.,  Sitzungsber.  Berl.  Ak. 
1899  S.  117).  Unter  Kirchi  ist  zu  verstehen 
die  breite  Ebene  nördlich  des  West-Tigris,  so- 
wie das  westlich  von  Dijärbekir  und  Eu^Dhrat 
sich  hinziehende  Gebirgsterrain.  Eine  Ausdeh- 
nung dieses  Gebietes  nach  Westen  oder  Süden 
bis  zum  Mittelländischen  Meere  ist  völlig  aus- 
geschlossen. Es  kann  nur  die  Nordausdehnung 
bis  zum  Schwarzen  Meere  gemeint  sein.  Tigla- 
pileser  I.  ist  aber,  wie  auch  der  Fundort  dieser 
seiner  Siegesinschrift  bestätigt,  nicht  bis  zum 
Schwarzen  Meere  vorgedrungen;  es  bestand  also 
zu  seiner  Zeit  eine  ältere  Kunde  von  jenem 
nördlichen  Meere,  und  diese  kann  nur  herrühren 
von  den  Eroberungszügen,  die  lange  vor  ihm 
seine  Vorgänger,  Salmanassar  I.  um  1320  v.  Chr. 
und  Tukulti-Ninib  I.  irm  1290  v.  Chr.  gemacht 
hatten,  wie  älter  bekannte  und  neu  gefundene 
Inschriften  bestätigen.  Salmanassar  I.  hat  auch 
Kirchi,  soweit  wir  wissen,  als  der  erste  erobernd 
betreten  und  er  ist  gleichzeitig  der  einzige. 
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von  dem  eine  energische  und  nachhaltige 
Kolonisationstätigkeit  und  zwar  gerade 
für  Kirchi  bezeugt  ist.  Die  von  ihm  im  Süden 
von  Kirchi  angelegten  assyrischen  Kolonien 
bestanden  noch  fast  ein  Halb-Jahrtausend 
später  unter  Assurnasirahal  111.  885 — 8ß.‘).  Unter 
Salmanassar  1.  — und  allem  Anscheine  nach 
unter  ihm  allein  — war  auch  die  Möglichkeit 
gegeben,  daß  assyrische  Kolonisten  im  nach- 
maligen nördlichen  Kappadokien  bis  ans 
Schwarze  Meer  vordrangen  und  sich  in  Siuojie 
festsetzten,  wo  sie  im  Verlaufe  der  weiteren 
Entwicklung  Klein-Asiens  vom  Mutterlande 
vollständig  abgetrennt  wurden,  aber  doch  den 
Umwohnern  und  den  Griechen  als  Assyrier  er- 
kennbar blieben.  (A7/o  4,  400;  vgl.  bes.  noch 
Abs.  2 da.selbst.) 

Daß  hier  am  Meere  der  Kult  des  ursprüng- 
lich an  der  Küste  des  persischen  Golfes  heimi- 
schen Königs  der  Wassertiefe,  Ea,  Sar  apsi, 
der  auch  im  assyrischen  Pantheon  eine  bedeut- 
same Stätte  hatte,  eine  besondere  Pflege  er- 
fahren hätte,  wäre  ebenso  erklärlich,  wie  eine 
allmähliche  ev.  synkretistische  Graezisierung 
des  Kultes,  die  sich  bis  auf  dasjenige  Kultbild 
erstreckt  haben  muß,  das  in  den  Besitz  des 
Ptolcmaios  gelangte. 

Scdion  Krall  hat,  ohne  den  S.  babylonisch- 
a.ssyrisch  näher  bestimmen  zu  können,  ver- 
mutungsweise darauf  hingewiesen,  daß  in 
Sinope  ursprünglich  eine  assyrische  oberste 
Gottheit,  ein  Bel,  an  der  Spitze  des  Kultes 
gestanden  haben  werde,  den  die  Griechen  bei 
der  Wiederherstellung  der  Stadt  nach  der 
Kimmerier -Katastrophe  ihrem  Zeus  gleichge- 
setzt hätten. 

Ea  Sar  apsi  war  aber  im  babylonisch- 
semitischen Sinne  nicht  bloß  ein  oberster  Gott, 
ein  Bel,  sondern  ihm  gebührte  diese  Bezeich- 
nung auch  geradezu  im  babylonischen  Kultus. 
Diesellie  Inschrift  aus  seiner  Kultkapelle  im 
Haupttem])el  zu  Babylon,  die  uns  den  Kult- 
beinainen  Sar  apsi  liefert,  enthält  in  der  den 
etwaigen  Zerstörer  der  Inschrift  bedrohenden 
Fluchformel  (Teil  II,  S.  16/18)  am  Schluß 
die  Worte:  Ea  Ix'lu  sirii  ai/gis  likldlmehi. 
"■Ea,  der  erhabene  Herr,  der  erhabene  Bel  möge 
ihn  zornig  anblicken.’ 

Es  ist  also  anzunehmen,  daß  in  Sinope 
schon  einmal  eine  semitisch-griechische 
Verschmelzung  stattgefunden  hatte,  die  sich 
auch  in  der  typischen  Ausgestaltung  bemerk- 
bar machte  und  dann  später  nach  Ägypten 
mit  hinübergenommen  wurde.  So  verließ  der 
Gott,  der  Sinope  als  Bel-Ea  Sar  apsi  betreten 
katte,  diese  Stadt  gleichsam  alsBel-Zeus-Hades- 
Sarapis  und  konnte  von  den  beiden  helle- 
nistisch gebildeten  Männern  Timotheos  und 
Mayietho  in  Alexandrien  auch  als  solcher 
erkannt  werden,  während  Ptolemaios,  wie  wir 
sahen  ( Sp.  344),  enttäuscht  war,  weil  das  ihm’ 
zugeführte  Götterbild  nicht  den  Vorstellungen 
entsprach,  die  er  mit  dem  Bilde  des  S.  von 
früher  verband,  sondern  eher  einem  Bilde  des 
Hades-Pluton  ähnelte. 

Darauf,  daß  die  Verwechslung  oder  Ver- 
schmelzung mit  Plutou  durch  eine  gewisse 
Übereinstimmung  in  den  beiderseitigen  Attri- 
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buten  des  Ea  und  des  Zeus-Hades  befördert 
wurde,  kommen  wir  unten  zurück. 

Somit  ist  nicht  nur  der  babylonische  Gott 
gefunden,  der  uns  den  ältesten  Anhaltspunkt 
für  die  Existenz  eines  S.-kultes  bietet,  sondern 
auch  erklärt,  wieso  eben  dieser  Gott  aus  Sinope 
nach  Ägypten  geholt  werden  konnte.  — 

Ehe  wir  weiter  gehen,  müssen  wir  uns  mit 
der  immer  noch  vertretenen  wenn  auch  sicher 
irrigen  Anschauung  auseinandersetzen,  nach 
welcher  der  S.  überhaupt  gar  nicht  aus  der 
Fremde  eingeführt,  sondern  lediglich  ein- 
heimisch und  a ir s dem  0 s i r i s - A p» i s ent- 
wickelt sein  soll. 

Di’e  wohlbezeugte  Tatsache,  daß  das  Kult- 
bild des  S.  aus  Sinope  eingeführt  wurde,  sucht 
Belach  (Griech.  Gesch.  3,  S.  446  mit  Anm.  2,  447 
mit  Anm.  1),  der  sich  gleich  Bouche-Leclereq 
{Her.  de  l'hist.  d.  relig.  46  (1902)  S.  Iff.),  auf 
den  er  Bezug  nimmt,  sehr  scharf  gegen  die 
Annahme  einer  Einführung  des  S.-kultus  aus 
der  Fremde  ausspiricht,  hinweg  zu  deuten, 
indem  er  nach  Luinbroso  die  für  einen  Berg 
bei  Memphis  bezeugte  Bezeichnung  Sen-Api 
für  denjenigen  Hügel,  auf  dem  das  Serapeum 
in  Memphis  stand,  in  Anspruch  nimmt  und 
diese  aus  dem  Ägyptischen  erklärt:  Sen-Apji 
bedeute  Wohnung  des  Ap>is,  daraus  hätten  die 
Griechen  Eivwmov  gemacht  nsf. 

Tatsächlich  ist  diese  ganze  Anschauung 
schon  pjhilologisch  unmöglich.  Aus  ’OaoQ&Tug 
oder  ’OatQäntg  konnte  niemals  SaQ&TUc  werden. 
Wilcken,  Arch.  f.  Papyr.  a.  0.;  Verf.,  Klio  4, 
S.  401.  Und  dieses  ist,  wie  bereits  betont,  die 
alleinige  griechische  Namensform,  unter  der 
der  Gott  nach  der  Einführung  des  Kultes  in 
Ägypten  auftritt.  Und  ebenso  ist  es  unmöglich, 
daß  aus  dem  a des  Apis,  das  griechisch  nie- 
mals durch  einen  o-Laut  wiedergegeben  wird, 
sondern  zu  allen  Zeiten  und  immer  durch  a,  aus 
einem  Sen-Aqji  ein  Sinope  hätte  werden  können. 
Aber  um  doch,  der  Vollständigkeit  halber,  auf 
das  Sachliche  einzugehen,  so  liegt  auf  der 
Hand,  wie  ganz  unzutreffend  die  Bezeichnung 
„Hügel  des  Apis“  für  die  Stätte  eines  Heilig- 
tums des  Osiris -Apis  gewesen  wäre;  es  han- 
delte sich  ja  nicht  um  den  Apis  schlechthin, 
sondern  um  den  toten,  zum  Osiris  geworde- 
nen Apis.  In  einer  von  Haus  aus  ägyptischen 
Bezeichnung  der  Stätte  nach  dem  Osiris- Apis 
konnte  Osiris  unmöglich  fehlen.  In  der  Tat 
bezieht  sich  der  ägypitische  Ausdruck  s(t)n  hpj 
gar  nicht  auf  das  Serapieum,  sondern  er  gibt 
in  der  hieroglyphischen  und  der  demotischen 
Fassung  des  Steines  von  Rosette  das  grie- 
chische ’AntsTov  wieder.  Um  das  Heiligtum 
des  lebenden  Apis  hat  sich  Ptolemaios  V.,  wie 
der  Text  meldet,  bemüht.  Erwiese  es  sich 
also  in  Zukunft,  -wofür  bisher  jeglicher  Anhalt 
fehlt,  daß  die  griechische  Bezeichnung  El- 
vwTitov  dem  Serap^eum-Hügel  zukommt,  so 
wäre  der  Name  nur  ein  weiterer  Beleg  dafür, 
daß  die  Einführung  des  S.  au,s  der  Fremde, 
aus  Sinope,  auch  den  Kult  von  Memphis  be- 
rührt hat,  was  ohnehin  sicher  ist.  Nur  der 
Grad  dieses  Einflusses  kann  zweifelhaft  sein 
{Klio  4,  p.  396  ff.). 

Nunmehr  treten  wir  der  Frage  näher,  ob 
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der  S.  als  ursprünglich  babylonischer 
Gott  oder  als  eine  von  anderswoher  den 
Makedoniern  bereits  bekannte  und  in 
Babylon  dem  babylonischen  Gotte  an- 
geglichene Gottheit  in  Ägypten  eingeführt 
wurde.  Da  versagt  nun  der  für  die  Bejahung 
im  letztem  Sinne  wichtigste  Anhaltspunkt 
vollständig.  Wiewohl  wir  über  die  bei  den 
Nachbarvölkern  der  Griechen  verehrten  Gott- 
heiten (man  denke  an  die  thrakische  Bendis, 
den  Reitergott,  die  phrygische  Ma,  die  Kybele, 
den  Sabazios,  den  Bisyras  [vgl.  Roscher  Bd.  1,  1 
Sp.  787  usw.  usw.])  verschiedentlich  mehr  oder 
weniger  reichliche  Kunde  haben,  fehlt  es  in  der 
vorhellenistischen  Zeit  und  vor  dem  Auftreten 
des  S.  in  Babylon  an  jeder  auch  nur  entfernten 
Hindeutung  auf  eine,  sei  es  bei  den  Make- 
doniern, sei  es  bei  den  Thrakern  oder  den 
Illyriern  bekannte,  geschweige  denn  in  höch- 
ster Stellung  verehrte  Gottheit.  Unter  diesen 
Umständen  ist  der  einzige  ernstliche  An- 
haltspunkt, auf  den  sich  die  Vertreter  des 
nicht  in  erster  Linie  babylonischen  Ursprungs 
stützen  können,  das  Vorkommen  des  Per- 
sonennamens ZsQaTticov  bei  Plutarch,  Alexan- 
der 39 : ' O^cog  ÖS  rotg  (li]  Xa/ißdrovai 

HäXlov  rj  rotg  aitovOL  . . . EsgauLcavi  Sh  rmv 
ccTtb  acpaigag  tivi  vsavLßnav  ovShv  iSiSov  Slcc 
TO  [i7j  aitslv.  ’Slg  ovv  slg  rb  acpcagL^siv  naga- 
ysvo^svog  6 Usganicov  alXoLg  ißaXXs  trjv  6q>at- 
gav,  siTtövTog  rov  ßccßiXeag  Sh  ov  SlScog^ ; 

'On  ydg  alrstg^  eins,  tovtco  ^hv  Sj]  ysXäßag 
TtoXXa.  hScoKS.’’  Hierzu  Verf.  Klio  5,  1905, 

S.  133:  „Iranier  und  Orientalen  waren  damals 
noch  nicht,  wenigstens  nicht  in  nennenswertem 
Umfange , in  Alexanders  Umgebung  aufge- 
nommen. Und  auch  die  Überlegung,  daß  Plu- 
tarch nach  seiner  Darstellungsweise  sehr  wohl 
an  dieser  Stelle  Züge  mitverarbeitet  haben 
kann,  die  in  die  Zeit  der  Zulassung  und  Be- 
vorzugung des  persischen  Elements  gehören, 
wird  hier  nicht  ins  Gewicht  fallen,  solange 
nicht  ein  an  Hsganitov  anklingender  irani- 
scher oder  babylonischer  Personen-Name 
nachgewiesen  ist.  Wer  also  den  Namen  Ss- 
ganicov,  der,  wie  Ed.  Meyer  mit  Recht  be- 
merkt, gewiß  nicht  erfunden  ist,  für  einen 
unverfälschten  und  korrekt  überlieferten  make- 
donischen oder  gar  griechischen  Personen- 
namen hält,  der  hat  die  Möglichkeit,  unter 
den  Erwägungen  und  Motiven,  die  für  die 
durch  Ptolemaios  I.  erfolgte  Einführung  des 
S.-kultus  in  Ägypten  und  dessen  m.  E.  von 
vornherein  beabsichtigte  synkretistische  An- 
lage maßgebend  waren,  auch  eine  Anknüpfung 
an  heimische,  makedonisch  - griechische  Ele- 
mente in  Betracht  zu  ziehen.  Allerdings  fehlt 
auch  dann  für  eine  Beziehung  auf  den  heimi- 
schen Kultus  oder  gar  auf  einen  makedonischen 
oder  griechischen  Gottesnamen  jedweder  An- 
haltspunkt. Mir  freilich  — und  wie  ich  hin- 
zufügen darf,  auch  Wilh.  Schulze  — erscheint 
es  sehr  zweifelhaft,  daß  in  Ssganicov  oder 
einem  zu  supponierenden  A’apcüwtwv  ein  alt- 
makedonischer (oder  griechischer)  Name  in 
seiner  ursprünglichen  Gestalt  vorliege.  Viel- 
mehr haben  wir  es  hier  weit  eher  mit  einem 
Unterfall  der  häufigen  Erscheinung  zu  tun,  daß 

Roschkir,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV# 
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ein  fremder  und  fremdartig  anmuten- 
der durch  einen  anklingenden  geläu- 
figen Eigennamen  verdrängt  wird,  wie 
es  denn  überhaupt  um  die  Tradition  der  Eigen- 
namen, sobald  es  sich  nicht  um  hervorragende 
Persönlichkeiten  handelt,  gerade  in  der  klas- 
sischen Literatur  nichts  weniger  als  glänzend 
bestellt  ist.  __  Sofern  nicht  etwa  die  hand- 
schriftliche Überlieferung  schwankt,  wird  die 
Verwechselung  spätestens  dem  Plutarch  zur 
Last  fallen,  zu  dessen  Zeiten  SccgaTcionv,  Ssgcc- 
Ttlcov  und  das  Femininum  Eagunm  in  der 
jungen  und  wahrscheinlich  dem  ionischen 
Sprachgebiet  angehörigen  Nebenform  Eaganovg 
gen.  EuganovTog  (vgl.  A.  Thumb,  Die  griechische 
Sprache  im  Zeitalter  des  Hellenismus  [1901] 
S.  230,  Anm.  4)  wohlbekannt  und  weit  verbreitet 
waren.“ 

Es  gibt  nun  noch  eine  ältere  Stelle,  in  der 
ein  an  S.  anklingender  Eigenname  vorkommt 
{Verf.  nach  W.  Schulze,  Klio  5,  133).  In  den 
Epidemien  [des  Hippokrates^  2,  2.  3 (5,  84 
Littre)  wird  von  der  tödlichen  Erkrankung 
einer  Frau  berichtet,  deren  Name  unter  der 
Form  Tj  ßsgdnaig,  ßhgansg,  ßhganig  in  den 
Handschriften  steht.  In  Galens  Kommentar 
(17,  A.  322 f.  Kühn)  figuriert  sie  als  EeganLg 
in  seinem  Glossar  (14,  136)  als  ßagdnovg,  und 
zwar  gibt  es  an  letzterer  Stelle  nach  llbergs 
Kollation  überhaupt  keine  andere  Lesart.  Als 
innerlich  berechtigt  — natürlich  unbeschadet 
des  Ergebnisses  der  handschriftlichen  Kritik  — 
stellt  sich  von  diesen  Lesarten,  auch  nach 
W.  Schulzes  Urteil  nur  SsgantxLg  (orthographi- 
sche Variante  Esgansg)  dar.  Esgcatig  erregt 
den  Verdacht  späterer  Anpassung  an  die  ge- 
läufigen Bildungen  der  hellenistischen  Zeit: 
zu  ZigaitLav  war  ein  Femininum  Esganig  wohl 
denkbar.  Die  im  zweiten  Buch  der  Epidemien 
aufgeführten  Fälle  sind  überwiegend  in  Perinth 
und  dessen  Nachbarschaft  vor  Ende  des  fünften 
Jahrhunderts  gesammelt  worden.  Der  Artikel 
vor  dem  Namen,  rj  Esgdnatg,  deutet  auf  eine 
Sklavin.  Ein  thrakisch-barbarischer,  schwer- 
lich griechischer  Name  Zsgdnaig  wäre  damit 
gefunden  und  der  unbekannten  Grundform  des 
bei  Plutarch  unter  der  Form  SsganLav  er- 
scheinenden makedonischen  Namens  beigesellt. 

Ferner  ist  ein  Wort  ßdganog  {ßagdnovg)  bei 
Alkaios  {fr.  37  R.  Bergk.)  belegt:  Diogen.  Laert. 
1,  81  (vgl.  S'uidas  s.  v.  Eagdnovg):  Tovtov  (sc. 
IIixTav.bv)  ’AX'Äatog  ßagditoScc  ghv  ycal  (lege  ff) 
ßdganov  {Cod.  Cant,  ßvganov,  Hartung  ßvgd- 
7ioS(x)  aTtoyuxXsi  Srd  rb  TiXarvTCOvv  slvca  -auI 
inißvgsiv  tcb  noSs.  Ein  Nominativ  ßdganog 
oder  ein  Akkusativ  ßdganov,  der  als  Kompositum 
von  novg  aufgefaßt  wurde,  muß  also  bei  Alkaios 
gestanden  haben;  vielleicht  auch  mehr,  aber 
nicht  notwendigerweise.  Das  dem  dorischen 
ßdganog  entsprechende  ßagdnovg  ist  dann, 
wohl  im  Hinblick  auf  Alkaios,  - in  die  Hand- 
schriften der  Epidemien  eingedrungen  und 
dort  so  aufgefaßt  und  von  Galen  so  erklärt 
worden,  wie  es  Alkaios  selbst  oder  seine  Aus- 
leger verstanden  hatten.  Bei  Hippokrates  ist 
das  Wort  daher  nach  llberga  Urteil  schwerlich 
richtig,  'obwohl  es  zu  Galena  Zeiten  in  Hand- 
schriften stand’.  Die  den  Alten  geläufige 
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Etymologie  des  Wortes  auQanovg  oder  adganog 
erscheint  vom  griechischen  Standpunkte  recht 
fragwürdig.  Es  ist  nicht  ausgeschlossen , daß 
es  sich  dabei  nur  um  eine  Volksetymologie 
eines  barbarischen  Wortes  handelt,  dessen  Spott 
nicht  die  Form  der  Füße  zur  Zielscheibe  hatte. 
Wäre  das  der  Fall,  so  könnte  man  das  lesbische 
adoanog  als  dritten  Beleg  für  einen,  nordöst- 
lich der  eigentlichen  griechischen  Welt  heimi- 
schen barbarischen  Wortstamm  *aaQa7r  — oder 
*ai:Qan  — ansprechen. 

Aber  für  eine  Gottheit  Sarapis  auf  älter- 
makedonischem,  thrakischem,  illyrischem  Ge- 
biete fehlt  es,  wie  gesagt,  an  jeder  Andeutung. 

Ein  solches  früheres  Vorhandensein  eines 
S.-kultes  auf  europäischem  Gebiete  bei  den 
Völkern  der  Balkan  - Halbinsel  zieht  auch 
Kaerst  nicht  in  Betracht.  Er  betont  vielmehr 
gleich  uns  den  künstlichen  und  absichtlichen 
Charakter  des  S.-kultes  als  einer  neuen  reli- 
giösen Bildung.  ''Eine  in  Sinope  verehrte  Gott- 
heit, die  besonders  mit  dem  unterirdischen 
Zeus  in  Verbindung  gebracht  zu  sein  scheint, 
wird  in  ihrer  Gestalt  ügyptisiert  und  zugleich 
griechisch  gedeutet.’  \Venn  <lemnach  Kaerst 
Sinope  für  die  eigentliche  Heimat  des  S.  er- 
klärt, so  ist  das  im  Grunde  genommen  nichts 
anderes,  als  ein  Verzicht  auf  jede  Erklärung, 
eine  Formulierung  nach  den  Berichten  bei 
Tacitus  und  IHutiirch,  deren  üngenauigkeit 
und  Unvollständigkeit  er  zwar  erkennt,  aber 
ohne  sich  entschließen  zu  können,  daraus  die 
Konsequenzen  zu  ziehen.  Denn  er  muß  selbst 
eingestehen:  „Ein  eigentümliches  Rätsel  bietet 
nun  allerdings  die  Herkunft  des  Serapis  aus 
Sinope,  da  es  an  einer  Bezeugung  für  die  Ver- 
ehrung einer  dem  Serapis  verwandten  Gottheit 
in  Sinope  durchaus  zu  fehlen  scheint.“  Zur 
Abschwächuug  dieses  ,, Rätsels“  wird  an  unsere 
mangeln<le  Kenntnis  „der  religiösen  Verhält- 
nisse von  Sinope“  appelliert,  und  alsdann  be- 
merkt: ,,Wenn  schon  zur  Zeit  der  Einführung 
des  Serapiskultes  ein  gewisses  Dunkel  über 
der  Hei'kunft  und  dem  Wesen  des  Gottes  lag, 
so  wird  dieses  Dunkel  dazu  gedient  haben,  die 
geheimnisvolle  Natur  der  neuen  Gottheit  noch 
stärker  hervortreten  zu  lassen.“  Das  ’Rätsel’ 
ist  jedoch  sofort  auf  weit  natürlicherem  Wege 
gelöst,  wenn  wir  Sinojje  nicht  als  Ausgangs- 
punkt, sondern  nur  als  eine  uns  bekannt  ge- 
wordene Durchgangsstation  des  Serapi.skultus 
auf  seiner  Reise  von  Ost  nach  West  betrachten, 
eben  jenes  Kultes  des  "sar  ai^si-Sarapis’. 
Wenn  ferner  für  Sinope  das  Fehlen  früher 
Müiiztypen  mitS.-prägung  als  besondere  Schwie- 
rigkeit aufgeführt  wird,  so  ist  das  insofern 
hinfällig,  als  sich  später  bei  der  Typeuent- 
wicklung  zeigen  wird,  daß  uns  die  Numis- 
matik durchaus  keine  abgeschlossene  Ent- 
wicklungsreihe darbietet,  daß  wir  z.  B.  mit 
diesem  Hilfsmittel  sogar  für  Alexandria 
nicht  vor  dem  2.5.  Januar  41  p.  C (Claudius)  mit 
voller  Sicherheit  einen  S.  nachweisen  können. 

Kaerst  selbst  legt  mit  Recht  besonderen 
Nachdruck  auf  die  von  Anfang  an  gegebene  Be- 
ziehung der  universal-synkretistischen  Gottheit 
S.  „zum  ptolemäischen  Herrscherhause 
und  zur  neuen  Hauptstadt  des  ptolemä- 
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ischen  Reiches  Alexandria.  Die  besondere 
Beziehung  zu  Ptolemaeos  tritt  bereits  in  der 
Einführungslegende  deutlich  hervor.  Heil  und 
Gedeihen  für  ihn  und  seine  Herrschaft  werden 
durch  die  Herbeiführung  des  Gottes  bedingt. 
{Tac.  Hist.  4,  83.)  Eine  Reihe  von  religiösen 
Widmungen  der  ersten  Ptolemäerzeit,  vor  allem 
die  außerordentlich  charakteristische,  dieArsinoe 
der  ’AyccQ-i]  rvxri  ihres  Vaters  Soter  darbringt 
(Hittenberger , Orientis  Graeciae  Inscriptiones 
Selectae  1,  nr.  16,  p.  46/48:  ’Ayci%f\i,  xvxr]i 
(T)[?j(]  ÜToXtgaiov  rov  ^cozfjQog  yal  &£ov  2la- 
Quni  ”Ici  ’AqgivÖt]  t6  ifpöi'  iö'QVGaro  XaiQi'jgovog 
v(so}7toiovvTog)  zeigen  die  enge  Verbindung, 
in  der  gerade  das  Wirken  des  Gottes  S.  mit 
den  Personen  der  ptolemäischen  Herrscher 
gedacht  wird.  Im  Zusammenhänge  hiermit 
steht  das  besondere  Verhältnis  des  neuen  Gottes 
zu  Alexandria.  Gerade  für  Alexandria  bezeugt 
sich  so  die  synkretistische  Religionspolitik 
Ptolemaios  I.  als  Fortsetzung  der  schon  von 
Alexander  inaugurierten  Politik  (Ärr.  Anab.  3, 
1,  5).  In  unserer  besten  und  ausführlichsten 
Überlieferung  (Tac.  4,  83:  cum  Alexandriae 
recens  conditae  moenia  temjAaque  et  religiones 
adderet)  wird  ausdrücklich  die  Begründung 
des  Serapiskultes  mit  der  grundlegenden  Ein- 
richtung und  Ausgestaltung  der  neuen  Haupt- 
stadt in  Verbindung  gebracht.“  Wenn  dann 
aber  Kaerst  aus  Tacitus'  Worten  und  sonstigen 
Andeutungen  entnehmen  will,  daß  die  Ein- 
führung des  S.  schon  in  die  frühere  Zeit  der 
Herrschaft  des  Soter  gehört  habe,  daß  sie  also 
gewissermaßen  als  von  vornherein  „program- 
matisch für  die  Regierung  des  ersten  Ptolemäers 
anzusehen  ist“  (a.  0.  S.  270  mit  Anm.  3),  so 
setzt  er  sich  in  Widerspruch  mit  der  ausdrück- 
lichen und  einwandfreien  Chronograph  ischen 
Tradition  (o.  Sp.  346).  Vielmehr  Ptolemaios 
erst  später,  nach  Ausbildung  der  Divergenzen 
und  der  Ditferenzen  zwischen  Ptolemäern  und 
Seleukiden  den  S.  gerade  als  einen  Gott, 
mit  dessen  Kult  Alexander  in  Babylon  in  be- 
deutsame Beziehung  getreten  war,  in  Ägypten 
und  Alexandria  eingeführt;  er  hat  nicht  einen 
obskuren,  nur  in  Sinope  verehrten  Lokalgott 
nachträglich  in  das  jKp/n'wcrifZeti-Exzerpt,  mit 
dem  er  seine  Alexandergeschichte  schloß,  'hin- 
eingedeutet’,  sondern  der  in  Babylon  verehrte 
Gott  war  für  ihn  von  vornherein  der  S. 

Nachdem  der  Versuch  einer  Anknüpfung 
an  ältere  europäische  Kultvorstellungen  sich 
als  erfolglos  erwiesen  hatte,  erhalten  die  baby- 
lonischen Elemente,  die  sich  im  Kult  des  S. 
nachweisen  lassen,  eine  verstärkte  Bedeutung, 
insofern  sie  zeigen,  daß  der  Gott  in  Babylon, 
wo  er  uns  zuerst  begegnet,  auch  tatsäch- 
lich heimisch  war,  und  daß  die_ wichtigsten 
Elemente  seines  Kultes  dem  Ea  Sar  apsi  auf 
seiner  Wanderung  nach  Sinope  und  Ägypten 
unvei’ändert  verblieben  sind.  Schon  oben  wurde 
berührt,  daß  sich  anscheinend  bereits  in  Sinope 
eine  Verschmelzung  des  Ea  Sar  apsi  mit 
dem  Zeus-Hades  vollzogen  habe,  wofür  der 
Grund  in  einer  Übereinstimmung  der  Attribute 
zu  suchen  sei. 

Tco  KiqIUqco  xal  ra  Squv.ovxi  weisen  Timo- 
theos  und  Manetho  dem  Ptolemaios  nach,  daß 
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das  Götterbild,  das  ihm  als  ein  Pluton  erscheint, 
wirklich  der  S.  ist.  Demgemäß  ist  in  KSQßiQog 
Kal  Sqcckcov  das  charakteristische  Merkmal  des 
S.  gegeben,  wie  ihn  Ptolemaios  von  früher, 
eben  von  Babylon,  her  kannte.  Eben  diese 
entscheidenden  Attribute  bezeugen  aber  die 
Keilinschriften,  gerade  für  Ea  sar  apsi.  Die 
babylonischen  Götter  waren  anthropomoiph 
dargestellt,  sie  haben  aber  auch  tiergestaltige 
Erscheinungsformen,  und  gerade  das  Tier  des 
Gottes  Ea  kennen  wir  aus  bildlichen  Dar- 
stellungen, wie  aus  keilinschriftlichen  Schilde- 
rungen (Bezold,  Ztsclir.  f.  Assyr.  9,  114,  405; 
Piichstein  ebenda  410)  als  ein  auch  doppelköpfig 
erscheinendes  Wesen,  in  dessen  Maul  Wasser 
rollt,  vorn  mit  Löwentatzen  und  hinten  mit 
Vogelkrallen,  mit  Schlangenkopf  und  Schlangen- 
schweif, für  das  die  Bezeichnung  K^gßtgog 
oder  — sofern  die  Schlange,  sei  es  als  geson- 
dertes Attribut,  zu  fassen  ist,  (wofür  die 
Schlange  mit  dem  S.-kopf  auf  ägyptischen 
Münzen  der  Kaiserzeit  [Zoega  Tafel  12;  unten 
Typ  nr.  10]  spricht)  sei  es  als  Bestandteil  des 
ganzen  Fabelwesens  besonders  hervorgehoben 
werden  soll  — als  KSQßsgog  kuI  ÖQÜKav  (der 
Kerberos  mit  der  Schlange),  wohl  zutreffen 
würde,  Verf.  Woclmischr.  f.  klass.  Phil.  1898 
Sp.  27  f.  Ea  sar  apsi  war  der  Gott  des  Ozeans 
und  der  Sonne,  die  aus  ihm  emporsteigt  und  in 
ihn  zurückkehrt,  zugleich  ein  Gott  des  Lichtes 
und  der  dunklen  Tiefe. 

Die  Antwort,'  die  Nikokreon  von  Kypros 
nach  Macrohms  Sat.  1,  20,  17  von  Serapis  auf 
eine  Befragung  nach  seinem  Wesen  erhalten 
haben  soll  (Kaerst  2,  209  Anm.  2):  siyl  Qsbg 
roLoaSs  fia&siv,  olöv  k ^ycb  si'nca  ||  oygdmog  xoG- 
fiog  Kscpaly,  yactr]Q  8s  9'ccXaaaa  ||  yala  8^  yoi 
TcöSsg  sioi,  rcc  8’  o^ar  iv  uI&Iql  Kslrai  ||  öyya 
rs  xrß.avysg  Xaynyov  cpdog  r’jslioio  gibt,  ob  sie 
nun  alt  öder  jünger  ist,  eine  geradezu  typische 
Schilderung  eben  des  Wesens  des  babylonischen 
Gottes  Ea  sar  apisi.  Dieser  ist  schwerlich  von 
’Oäj'vr)g(s.d.)zu  trennen,  einem  vernunftbegabten 
Wesen,  das  nach  babylonischer  Vorstellung 
halb  wie  ein  Fisch,  halb  menschlich  gestaltet, 
aus  dem  persischen  Golfe  emporgetaucht  sei, 
mit  Sonnenuntergang  wieder  das  Meer  auf- 
gesucht und  die  Nächte  im  Meere  zugebracht 
habe.  Dem  Oannes,  der  offenbar  im  Wesen 
identisch  ist  mit  Ea,  dem  Gott  des  Ozeans,  der 
Sonne,  die  nachts  zu  ihm  zurückkehrt  und  aller 
menschlichen  Weisheit . . .,  verdanken  die  Men- 
schen die  Kenntnis  der  Schriftzeichen,  Wissen- 
schaften und  Künste.  Er  lehrte  sie  auch  die 
Besiedlung  von  Städten,  die  Errichtung  von 
Tempeln,  die  Einführung  von  Gesetzen  und 
die  Landvermessung,  zeigte  ihnen  das  Säen 
und  Einernten  der  Früchte  und  war  über- 
haupt der  Geber  aller  Kultur.  Vermutlich 
gibt  Oannes  auch  eine  der  Namensformeu  des 
Gottes  wieder  (vgl.  u.  Sp.  300).  Die  Offen- 
barungen des  Oannes  über  Schöpfung  und 
Städtebildung  haben  noch  Berosos  Vorgelegen, 
und  die  Auszüge,  die  er  daraus  gemacht  und 
übersetzt  hat,  sind  uns  in  Eusebius’  Chronik 
erhalten  {Ed.  Meyer,  Klio  3,  169).  — Die  wun- 
derbar schnelle  Fahrt  des  Gottes  von  Sinope 
nach  Ägypten  (vgl.  die  Münzdarstellungen  unten 
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Typ  nr.  7 — 7 c),  die  Anlegung  eines  Haupt- 
heiligtums gerade  an  der  kanopischen  Nil- 
mündung stehen  wahrscheinlich  mit  der  Eigen- 
schaft des  Ea  sar  apsi  als  Meeresgott  in 
ursächlichem  Zusammenhang. 

Beschützer  der  Meerfährt  ist  Sarapis  bis  in 
späte  Zeiten  geblieben.  So  richtet  in  einem 
Soldatenbrief  aus  römischer  Zeit  (2.  Jh.  p.  C.) 
der  Schreiber  ^ein  Daukgebet  an  den  Gott  Sera- 
pis’, 'weil’  er  ihn  'aus  Seegefahr  unverzüglich 
gerettet  hat’.  Berliner  Papyrusbrief  ni.i23  Z.Off. 
Evyaglara)  rü  kvqiw  EsQuni8i  uti  yov  kiv8vvsv- 
aavxog  sig  &dlaaGa  laoiOs  svd'so  g,  vgl.  Preisigke, 
Preiiß.  Jahrbücher  108  (1902)  S.  101.  In  glei- 
chem Sinne  wird  der  Beiname  NeiDunus  in 
den  Inschriften  C.  I.  L.  3,  3637 ; 7,  1002  zu  deu- 
ten sein,  der  sich  nicht  ohne  weiteres  aus  der 
naturgemäßen  und  im  übrigen  bezeugten  rein 
synkretistischen  Entwicklung  erklären  läßt. 

Auch  das  ständige,  aber  unseres  Wissens 
bisher  unerklärte  Attribut  des  S.,  der  Kalathos 
oder  Modius,  den  er  auf  dem  Haupte  trägt, 
erklärt  sich,  wenn  es  sich  um  den  von  Haus 
aus  babylonischen  Gott  der  Vermessung  und 
zugleich  der  Fruchtbarkeit  handelt. 

Ein  Weiteres  gerade  für  den  Kult  des  S. 
in  Babylon  charakteristisches  Element  tritt 
auch  in  Ägypten  hervor.  Mittels  des  Tem25el- 
schlafes  wurde  S.  in  Babylon  für  Alexander 
in  dessen  letzten  Lebensstunden  befragt,  im 
Tempel  des  S.,  an  der  kano23ischen  Nilmündung, 
wurde  nach  Strabo  17,  801  auch  der  Tempel- 
schlaf mit  besonderem  Erfolge  geübt. 

S23ezifisch  babylonisch  ist  ferner  das  Stellen 
des  Horosko2)s,  das  mit  dem  Kultus  des  S., 
wie  noch  die  Zauber23a25yri  zeigen,  aufs  Engste 
verknüpft  war.  Und  gerade,  was  im  Zusammen- 
hang mit  solchem  Stellen  des  Horosko2)s  über 
das  Wesen  des  Gottes  geäußert  wird,  hat  — als 
echt  überkommen,  nicht  nachträglich  hinzuge- 
wachsen — Ans23ruch  auf  besondere  Beachtung. 

Es  fragt  sich  nun:  Ist  der  eigentliche 
und  ursprüngliche  Name  des  S.  auf  der 
Wanderung  gänzlich  ohne  jede  S2)ur  ver- 
loren gegangen  ? Babylonisch  müßte  er  (S23. 340) 
lauten  Eau,  lau  bezw.  Eaü,  lau. 

In  dieser  letzteren  Form  erscheint  ein  Gottes- 
name in  altbabylonischen  Texten  der  Cham- 
murabizeit.  Daß  dieser  nicht,  wie  Delitzsch 
{Babel  und  Bibel  1,  1902,  S.  47,  70ff.)  wollte, 
für  eine  monotheistische  Jahwehverehrung  in 
Babylonien  an  der  Wende  des  dritten  und 
zweiten  vorchristlichen  Jahrtausends  spricht, 
ist  allgemein  anerkannt.  (Für  die  Lit.  s.  Verf., 
Jahresberichte  für  Geschichtswissenschaft fiir  1907 
1 S.  184  f.,  Anm.  605 — 615a)  Dagegen  ist  sehr 
möglich,  daß  es  sich  um  den  Namen  von  Mai'- 
duks  Vater,  Ea  (la)  handelt,  der  damals  noch 
in  freiem  Gebrauche  war. 

In  dem  von  Chammurabi  begründeten  baby- 
lonischen Reichskult  trat  er  gegen  seinen  Sohn 
zurück  und  damit  hängt  es  zum  Teil  zusammen, 
daß  er,  der  als  Gott  der  Weisheit,  der  Be- 
schwörung und  der  Heilkunde  allezeit  die 
oberste  Stelle  bewahrte,  späterhin  von  den 
Menschen  nur  durch  Vermittlung  seines  Sohnes 
oder  eines  anderen  Fürs23rechers  angegangen 
werden  konnte,  (babyl.  Texte  passim,  vgl. 
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Jastroiv,  D.  Bel.'  BabyJ.  u.  Assyriens  S.  130  f.). 

So  wird  es  gekommen  sein,  daß  sein  Kult  und 
sein  Name  schon  in  Babylonien  zum  Teil  und 
absichtlich  mit  dem  Schleier  des  Geheimnisses 
umgeben  wurde,  so  daß  sein  eigentlicher  Name 
keilinschriftlich  nur  in  ideographischer,  rebus- 
artiger Schreibung  erhalten  ist.  In  den  gnosti- 
schen  Schriften,  den  Zauberpapyri  und  sonstigen 
Zauberformeln  erscheint  bekanntlich  S.  häufig 
in  engster  A'erbindung  mit  Icca.  Daß  darunter  lo 
bei  den  Gnostikern  in  späterer  Zeit  der  Gott 
der  Juden  Jahweh  verstanden  wurde,  ist  zweifel- 
los. Aber  mehrfach  ist  auch  schon  die  Frage 
gestellt  worden,  ob  nicht  ein  au  Jahweh  an- 
klingeuder  Name  eines  heidnischen  Gottes  die 
erste  Veranlassung  zu  der  häufigen  Verknüpfung 
des  HaQccnig  und  la6>  gegeben  hat.  So  vor 
allem  durch  Baudissui,  Studien  zur  sernitischen 
Beligionsyeschichte'’  1,  S.  220/233,  und  auch 
iJeißmann  ^ Bihelstudieni  S.  4if.  faßt  eine  solche  2( 
Möglichkeit  ins  Auge. 

Wenn  schon  von  theologischer  Seite  für 
laoj  die  restlose  Identifikation  mit  Jahweh  in 
Frage  gestellt  wurde,  ehe  eine  andere  Er- 
klärung zur  Verfügung  stand,  so  ist  nun,  wo 
der  Zusammenhang  zwischen  S.  und  Ea  sar  apsi 
erkannt  worden  ist,  die  Fragestellung  mehr  als 
berechtigt,  und  es  ist  nur  für  den  Babylon  ein 
für  allemal  ablehnenden  Standpunkt  Kaersts 
charakteristisch  (2,  S.  265/66  Anm.  3 a.  E.),  3 
wenn  die  Frage  und  ihre  bejahende  Beant- 
wortung von  der  er  nur  einen,  außerhalb  des 
Zusammenhanges  gar  nicht  richtig  zu  wür- 
digenden Punkt  anführt  als  'keiner  ernstlichen 
Widerlegung’  bedürftig  hinstellt.  Zudem  ist 
’laö)  (s.  Hößr  und  Roscher  oben  Bd.  2,  Sp.  55) 
ausdrücklich  als  heidnischer  Göttername  an 
einer  Stelle  und  zu  Zeiten  bezeugt,  die  jüdi- 
scher Beeinflussung  nicht  zugänglich  waren, 
und  zwar  als  'phönikischer’  Name  des  Dionysos  4 
bei  den  Chaldäern  und  als  Name  des  Helios 
in  einem  Orakel  des  Axjollo  Clarius  bei  Macro- 
bius  1,  18  ff.  Im  letzteren  Falle  bietet  sich 
der  Sonnengott  Ea  sar  apsi  ohne  weiteres 
als  nächstliegende  Anknüpfung,  im  ersteren, 
wo  die  Verwendung  bei  den  Chaldäern  bezeugt 
ist,  wäre  an  Eas  Eigenschaft  als  Gott  der 
Fruchtbarkeit  und  an  den  in  Babylon  heimi- 
schen Weinbau  zu  erinneim.  (Vgl.  Bureseh, 
Bdaros  ' Untersuchungen  zum  Orakelwesen  des  : 
späteren  Altertums’’  S.  48 ff.)  Wenn,  wie  wir 
aus  Tac.  {Hist.  1,  5,  4)  wissen,  von  einigen 
Saturn  und  der  Judengott  für  dasselbe  Wesen 
gehalten  wurde,  weil  ihnen  beiden  der  gleiche 
Tag  geheiligt  war,  so  darf  daran  erinnert 
werdeji,  daß,  wie  Kronos-Saturn,  der  Vater 
des  Zeus,  so  Ea  der  Vater  des  mit  Zeus  viel- 
fach identifizierten  Bel  (Marduk)  war,  und  daß 
somit  eine  Tendenz  bestand,  Jahweh  mit  heid- 
nischen Gottheiten  dieser  obersten  und  dem 
populären  Kult  entrückten  Stufe  zu  verknüpfen, 
die  bei  lao-Sarapis  Ea  (la)  sar  apsi  durch  den 
nahen  Namensanklang  eine  wesentliche  Förde- 
rung fand.  (Vgl.  auch  die  nr.  14/15  der 
Typenbeschi'eibung,  wo  sich  mit  großer  Wahr- 
scheinlichkeit Beziehungen  und  Zusammen- 
hänge ergeben,  die  über  Kronos(-Saturn)  zum 
römischen  lanus  hinüberleiten.) 
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Völlig  entscheidend  aber  ist  die  insehrift- 
liche  Zusammenstellung  der  beiden  Namen 
EagccTug,  l<xm  auf  dem  in  Spanien  gefundenen 
Steine;  C.  I.  L.  2,  Suppl.  56,  65,  die  nur  diese 
beiden  Namen  und  zwischen  ihnen  das  häufige 
Symbol  der  ausgestreckten  bezw.  aufgehobenen 
Hand  trägt. 

Die  Inschrift  stammt  nach  dem  Schriften- 
charakter und  nach  des  Herausgebers  (=  Hühner) 
Urteil  aus  dem  dritten  Jahrhundert  v.  Chr. 
Man  hat  sie  als  unecht  verdächtigen  wollen, 
[Kaibel,  Inscr.  Graecae  Siciliae  Italiae  etc. 
*373),  weil  man  in  einer  so  frühen  Zeit  — man 
beachte  auch  die  alte  Form  mit  — mit  der 
Zusammenstellung  des  Judengottes  und  des  S. 
nichts  anzufangen  wußte.  Demgegenüber  hat 
Hübner  (vgl.  C.  I.  L.  3,  Su2jpl.  p.  1040  adp.  911) 
mit  Recht  au  der  Echtheit  festgehalten.  So- 
mit erweist  sich,  was  von  vornherein  erwartet 
werden  mußte:  auch  der  ursprüngliche  und 
eigentliche  babylonische  Name  des  Ea 
(la)  sar  apsi  hat  sich  neben  dem  wegen  der 
Identifikation  mit  Osiris- Ap>is  bevorzugten  Kult- 
beinamen erhalten.  So  ist  es  lediglich  eine, 
wenn  auch  sehr  wertvolle  Bestätigung,  wenn  es 
in  dem  Leydener  Zauber- Bapiyrus  W 1423  heißt: 
Sägant,  snißlsipov  yov  ry  ysvtasi  rbv  iid'oxa  aov 
xö  aXri&Lvbv  xal  avd'e\_v~\xmbv  bvoycr  aaojrjco 

cosori,  Iccoi,  iii,  acx,  ca Hier  wird  uns  also  als 

I eigentlicher  und  authentischer  Name  des 
S.  neben  einer  mit  einem  o-laute  beginnenden 
Form  gerade  laö  genannt  und  zwar  nicht  nur 
im  Zusammenhang  mit  dem  Stellen  des  Horo- 
skojis,  sondern  geradezu  in  der  Anrufungs- 
formel, in  der  man,  angesichts  der  besonders  in 
den  Formeln  herrschenden  Zähigkeit,  bei  dieser 
chaldäischen  Kunst  vor  allem  babylonisches 
Gut  bewahrt  zu  finden  erwarten  kann,  während 
dagegen  beim  Stellen  des  Horoskoj)s  Jahweh 
) unmöglich  als  echter  und  authentischer  Name 
des  S.  gelten  konnte.  So  wird  bestätigt,  was 
unsere  Gesamtuntersuchung  ergeben  und  was 
der  sj)anische  Inschriftstein  unmittelbar  er- 
wiesen hatte:  die  Fortexistenz  auch  des  ur- 
sp)rünglichen  Namens  des  Gottes  neben  der  aus 
einem  Kultbeinamen  erwachsenen  und  wegen 
des  Auklauges  an  Osor-Api  bei  der  Einfüh- 
rung nach  Ägypten  bevorzugten  Form.  Das 
in  den  Zaubertexten  so  häufige  Spiel  mit  der 
0 Zusammenstellung  der  sieben  Vokale  wird  seine 
erste  Veranlassung  in  dem  Vorhandensein  ver- 
schiedener lediglich  oder  haujitsächlich  vokal- 
haltiger Namensformen  (laü,  (Jannes)  des  baby- 
lonischen Gottes  haben,  und  die  Anschauung, 
daß  die  einfache  Vokalreihe  die  Vertreterin 
des  höchsten  Gottes  sei,  wird  eben  daher  stam- 
men und  vielleicht  schon  bei  der  Ausbildung 
der  babylonischen  Varianten  des  lediglich 
vokalhaltigen  babylonischen  Gottesnamens  mit- 
10  gewirkt  haben. 

Daß  sich  in  den  gnostischen  Papiyri  und 
in  den  Zaubertexten  mehrfach  babylonisches 
Gut  erhalten  hat,  ist  bereits  verschiedentlich 
betont  worden.  Siehe  besonders  Anz,  Zur 
Frage  nach  dem  Ursprung  des  Gnosticismus 
(=  Gerhard  und  Harnack,  Texte  und  Unter- 
suchungen zur  Geschichte  der  altchristlichen 
Literatur  Bd.  15,  Heft  4 (1897))  S.  88  Anm.  1. 
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Sehr  häufig  wird  die  babylonische  Todesgöttin 
Ereskigal  als  ’EQsaxiyai  angerufen.  Schamascb 
erscheint  als  2ia,uag,  die  Worte  'xilqa,  xilqa, 
besä,  besä’.  Lenorniant,  Essai  de  commentaire 
des  fragments  cosniogoniques  de  Berose,  1871, 
p.  20  sind  von  Tallquist,  Die  assyrische  Be- 
sclmörungsform  Maqhi,  Helsingfors  1895  nach- 
gewiesen: bi-e-ia  bi-e-sa  hi-il-qa  hi-il- 
qa.  Duckt  Euch,  duckt  Euch ! Fliehet,  fliehet! 
{Maqlü  5,  167,  s.  Tallqvist,  S.  83  u.  143  und  S.  35 
seiner  Keilschrifttafeln.  Weiter  aber  ist  von 
B.  Wünsch  {Jahrbuch  des  Kaiserlich  Deutschen 
Archäologischen  Instituts,  Ergänzungsheft  6, 
1905)  antikes  Zaubergerät  aus  Per- 
gamon herausgegeben  worden:  vor  allem  ein 
Zaubertisch,  eine  Zauberscheibe,  Zauberringe, 
-platten,  ein  Zaubernagel  und  drei  Zauber- 
steine. Auf  der  Inschrift  des  Tisches,  Zeile  51, 
findet  sich  lao  und  gleich  darauf  die  Variante 
lae,  letztere  weit  besser  als  lao  zu  Jahweh 
stimmend,  auf  der  Zauberscheibe  die  bekannten 
Vokalkombinationen,  an  denen  auch  der  Zauber- 
tisch reich  ist.  ,,Nach  Erklärung  der  griechi- 
schen, ägyptischen  und  jüdischen  Elemente  der 
Texte  bleibt“',  wie  Wünsch  (S.  37)  betont,  „noch 
ein  beträchtlicher  Rest  unerklärter  Wendungen 
übrig.“  Die  Inschrift  des  Zaubertisches  beginnt: 
Aovlov  gapgapxaü'.  Es  ist  bisher  unbemerkt 
geblieben,  daß  hier  rein  babylonisches 
Spirachgut  vorliegt.  Lü  ist  die  babylonische 
Prekativpartikel,  die  dem  Verbum  vorangesetzt 
wird.  Lü  sarhat  = Aov  ^aq-nar  heißt:  'sie 
möge  gerufen  werden’  oder  'rufen’,  3 pers. 
fern.  Permansiv  des  einfachen  Verbalstammes 
von  sarähu  n“::  rufen,  schreien^  der  passendste 
Anfang  für  einen  Zauberspruch.  Ebenda  wird 
das  von  Wünsch  als  Parallele  angeführte  Xov- 
XovXov  ßaqd'aQ&aQ  babylonischem  lü  bitrar, 
entsprechen  (woraus  mit  Metathesis  [vgl.  Z.  f. 
Mss.l4,p.361tf.])undmitVerdunkelung  des  Vokals 
*batrar)  ,,er,  es  möge  erglänzen,  erscheinen“, 
3 f)ers.  masc.  des  Iftealstammes  von  baräru 
'hell  sein,  hell  werden’.  Die  zwei-  und  drei- 
malige Wiederholung  des  lü  bedarf  keiner 
Erklärung.  Für  die  Wiederholung  einer  Silbe 
des  Verbums  liegen  keilinschriftliche  Analogien 
gerade  aus  einem  Text  vor,  der  auf  Zaubereien 
im  Zusammenhänge  mit  einer  meteorologischen 
Verfinsterung  der  Sonne  {Kugler,  ZDMG  56, 
1902,  S.  65)  Bezug  nimmt,  K.  154;  s.  Verf.  bei 
Ginzel,  Spezieller  Kanon  der  Sonnen-  ii.  Mond- 
finsternisse S.  245 ff.  bes.  S. '247  Anm.  *);  lik- 
rubub  für  likrub,  ipupjus  für  ipus  (epus), 
i 1 1 i 1 1 i k für  i 1 1 i k.  Durch  di  e W iederholung  der 
einzelnen  Wortteile  soll  die  Wirkung  gesteigert 
werden;  mit  einer  elamitischen  Einwirkung,  die 
Jensen  ins  Auge  faßte  und  Verf.  a.  0.  registrierte, 
ist  schwerlich  zu  rechnen,  übrigens  liegen 
hier  wohl  nicht  bloß  mystische  Vorstellungen 
zugrunde,  sondern  auch  praktische  Erfahrangen ; 
denn  noch  heute  verständigen  sich  in  den  an 
das  Zweistromland  angrenzenden  Bergbezirken 
die  Bewoliner,  besonders  die  Kurden,  indem 
sie  die  einzelnen  Worte  oder  die  einzelnen 
Silben  über  weite  Entfernungen  hin  wieder- 
holen. Auf  dem  Zaubertisch  erscheinen  ferner 
LOLGia  und  oaoaoa,  von  Isis  und  Osiris  herge- 
nommen, was  zu  unserer  Auffassung,  daß  die 
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auch  in  diesem  Texte  erscheinenden  Vokal- 
häufungen von  den  vokalischen  Namensformen 
des  la,  lau  ausgegangen  sind,  stimmt.  Zeile  30fif. 
lauten:  uXalaX  bXsXsX  rjXriXiqX  iXiXiX  oXoXoX  vXvXvX 
coXcoXcoX,  wozu  Wünsch  das  iXliXXov  des  Zauber- 
papyrus W heranzieht.  Für  letzteres  bildet 
sicher,  und  vermutlich  für  die  ganze  Reihe,  den 
Ausgangspunkt Ellil,Illil,’'iH(4'os  bei  Damasciüs, 
der  sumerische  aber  (wie  Clay  Amer.  Journ.  of 
Semitic  Languages  23,  S.  269 ff.  nachgewiesen, 
vgl.  dazu  Verf,  Jahresber.  d.  Geschichtsioiss.  1907, 
1,  S.  151)  bis  in  die  spjätbabylonischen  Zeiten 
stetig  verwendete  Name  des  Gottes  Bel  von 
Nippur. 

So  hat  sich  also  in  den  Zaubertexten  neben 
Ea,  sar  apsi  und  Ereskigal  noch  ein  weite- 
rer uralter  babylonischer  Gottesname  erhalten. 
Wo  Zauberformeln  deutlich  babyloni- 
schen Ursprungs  sich  in  unmittelbarer  Ver- 
bindung mit  Sarapis-Iao  finden,  sind  sie 
offenbar  mit  seinem  Kult  von  Babylon  nach 
Westen  übernommen  worden.  — 

Die  Vielgestaltigkeit  der  Funktionen  des 
babylonischen  Gottes  empfahl  ihn  neben  den 
anderen  Erwägungen  spieziell  als  Mittelpunkt 
eines  synkretistischen  Kultes.  Durch  seine 
Eigenschaft  als  Gott  der  Tiefe  und  durch  den 
Kerberos  war  der  Anhaltspunkt  für  die  Ver- 
schmelzung mit  Pluton  und  Osor-Apis  (als  einem 
Totengott),  durch  den  Charakter  als  Heilsgott 
und  durch  das  Attribut  der  Schlange  die 
Brücke  zum  Asklepios  gegeben,  wie  ja  ein 
Asklepieion  zum  Tempmlkomplex  des  Serapjeum 
in  Memphis  gehörte.  (C.  I.  L.  3,  9,  173.  Tac. 
Hist.  4,  84.)  Wie  Osiris,  der  Gott,  aus  dessen 
Grabe  die  Pflanzen  hervorsprießen,  so  war  auch 
Ea,  der  Herr,  des  Ozeans,  der  Gott  der  Meeres- 
tiefe, ein  Gott  der  Fruchtbarkeit. 

Die  Betrachtung  der  S. -typen  (s.  u.  Sp.  364ff.) 
zeigt,  wie  sich  die  einzelnen  Künstler  immer  von 
neuem  bemühten,  die  Fruchtbarkeitsfunk- 
tion  des  Gottes  mit  den  ihnen  zu  Gebote  stehen- 
den Mitteln  zum  Ausdruck  zu  bringen  (z.  B. 
Typus  1,  4c,  5a,  5b,  7a,  9d,  ganz  in  unserem 
Sinne  Typus  10  usw.).  Wie  durch  den  Namen 
lao  die  Anknüpfung  für  die  synkretistische  Ver- 
schmelzung mit  Jahweh  und  mit  jüdischen  Vor- 
stellungen gegeben  wurde,  so  haben  sich  auch 
zwischen  dem  Sarapiskult  und  der  christlichen 
Religionsphilosophie  tatsächlich  oder  angeblich 
Beziehungen  entwickelt,  auf  die  hier  nicht 
näher  eingegangen  werden  kann.  Es  genüge 
auf  Horos-Christus  (oben  Bd.2,  1 Sp.431f.) 
und  Isis- Jungfrau  Maria  (a.  a.  0.  Bd.  2,  1 
Sp.  429  ff.)  hinzuweisen. 

Mit  dem  Kult  des  Sarapis  verknüpfte  sich 
in  Ägypten  der  Brauch,  daß  Männer,  Griechen 
wie  gypter,  sich  im  Tempelbezirk  von  Memphis 
in  einer  Zelle  einsperren  ließen,  wovon  die 
neueren  Papyrusfunde  vielfach  nähere  Kunde 
gebracht  haben.  Gegen  die  von  H.  Weingarten, 
Der  Ursprung  des  Mönchtums,  entwickelte  und 
vielfach  (z.  B.  von  Ed.  Meyer,  Geschichte  Ägyp- 
tens S.  401  und  406)  gebilligte  Annahme,  daß 
die  Klausur  im  Serapeum  die  Wurzel  gewesen 
sei,  aus  der  sich  im  vierten  Jahrhundert  das 
christliche  Mönchtum  entwickelt  habe, 
wendet  sich  Erwin  Brenschen,  Mönchtum  und 
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SurapislcuU  2.  Ausgabe,  1903.  Aber  auch  er 
erkennt  an  (S.  53),  daß  gewisse  Zusammen- 
hänge existieren,  'und  daß  der  TT'eb/f/nrfewscben 
'^"ermutung  ein  gesunder  (tedanke  zugrunde 
liege’.  Daß,  wer  sieb  im  Serapeum  einschloß, 
durchaus  nicht  lediglich  durch  geistliche  Rück- 
sichten und  die  Absicht  eines  gottseligen  Lebens 
bestimmt  wurde,  haben  die  neueren  Funde 
gelehrt.  Ygl.  u.  a.  P.  M.  Meyer,  Das  Heer- 
wesen der  Ptolemäer,  S.  72,  Anm.  252  und 
JSuuche-Leclerc<i,  Les  recliis  des  Serapewrn  de 
Memphis  in  den  ]\lelanyes  Perrot.  ■ — Dber  die 
Verbreitung  des  Brauches  bei  den  semitischen 
\'ölkern  bringt  ebenfalls  Preuscheii  viel  Lehr- 
reiches bei.  Freilich  bedarf  auch  manches 
der  Modifikation. 

Zum  Schluß  noch  ein  Wort  über  die  In- 
schriften. Das  hier  vorliegende,  äußerlich 
reiche  Material  — 274  Inschriften  mit  direk- 
ter Beziehung  auf  S.  oder  seinen  Kult  sind 
uns  bekannt  geworden  — steht  bezüglich  seines 
Inhaltes  durchaus  in  keinem  Verhältnis  zu 
seinem  Umfang.  Wohl  wird  hier  und  dort 
eine  neue,  auch  interessante  Einzelheit  hinzu- 
gewonnen; die  Entwicklung  des  Ganzen  jedoch 
— nur  sie  kann  im  Rahmen  dieser  Darlegung  be- 
rücksichtigt werden  — erfährt  keine  nennens- 
werte Berichtigung  oder  gar  Bereicherung.  Im 
wesentlichen  muß  das  eingraphische  Material 
dazu  dienen,  die  chronologische  und  tojm- 
graphische  Ausdehnung  des  Kultes  zu  verfolgen. 
Selbst  hier  aber  können  wir  uns  auf  das  Not- 
wendigste beschränken,  da  die  Numismatik, 
die  gleich  zu  Beginn  der  Typenbesiirechung 
eingehender  zu  berücksichtigen  ist,  alle  ein- 
schlägigen Fragen  noch  ausgiebiger  und  sicherer 
beantwortet  als  die  Epigraphik.  . 

Die  Inschriften  zeigen  und  bestätigen,  mit 
wie  staunenswerter  Schnelle  der  S.-kuIt  zuerst 
im  Ptolemaierreich,  und  als  dieses  im  im- 
2)erium  Romanum  aufging,  auch  dort  jjopu- 
lär  \vurde,  und  sich  bald  bis  an  die  fernsten 
Grenzen  ausbreilete,  um  überall  festen  Fuß  zu 
fassen,  das  beste  Zeichen,  wie  wohl  die  Durch- 
bildung des  synkretistischen  Charakters 
gelungen  war.  Bezüglich  der  Chronologie 
liegt  uns  leider  hier  — mit  geringer  Aus- 
nahme — ähnlich  wie  bei  iler  Numismatik 
erst  für  die  Kaiser  zeit  genaueres  Material 
vor.  Als  hauptsächliche  Fundorte  kommen 
in  Betracht:  Melos,  Mytilene,  Thera, 

Lindos,  Kamiros,  Karthago,  Numi- 
dien  (Lambaesis,  Theveste),  die  Inseln  Asty- 
palaia,  Anaphe,  Ghalke,  Sy  me,  be- 
sonders zahlreich  sind  dann  hierhergehörige 
Inschriften  auf  boeotischem  Boden;  auch 
Italien  bleibt  nicht  zurück,  hier  ziehen  be- 
sonders die  karajjanischen  StädteNeai^ol  is, 
Rom}) ei  und  Puteoli  unsere  Aufmerksamkeit 
auf  sich,  dazu  kommen  die  Provinzen  Dalma- 
tien (Jader,  Brattia,  Salonae),  Pannonien 
(Poetovio,  Vindobona,  Ulcisia  castra,  Emona, 
Campona),  Da  eien  (Potaissa,  Ai)ulum)  und 
schließlich  aus  anderen  Provinzen  hauiAsäch- 
lich  noch:  Verona,  Nursia,  Aquileia, 
Moesien.  Der  Natur  des  Gottes  entsprechend 
handelt  es  sich  im  allgemeinen  um  sejoulkrale 
Inschriften,  daneben  um  Weihinschriften  für 
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vollzogene  und  erflehte  Heilungen,  endlich  um 
Listen  von  Priesterkollegien  und  Schatz- 
inventare.  Neben  dem  Heilsgott  Sarajns 
finden  wir  natürlich  — wie  es  diese  Gottheit 
und  ihr  Kult  nicht  anders  erwarten  lassen  — 
auch  zahlreiche  andere  j^^-iitheistische 
Kombinationen  verzeichnet,  unter  denen, 
wde  sich  ebenfalls  von  selbst  versteht,  die 
der  ägyptischen  Götterwelt  entliehenen 
den  Vorrang  behaujrteu.  Am  häufigsten  be- 
gegnet uns  die  Verbindung  von  S.  und  Isis, 
daneben  lesen  wir  gemeinschaftliche  Gebete 
an  Heliosara^ris  (s.  I.  G.  12®,  114)  und  Isis; 
an  Sarapis,  Isis,  Anubis  (7.  G.  7,  2482,  3215); 
an  Zivg  iisy ag  ^ccQanig  aal  oi  avvvaol 

an  Sarapis  Neptunus  (C.  I.  P.  8\  1002j ; 
an  lupiriter  Pluto  Sarapis;  an  Sara^ris, 
Isis,  Harjrokrates;  an  Saraqjis  Isis  Liber; 
an  den  lupiriter  o^rtimus  maximus  Sara- 
jris;  an  lup^riter  oirtimus  maximus  Nep- 
tunus Sarajris  {C.I.L.  3\  3037);  an  Sara- 
jiis  Isis  regina  luiDj’iter  Sol  {C.  1.  L.  5\ 
3232) ; usw.  — S.  selbst  findet  sich  mit  den 
griechischen  Beiwörtern:  dyatfos,  ßaaiXsvg, 

svtQ'/trrig,  iV[i£V7]g,  nccd'aQog,  uvQiog,  fieyag, 
fisyiGTOg,  ccoTt]Q , vynyidav  usw.  Endlich 
noch  zwei  Belege  für  die  Pojjularisierung 
des  Gottes  und  seines  Kultes.  Sobald  das 
imirerium  Romanum  in  Agyjrten  auch 
seinen  tendenziöspolitischen  Religionsideen 
Eingang  verschafft  hatte , treten  uns  Bei- 
s^riele  dafür  entgegen,  daß  den  vergötterten 
Kaisern  auch  der  Beiname  des  S.  gegeben 
wurde,  in  Analogie  zum  lu^Jpiter  o^itimus 
maximus.  Schon  Augustus  eröffnet  die 
Reihe.  Zweitens  wird  der  Gottesname  — ent- 
sju'echend  den  beliebtesten  Götternamen  des 
griechischen  und  römischen  Pantheons  — zum 
menschlichen  Eigennamen  umgewandelt,  d.  h. 
die  betreffende  so  benannte  Person  wurde 
gleichsam  dem  besonderen  Schutze  des  Gottes 
anvertraut,  zuweilen  auch  ganz  dem  Dienste 
der  Gottheit  gelobt.  So  lesen  wir  z.  B. : Euqoc- 
Ttioiv,  H(xQcc7uog,  ^aQaTctäg,  Sarajjiacus,  Seraj)io, 
Sara^jio,  SarajDion,  Serafja,  Sarapia,  Serap)ia, 
Serajjias,  auch  der  Name  'Sarapis’  selbst  findet 
in  diesem  Sinne  Verwendung  usw.  Auf  folgende 
Inschriften  sei  noch  besonders  hingewiesen: 
I.  G.,  I 465 ; 1012  (2Jdga%ig  iv  -JyXeo) ; 2320  (Sagcc- 
TiLccg  riccv'MV  Maga&ondovy,  XID  162,  4 {Ziaga- 
•7tia6t&v)\  942  {Plsgamiü^v  UaTagsvg)',  XII 1 
{Eagdittog  isgsvg)-  200  (^agdm.ö'i  vaog 

aydlfiara);  443  ff.  {Hagdni  "lat  ’Avovßi  ■d'tjaav- 
gog);  C.I.L.  IIP  973  (numen  Serapis);  2401 
(Sarajoia);  2703  (Serai)is  Isis  Liber  Libera);  4044 
(Serapis  Augustus);  IV  2725  (amjjhorae  frag- 
mentum);  2849  (desgl.);  3294  (Serajais  Augustus, 
Isis  regina);  1003  (Jv  navchßco  &£og  psytCTOg); 
1004  (Sarai^is,  Sarapiacus  sacerdos);  1005  {Zsvg 
’^'HXiog  pByoeg  Lidganig  v.tI.);  1007  (sacerdos); 
1009  (Sarai^is  deus  Augustus  [?]);  2630  (Isis, 
Serapis);  IX  3337;  4772  (Sarajiis  Isis  Arpo- 
krates);  5824  (lupiter  Sol  Serapis). 

[C.  F.  Lehmaun-Haui^t.] 
Wir  sind  in  der  glücklichen  Lage,  für  die 
Entwicklung  des  Sarajilstypus  die  man- 
nigfaltigsten Gebiete  der  bildenden  Kunst  uns 
nutzbar  zu  machen.  Rundskuliffur,  Relief  und 
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die  Plastik  der  Kleinkunst,  wie  geschnittene 
Steine,  Terrakotten,  dazu  das  unerschöpfliche 
Gebiet  der  Vasenmalerei  und  endlich  die  für 
die  Chronologie  dieser  Typentwicklung  so  wich- 
tige Numismatik  vereinigen  sich,  um  uns  bei 
unserem  Unternehmen  zu  unterstützen.  Die 
große  Zahl  der  aus  fast  allen  diesen  Gebieten 
erhaltenen  Darstellungen  verbietet  es  von  selbst, 
innerhalb  dieser  Arbeit  etwa  eine  genaue  Be- 
schreibung jedes  einzelnen  Bildwerkes  zu  gehen, 
wir  müssen  uns  damit  begnügen , die  charak- 
teristischsten Typen  — von  denen  wir  im  ganzen 
39  feststellen  konnten  — • zu  besprechen,  um 
dieser  Besprechung  daun  jedesmal  eine  Auf- 
zählung der  bedeutendsten  Repliken  hinzuzu- 
fügen. 

Als  sich  die  Kunst  vor  die  schwere  Aufgabe 
gestellt  sah,  mit  den  ihr  zu  Gebote  stehenden 
Mitteln  den  Gedanken  der  synkretistischen 

Gottheit  greif- 
bar  zum  Aus- 
druck zu  brin- 
gen, mußte  sie 
sich  naturgemäß 
an  die  Grund- 
züge jenes  Ge- 
dankens halten 
und  sich  in  ge- 
schmackvoller 
Mäßigung  auf 
diejenigen  Mo- 
tive beschrän- 
ken, die  den 
eigentlichen 
Kern  für  das 
recht  kompli- 
zierte Wesen 
des  S.  bilden. 
So  ergab  sich 
mit  der  Auf- 
gabe, einen  S. 
darzustellen,für 
den  Künstler 
von  selbst  die 

sekundäre  Aufgabe,  ein  Gebilde  zu  schaffen, 
das  die  Funktionen  der  Höhe  und  der  Tiefe, 
des  Lichtes  und  des  Schattens,  des  Lebens  und 
des  Todes  in  sich  vereinigte.  Wir  nehmen  daher 
am  besten  unseren  Ausgangspunkt  von  jenem 
Typus,  der  Helios,  Hades  und  den  allbeherr- 
schenden Zeus  zu  einer  Einheit  zu  verschmelzen 
sucht,  jenem  Typus  (Typus  1),  der  uns  am  mar- 
kantesten in  der  berühmten  Büste  der  sala  ro- 
tonda  (nr.  549)  des  Vatikans  entgegentritt 
(Abb.  1).  Mit  Recht  schreckte  das  künstlerische 
Empfinden  davor  zurück,  uns  ein  äußerlich  drei- 
köpfiges Wesen  — wie  Hekate  — zu  schaffen; 
vielmehr  wird  die  Dreiheit  zu  einer  Einheit 
verschmolzen,  in  der  sie  aber  dennoch  deutlich 
enthalten  ist.  Unzweifelhaft  liegt  dem  Kopfe 
ein  Zeustypus  des  IV.  Jahrhunderts  zu- 
grunde; doch  scheint  über  das  Antlitz  der  herr- 
schenden Majestät  ein  Schleier  milder  Wehmut 
ausgebreitet  zu  sein.  Dieser  Eindruck  auf  den 
Beschauer  wird  in  der  Hauptsache  dadurch  er- 
reicht, daß  uns  hier  nicht  die  mächtige  Stirn 
des  olympischen  Königs  gleichsam  entgegen- 
droht, sondern  daß  sich  über  diese  Stirn  das 


1)  Sarapisbüste  der  sala  rotonda 
des  Vatikans 

{n.di.c)x  Springer,  Kunstgeschichte,  7-Aufl 
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niedergekämmte  Haupthaar  in  leichter  Wellung 
herabsenkt,  ein  Zug,  der  fast  ausnahmslos  jeder 
S.-darstellung  eigen  ist,  ebenso  wie  das  den 
Scheitel  krönende  Fruchtmaß,  der  Mo  diu  s 
(Kalathos),  der  uns  wohl  auf  den  Reichtum 
der  fruchttragenden  Erde,  auf  das  Reich  des 
Hades  verweist,  das  uns  hier  in  seiner  segens- 
vollsten Eigenschaft  entgegentritt.  Unhaltbar 
erscheint  uns  dagegen  die  Erklärung  MilUns 
10  {Mijthol.  Gallerie  p.  212):  [Modius]  ,, welcher 
ei iiRestdesaltenSäulen Schaftes  zusein 
scheint,  den  man  anfangs  verehrte  und 
nachher  auf  dem  Kopfe  der  Gottheit  an- 
brachte“. Vielmehr  war  der  Modius  doch 
wohl  von  vornherein  ein  Symbol  der  Fruchtbar- 
keit, das  ursprünglich  nur  weiblichen  Gott- 
heiten zukam,  und  erst  im  Laufe  späterer  Ent- 
wicklung auch  auf  männliche  Gottheiten  über- 
tragen wurde  (vgl.  o.  Sp.  358).  Schließlich  er- 
20  innern  uns  die  in  die  Kopfbinde  eingefügten 
Sonnenstrahlen,  deren  Ansatzlöcher  deutlich 
zu  erkennen  sind,  noch  an  den  Anteil,  der  auch 
dem  Helios  an  dem  Charakter  des  S.  zukommt. 
Wenn  wir  endlich  noch  die  Bemerkung  üisZ5f(/.s 
(Vatilcmt  247)  hinzufügen,  daß  des  öfteren  die 
Farbe  des  Materials  — 
dunkelgrüner  Basalt  oder 
weißer  Marmor  — als 
Hilfsmittel  herangezogen 
30  wird,  um  entweder  dem 
Lichten  oder  dem  Düste- 
ren die  Oberhand  im  We- 
sen des  S.  zu  verleihen, 
so  mag  dies  vorläufig  ge- 
nügen, um  zu  zeigen,  wie 
in  der  schöpfenden 
Phantasie  eines  hel- 
lenischen Künstlers 
jene  aus  der  Ideen- 
40  weit  desOrients  gehör eneGottheit  sich 
darstellte.  — 

Verfolgen  wir  nunmehr  systematisch  — die 
Numismatik  zur  Führerin  erwählend  — den 
Entwicklungsgang  des  S.-typus,  wie  er  sich 
uns  für  die  bildende  Kunst  gibt,  mit  vorläufiger 
Hintansetzung  aller  mythologischen  Probleme, 
die  mit  dem  Namen  jener  Gottheit  verknüpft 
sind.  Ein  halbes  Jahrtausend  — von  etwa 
200  a.  Chr.  n.  bis  etwa  300  p.  Chr.  n.  — können 
50  wir  auf  diese  Weise  umspannen. 

Als  die  synkretistische  Gottheit  v.ar 
tritt  uns  S.  hier  von  Anfang  an  — wo  wir  ihm 
zum  erstenmal  unter  Kleopatra  I.  auf  ägyp- 
tischem Boden  begegnen  — entgegen.  Die 
Geschichte  des  S.-kultus  lehrt,  daß  wir  selbst- 
verständlich auf  diesem  Boden  den  frühesten 
Münzdarstellungen  begegnen  müssen;  ebenso 
natürlich  ist  es  dann  aber  auch,  daß  wir  auf 
denjenigen  Typus  stoßen  müssen,  der  den 
60  ptolemäis  dien  Bestrebungen  seine  Entste- 
hung zu  verdanken  hat,  uns  aber  keinen  Rück- 
schluß erlaubt  auf  den  diesen  Bestrebungen 
vorausliegenden  Entwicklungsgang  des  S.-typ>us 
und  -kultus,  d.  h.  auf  den  Ursprung  des  S.-kults 
überhaupt  und  auf  die  damit  zusammenhängen- 
den mythologisch-historischen  Probleme.  Die 
erwähnte  Silbermünze  (Abb.  2)  zeigt  auf  ihrer 
Vorderseite  zwei  sich  in  üblicher  Weise  zum 


2)  Osiri3-Zeu8-Sarapis 
und  Isis,  ptolemäische 
Münze 

(nach  Svoronos  2 nr.  1123). 
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Teil  deckende  Porträtköpfe  in  nach  rechts 
gekehrter  Profilansicht,  von  denen  der  hintere, 
der  weibliche,  Kleopatra  I als  Isis  veredelt 
darstellt  — ein  nicht  seltener  Isistyjjus  liegt  zu- 
Grunde.  — Sollte  {Svoronos  II  ur.  der 

auf  dem  Revers  genannte  TTTOAEMAIOZ 
BAIIAEYI  nicht  Ptolemaios  VI.,  sondern 
der  IV.  seines  Namens  sein,  so  hätten  wir  den 
weiblichen  Kopf  einfach  als  Isis  auzusehen, 
und  die  Datierung  der  Darstellung  demnach 
in  den  Ausgang  des  IIP  Jahrh.  zurückzuver- 
setzen ; der  vordere  männliche  Kopf  ist  zwei- 
felsohne ein  Zeus-S.,  wie  wir  ihn  zu 
definieren  schon  Gelegenheit  hatten:  mildes 
Zeusantlitz  mit  nach  unten  fallenden  Stirnlocken, 
doch  fehlt  hier  derModius;  dafür  ist  das  Haupt 
mit  einem  Lorheerkranz  geziert,  auf  dem  vorn 
in  der  Mitte,  wo  die  Blattspitzen  in  entgegen- 
gesetzter Richtung  Zusammenstößen,  ein  kleines 
(jefäß  mit  Osirisdarstellung  steht.  Wir  haben 
hier  also  gleichsam  einen  ühergangstypus 
Osiris-Zeus- S.  vor  uns  (Typus  2).  Das  näm- 
liche gilt  von  einem  S.-kopf,  den  uns  die  Vorder- 
seite einer  syrischen  Münze  Antiochos  IV. 
Epiphaues  zeigt  (Ahh.  Münzliat.  d.  Brit.  Mus. 
Kings  of  Sijria  Taf.  XII  11).  Dann  tritt  für 
unsere  Kenntnis  der  Typusentwicklung — soweit 
wir  uns  wenigstens  auf  die  numismatische  Da- 
tierung verlassen  wollen  oder  müssen  — eine 
große  Lücke  ein.  Doch  können  wir  wiederum 
auf  ägyptischem  Boden  den  abgerissenen 
Faden  neu  aufnehmen,  .jenen  Faden,  den  wir 
nun  von  Kaiser  Claudius  an  bis  zum  Tode 
Domiti US  Domitian us’  (297)  ununterbrochen 
zu  verfolgen  vermögen. 

Gleich  zu  Anfang  stoßen  wir  hier  auf  den- 
.jenigen  Typus,  den  wir  gern  als  den  Grund- 
typus bezeichnen  möchten,  da  sein  Vorkommen 
im  Vergleich  mit  anderen  Darstellungen  nicht 
nur  numerisch  bei  weitem  überwiegt,  sondern 
wir  auch  unschwer  seinen  starken  Einfluß  auf 
andere  Typen  feststellen  können : es  handelt  sich 
um  jenen  stilistisch  — wie  schon  hervorgehoben 
— einem  Zeusideal  des  IV.  Jahrhunderts 
verwandten  S.-kopf  (Typus  1),  zumeist  mit 
Modius  und  Taenia  bekrönt,  an  deren  Stelle 
zuweilen  nur  der  Modius  oder  nur  die  Taenia 
treten  kann ; fast  überall  zeigt  die  Büste  deut- 
lichen Ansatz  zu  Chiton  und  Himation, 
wie  er  von  Ha d es d erstell ungen  allgemein 
bekannt  ist.  So  begegnet  uns  der  Typus  unter 
Kaiser  Claudius  auf  Münzexemplaren  aus 
Alexandria  und  auch  schon  aus  Phrygien; 
unter  Hadrian  finden  wir  ihn  in  Aeolis, 
unter  M.  Aurelius  in  Bithynien,  unter 
Faustina  Pii  in  Lydien,  und  endlich  unter 
Cominodus  in  Paphlagonien  eingeführt. 
Hier  sehen  wir  den  Typus  des  S.-kopfes  fest- 
stehend, in  seiner  Entwicklung  abgeschlossen 
vor  uns,  gleichsam  nur  das  letzte  Glied  einer 
Entwicklungskette  unbestimmter  Länge  dar- 
bietend. Hierher  gehört  außer  der  schon 
mehrfach  erwähnten  vatikanischen  Büste 
der  sala  rotonda  noch  eine  zweite  ebenfalls 
dort  in  der  Gallerie  der  Statuen  befindliche 
aus  derVilla  Mattei  stammende  Büste  {Braun, 
Buinen  Bonis,  Vatikan  nr.  299),  ferner  seien 
aus  der  fast  um’ibersehbaren  Zahl  der  Dar- 
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Stellungen  und  Variationen  dieses  Typus  noch 
folgende  Repliken  als  besonders  beachtenswert 
hervorgehoben:  ein  Kolossalkopf  aus  derVilla 
Albani  {Helbig  2 p.  81);  ein  Kopf  aus  der 
Villa  Panfili  {3Iatz  1 p.  9);  Palazzo  Bar- 
herini  {3Iatz  1 p.  10);  des  Conte  Baracco 
(a.  a.  0.);  Palazzo  Colonna  (a.  a.  0.);  Vigna 
Guerrieri  (a.  a.  0.);  Palazzo  Castellani 
{3latz  1 p.  11);  ein  vom  Palatin  stammender 
Kopf  (a.  a.  0.);  ferner  eine  Büste  im  Palazzo 
Pitti  (H.  JJiitschke,  Antike  Bildwerke  in  Ilortnz 
2 p.  2G)  und  ein  Kopf  im  Palazzo  Riccardi 
(a.  a.  0.  p.  70);  ein  anderer  des  Camijo  Santo 
zu  Pisa  {Dütschke  1 p.  12);  aus  den  Samm- 
lungen des  Louvre  seien  als  hierher  gehörig 
besonders  genannt  Katalog  nr.  1370;  1374; 
1830;  2590—2592;  2623;  2728;  aus  der  Samm- 
lung der  geschnittenen  Steine  der  kgl.  Museen 
zu  Berlin  (bei  Furtwängler)  nr.  1105;  2623  bis 
2625;  6926;  6927;  7746—7748;  8287;  8500, 
unter  denen  nr.  1105  vor  allem  merkwürdig  ist, 
da  der  Kopf  wohl  das  wesentlichste  Attribut  des 
S.,  den  Modius  — hier  mit  Ülblättern  geschmückt 
■ — , zeigt,  sonst  aber  noch  durchaus  rein  den 
Zeusty  pus  des  IV.  Jahrhunderts  (Typus  la), 
ohne  die  über  die  Stirn  niederfallenden  Locken- 
haare, die  wir  für  ein  vorzügliches  Charak- 
teristikum des  S.  erklärt  hatten.  Schließlich 
sollen  aus  der  großen  Menge  hier  noch  eine 
Bronzebüste  aus  Kassel  (iFriederichs -Wolters 
1514)  und  einige  bedeutende  im  Privatbesitz 
befindliche  Repliken  geschnittener  Steine  her- 
vorgehoben werden,  von  denen  die  meisten 
schon  in  Lipperts  Daktyliothek  Erwähnung  ge- 
funden haben : ein  gut  geschnittener  Achatonyx 
der  Brühlschen  Sammlung,  ferner  ein  Stein 
des  Grafen  Schmettow,  zwei  Karneole  aus 
dem  Familienbesitz  der  Großherzöge  von 
Toscana,  ein  schwarzer  Achat  aus  dem  Privat- 
besitz des  Königs  von  Württemberg;  ein 
schön  gefaßter  Achatonyx  des  Herzogs  von 
Devonshire;  ein  kleiner,  doch  sehr  fein  ge- 
schnittener Onyx  aus  dem  Familienbesitz  des 
Grafen  von  Moszynsky  usw. 

Ein  anderer  Typus,  in  den  Zügen  des  Ant- 
litzes dem  soeben  besprochenen  nahe  verwandt, 
zeigt  uns,  daß  wir  uns  wohl  davor  hüten  müssen ; 
die  Numismatik  allein  das  entscheidendeWort  für 
Chronologie  und  lokale  Verbreitung  eines  Typus 
sprechen  zu  lassen.  Mehrere  Münzen  Vespa- 
sians,  alexan drini  s ch  en  Ursprungs,  lassen 
uns  einen  gerade  aufgerichtet  stehen- 
den S.  erkennen  (Typus  3),  dessen  Haupt  mit 
einem  Modius  geziert  ist,  dessen  Linke  ein 
langes,  meist  bis  auf  den  Boden  reichendes 
Zepter  gefaßt  hält,  und  dessen  rechtem  Knie 
und  Wade  sich  der  Hadeswächter  Kerberos 
gleichsam  anschmiegt,  wodurch  sich  in  der  sara- 
pischen  Gruppe  die  Unterwelt  nun  auch  in  ihrer 
Schrecken  bringenden  Eigenschaft  darstellt. 
Die  Münzprägung  scheint  nach  Vespasian  — 
soweit  das  uns  vorliegende  Material  ein  Urteil 
gestattet  — diesem  Typus  kein  Interesse  ent- 
gegengebracht zu  haben;  wohl  aber  muß  er 
sich  schon  lange  vorher  bei  der  Rundskulptur 
und  auch  späterhin  noch  lange  in  Rundskulptur 
und  Kleinkunst  besonderer  Beliebtheit  erfreut 
haben , wie  wir  aus  den  vielfachen  Repliken 
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und  reichen  Variationen  schließen  müssen.  Das 
Gesicht  weist  meist  den  gleichen  mild-traurigen 

— im  Gegensatz  zum  herb-traurigen  des  Hades 

— Ausdruck  auf,  der  uns  von  den  S -typen  her 

schon  vertraut  ist;  der  Körper  ist  abwechselnd 
mit  Chiton  und  Himation  oder  nur  mit  Chiton 
bekleidet,  zuweilen  bleibt  der  Oberkörper  nackt, 
in  diesem  Falle  wird  das  Gewand  entweder 
um  den  linken  Arm  geschlungen  oder  zipfel- 
artig  über  die  linke  Schulter  gezogen,  während 
rechter  Arm  und  rechte  Schulter  unbekleidet 
bleiben.  Ferner  haben  wir  eine  Variation  dieses 
Typus  (Typus  3 a)  in  den  Darstellungen  zu  er- 
blicken, in  denen  an  Stelle  des  Kerberos  ein 
Säulen-,  zuweilen  auch  ein  einfacher  Baum- 
stumpf tritt,  um  den  sich  eine  Sch  lange  herum- 
windet, oder  an  dessen  Vorderseite  sie  sich 
emporschlängelt,  welches  Attribut  uns  an  den 
Heilgott  S.  gemahnt.  Aus  der  ebenfalls 
nicht  unbedeutenden  Zahl  hierhergehöriger 
Bildwerke  seien  vermerkt:  ein  Zeus  S. 

aus  der  Galleria  Reale  zu  Florenz;  zwei 
Repliken  aus  der  Toulouser  Sammlung;  aus 
Morillon  bei  Genf;  Arolsen;  Louvre; 
zwei  Repliken  der  Dresdner  Sammlung;  Villa 
Lud ovisi;  Sammlung  Somzee ; eine  zu  Stutt- 
gart befindliche  Statue  (auch  als  Poseidon 
ergänzt);  Carthago  (sämtlich  abgebildet:  S. 
Bemach,  Repertoire  statuaire  1 p.  187;  2,  1 
’p.  18;  2,  2 p.  780;  3 p.  8);  hierzu  kommen 
noch  eine  Statuette  des  Palazzo  Colonna 
{Matz,  Antike  Bildwerke  in  Born  1 p.  10);  eine 
zweite  Statuette  im  archäologischen  Mu- 
seum zu  Florenz  {Amelung,  Führer  durch 
die  Antiken  in  Florenz  p.  270);  und  schließlich 
mögen  noch  zwei  geschnittene  Steine  der  Ber- 
liner Sammlung  des  Hervorhebens  wert  sein, 
die  unserem  Typus  nahe  verwandt  sind  {Furtw. 
nr.  6434;  7152). 

Auf  den  ersten  Blick  mag  es  scheinen,  als 
wären  eine  Anzahl  von  Darstellungen  der  Gott- 
heit ebenfalls  als  Variationen  jenes  Typus  an- 
zusehen, während  sie  bei  genauerer  Betrachtung 
doch  eine  zu  selbständige  Entwicklung  — oft 
Parallelentwicklung  mit  obigem  Typus  — zeigen, 
um  nicht  auch  ihrerseits  als  selbständiger 
Typus  behandelt  zu  werden,  dem  sich  dann 
allerdings  eine  intime  Verschwisterung,  viel- 
leicht ein  gemeinsamer  Ausgangspunkt,  mit 
dem  soeben  behandelten  Typus  nicht  abstreiten 
läßt.  Wir  denken  an  alle  diejenigen  Bildwerke, 
bei  denen  an  Stelle  des  Zepters  ein  Opfer- 
gerät (patera  oder  simpulum)  tritt,  oder 
sich  zu  dem  S.  des  erwähnten  Typus  eine  oder 
mehrere  Gottheiten  hinzugesellen,  um  auf  diese 
Weise  — weniger  geistvoll,  dafür  aber  dem 
naiven  Beschauer  um  so  deutlicher — den  syn- 
kretistischen  Charakter  zum  Ausdruck  zu 
bringen.  Wenden  wir  uns  nun  dem  S.  mit  Opfer- 
geräten zu  (Typus  4),  so  begegnen  wir  auf  dem 
numismatischen  Felde  einer  diesem  Kreis  zuge- 
hörigen Darstellung  zuerst  auf  phrygischen 
Münzen  des  Antoninus  Pius.  Zugleich  liegt 
uns  hier  ein  besonders  deutliches  Beispiel  vor 
für  die  nahen  Beziehungen,  die  zwischen  diesem 
und  dem  eben  besprochenen  Typus  bestehen, 
das  uns  dazu  verleiten  könnte,  den  Typus  mit 
Opferattributen  als  eine  Weiterbildung  — wenn 
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auch  als  eine  im  Verlauf  durchaus  selbständige 
— aus  jenem  anderen  zu  erklären.  Hier  ist 
nämlich  die  patera  dem  Gotte  obigen  Typus 
in  die  sonst  nur  einen  gestus  ausführende  freie 
Rechte  gegeben,  so  daß  S.  scheinbar  im  Begriff 
ist,  eine  Libation  vorzunehmen  (Typus  4 a),  wäh- 
rend die  Linke  in  uns  vertrauter  Weise  das 
Zepter  hält.  Weist  das  Nebeneinander  von 
Zepter  und  Opferattribut  auf  einen  hieraus 
zu  konstruierenden  Übergangstypus  hin,  so 
läßt  uns  jedoch  die  antoninische  Münze 
auch  einen  bedeutenden  und  tief  einschnei- 
denden Unterschied  erkennen,  da  aus  der 
stehenden  hier  eine  thronende  Gottheit 
geworden  ist,  bei  der  sich  der  Kerberos  an 
das  linke  Vorderbein  des  Sessels  in  gleicher 
Art  anschmiegt,  wie  einst  an  den  linken  Unter- 
schenkel des  Mannes.  Die  Numismatik  sucht 
uns  scheinbar  zur  Anerkennung  der  Priorität 
dieses  Typus  zu  überreden,  doch  finden  wir 
ihn  selbst  innerhalb  ihres  Gebietes  mit  Aus- 
nahme dieses  einen  Falles  erst  in  weit  späterer 
Zeit  wieder:  unter  Julia  Domna  in  lonien 
und  auf  Münzen  der  Salonina  in  Galatia, 
beidemal  mit  patera  ohne  Zepter  und  Ker- 
beros; aus  stilistischen  Gründen  müssen  wir 
aber  unbedingt  als  den  älteren  den  stehenden 
Typus  erklären  (s.  Spiringer  1 p.  285),  wie  wir 
ihn  unter  M.  Aurel  auf  Münzen  inBithynien 
und  Lydien  vorfinden,  die  Rechte  hält  eine 
patera,  die  Linke  ist  zu  einem  segnenden 
gestus  leicht  erhoben,  der  Kopf  zeigt  den  üb- 
lichen Typus'  mit  Modius  und  Taenia  oder 
auch  nur  einem  von  beiden  geschmückt,  der 
Körper  ist  meist  in  Chiton  und  Himation 
gehüllt,  seltener  nur  mit  einem  bekleidet.  Das- 
selbe gilt  für  alexandriuische  Münzen  des 
M.  Aurel,  nur  tritt  hier  an  Stelle  der  patera 
ein  simpulum,  zu  dem  sich  auf  anderen  Mün- 
zen desselben  Herrschers  am  gleichen  Orte  noch 
die  Figuren  der  D i o s k u r e n gesellen  (Typus  4 b), 
die  den  S.  in  ihre  Mitte  nehmen,  so  daß  alle 
drei  Gestalten  vollkommen  en  face  erscheinen. 
Den  einfachen  Typus  der  segnenden  Gott- 
heit mit  patera  finden  wir  dann  ebenfalls 
unter  M.  Aurel  inBithynien  und  eben  dort 
auf  Münzen  des  Caracalla.  Sehen  wir  uns  in 
der  Rundskrüptur  nach  den  Vorlagen  für  diese 
Münzdarstellungen  um,  so  finden  wir  hier  Ma- 
terial genug:  eine  im  Besitz  von  Hilten  Price 
befindliche  Statue  (S.  Beinach,  Repertoire  de  la 
statuaire  2,  2 p.  780)  ist  vollkommen  identisch 
mit  den  Münzbildern  des  M.  Aurel  in  Bithy- 
nien  und  Lydien  oder  mit  denen  des  Cara- 
calla in  Bithynien;  eine  andere  (a.  a.  0.) 
mit  alexandrinischen  Münzen  des  M.  Aurel; 
hierher  gehört  auch  eine  im  Museum  Disney 
befindliche  Statue  (a.  a.  0.  2,  1 p.  18),  die  mit 
der  Rechten  eine  patera  nachlässig  gesenkt 
hält,  während  die  Linke  schlaff  herabhängt, 
der  Oberkörper  ist  unbekleidet,  das  Gewand 
über  den  linken  Arm  und  die  linke  Schulter 
gezogen;  ferner  eine  ganze  Reihe  von  Dar- 
stellungen, wo  der  Gott  mit  der  Rechten  die 
patera  im  Libationsgestus  hält,  während  er 
mit  der  Linken  ein  Füllhorn  trägt  (Typus  4c), 
wodurch  der  Gedanke  der  Fruchtbarkeit,  der 
schon  im  Modius  seinen  Ausdruck  fand,  noch 
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verstärkt  wird,  z.  B.  hei  einer  Statue  des  Brit. 
Mus.  (Abb.  3 = Journ.  of  Hell,  studies  ü.  p.  304), 
dasselbe  gilt  von  einer  Statue  in  Cataj  o (Anult 
und  Amelung  56,  Hiitsclike  702).  Schließlich 
geben  auch  noch  einige  geschnittene  Steine 
der  kgl.  Museen  zu  Berlin  interessanten  Auf- 
schluß, von  denen  Furtwnngler  ur.  2363;  2642; 
7153  noch  mit  wenigen  Worten  gestreift  seien: 
2363  gehört  zu  dem  Ubergangstypus  mit 
Zepter  und  patera,  doch  wird  hier  die 
Zeus  verwandt  Schaft  des  S.  besonders  ein- 
dringlich betont:  der  mit  Chiton  und  Himation 
bekleidete  Gott  steht  auf  einem  Blitzbündel 
(Typus  4 d)  während  auf  dem  linken  Handrücken 
— die  Hand  stützt  sich  auf  ein  kurzes  stock- 
artiges  Zepter  — ein  Adler  ruht.  nr.  2642  zeigt 
die  gleiche  Gestalt  wie  2363,  die  jedoch,  wie  auf 
alexandrinischen  Münzen  M.  Aurels,  von 
den  Dioskuren  in  die  Mitte  genommen  wird. 
Über  dem  Haupte  des  S.  leuchtet  ein  Steru. 
S.  mit  Dioskuren  und  Stern  (Typus  4e),  je- 
doch ohne  jedes  andere  Attri- 
but als  den  Modius,  zeigen 
uns  auch  a 1 e x a n d r i n i s c h e 
Münzen  des  Antoninus 
P i u s ; ja  schon  unter  N e r v a 
weisen  einige  Münzen  gleicher 
Herkunft  S.-hüsten  en  face 
auf,  der  Kopf  ist  mit  Modius 
bekrönt,  darüber  ein  Stern. 
Auf  nr.  7153  endlich  ei’ken- 
nen  wir  wieder  den  S.  mit 
Zepter  und  ]>atera,  dies- 
mal jedoch  mit  einem  Pan- 
zer fTy]nis  4f)  bekleidet,  zu 
:1)  Sarapis  stehend  seinen  Füßen  K er  h e r 0 s.  Alle 

mit  Füllhorn  und  i • ci.  • • i ..i  • 

patera,  Statue  Sind  ubngens 

(nach  Hei, lach.  Ri-  Auchtige  Arbeiten  der  spä- 
pcrtuire  de  la  statuaire  tereii  Kaiserzeit. 

'jracijuc  et  romaiuc  2 ’ Bevor  wir  den  Typus  des 
p.  18  Fig.  7;.  stehenden  S.  verlassen,  um 
uns  den  thronenden  Darstel- 
lungen zuzuwenden,  möge  noch  einiger  der  Zahl 
nach  seltener,  der  Bedeutung  nach  im  allge- 
meinen nichts  Neues  bietender  Repliken  des 
schreitenden  S.  (Tyiius  5)  wenigstens  kurz 
gedacht  werden.  In  der  Regel  liewegt  sich  — 
soweit  Münzhilder  in  Betracht  kommen  — die 
stets  allein  ohne  Nehengottheit  im  Profil  dar- 
gestellte Figur  mit  kleinen  Schritten  von  links 
nach  rechts;  Modius  und  volle  Bekleidung, 
Chiton  lind  Himation,  erinnern  durchaus  au  den 
stehen<len  S. ; der  rechte  Fuß  ist  gewöhnlich 
leise  erhoben  und  dem  linken  Standbein  vor- 
gestellt, der  rechte  Arm  hängt  schlaff  herab, 
die  zum  Körper  im  spitzen  Mfinkel  nach  unten 
vorgestreckte  Linke  trägt  meist  ein  Attribut, 
zweimal  — in  später  Kaiserzeit  — ein  kurzes 
Zepter:  auf  hithynischen  Münzen  des 
Macrinus  und  auf  alexandrinischen  des 
Trebonianus  Gallus;  auf  alexandrini- 
schen Münzen  unter  Hadrian  tritt  jedoch  an 
Stelle  des  Zepters  eine  Ähre  (Typus  5a),  in 
der  wir  an  der  Person  des  S.  nun  schon  das 
dritte  Symbol  der  Fruchtbarkeit  fest- 
zustellen haben;  als  viertes  möge  hier  gleich 
der  Palmenzweig  (Typus  5b)  genannt  sein, 
den  wir  auf  Münzen  aus  dem  Pontus  unter 


Severus  Alexander  als  Beigabe  des  S.  er- 
kennen. Auch  auf  den  übrigen  Gebieten  der 
bildenden  Kunst  stoßen  wir  hier  und  da  auf 
eine  Darstellung  des  schreitenden  S.,  ohne  ihr 
jedoch  irgend  eine  große  — sei  es  künstlerische 
oder  kultische  — Bedeutung  beilegen  zu  können. 
Populär  ist  dieser  Typus  sicher  an  keinem 
Ort  zu  keiner  Zeit  geworden,  gerade  im  Gegen- 
satz zum  thronenden  S.,  dem  wir  nunmehr 
10  unsere  Aufmerksamkeit  zu  widmen  haben. 

Dieser  thronende  S.  (Typus  6),  in  seiner 
Typusentstehung  — wie  schon  hervorgehoben 
— jünger  als  der  stehende,  bot  dem  Künstler 
eine  weit  größere  Variationsmöglichkeit,  deren 
er  aber  bedurfte,  um  den  unendlich  reich  ver- 
zweigten synkretistischen  Charakter  der  Gott- 
heit gründlich  zum  Ausdruck  zu  bringen.  Da- 
her darf  es  uns  nicht  Wunder  nehmen,  wenn 
wir  bei  Behandlung  dieses  Typus  die  Phantasie 
20  des  bildenden  Künstlers  gleichsam  in  stets  neuen 
Kombinationen  schwelgen  sehen,  wobei  man 
sich  allerdings  meistens  des  schon  erwähnten 
einfachen  Mittels  bediente,  S.  in  Verbindung 
mit  anderen  Gottheiten  darzustellen,  um 
auf  diese  Weise  anzudeuten,  daß  S.  auch  an 
den  Eigenschaften  dieser  Gottheiten  einen  ge- 
wissen Anteil  nehme.  Versuchen  wir  zuerst  wie- 
der an  der  Hand  der  Numismatik  uns  eine  zeit- 
liche und  örtliche  Übersicht  über  die  vorhande- 
30  nen  Untertypen  und  Variationen  — vorläufig- 
in  Form  einer  Aufzählung  — zu  verschaffen, 
bevor  wir  uns  hier  und  da  auf  einige  Einzel- 
heiten einlassen.  Unter  Trajan  finden  wir  in 
Alexandria  den  thronenden  S.  in  Gesellschaft 
einer  Nike  und  des  Kerberos  (Typus  6a); 
oder  der  Isis  und  des  Kerberos  (Typus  6b); 
oder  der  Stadtgöttiu  AI exandria  und  des 
Kerberos  (Typus  6c);  am  gleichen  Orte 
unter  Hadrian  S.  entweder  allein  thronend, 
40  oder  ihm  zur  Seite  den  Kerberos;  unter 
A n 1 0 n i n u s P i u s die  schon  zitierte  Darstellung 
auf  phry gischen  Münzen  mit  Opfergeräten, 
Kerberos  zu  Füßen  des  Thrones;  unter  dem- 
selben Herrscher  wurden  in  Lydien  Münzen 
geprägt,  die  uns  den  thronenden  S.  mit  Ker- 
beros erkennen  lassen;  ebenso  finden  wir  ihn 
zu  dieser  Zeit  auf  alexandrinischen  Münzen 
gebildet,  doch  steht  hier  der  Thron  in  einem 
durch  zwei  Säulen  — an  jeder  Seite  je  eine 
50 — angedeuteten  Tempel  (Typus  6d);  unter 
Lucius  Verus  begegnet  uns  diese  häufigste 
Kombination,  Sarapis-Kerberos,  auf  dem 
Boden  Galatiens;  unter  Julia  Domna  in 
lonien  der  uns  ebenfalls  schon  vertraute  thro- 
nende S.  mit  patera;  unter  Caracalla  findet 
sich  der  Hades  Wächter  wieder  auf  bithyni- 
sehen  und  ionischen  Münzen  ein;  unter 
Gordian  UL  innerhalb  loniens  umgeben 
von  der  Artemis  von  Ephesos  und  dem 
60  Kerberos  (Typus  6e);  auf  hithynischen 
Münzen  der  Tranquillina  sehen  wir  ihn 
wieder  allein  thronend;  unter  den  Philip- 
pern  als  Gefährten  der  Isis  in  Phrygien; 
auf  galatischen  Münzen  der  Salonina  wie- 
der mit  Opferattribut;  endlich  noch  einmal 
unter  Domitian  Domitianus  in  Alexandria 
mit  Kerberos.  Schon  diese  Aufzählung  be- 
weist aufs  deutlichste,  daß  wir  hier  innerhalb 
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des  einen  Haupttypus  eine  nicht  geringe  An- 
zahl von  Nebentypen  vor  uns  haben,  denen 
noch  eine  kurze  Besprechung  gewidmet  werden 
muß.  Zweierlei  ist  fast  allen  diesen  Dar- 
stellungen gemeinsam;  der  Thron,  meist  als 
massiver,  mehr  oder  weniger  ornamental  aus- 
gestatteter Steinsessel  gedacht,  mit  hoher,  zu- 
weilen das  Haupt  des  Sitzenden  noch  über- 
ragender Rücklehne,  und  mit  niedrigen  Arm- 
lehnen; ferner  weisen  beinahe  alle  Repliken  — lo 
bezüglich  des  Antlitzes  — auf  jenes  mehrfach 
erwähnte  Zeusideal  des  IV.  Jahrhunderts 
zurück,  was  uns  gerade  bei  diesem  Typus  um 
so  weniger  auffällig  erscheinen  darf,  da  wir 
ja  von  dem  der  attischen  Schule  zugehörigen 
Bildhauer  Bryaxis  wissen,  daß  er  für  den 
Sara23is-Tempel  in  Alexandrien  den  Gott 
thronend , in  der  Linken  ein  Zei^ter,  mit  der 
Rechten  den  Kerberos  berührend  überlebens- 
groß darstellte;  hei  20 
der  im  Mus.  Pio 
C 1 e m.  befindlichen 
Statue  (Abb.  4)  mö- 
gen wir  uns  viel- 
leicht an  das  Werk 
des  Bryaxis  er- 
innert fühlen.  Der 
Ausdruck  der 
Trauer  geht  bei 
den  sitzenden  Dar-  30 
Stellungen  des  Got- 
tes, besonders  bei 
denen  mit  Ker- 
beros zur  Seite, 
oft  in  einen  tiefer 
gefaßten  Ernst 
über,  als  ihn  die 
stehenden  Exem- 
4)  Sarapis  thronend,  plare  aufwiesCn, 

Statue  des  Museo  Pio  Giern.  wodurch  auf  den  40 
(nach.  Millin,  Galerie  Mytholog.  sarapischen 

Taf.  Lxxxvii  nr.  ,)4G).  Hadescharakter 
hier  der  stärkste 
Akzent  gelegt  zu  sein  scheint.  Die  Darstel- 
lungen des  thronenden  Gottes  sind  meist  auf 
Vorderansicht  berechnet,  doch  fehlen  auch 
Profilbildwerke  nicht  ganz,  die  wir  dann  zu- 
meist innerhalb  der  Kleinkunst  und  der  Malerei 
zu  suchen  haben.  Für  die  Bekleidung  gilt  das- 
selbe, was  wir  für  die  Standbilder  bemerkt  50 
haben,  wenn  auch  hier  die  eigentliche  Hades- 
gewandung, faltenreicher  Chiton  und  Hima- 
tion,  überwiegt,  und  das  Nackte  dem  gegenüber 
entsprechend  in  den  Hintergrund  tritt. 

Die  Aufzählung  zeigte  uns  fernerhin,  daß 
wir  auch  hier  wohl  unterscheiden  müssen  zwi- 
schen Darstellungen,  denen  der  Kerberos 
beigegeben  ist,  und  denen  er  fehlt,  wobei  die 
ersten  numerisch  überwiegen;  bei  diesen  ver- 
missen wir  das  Attribut  des  Zepters  fast  60 
nie,  es  reicht  wiederum  stets  bis  auf  den  Boden 
oder  bis  auf  die  unterste  Stufe  des  in  der  Regel 
zweistufigen  Thronpostamentes  und  wird  von 
dem  Gott  mit  der  linken  Hand  gehalten, 
während  die  Rechte  teils  auf  der  entsjorechen- 
den  Armlehne  aufruht,  teils  nachlässig  auf 
einen  der  Kerberosköpfe  gesenkt  ist.  Hier- 
her gehören  u.  a.  verschiedene  Bildwerke  des 


Louvre;  eine  in  Paris  gefundene,  jetzt  im 
Thermenmuseum  befindliche  Darstellung; 
eine  Statue  der  Sammlung  Somzee;  ein  be- 
sonders instruktives  Exemjolar  der  Villa 
Borghese,  bei  dem  jedoch  der  Modius  fort- 
gelassen ist  {Müller-  Wieseler  2,  67,  853 ; Boscher 
Bd.  1,  Sp.  1803);  eine  Statuette  des  Museums 
zu  Odessa;  ein  Bildwerk  der  Sammlung  V a 1 - 
larins;  und  je  ein  ans  Sjoarta  und  Cyj)ern 
stammendes  Exemjjlar,  zu  denen  sich  noch 
mehrere  im  Handel  aufgetauchte,  meist  im 
Privatbesitz  befindliche  gesellen.  (Für  alle 
diese  Darstellungen  s.  Abbildungen  und  Litera- 
turangaben bei  S.  JReinach,  Bepertoire  de  Ja  sta- 
tuaire  2,  1 p.  19.  20;  2,  2 p.  780  ) 

Weit  interessanter,  weil  für  die  Erkenntnis 
der  Tyjousentwicklung  ausgiebiger,  ist  uns  der 
wohl  etwas  ältere  Tyjjus  des  thronenden  S. 
ohne  Kerberosbegleitung,  der  uns  — vielleicht 
gerade  infolge  seines  An- 
ziennitäts  Verhältnisses  — 
einige  Rückschlüsse  auf  die 
für  diesen  Typus  ausschlag- 
gebenden V orbilder  ge- 
stattet. Für  'I  hron,  Person 
und  Kleidung  gilt  das  oben 
Festgestellte,  desgleichen 
für  das  Zepterattribut;  die 
Rechte  hängt  hier  in  den 
meisten  Fällen  schlaff,  vom 
Körpier  durch  kleinen  Zwi- 
schenraum getrennt,  herab, 
selten  dient  eine  Armlehne 
als  Stützpjunkt,  noch  sel- 
tener das  rechte  Knie,  wie 
etwa  bei  einer  Statue  der 
Sammlung  Fauvel  {Mont- 
faucon,  l’antiquite  expli-  5)  Statue  des  thronend. 
quee  et  representee  en  flgures  Heiiosarapis  im  Louvre 
2,  2 Jil.  OXXI  1).  Ini  An-  (nach  Reinach,  Repert. 
Schluß  hieran  mögen  als  statuaire  tjrecque  et 

wichtigste  Repliken  dieses  ™ma;nc  2' p.  19  Pig.i). 
Typms  gleich  namhaft  ge- 
macht werden  aus  dem  Vatikan  (Amelung  1, 
50.  255);  aus  der  Bibliotheque  Nationale 
{S.  Beinach,  Bepertoire  statuaire  2,  1 p.  19);  ein 
Wiener  Exempilar  {Westd.  Zeitsclir.  XIV  pl.  V. 
4 pi.  66),  aus  Cherchell  {Gaucller,  3Ius.  de 
Cherch.  pl.  14),  dieses  eines  der  wenigen  mit  un- 
bekleidetem Oberkörper;  ferner  eine  alexan- 
drinische  Replik  {S.  Beinach,  Bep.  stat.  2,  1 
p.  18);  endlich  ein  besonders  hervorzuhebendes 
Bildwerk  des  Louvre  (a.  a.  0,  2,  1 pi.  19),  in 
dem  wir  eine  höchst  seltene  und  beachtenswerte 
Darstellung  des  thronenden  Heiiosarapis  vor 
uns  haben  (Abb.  5).  (Über  Heliosara piis  s. 
Boscher  Bd.  1,2  Sp.  2026.)  In  diesem  Zusammen- 
hänge möge  auch  das  Müuzbild  des  stehen- 
den S.  mit  Strahlenkrone  erwähnt  werden, 
wie  wir  es  auf  ionischen  Münzen  des  Severus 
Alexander  vorfinden.  Schließlich  sei  noch 
eine;'  Bronze  — Zeus  S.  darstellend  — des 
Brit.  Mus.  gedsicht  ( dlichaelis,  Ancient  marhles 
in  Great  Britain,  Holkham  Hall  16).  Eine  eben- 
falls jetzt  im  Brit.  Mus.  befindliche  — einst 
der  Sammlung  Jerome  Bonaparte  zugehörige 
— aptulische  Vase  führt  uns  eine  Götter- 
versamralung  vor  Augen,  deren  natürlicher 
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C)  Zeus  throneml 
(nach  Rcinach,  Re- 
pertoire des  Vases 
Reints  1 S.  495). 


Mittelpunkt  Zeus  uns  über  die  Herkunft  unseres 
Typus  wohl  einige  Auskunft  zu  geben  vermag 
(Abb.  6).  Der  Olympier  thront  hier,  mit  der 
Linken  ein  Zepter  haltend,  die  Rechte  ist  auf  die 
Sitzfläche  des  Thrones  selbst  gestützt,  der  Ober- 
körper nackt,  doch  schließt  das  Gewand  ober- 
halb der  Hüften  vollkommen  ab  und  ist  nicht, 
wie  wir  es  bisher  für  S.  — auch  für  den 
thronenden  in  Cherchell  — feststellen  konn- 
ten, noch  über  den  linken  Arm  oder  die  linke 
Schulter  gezogen;  auch  die 
Sitzweise  ist  durchaus  vom 
Herkömmlichen  abweichend, 
da  die  Gestalt  nicht  symme- 
ti'isch  die  Mitte  einnimmt,  son- 
dern nur  den  linken,  größeren 
Teil  der  Sitzfläche  bedeckt; 
der  Thron  hat  keine  Seiten- 
lehnen, daher  die  Haltung  des 
rechten  Annes.  Trotz  dieser 
Yerschiedenheiteu  ist  ein  Zu- 
sammenhang mit  unserem  Ty- 
2)us  unverkennbar,  besonders 
wenn  wir  den  Kopf  näher  be- 
trachten, der  ein  S.  ohne 
Modius  zu  sein  scheint,  den 
wir  ohne  weiteres  als  Zeus  S.  ansprechen  wür- 
den, wenn  der  Zusammenhang  der  Gesamtdar- 
stellung (Götterversammlung)  sich  dem  nicht 
widersetzte.  Hoch  evidenter  wird  die  Verwandt- 
schaft jedoch  mit  einem  Hadesbild  einer 
kampanischen  Vase  in  der  Eremitage 
{Arch.  Zeit.  1843  pl.  12)  (Abb.  7).  Als  Ab- 
weichung kann  hier  eigentlich  nur  die  wieder 
unsymmetrische  — diesmal  nach  links  orien- 
tierte — Sitzweise  gelten,  die  jedoch  als  Charak- 
teristikum der  Vasenmaleiei  überhaupt  anzu- 
sehen ist,  daher  für  unseren  Zweck 
als  unterscheidendes  Merkmal 
nicht  in  Betracht  kommen  darf. 
Handgreiflich  haben  wir  hier 
einmal  Zeus  und  Hades  als  die 
Quellen  des  Hauptstromes  dartun 
können,  der  natürlich  in  seinem 
Laufe  noch  manchen  Nebenfluß 
in  sich  aufnimmt,  von  denen  je- 
doch erst  bei  den  speziell  synkre- 
tistischen  Darstellungen  die  Rede 
sein  soll.  Über  die  alexandri- 
nischen  Münzen  des  Antoninus 
Pius,  die  uns  S.  zwischen  zwei 
Tempelsäulen  thronend  dar- 
stellen, brauchen  wir  weiter  keine 
Worte  zu  verlieren,  da  dieses  Motiv  von  Vasen- 
bildern her  hinlänglich  bekannt  ist. 

Bevor  wir  uns  j enen  synkretistischeu  L>ar- 
stellungeu  zuwenden,  müssen  wir  uns  noch  mit 
einigen  Typen  beschäftigen,  die  sich  in  jeder 
Beziehung  unabhängig  von  den  bisher  festge- 
stellten entwickelt  haben,  deren  Vorhandensein 
nur  aus  dem  Kult,  nicht  aber  auf  Grund  irgend- 
welcher stilistischer  Vorlagen  zu  denken  ist. 
Schon  unter  Traj  an  begegnen  wir  in  Alexan- 
dria Münzdarstellungeu  des  S.  und  der  Isis  auf 
dem  Deck  eines  Schiffes  stehend  (Typus  7), 
wie  es  wenigstens  den  Anschein  hat;  da  es  sich 
aber  offenbar  um  eine  Barke,  eine  Nilbarke, 
handelt,  so  müssen  wir  uns  die  betreffenden 
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Personen  vielmehr  im  Innern  des  Bootes  denken,, 
und  hat  sie  der  Künstler  — nach  Art  der 
naiven  Vasenmalerei  archaisierend  — , um  sie 
dem  Beschauer  sichtbar  zu  machen,  darüber 
abgebildet.  Münzen  gleicher  Herkunft  zeigen, 
uns  unter  Hadrian  au  Bord  eines  solchen 
Fahrzeuges  S.,  Isis,  Demeter  und  Kerberos 
vereinigt  (Tyjms  7 a);  die  gleiche  Gesellschaft, 
durch  eine  Tyche  (Typus  7b)  vermehrt,  finden 
10  wir  am  selben  Orte  auf  Münzen  des  Anto- 
ninus Pius  wieder;  ein  besonders  treffliches' 
Beispiel  bildet  eine  Schaumünze  des  Gor- 
dianus  Pius  mit  den  Gestalten  des  S.  und 
der  Artemis  von  Ephesos  (Typus  7c)  und 
der  Inschrift  OMONOIA  EOEClßN  AAEEAN- 
APEQN  (Eintracht  der  Ephesier  und  Alexan- 
drier),  (Abb.  8).  Hier  präsentiert  sich  uns  S. 
stehend  mit  Modius  auf  dem  Haupte,  Zexiter 
in  der  Linken,  die  Rechte  segnend  erhoben, 
20  während  die  bisher  angeführten  Beispiele  ihn 
uns  sitzend  mit  den 
gleichen  Attributen 
und  demselben  ge- 
stus  zeigten.  Das- 
selbe gilt  von  einer 
Paste  im  Besitz  der 
kgl.  Museen  zu 
Berlin  {lAurtw. 

6278),  die  uns  S. 

30  nebst  Isis  und 
zwei  nicht  weiter 
zu  bestimmenden 
Personen  erkennen 
läßt;  ebenso  ein 
Karneol  der  glei-  S)  Sarapis  und  Artemis  von 
dien  Sammlung,  Ephesos  auf  einer  Barke  stehend, 
WO  Isis  hintor  cl8Ul  Münze  (nach.  Millin,  Galerie  Mytho- 
Thron  des  S steht  logique  RecueU  de  Monuments 
während  auf  dem 
40  Schiffsdeck  ein 

Mann  mit  lebhafter  Gebärde  ausschreitet  (P’iud- 
u'änglcr  2549).  Beide  Steine  gehören  der  spä- 
teren Kaiserzeit  an. 

Eine  ähnliche  Sonderstellung  nimmt  ein 
unter  Hadrian  in  Alexandria  auftauchen- 
der Münztypus  ein,  auf  dem  S.  auf  einer  Qua- 
driga stehend  dargestellt  ist  (Typus  8).  Hier- 
für fehlen  uns  aus  den  übrigen  Gebieten  der 
bildenden  Kunst  passende  Analoga;  doch  können 
50  wir  eine  eigenartige  Kombination  (Typus  8 a) 
dieses  Typus  mit  dem  vorigen  aufweisen;  ein 
im  Louvre  befindlicher  Krater  {Heydemann, 
Pariser  Antiken,  p.  39)  ist  mit  einer  Darstellung 
des  von  der  Hemera  begleiteten  Helios  ge- 
schmückt, beide  Gestalten  stehen  auf  einer 
Quadriga,  diese  wieder  auf  einem  vorn  mit 
einem  Auge  bemalten  Schiff  (Abb.  9).  Die 
Beziehungen  zwischen  Helios  und  S.  sind  uns 
bekannt  (s.  Bescher  Bd.  1,  2 Sp.  2026).  Die 
60  übrigen  Personen  dieses  Bildes  liegen  außer- 
halb unserer  Interessensphäre. 

Die  Schitfsdarstellungen  — offenbar  ist  eine 
Nilbarke  gemeint  — führten  uns  bezüglich 
der  Anschauung  und  der  Komposition  wiedes 
zu  unserem  lokalen  Ausgangspunkt,  Ägypten, 
zurück , woran  uns  auch  die  an  Bord  der 
Schiffes  meist  als  Gesellschafterin  des  Gottes  auf- 
tretende Isis  eindringlich  gemahnte.  Selbst- 


378 


377  Sarapis  (mit  andern  Göttern) 

verständlich  haben  wir  Isis  nicht  als  die  einzige 
Gestalt  des  Nillandes  (Typus  9),  zu  betrachten, 
die  sich  auch  innerhalb  der  bildlichen  Über- 
lieferung dem  Gefolge  des  S.  anschließt: 
auf  alexaudrinischen  Münzen  Ha- 
drians erkennen  wir  Hermanubis 
und  Harpokrates  (Typus  9a),  denen 
sich  noch  im  Pontus  unter  Septimius 
Severus  der  Apis-Stier  (Typus  9b) 
und  auf  einem  Jaspis  der  Kaiserzeit  der 
Flußgott  Nil  anschließen.  Besonders 
^lahlreich  ist  die  Vereinigung  von  S.  mit 
Isis,  meist  — soweit  es  Relief  und 
Kleinkunst  betrifft  — in  Form  gegen- 
einander gekehrter  Köpfe  oder  Büsten; 
auch  hier  handelt  es  sich  um  den  be- 
kannten S.-typus:  so  auf  einer  im  Louvre 
betindlichen  Schale  (^Katalog  nr.  2734); 
auf  einer  scheibenförmigen  Terrakotta- 
form im  Privatbesitz  zu  Mainz  (Mün- 
chen, Museum  für  Abgüsse,  Werke  der  Klein- 
kunst 115Gb);  auf  verschiedenen  geschnittenen 
Steinen  der  kgl.  Museen  zu  Berlin 
{Furtw.  nr.  2626  bis  2628);  auf  einem 
Heliotrop  aus  dem  Besitz  des  Groß- 
herzogs von  Toscana  usw.  Andere 
Steine  weisen  einige  Variationen  auf:  so 
aus  der  Berliner  Sammlung  ein  Kar- 
neol {Furtw.  nr.  2629),  wo  sich  unter  den 
Büsten  der  beiden  Gottheiten  ein  Adler 
(Typus  9 c)  mit  erhobenen  Flügeln  be- 
findet, dem  ein  Achat  {Furtw.  nr.  11098) 
verwandt  ist,  auf  dem  ein  Adler  dar- 
gestellt ist,  dessen  ausgebreitete  Flügel 
die  Büste  des  S.  und  der  Isis  tragen, 
während  auf  seinem  Kopfe  die  Figur  des 
Harpokrates  mit  einem  Füllhorn 
(Typus  9 d)  steht.  Furtw.  nr.  8498  ist 
die  schon  erwähnte  Gemme,  die  unter 
den  Köpfen  des  S.  und  der  Isis  den 
gelagerten,  bärtigen  Flußgott  Nil 
(Typus  9 e)  zeigt,  der  einen  Schilfstengel 
in  der  Rechten  trägt;  die  ganzen  sich 
gegenüberstehenden  Figuren  des  S.  mit 
nacktem  Oberkörper  und  der  Isis  mit 
Sistrura,  zwischen  denen  ein  Altar 
(Typus  9 f)  steht,  finden  wir  auf  einem 
anderen  Berliner  Karneol  {Furtw.  nr. 

2548);  endlich  sei  noch  auf  ein  eigen- 
artiges Relief  aus  Delos  aufmerksam 
gemacht  {Furtw.,  Die  Sammlung  Sabou- 
roff  1 p.  30),  das  ebenfalls  die  ganzen 
Figuren  der  beiden  Gottheiten,  diesmal 
als  acorgg  und  aotztiQa  verehrt  (Typus 
9 g),  wiedergibt.  Aus  der  Rundskuli^tur 
mag  eines  lateranischen  Fragmentes 
gedacht  werden  [Benndorf  und  Schone, 

Die  antiken  Bildwerke  des  lateranischen 
Museums  pl.  VI,  357),  das  uns  die  Götter 
auf  einem  Doppelthron  sitzend  zeigt, 
dessen  richtige  Deutung  jedoch  zweifel- 
haft sein  mag.  Um  endlich  diese  Reihe 
zum  Abschluß  zu  bringen,  führen  wir 
noch  ein  merkwürdiges  — innerhalb  der  Typus- 
entwicklung gänzlich  isoliert  dastehendes  — 
Gebilde  aus  der  Sammlung  Mordtmann  in 
Konstantinopel  an  {Beinach,  B,ep.  stat.  2,  1 
p.  20):  S.  und  Isis,  deren  Körper  in  Fisch- 
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oder  Schlangenleiber  auslaufen  (Typus  10), 
die  miteinander  verknotet  sind  (Abb.  10).  Die 
für  diese  Darstellung  bestimmende  Gottheit 


mag  nicht  S.,  sondern  Isis  gewesen  sein  (s. 
Baudissin,  Stud.  zur  sem.  Gesch.  p.  238). 


Nun  erübrigt  es  noch,  an  dieser  Stelle  einige 
Worte  über  die  Darstellungen  des  Apis- 
Stieres  zu  sagen.  Der  Gedanke  mag  ja  sehr 
nahe  liegen,  aus  diesen  Darstellungen  einen 
Rückschluß  auf  die  kultische  Herkunft  des  S. 


9)  Helios  und  Hemera  [?]  im  Boote 
(Vasenbild  nach  Reinach,  Repertoire  des  Vases  Peints  1 S.  291  Fig.  1). 


10)  Isis  und  Sarapis  als  menschenköpfige  Schlangen, 
Bronze  (nach  Rev.  arch.  N.  S.  37,  Pl.  9,  2,  vgl.  ob.  Bd.  2 Sp.  538). 
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ziehen  zu  wollen,  um  auf  diesem  Wege  Licht 
über  jenes  Problem  zu  verbreiten;  doch  müssen 
wir  davon  abstehen,  da  alle  unsere  Reijliken 
dieser  Art  aus  so  später  Zeit  stammen,  daß 
wir  sie  sicher  als  beeinflußt,  d.  h.  also  erst 
hervorgerufen  anzusehen  haben  durch  die  da- 
mals schon  als  nur  eine  unter  vielen  bestehende 
Einführungslegende  des  S.,  die  an  die  seit 
langem  in  Ägypten  wohlbekannte  Vorstellung 
vom  Osiris- Apis  anknüpft.  Die  politische 
Münze  des  Septimius  Severus  nannten  wir 
schon;  es  kommen  als  bedeutende  Repliken 
der  nicht  allzu  häufigen  bildlichen  Darstellungen 
noch  hinzu:  ein  Votivrelief  aus  der  Villa  del 
Grande  {Mutz,  Horn  3,  p.  145)  mit  schreiten- 
dem Stier;  ein  ähnliches  aus  dem  Palazzo 
Merolli  (a.  a.  O.);  ein  drittes  aus  der  Villa 
Altieri,  die  Ankunft  des  S.  in  Ägypten 
darstellend  {Man,  delV  Inst.  6,  Tav.  (5,  3);  und 
endlich  eine  dem  Jupiter  optimus  maxi- 
mus  Sol  S.  vom  Augur  Scipio  Orfitus 
geweihte  Basis  im  k a p i t o 1 i n i s c h e n M u s e u m 
{HeJbig  1,  p.  353),  deren  bildlicher  Schmuck 
von  einem  ähnlichen  Motiv  beeinflußt  ist. 

Auf  ägyptischem  Boden  wurde  mit  mehr 
oder  minder  Geschick  der  Versuch  unter- 
nommen, zwischen  fremd- östlicher  und 
hellenischer  Kultur  einen  Kompromiß 
zu  schließen  und  diesem  Friedensbund 
gleichsam  ein  Denkmal  zu  setzen  in  einer  für 
diesen  Zweck  eigens  geschaffenen  Gottheit,  die 
schon  aus  diesem  ihrem  Entstehungsgrunde 
das  Synkretistische  ihrer  Natur  in  keiner  Weise 
verleugnen  konnte.  Wenn  wir  es  hier  also 
noch  einmal  unternehmen,  von  synkretisti- 
schen  S. -typen  zu  handeln,  so  verstehen  wir 
darunter  solche  Bildwerke,  denen  der  Stempel 
des  Synkretismus  mit  besonderer  Schärfe  auf- 
gedrückt  ist,  ohne  jedoch  dabei  zu  vergessen, 
daß  eigentlich  auch  allen  bisher  erwähnten 
Typen  das  E})itheton  ,,synkretistisch  “ mit 
Fug  und  Recht  zukommen  mußte.  Wollen 
wir  einmal  von  allen  denjenigen  Reproduktionen 
absehen,  in  denen  S.  sich  uns  in  Gesellschaft 
irgendwelcher  anderer  figürlich  dargestellter 
Gottheiten  zeigt,  wie  wir  sie  bisher  stets  an- 
zuführen Gelegenheit  hatten,  so  müssen  wir 
aus  den  Münzen  den  Schluß  ziehen,  daß  in 
dieser  späten  Zeit  Antonin us  Pius  der 
mächtigste  Förderer  jener  wahrhaft  panthe- 
istischen  Kunstwerke  war.  Er  führte  auf  S. 
bezügliche  Neuprägungen  in  Alexandrien, 
Lydien  und  Phrygien  ein,  jenen  panthe- 
istischen  Typus  aber  nur  in  Alexandrien,  wo 
uns  z.  B.  Münzbilder  eine  S.-büste  erkennen 
lassen,  umgeben  von  einem  Zodiak  (Typus  11), 
Saturn,  Sonne,  Mond,  Mars,  Merkur, 
Jupiter,  Venus;  andere  Stücke  tragen  die 
Büsten  von  S.  und  Isis  nach  üblichem  Schema 
in  Verbindung  mit  zwei  Zodiaci;  wir  dürfen 
hierbei  nicht  unbeachtet  lassen,  daß  nach  antiker 
Anschauung  die  Gottheit  und  ihr  Sternbild 
durchaus  zu  einer  harmonischen  Einheit  ver- 
schmolzen. Nach  Antoninus  Pius  können 
wflr  sarapisch-pantheistische  Münzbil- 
der so  markanter  Prägung  nicht  mehr  nach- 
weisen.  Doch  liefern  uns  hier  auch  die  anderen 
bildenden  Künste  reiches  und  interessantes 
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Material:  so  sehen  wir  auf  einer  bronzenen 
Opferschale  (Lanzi,  Sagrjio  di  lingua  etrusca  2, 
ß nr.  3 ; Mülin,  Mythol.  Gallerie  p.  88  nr.  4ß3) 
luji^Jiteib  luno,  Herkules,  um  eine  Herme 
des  S.  gruj)23iert  (Typus  12).  Da  wir  hier  in 
das  Reich  der  etruskischen  Kunst  geraten 
sind,  möge  uns  eine  kurze  Zwischenbemerkung 
vergönnt  sein.  Es  ist  schon  von  mehreren  die  Be- 
hauptung aufgestellt  worden,  daß  der  S.-typ 
einen  gewissen  Einfluß  geltend  gemacht  habe 
auf  die  christliche  bildende  Kunst,  daß  er 
gleichsam  mitgearbeitet  habe  an  den  edlen 
Zügen  des  Heilandantlitzes,  wie  es  heute 
nach  scheinbar  abgeschlos>ener  Entwicklung 
vor  uns  steht.  Wir  geben  in  unserer  Abbild.  (11) 
einen  etruskischen  Spiegel,  dessen  Mittel- 
figur durch  ihre  Insignien  sicher  als  lup  j)iter, 
mit  großer  Wahrscheinlichkeit  als  luppiter-S. 


(Tyims  13)  gekennzeichnet  ist,  der  jener  Be- 
hauptung zum  Beweise  dienen  könnte.  Doch 
kann  darauf  hier  nicht  näher  eingegangen 
werden.  Greifbarer  will  uns  — wenn  wir  der 
verwandtschaftlichen  Beziehungen  zwischen 
Zeus  und  Kronos  gedenken  — eine  Kom- 
bination dieses  Kronos  mit  S.  erscheinen, 
wie  wir  sie  für  die  bildende  Kunst  auf  einem 
Altardes  kapiitolinischen  Museums(Jlft7Z'm, 
Myth.  Gallerie  16  p.  4)  glauben  nachweisen  zu 
können,  wo  wir  eine  Darstellung  der  Rhea 
vor  uns  haben,  die  dem  Kronos  (Typus  14) 
an  Stelle  des  eben  geborenen  luppiter  einen 
eingewickelten  Stein  zu  verschlingen  gibt ; ferner 
auf  einem  geschnittenen  Stein  aus  der  Samm- 
lung Stosch  {Winckelmann  p.  24  nr.  ö).  Von 
hier  ist  der  Weg  zu  einer  Identifikation  des 
lanus-  und  S.-typs  nicht  allzuweit:  ein  gutes 
Beisj^iel  gewährt  ein  römisches  As  {Numism. 
Musei  Arigoni  1.  2.  Abb.  12),  das  uns  auf  der 
Vorderseite  einen  lanus  bifrons  (Typus  16) 
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zeigt,  der  ohne  weiteres  stilistische  Zusammen- 
hänge mit  uns  bekannten  S. -typen  aufweist; 
auch  der  einen  Schi  ff  s sehn  abel  darstellende 
Revers  kann  hier  vielleicht  unsere  Vermutung 
unterstützen.  Im  Bereich  des  p an  th  eis  ti- 
schen Zeus-S.  wollen  wir  nicht  unerwähnt 
lassen,  daß  eine  in  Wien  befindliche  Gruppe, 
Zeus,  Ammon  und  Ares  (Typus  16  — Arch. 
Am.  1892  p.  52  f.  84)  wohl  zweifellos  auf  eine 
Stufe  zu  stellen  ist  mit  den  von  uns  be- 
sprochenen Darstellungen  des  gepanzerten 
oder  mit  militärischen  Attributen  ver- 
sehenen Zeus-S.  Wir  gingen  von  der  in  der 
S.-einheit  ursprünglich  enthaltenen  Dreiheit  aus 
und  können  hier  eine  bedeutsame  Parallele  bei- 
bringen  in  einer  zuletzt  in  Chiusi  befindlichen 
Amphora  {Amiali  1851  p.  305),  auf  der  wir 
die  drei  Funktionen  des  Zeus  durch  drei  zu 
einer  Gruppe  vereinigte  Zeusfiguren  (Typus  17) 
symbolisiert  sehen;  hier  ist  jener  ästhetische 
Fehler  des  Zerlegens  der  Vielheit  in  ihre  Be- 
standteile begangen,  den  z.  B.  ein  Bryaxis 
durch  hohes  Kunst- 
können glücklich  ver- 
miedenhat. Daß  Zeus 
selbst  in  ähnlicher 
Weise  wie  S.  auch  von 
der  bildenden  Kunst 
überhaupt  in  synkre- 
tistischer  Darstellung 
gegeben  wurde,  kann 
für  sich  ergelten  (s.  z.B. 
Beinach,  Bep.  stat.  3 
p.  8).  Jedoch  nicht 
nur  Zeus,  sondeim 
römisches  As  (nach  Miliin,  noch  verschiedene  an- 
Gaierie  Mythoiogique  Bd.  1 üere  Mitglieder  der 
Tafel  1 Big.  5).  griechischen  Göt- 

terwelt, zu  denen  aber 
S.  meist  in  irgend  einer  Beziehung  steht:  wir 
erinnern  an  die  Verbindung  des  Poseidon 
mit  dem  Stier,  wie  sie  z.  B.  auf  einer  Würz- 
burger Vase  (Lenonnant  et  de  Witte,  Elite 
des  monuments  cermnographiques  3 pl.  4 p.  11) 
vorkommt;  die  Darstellungen  des  Europa- 
mythos  müssen  einer  diesbezüglichen  Nach- 
prüfung unterworfen  werden.  Helios,  dem 
nebst  Zeus  und  Hades  der  Löwenanteil  am 
S. -Charakter  zufällt,  findet  sich  auf  einer  Vase 
zu  Bologna{Bulletino  1878  p.  236;  Arch.  Am. 
1889  p.  141)  in  engster  Verschwisterung  mit 
Poseidon  und  Eros;  auf  einer  anderen, 
neapolitanischen  Vase  {Monum.  8 p.  IX; 
Annali  1864  p.  283;  Jahrh.  d.  Iiisi.  1893  p.  108) 
mitHades,  Herakles,  Hermes,  Kerberos, 
Eros  intim  verbunden,  und  Hades  selbst 
wieder  auf  einer  am  gleichen  Ort  befindlichen 
Amphora  (Arch.  Zeit.  1884  p.  263)  mit  Eros, 
Hermes,  Herakles,  Kerberos;  wo  übrigens 
der  Hades  dem  stehenden  S.  mit  langem 
Zepter  und  nacktem  Oberkörper  stilistisch 
nahe  kommt;  auch  ein  Kopf  des  Louvre 
(Katal.  2259),  Pluton-S.,  sei  genannt;  wiederum 
eine  neue  Kombination  lernen  wir  auf  einem 
Berliner  Karneol  der  Kaiserzeit  kennen,  von 
dem  Furtu'ängler  (nr.  7154)  folgende  Beschrei- 
bung gibt:  ,,S.  thront  nachl.,  mit  Zepter; 
neben  ihm  Kerberos;  1.  vor  ihm  Apoll 


12)  Janus,  sarapisähnlich, 


auf  den  Dreifuß  gelehnt,  Zweig  in  der 
L.;  r.  neben  ihm  Isis  mit  Sistrum  und 
Eimer“.  Ein  synkretistisches  Votivrelief  der 
Villa  Massimi  [Matz,  Born  3 p.  144),  das 
neben  dem  Heilsgott  S.  den  Beschützer 
der  Fruchtbarkeit  besonders  betont,  ruft 
schließlich  noch  die  Erinnerung  an  einen  eben- 
falls zu  Berlin  aufbewahrten  Jaspis  [Furtiu. 
nr.  8499)  wach,  wo  S.  auf  eigentümliche  Weise 
10  als  Schirmherr  der  Fruchtbarkeit  symbolisiert 
wird:  unter  einem  nach  links  gewandten  Kopf 
des  Gottes  üblichen  Stiles  steht  ein  Früchte 
tragender  Baum,  an  dem  ein  Tier,  vielleicht 
eine  Ziege,  emporspringt. 

An  den  S.  ccot-gQ  sind  schließlich  wohl 
auch  jene  Bildwerke  gerichtet,  die  auf  einem 
menschlichen  Fuß  (Typus  18)  — die  uns  be- 
kannten Darstellungen  zeigen  stets  den  rechten 
■ — eine  S.-büste  aufweisen.  Der  Fuß  ist  ent- 
20  weder  nackt  oder  mit  Sandale  versehen,  und 
setzt  die  Büste  gewöhnlich 
etwas  oberhalb  des  Knöchels 
unmittelbar  ohne  Verbin- 
dungsglied an.  Das  Gesicht 
zeigt  meist  einen  von  dem 
üblichen  etwas  abweichen- 
den, oft  nichtssagend  ver- 
schwommenen Ausdruck, 
weswegen  wir  diese  Arbeiten 
30  gern  in  möglichst  späte  Zeit 
setzen  möchten ; anderer- 
seits müssen  wir  aber  auch 
berücksichtigen , daß  der 
Zweck  der  Darstellung  auf 
Dutzendware  schließen  läßt, 
die  sicher  nicht  in  den  an- 
gesehensten Ateliers  ange- 
fertigt wurde.  Der  Modius  Sarapiabuste  auf 
ist  nicht  Grundbedingung, 

40  Chiton  und  Himation  dage- 

gen  die  Regel:  wir  heben  Reinach,  Repert. 

unter  diesen  Werken  ein  statuaire  2,  i p.  20) 
Exemplar  der  Galleria 
reale  zu  Florenz  (Abb.  13)  besonders  her- 
vor; ferner  zwei  Stücke  des  Alexandriner 
Museums  [Bevue  arch.  1850  pl.  152;  Maspero, 
Phot,  conim.).  Diese  Weihgaben  an  den  Heil- 
gott S.  — Dank-  oder  Bittgaben  für  ein  ge- 
heiltes oder  zu  heilendes  Glied  — sind  wohl, 
50  auch  stilistisch,  zu  unterscheiden  von  jenen 
dem  Zevg  Siviog  gewidmeten  Geschenken,  die 
den  für  S.  bestimmten  zwar  oft  sehr  ähnlich 
sehen:  hier  handelt  es  sich  um  Dankspenden 
für  eine  glücklich  beendete  Reise;  schon  Mariette 
(Vol.  1 t.  8)  erkannte  den  eigentlichen  Beruf 
dieser  Darstellungen:  ein  Exemplar  aus  den 
Uffizien  (Dütschke,  Florenz  3 p.  242)  und  ein 
roter  Jaspis  aus  dem  Besitz  der  Großherzöge 
von  Toscana  sind  unserer  Meinung  nach 
60  dieser  Klasse  zuzurechnen.  Nach  Pausanias 
(3,  11,  11  ed  Spiro)  hatte  Zeus  Xenios  u.  a. 
in  Lakedaimon  eine  Kultstätte. 

[Haus  Philiijp  Weitz.] 
Saraptia  (AapaTTTia),  Bezeichnung  derEurope 
(s.  d.)  nach  der  zwischen  Tyros  und  Sidon  ge- 
legenen phoinikischen  Stadt  Sarapta  (Sarepta), 
Lykophr.  1300  und  Schol.  (ed.  Scheer  2 p.  367). 
Vgl.  Sareptenos.  [Höfer.] 
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“Savbis  (ZÜQßii,  mit  der  Yanaiite  I^dgvßts)^ 
Name  der  phry gischen  Sibylle,  die  von  manchen 
Kassandra,  von  noch  anderen  Taraxandra  ge- 
nannt wurde,  Sitid.  s.  v.  dLlßvXXa  (p.  740 
Bernhardy).  Eudocia  »81  p.  043  Fluch.  Maaß, 
pe  Sibi/ll.  i>idicibus  3,  Anm.  7 a,  53.  55.  — 
Alexandre,  Excursus  ad  Sibi/llina  32  (vgl.  29) 
hält  den  Namen  Edgßig  bzw.  Edgvaig,  wenn 
nicht  eine  Korruptel  aus  Edßßr]  (s.  d.)  vor- 
iiege,  für  barbarisch,  vielleicht  für  phrygisch. 
3Iiiaß,  Hermes  18  (1»83),  335,  1 will  für 
Edgvaig:  ’Agriyig  lesen,  wie  die  sogenannte 
Ylelphische’  {Saidas  a.  a.  0.  739;  vgl.  Fans. 
10,  12,  2,  wo  diese  Sibylle,  namens  Herophile 
oder  Artemis,  als  Schwester  des  Aijollon  be- 
zeichnet wird),  in  Wahrheit  aber  troische, 
mit  der  phrygischen  identische  Sibylle  heißt. 
V'gl.  auch  K.  Mrus,  Wioier  Studien  29  (1907), 
36  ff.  [Hofer], 

Sardemlenos  {Eughtvöryog'),  wohl  lokaler 
Beiname  des  Zeus  aus  einer  Inschrift  aus  Apu- 
lum  (Karlsburg):  Ziv  (so!  statt  Ji'i)  Eagdtv- 
dtii’cü,  Hirsch  fehl,  Sitzungsber.  d.  Wien.  Ahad. 
77  (1874),  390.  Ephem.  epigraph.  2 (1875),  311 
nr.  410.  ('.  I.  Jj.  3,  7762.  Cagnat,  Inscr. 
(iraec.  ad  res  Foman.  pertin.  1,  545  p.  184. 
Merkwürdig  ähnlich  ist  der  Zeusbeiname  Ea- 
gvsvörg'dg  (s.  d.).  [Höfer.] 

Sardessios  (AiapfHjfföiotii  Beiname  des  in  Sar- 
dessos,  einer  Stadt  des  troischen  {Strabo  13, 
586)  Kilikiens,  verehi-ten  Zeus,  Steph.  Byz.  s. 
v.  EagdifiGÖg.  [Höfer.  j 

Sardiane  {Eagdiarf),  Ij  Bezeichung  einer 
der  Sibyllen,  Fhiletns  im  Schal.  Arist.  av.  962. 
Ael.  V.  h.  12,  35,  Snid.  s.  v.  Eißvlla  Aitollcovog. 
Faraphr.  J.ylc.  Alex.  1278  {Lykophron  ed.  Scheer 
1 p.  104.  2 p.  361).  C.  Alexandre,  Excursus 
ad  Sibyllina  (Paris  1856)  jr.  37  f.  E.  3Iaass, 
JJe  Sibyllarum  i)/dicibus2,  3.  Hermes  16  (1881), 
384.  i\.  3lras,  Wiener  Stadien  29  (1907),  42 

Anm.  1.  — 2)  Beiname  der  Artemis  auf  einer 
Inschrift  aus  Sardes,  C.  I.  G.  2,  3459;  vgl. 
('lern.  Alex.  FroG.  5 p.  43  Fotter.  Bev.  archeol. 
1885,  2,  105.  Vgl.  Bd.  3 Sp.  2064,  39tf.  [Höfer.] 

Sardis  (Edgdig),  Personifikation  der  Stadt 
Sardeis,  Amme  des  Plutos,  Nonn.  Dionys. 
13,  466;  dargestellt  auf  der  puteolauischen 
Basis  in  der  L.  wohl  ein  Füllhorn  haltend,  mit 
der  R.  das  Haupt  eines  neben  ihr  stehenden 
nackten  Knabens  berührend,  in  dem  Plutos 
oder  Tylos  (s.  d.)  zu  erkennen  sein  wird,  0. 
Jahn,  Stichs.  Berichte  1851,  128ff.  133tf.  Taf.  1. 
Overbeck,  Gesch.  d.  griech.  Blust.  2'*,  501  Fig.  233. 
Baumeister,  Denkm.  S.  1297  Fig.  1441;  vgl. 
Ad.  Gerber,  Naturpersonifikution  in  Foesie  u. 
Kunst  der  Alten  in  .Jahrbuch  für  klass.  Fhilol. 
Sappl.  13,  261  f.;  vgl.  auch  Bd.  2 Sp.  li»05,  49ff. 
Die  Büste  der  ?APAIC  auf  Münzen,  Cat.  of. 
greek  coins.  brit.  3Ias.  Jjydia  249,  89  pl.  26.  2 
G.  II.  Hill,  A handbook  of  greek  und  roman 
coins  91.  268,  1 jd.  13  nr.  1.  3Iacdonald,  Cat. 
of  greek  coins  in  the  Himter.  coli.  2,  465,  15 
pl.  56,  4;  ohne  Beischrift,  Brit.  3Ius.  a.  a.  0. 
242,  49.  Die  Stadtgöttin  in  ganzer  Figur  vor 
dem  Kaiser  Tiberius  knieend,  ebend.  250,  98 
pl.  26,  4.  [Höfer.] 

Sardo  (Eagdd)),  1)  Gemahlin  des  Tj^rrhenos 
(s.  d.),  die  mit  diesem  aus  Lydien,  wo  Edg- 


S&ig  nach  ihr  benannt  war,  auswanderte  und 
der  Insel  Sardinien  den  Namen  Eagdä  gab, 
Schol.  Flato  Tim.  25  b p.  368  Hermann.  S.  die 
folgende.  — 2)  Tochter  des  Sthenelos,  nach 
der  Sardes  benannt  sein  soll,  Ilyy.  f.  ‘ilb  p.  152, 
1 Schmält.  Höchst  wahrscheinlich  ist  Sardo 
eine  Schwester  des  Kyknos  (s.  d.  nr.  4j,  des 
Freundes  des  Phaetlion,  wie  sich  aus  folgender 
Kombination  ergibt:  Kyknos  ist  Sohn  eines 
Sthenelos,  Anmiym.  bei  Westermann,  3Iythogr. 
347,  33  = Westermann,  Faradoxographi  222, 

13.  Ov.  3Iet.  2,  367.  Ferner  verlegt  eine  Über- 
lieferung den  Schauplatz  der  Phaethonsage 
nach  dem  schwäuereichen  (Kallim.  Hymn.  in 
Aiwll.  250)  Paktolos  bei  Sardes,  dessen  Eponyme 
eben  Sardo  ist:  die  Schwestern  des  Phaethon 
sollen  daxgvsiv  ijlsv.rgov  {vgl.  Soph.  Ant.  1037  f.: 
raTTO  Edgd'tcov  ijlfAzgov)  Iv  reg  Haurcalm  norageg, 
Schol.  Gregor.  Naz.  p.  56  Gaisf;  vgl.  F.lPie- 
seler,  Phaethon  10,  3.  Gruppe,  Gr.  3Iyth.  375, 

14.  Darnach  ist  auch  der  mit  der  Phaethon- 
sage eng  verbundene  Kyknos  am  Paktolos  seß- 
haft zu  denken,  wohin  auch  die  Eponyme  von 
Sardes  gehört:  Kyknos  und  Sardo,  beide  Kin- 
der eines  Sthenelos,  beide  in  Sardes  lokalisiert, 

— dies  dürfte  zur  Genüge  ihr  oben  angenom- 
menes geschwisterliches  Verhältnis  beweisen. 
Ebenso  ist  sicher,  daß  Sardo  mit  nr.  1 iden- 
tisch ist.  Ihr  Bruder  Kyknos  heißt  sonst  König 
der  Ligurer,  das  hängt  einerseits  mit  der  Loka- 
lisierung der  Phaethonsage  am  Eridanos  (= 
Po)  zusammen,  andererseits  mit  seiner  Ver- 
wandlung in  einen  lautklagenden  {hyvg,  hyv- 
gög,  Dionys.  Fer.  834.  Flut.  3Ior.  974a.  Luc. 
Electron  6.  Plato  Phaedr.  13  p.  237  a.  Paus. 
1,  30,  3.  Griippe,  Gr.  3Iyth.  394,  1)  Schwan. 

— 3)  tAPAD,  sonst  unbekannter  Flußgott, 
zusammen  mit  dem  Flußgotte  BiXlatog  auf 
Münzen  von  Tion  in  Paphlagonien  darge- 
stellt, Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  2,  439  (abg. 
Sestini,  3Ius.  Hedervar.  2 p.  75  nr.  2).  Eaoul 
Bochette,  Alemoires  d’arch.  comparee  asiatique, 
grecque  et  etrusque  295.  Head,  Hist.  num.  444. 
Alex.  Boatkowski , Dictionnaire  niimism.  1 
p.  656.  — 4)  IQAPAC  (so!)  ist  einem  weib- 
lichen Kopf,  in  dem  man  das  Haupt  der  Hera 
vermutet  hat,  heigeschrieben  auf  Münzen,  die 
man,  freilich  nicht  mit  Bestimmtheit,  Tauro- 
menion  zuschreibt,  Head  a a.  0.  165.  Catal.  of 
greek  coins  brit.  3Ius.  Sicily  231,  12  ff.  3Iac- 
donald,  Catal.  of  greek  coins  in  the  Hunter, 
coli.  1,  254,  pl.  18,  17.  Holm,  Gesch.  Siciliens 
3,  703,  524.  Die  rätselhafte  Legende  sucht 
Hill,  Coins  'of  ancient  Sicily  200 f.  durch  die 
Annahme  zu  erklären,  daß  die  Münzen  in 
Sardinien  geprägt  seien,  daß  das  Haupt  das 
der  Inselheroine  und  Edgdeot  Dativ  zu  Edg- 
ö'og  (s.  d.)  sei,  die  Legende  also  eine  Weihung 
an  diesen  bedeute.  [Höfer.] 

Sardoii  {Eagdeov),  Sohn  des  Herakles,  Epo- 
nymos  von  Sardo  (Sardinien),  Timaios  im  Schol. 
zu  Dionys.  Fer.  458  und  Eust.  zu  Dionys.  Per. 
458.  Geßcken,  Timaios'  Geographie  des  Weste^is 
56  f.  Alüllenhoff,  Deutsche  Altertumskunde  1, 
456.  Vgl.  Sardos.  [Höfer.] 

Sardopator  s.  Sardos. 

Sardos  {Edgdog),  Sohn  des  Makeris  (s.  d.  und 
3Iovers,  Die  Phönizier  1,  417  ff.  2,  2,  117 
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Anm.  222.  P.  Schröder,  Die  'phöniz.  Sprache 
101),  des  libyschen  Herakles,  unter  dessen 
Führung  Libyer  die  Insel  Ichnussa,  die  nun 
nach  ihm  Sardo  benannt  wurde,  besetzten. 
Paus.  10,  17,  2.  Solin  10,  4,  1.  p.  46  Momm- 
sen  (=  Sallust.  Hist.  rel.  ed.  Maurenbrecher 
2 p 60).  Sil.  Ital.  12,  359.  Isidor  Etym.  14, 
6,  39.  Martian.  Capelia  6,  645  p.  217,  16 
Eyssenh.;  vgl.  Steph.  Byz.  EaQÖm  (und  dazu 
Meinelce).  Müllenhoff,  Deutsche  Altertumskunde 

1,  458  ff.  Geftcken,  Timaios’  Geographie  des 
Westens  57.  Ed.  Meyer,  Gesch.  des  Altert. 

2,  490  § 313  Anm.  und  bei  Boscher,  Myth.  Lex. 

2,  2651,  28  ff.  V.  Berard,  Les  Pheniciens  et 
V Odyssee  2,  243f.  Verehrung  des  Sardos  auf  Sar- 
dinien ist  bezeugt  einerseits  durch  die  Erwäh- 
nung einer  Ortschaft  A'n;ß(5'o:^dropos  isQÖv^Ptolem. 

3,  3,  2.  Alünter,  Sendschreiben  über  einige  Sar- 
dische  Idole  11.  G.  Ebers,  Aegypten  und  die 
Bücher  Aloses  1,  160,  3.  Pais  a.  a.  0.  70, 
andererseits  durch  Münzen  des  M.  Atius  Baibus 
mit  der  Darstellung  des  mit  Federn  gezierten 
Hauijtes  des  Sardus  (worin  Ebers,  Annali  delV 
Inst.  55  [1883],  114  eine  Substitution  des  Feder- 
schmuckes auf  dem  Haupte  des  ägyptischen 
Oottes  Besä  erblickt;  vgl.  auch  den  ähnlichen 
Kopfschmuck  nordafrikanischer  Gottheiten  auf 
den  Münzen  bei  L.  Müller,  Numism.  de  Van- 
cienne  Afrique  2 p.  28  nr.  56.  60  p.  40  nr.  1.  3 
p.  59  nr.  68.  E.  Pais,  La  Sardegna  pirima  del 
Dominio  Bomano  = B.eale  Academia  dei  Lincei, 
Anno  CCLXXVIII  Serie  3“^.  Memorie  della  Classe 
di  scienze  morali  p.  70,  2)  und  der  Legende 
Sard(us)  Pater,  Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  1,  270f. 
5,  145.  Alb.  Aziini,  Hist,  de  la  Sardaigne  1, 
75  f.  A.  de  La  Alarmora,  Voyage  en  Sardaigne 
1,  2.  2,  503  pl.  34,  1.  G.  G.  Biccio,  Le  monete 
delle  antiche  famiglie  di  Borna  VII  Atia  2. 
Baoul - Bochette,  Memoires  d’archeologie  com- 
paree  asiatique,  grecque  et  etrusque.  Premier 
memoire:  Sur  VHercule  Assyrien  et  Phenicien 
pl.  5,  9.  10  (vgl.  p.  262).  Munter  a.  a.  0.  Taf.  2 
nr.  1.  Perrot- Chipiez,  Hist,  de  l’art  dans  Van- 
tiquite  4,  21  Fig.  7.  Pais  a.  a.  0.  71  und  Titel- 
vignette. Annali  delV  Inst.  55  (1883)  Tav.  Ha 
nr.  3 u.  3 a.  Duruy,  Hist,  des  Bomains  1 (1879), 
418.  H.  V.  Maltzan,  Beise  auf  der  Insel  Sar- 
dinien 1 14  und  Titelvignette.  Cohen,  Descr.  des 
med.  consulaires  pl.  48  Atia.  Sorlin-Dorigny, 
Gaz.  arch.  5 (1879),  232.  Ed.  Gerhard,  Ge- 
sammelte akad.  Abhandl.  2,  538,  7 und  Tafel  43 
nr.  7.  Cat.  of.  the  greek  coins  Cat.  3Ius.  Sicily 
265,  4.  E.  Babeion,  Monnaies  de  la  republ. 
romaine  1,  223  f.  (mit  Abbild  ).  Macdonald, 
Cat.  of  greek  coins  in  the  Hunter,  coli.  1,  262. 
M.  Bahrfeldt,  Nachträge  u.  Berichtigungen  zur 
3Iünzkunde  der  röm.  Bepublik  1 (i897),  45  f. 
(mit  Abbild.).  Alex.  Boutkowski,  Dictionnaire 
numismntique  1,  831;  vgl.  Klebs  bei  Pauly- 
Wissowa  2 , 2253  f.  s.  v.  Attius.  Bernoulli,  ( 
Bömische  Ikonographie  1,  182.  Ih  Alommsen, 
Gesch.  d.  röm.  Münzivesens  667.  Eine  eherne 
Statue  des  Sardos  wurde  von  den  Sardiniern 
nach  Delphoi  als  Weihgeschenk  geschickt. 
Paus.  1,  17,  1.  Eine  jetzt  verschollene  Statue, 
von  der  nur  eine  Kopie  erhalten  ist  (abg.  bei 
V.  Alaltzan  a.  a.  0.  113),  mit  der  Darstellung 
eines  griechisch  bekleideten  Mannes,  der  in 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  rum.  Mythol.  IV. 


der  R.  einen  Griffel,  in  der  L.  eine  Rolle  hält, 
trägt  auf  dem  Piedestal  in  phönikischen  Lettern 
die  Inschrift  Wb  Sardon’,  bezeichnet  die  Statue 
also  als  die  des  Sardus  pater,  v.  3Ialtzan  114. 
Doch  ist  die  Echtheit  der  Inschrift  zweifelhaft, 
Gerhard,  Arch.  Anz.  7 (1849),  111.  Movers, 
Die  Phönizier  2,  2,  563  Anm.  24.  31.  A.  Levy, 
Phönizische  Studien  4 (1870),  39  Anm.  1.  Ebenso 
ist  es  nicht  sicher,  ob  auf  der  phönikischen 
) Inschrift  aus  Nora  {C.  I.  Semit.  1,  144)  mit  de 
La  3Iarmora,  de  Saulcy  und  ludas  (s.  Alovers 
2,  2,  572  Anm.  60)  eine  Erwähnung  des  Sardus 
pater  oder  mit  v.  3Ialtzan  a.  a.  0.  531  die 
Erwähnung  eines  Heiligtums  des  Sardus  pater 
anzunehmen  ist;  vgl.  Levy  a.  a.  0.  37.  39.  Vgl. 
auch  Sardo  nr.  4 und  Sardon.  [Höfer.] 

Sareptenos  {EccQSTtrrjvog).  Eine  in  Puteoli 
gefundene  Inschrift  berichtet  von  der  Ankunft 
des  @sbg  [.  . .]tog  von  Tyros  in 

I Puteoli,  Notizie  degli  Scavi  1891,  167.  Bevue 
des  etudes  grecques  5 (1892),  356.  Die  früher 
(Cagnat,  Acad.  des  inscr.  et  belles-lettres  Comptes 
rendus  1901,  193  ff.  Berger  elend.  197  f.  578. 
Dittenberger,  Orient.  Graec.  inscr.  sei.  nr.  594 
mit  Anm.  6.  7)  0s6g  ['"'Hljiog  kQSTctrjvög  ge- 
lesene Inschrift  (noch  anders  Clermont-Ganneau, 
Becueil  d’arch.  Orient.  4,  230  ff.  Acad.  des  inscr. 
et  belles-lettres  1901,  200.  Cumont  bei  Pauly- 
Wissowa  Suppjl.  1 p.  125.  3Iark  Lidzbarski, 
I Ephemeris  für  semit.  Epigraphik  2,  39  s.  v. 
Areptenos,  die  für  fffo?  ['"'JLlJtoj  den  Eigen- 
namen @£oc[a/i]tog  einsetzen  wollen,  was  mit 
Recht  Dittenberger  a.  a.  0.  zurückgewiesen  hat; 
wird  wahrscheinlicher  ergänzt  zu  @tbg 
\E]aQS7tTr}v6g  d.  h.  der  Gott  von  Sarepta  (vgl. 
Saraptia),  Cagnat,  Inscr.  Graecae  ad  res  Bonian. 
pertinentes  1,  420  p.  137.  Ch.  Dubois,  Pouzzoles 
antique  {—  Bibi,  des  ecoles  frangaises  d’Athenes 
et  de  Borne  98)  p.  193  ff. ; vgl.  auch  Bev.  des 
etudes  grecques  21  (1908),  216.  Fr.  Poland, 
Gesch,  des  griech,  Vereinsivesens  208  [Höfer. J 

Sariiisa?  (EcxQiovaa't),  angeblicher  Name  der 
Gemahlin  des  Polypheides  s.  Bd.  3 Sp.  2691,  Iff. 

[Höfer.] 

Sarkophagos  (Eagxoqxiyog),  Beiname  der 
Hekate  in  einem  späten  ’ orphischen''  Hymnos, 
der  aber  nach  A.  Dieterich , Nekgia  52  f.  die 
uralte  Anschauung  von  der  leichenfressenden 
Todesgottheit  wiedergibt,  wie  es  auch  in  dem- 
selben Hymnos  heißt,  daß  Hekate  ''ihre  Mahl- 
zeiten in  den  Gräbern  habe’,  Orph,  ed.  Abel 
p.  294,  54  i^vgl.  48)  = IFesseZ^,  Denkschr.  d. 
Wien.  Akad,  d.  Wiss.  36  (1888),  117.  Vgl. 
Dilthey,  Bhein.  Mus.  27  (1872),  419.  Bohde, 
Psyche  2^,  81,  2.  Gruppe,  Gr.  3Igth,  407,  2. 
T'F.  H.  Boscher,  Das  von  der  Kynanthropie 
handelnde  Fragment  des  Marcellus  v.  Siele  43 
Anm.  120.  Kretschmer,  3Iitt.  der  eudhrop.  Ge- 
sellsch,  zu  Wien  31,  62ff. ; vgl.  Gruppe,  Bur- 
sians  Jahresber.  Suppl.  137  (1908),  324.  [Höfer  J 

Sarmaiidus,  sonst  unbekannte  Gottheit  auf 
einer  Weihinschrift  aus  Feigendorf  (Ungarn, 
Komitat  Kisküküllö):  Deo  Sarmando,  C.  I.  L. 
3,  964.  I Höfer.] 

Sarmatia,  Personifikation,  als  trauernde 
Frauengestalt  auf  Münzen  Constantins  H., 
Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  8,  107.  Cohen  7 -,  377 
nr.  109.  [Höfer.] 
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387  Sarnus 

Sariius  (l^agvoi),  Gott  des  gleichnamigen 
Flusses  bei  Nuceria  in  Campanien,  der  als 
Epidius  (s.  d.)  verehrt  wurde,  Siiet.  de  rliet.  4. 
3Iommsen,  lidm.  (iesch.  2®,  45«  Anm.  in'sso/m, 
Ges.  Ahhandl.  zur  rum.  Religion  a.  Stadtgesch. 
135,  1.  Preller-Jurduti,  Rum.  Mgth.  1,  Ü7,  1. 
Auf  Münzen  von  Nuceria  erscheint  öfter  ein 
jugendliches  gehörntes  Haupt  (abg.  Millingen, 
Med.  gr.  ined.  pl.  1,  7.  Eclchel,  Num.  reteres 
tab.  2 nr.  ‘J  [vgl.  p.  22J.  Hend,  Hist.  num.  35 
Fig.  21.  Collection  Strozzi:  MGlaüles  grecques 
et  romaines  pl.  2 nr.  790;  vgl.  Millingen,  Anc. 
coins  of  greek  cities  und  kings  8).  Vielleicht 
ist  eine  Darstellung  des  Flußgottes  Sarnos  bez. 
des  Epidius  darin  zu  erblicken,  (kiredoni,  Ball, 
deir  inst.  1839,  138  f.  1840,  142.  Poole,  Cat. 
of  greek  coins  hrit.  Mus.  Itahj  121  nr.  1 ff. 
Auch  auf  pompejanischeu  Wandgemälden  ist 
der  Flußgott  Sanius  dargestellt,  so  bestimmt 
auf  dem  in  Casa  del  labirinto,  Jfelhig,  Wand- 
gemülde  Cumpaniens  nr.  65  (abg.  Monum.  ined. 
deir  Just.  3,  6 a.  Ahltnndl.  d.  Berl.  Aknd.  1847 
Taf.  1,  1.  Ed.  Gerhard,  Ges.  Akud.  Abhandl. 
Atlas  Taf.  48,  1.  A.  de  Marchi,  11  culto  pri- 
vato  di  Roma  autica  1,  97  tav.  4),  höchst 
wahrscheinlich  auch  auf  drei  anderen,  Helbig 
nr.  1013.  1018.  1019.  [Höfer.] 

Sarou  (Eüqcov),  König  von  Troizen,  Stifter 
des  Heiligtumes  der  Artemis  Saronis  ('s.  unten). 
Als  eifriger  Jäger  verfolgte  er  eine  Hirschkuh 
(O.  Keller,  Here  des  klass.  Altert.  97  sieht  in  dem 
von  Sarou  gejagten  Hirsch  ein  siderisches  Sym- 
bol), selbst  als  diese  ins  Meer  sprang,  bis  ihn 
die  Kräfte  verließen  und  er  in  den  Wellen  seinen 
Tod  fand;  das  Meer  hieß  nun  nach  ihm  das 
Saronische  {Ährens,  Philolugus  Suppl.  1,  501). 
Sein  ans  Land  gespülter  Leichnam  wurde  im 
Haine  der  Artemis  innerhalb  des  heiligen  Pe- 
ribolos  bestattet.  Paus.  2,  30,  7.  Kürzer  be- 
richtet Kujilußrion  (vgl.  Aleiueke,  Aßudecta  Ale- 
xandrißin  ]>.  148)  im  Schal.  Dionys.  Per.  420 
(wo  statt  der  Verfolgung  eines  Hirsches  ab- 
weichend wie  auch  von  Eust.  ad  Dionys.  Per. 
420  von  der  Verfolgung  eines  Schweines  berichtet 
wird;  vgl.  Reitzenstein,  Rhein.  Alus.  53  [1908], 
609)  und  im  Eti/m.  31.  Eagcovig  p.  708,  51. 
Schol.  Enr.  Hipp.  1200,  daß  Sarou,  ein  Jäger, 
bei  der  Verfolgung  seiner  Heute  in  dem  nun 
nach  ihm  benannten  Meere  ertrank ; vgl.  Gust. 
Kirchner,  Atticu  et  Peloponn.  52,  5.  Dagegen 
hißt  ihn  Aristides  (or.  46  p.  274  Diiid.;  vgl. 
Schol.  p.  639.  Apostol.  15,  34)  wie  den  Glau- 
kos von  Anthedon,  der  auch  als  Jäger  erscheint 
i'Xikaßidr.  bei  Athen.  7,  297  a';,  ;ils  Meergott 
fortleben.  Daher  faßt  Fr.  Pfister,  Der  Reli- 
quienkult im  Altertum.  (=  Religinnsgesch.  Ver- 
suche n.  Vorarbeiten  5)  59  f.  den  Sarou  als  Was- 
sergottheit  auf.  Nach  Dionys.  Byz.  frgm.  71 
p.  26  Wescher  besaß  Saron,  der  hier  ein  me- 
garischer Heros  genannt  wird,  in  Byzantion  an 
der  durch  ihren  Fischreichtum  ausgezeichneten 
Bucht  Bathykolpos  an  der  Westseite  des  Bos- 
poros  einen  Altar.  Ist  die  Notiz  des  Dionys. 
Byz.  richtig,  so  müssen  wir  auch  für  Megara 
einen  Kult  des  Saron  annehmen;  vgl.  Pfister 
a.  a.  O.  41  (=  Die  mythische  Königsliste  von 
3Iegara  [Diss.  Heidelberg  1907]  p.'  41).  Mit 
Saron  steht  in  Zusammenhang  außer  dem 
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genannten  EaQiovrs.bg  -solnog  der  in  diesen 
mündende  Fluß  Edgav  {Eust.  u.  Schol.  Dionys. 
Per.  420),  ferner  EcIqoov,  tönog  TgoiAtvog  {Steph. 
Byz.  s.  V ),  EaQcovia  als  Name  für  Troizen 
(Steqdi.  Byz.  s.  v.  Tgoi^i'iv  Eust.  ad  Hom.  II. 
287,  12.  Ährens  a.  a.  0.  Bursian,  Geogr.  v. 
Griechenl.  2,  90  f ) und  vor  allem  der  Beiname 
der  Artemis  EageovLg  {Paus.  2,  30,  7)  oder 
Eageovia  {Achaios  [fr.  18  Nauck  751“]  bei 
Hesych.  u.  Phot.  s.  EagaviaÄgrtpig.  Paus. 
2,  32,  10;  auch  auf  zwei  Inschriften  aus  dem 
Asklepieion  in  Epidauros,  Cavvadias,  E'ouüles 
d’ Epidaure  1,  85.  128  = Inscr.  Argot.  1083. 
1198.  Blinkenberg,  Athen.  Mitth.  24  [1899]  381. 
383),  der  alljährlich  das  Fest  Eagmvia  {Paus. 
2,  32,  10)  gefeiert  wurde.  Für  einen  Tempel 
der  Artemis  Saronis  auf  Aigina,  von  dem 
Reitzenstein  a.  a.  0.  spricht,  existiert  m.  W. 
kein  Zeugnis.  Für  die  Deutung  des  Namens 
Saron  kommt  in  erster  Linie  in  Betracht  die 
Glosse  bei  Hesych  •.  Gagävsg  tu  tcov  Q'rjgarmv 
liva-,  demgemäß  würde  Saron  den  Jäger  be- 
zeichnen (Preller- Robert  1,  613),  Artemis  Sa- 
ronia  entspräche  .der  Diktynna  (s.  Britomar- 
tis),  deren  Namen  man  gewöhnlich  mit  Siv.xva 
= 'Netze’  zusammenstellt,  worunter  wohl  zu- 
nächst die  Jagdnetze,  mit  denen  die  Göttin 
jagt,  zu  verstehen  sind;  vgl.  Gruprpe,  Griech. 
Alyth.  192,  3.  4.  Unter  der  von  Saron  ge- 
jagten Hirschkuh  birgt  sich  nach  Wide,  De 
sacris  Troezen.  26  f.  (vgl.  Festschrift  für  0. 
Benndorf  14.  Lakon.  Kulte  125,  3)  und  Nilsson, 
Griech.  Feste  226  f.  ursprünglich  die  Göttin 
selbst,  und  die  Sage  ist  eine  Parallelezu  derVer- 
folgung  der  Britomartis-Diktynna  durch  Minos 
(Bd.  1 Sp.  823 f.;  weitere  Parallelen  ebend.  826. 
Wide,  Festschr.  f.  Benndorf  14lf.).  Freilich 
findet  Minos  nicht,  wie  Saron,  bei  der  Ver- 
folgung seinen  Tod  (in  betreff  des  Todes  des 
verfolgenden  Jägers  ist  zutreffender  die  Le- 
gende von  Stymphalos,  die  mit  dem  Kult  der 
Artemis  Styinphalia  in  Verbindung  gesetzt 
wird.  Paus.  8,  22.  8f.  Nilsson  a.  a.  0.  2271'.). 
Vor  allem  aber  fehlt  in  den  obigen  Sagen  die 
enge  Kultzusammengehörigkeit,  die  zwischen 
Saron  und  Artemis  Saronia  bestanden  haben 
muß,  da  Sarou  im  heiligen  Bezirk  der  Göttin 
begral)en  war;  vgl.  Usener,  Sintflutsagen  68: 
'Die  Forderung  der  Reinheit  bringt  es  mit 
sich,  daß  von  Tempekäumen  und  heiligen  Be- 
zirken die  Gräber  ausgeschlossen  sind.  Wo 
sich  also  an  solchen  Orten  Gr'äber  von  Heroen 
finden,  müssen  diese  Heroen  in  engstem  Zu- 
sammenhang mit  dem  Gott  oder  wenigstens 
mit  dessen  Kultus  stehen.  In  der  Regel  er- 
gibt es  sich,  daß  sich  unter  den  Heroen  ältere 
örtliche  Bezeichnungen  der  Gottheit  bergen.’ 
Vgl.  auch  Ruhde,  Psyche  1*,  133  f.  137  0’.,  der 
im  Anschluß  au  die  Legende  von  Tempelgräbern 
des  (ursprünglichen  Erdgeistes)  Python,  des 
Klymenos,  des  Hyakinthos  in  diesen  Gestalten 
solche  Gottheiten  erkennt,  deren  Kult  älter 
war  als  derjenigen  Götter,  in  deren  Tempel 
man  sie  sich  begraben  dachte.  So  ist  wohl 
auch  Saron  einst  eine  bedeutendere  Gestalt 
gewesen,  als  wie  sie  uns  die  Überlieferung  noch 
erkennen  läßt,  und  sein  Kult,  von  dem -sich 
wenigstens  noch  in  Byzantion  vielleicht  auch 
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in  Megara  (s.  oben)  dürftige  Spuren  erhalten 
haben,  ist  durch  seine  Paredros,  die  nach  ihm 
benannte  Artemis  Saronia  (=  Diktynna),  ver- 
drängt worden;  vgl.  Nilsson  a.  a.  0.  227.  Nur 
als  Eponymos  des  saronischen  Meerbusens  will 
den  Saron  gelten  lassen  v.  Wüamoivitz,  Euri- 
pides  Hijipohßos  32/33  Anm.  1.  Freilich  ist  für 
den  Artemis  Epiklesis  EagfovLg  bzw.  Eagtavia 
außer  der  oben  (S.  387)  gegebenen  Ableitung 
noch  die  von  aagcovLg  — 'Eiche’  (Papyrus  Oxy- 
rynchus  1, 14,  10  p.  37.  Kallim.  Hymn.  1,  22  und 
Schol.  Parthen.  14,  4.  PUn.  h.  n.  4,  18.  Hesych. 
s.  V.  Eagavidsg.  Etyni.  Florent.  bei  E.  Aiiller, 
Alelanges  de  litt.  Grecque  2ü2  s.  v.  Eaguivig. 
V.  Wilamo'witz  a.  a.  0.  Bursian,  Geographie  v. 
Griechenland  2,  263,  2)  möglich,  also  = 'Eichen- 
göttin’ (Gruppe,  Gr.  Myth.  1281,  4),  wie  sie 
ÜQvgovir]  (Orph.  hymn.  36,  12;  ygl.ehend.  v.  10: 
i)  %Dizii£ig  ögsoiv  ÖQvgovg)  heißt;  vgl.  auch 
Kallim.  Hymn.  3,  237  tf.  und  dazu  Wagler, 
Die  Eiche  im  Altert.  2 (Beii.  Stud.  13,  3)  S.  13 
Vgl.  auch  Lor.  Gr asherger,  Studien  zu  d.  griech, 
Ortsnamen  2.59.  — A.B.  Cook,  The  dass.  Review 
18  11904),  370  vergleicht  die  Artemis  Eagcovlg, 
die  auch  er  als  ' Eichenartemis  ’ erklärt,  der 
Diana  Nemorensis  von  Aricia,  und  sieht  in 
Saron  eine  Art  Parallele  zu  dem  Rex  Nemo- 
rensis im  Kulte  der  Diana  von  Aricia.  Fick, 
Vor  griechische  Ortsnamen  43.  72  schließlich  er- 
innert an  den  kilikischen  Flußnamen  Edgog 
usw.  und  möchte  Edgcov  aus  der  Sprache  eines 
vorgriechischen  kleinasiatischen  Stammes  ab- 
leiten. [Höfer.] 

Saronia  (EagcovLa)  oder  Saronis  (Eagavig), 
Beiname  der  Artemis  in  Troizen,  s.  Saron 
S.  387,  30  ff.  [Höfer.] 

Saros  (Edgog),  mit  Adanos  (s.  d.)  Ktistes 
von  Adana  in  Kilikien.  Während  von  Adanos 
die  Stadt  Adana  ihren  Namen  erhielt,  wurde 
nach  Saros  der  gleichnamige  Fluß,  der  früher 
Koiranos  hieß,  benannt,  Steph.  Byz.  s.y.’'Aö<xvcc. 
Raoul  Rochette,  Memoires  d’archeologie  com- 
paree  (Paris  1848)  p.  266.  Ed.  Aleyer,  Zeitschr. 
d.  deutsch,  morgenländ.  Gesellsch.  31  (1877),  739. 
Der  Flußgott  Saros  ist  dargestellt  auf  Münzen 
von  Adana,  Cat.  of  greek  coins  hrit.  AIus.  Ly- 
caonia,  Isauria  and  Cilicia  p.  17,  13  pl.  3,  6. 
Head,  Hist.  num.  598.  [Höfer.] 

Sarpedou  (Sarpedönis;  vgl.  Vergil.  Aen 
9,  697;  Ovid,  Met.  13,  25.5). 

1)  Namens  form.  Für  die  Lehre  der  grie- 
chischen Grammatiker  genügt  es,  auf  Apoll. 
Soph.  s V.  Eagitj]Sovxog  und  mehrere  Stellen 
Herodians  zu  verweisen  (auch  Serimis  kennt 
diese  Lehre,  zu  Aen.  1,  100;  10,  470).  Als 
Normalform  galt  EagTtrjd'Ov,  ovog  (Her.  2,  116, 
12).  Hingegen  wurde  Gen.  Eagmqöovtog  M 
379  und  W 800,  Dat.  Eagriydovti.  M 392,  Vok. 
Eagriydov  E 633  (statt  Eccgnrjäiov  Her.  2,  717, 
18)  zu  einem  Nom.  Eagm'iäcov  gestellt,  der 
Her.  2,  579,  3 äolisch  heißt,  was  aber  nach 
dem  (freilich  unklaren)  Text  bei  Apoll.  Soph. 
(EagmqS&v,  cövtog?  Servius  a.  a.  0.)  nicht  un- 
bestritten war;  vgl.  Lentz’  Herodian  2,  721, 
18fF.  (83,  16ffj;  730,  Hfl'.  (1,  27,  9).  — Das 
Adj.  heißt  Ecegmqdoviog  (so  sagt  für  E<xgnr\timv 
selbst  Basileios  bei  Migne,  Patr.  graec.  85, 
566),  Akzent  und  nichtdiphthongische  Schrei- 
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bung_  gesichert  durch  Her.  1,  117,  23;  2,  442, 
22.  Über  die  Form  (Ea)iq)rjd6v'’  auf  einem 
älteren  Ptolemäerpapyrus  mit  Aeschylus  fr.  99  W.  ^ 
vgl.  Mayser , Gramm,  d.  griech.  Pap.  (Leipzig 
1906)  188.  — Die  lykische  Namensform  haben 
wir  vielleicht  auf  der  Säule  von  Xanthos 
(Tit.  As.  Min.  1.  nr.  44 d 6 p.  43,  Ende  des 
5.  Jahrh.;  doch  handelt  es  sich  um  einen 
sprachlich  besondersartigen  Teil  der  Inschrift, 
poetisch  archaisierend  nach  Kalinka  S.  45). 
Hier  liest  Kretschmer  (Glotta  1,  1909,  32; 
etwas  anders  hingegen  Einleitung  in  die  Ge- 
schichte der  griech.  Sprache  313,  330,  wo  auch 
inschr.  Eignodig  herangezogen  wird)  Zrppe- 
duni,  während  Kalinkas  Text  Worttrennung 
hinter  Zrjjpedu  aufweist.  Kretschmer  sucht 
übrigens  in  der  lykischen  eine  dorische  Form 
EagitaScnv , für  die  mir  aber  allein  die  links- 
läufige, Heroennamen  nicht  ohne  epichorische 
Freiheiten  verwendende  Inschrift  einer  korin- 
thischen Trinkschale  (Michaelis,  Annali  delT 
Ist.  34,  1862,  tav.  B;  GolUtz-Bechtel  nr.  3122) 
einen  genügenden  Beleg  zu  bieten  scheint; 
denn  bei  Pindar,  Pyth.  3,  112  setzen  einige 
Herausgeber  die  dorische  Form  gegen  die  Hss. 
in  den  Text,  während  im  Marmor  Alb.  (Jahn- 
Alichaelis,  Griech.  Bilderchron.  71,  282)  gerade 
der  entscheidende  Buchstabe  nicht  leserlich 
scheint  (Kaibel,  I.  G.  I.  S.  nr.  1293  A 82  bietet 
EagmqSova.),  übrigens  ist  da  der  thrakische 
Sarpedon  gemeint.  Ob  in  der  akarnanischen 
Inschrift  Collitz-Bechtel  nr.  1382  der  Name  einer 
Privatperson  mit  Fick  zu  Eagßiqdovog)  oder 
zu  Eagit(ad'6vog)  zu  ergänzen  ist,  steht  dahin, 
zumal  jede  Datierung  fehlt.  Die  auf  lykischen 
Grabschriften  erscheinenden  Namen  EagniqSwv 
und  Eagnrjd'ovig  (s.  u.)  gehören,  wie  Kretsch- 
mer, der  einige  davon  verzeichnet,  bemerkt 
hat,  der  Koivf\  an. 

2)  Die  Etymologie  des  VVortes  ist  schon 
deshalb  ganz  problematisch,  weil  mit  Sicherheit 
nicht  auszumitteln  ist,  aus  welcher  Sprache  es 
herstammt.  Semitischer  Ursprung  freilich  ist 
völlig  unwahrscheinlich  (Leivy,  E'leckeis.  Jahrb. 
1892,  186;  Die  sem.  Fremdicörter  im  Griech., 
Berlin  1895,  193  ff.,  235;  anderes  verzeichnet 
Gruppe,  Griech.  Mythologie  837).  Letvy  denkt 
an  Sar  Pädön,  Fels  der  Rettung,  euphe- 
mistische Bezeichnung  eines  stürmischen  Vor- 
gebirges ; vgl.  Tialrj  Keinesfalls  kann 

das  phoinikische  Sarepta  in  Betracht  kommen. 
Wenn  Sarpedons  Mutter  Europa  hei  Lykopln-on 
1300  EaganxLa  heißt,  so  liegt  dabei,  wie  Hol- 
zinger  in  seiner  Ausgabe  (350)  mit  Recht  be- 
merkt, ein  gelehrter  Witz  zugrunde.  Die  Stadt 
lag  zwischen  Sidon  und  'Lyrus.  'Halb  Tyri- 
erin  halb  Sidonierin’  will  das  Epitheton  sagen 
mit  Rücksicht  auf  das  Schwanken  der  Über- 
lieferung über  Europas  Herkunft.  — Auch  ob 
der  Name  von  Haus  aus  lykisch  ist,  muß, 
wie  die  Sagenbetrachtung  uns  lehren  wird, 
als  unsicher  gelten.  Wäre  es  der  Fall,  so  stün- 
den wir  übrigens  wiederum  vor  dem  Haujot- 
problem  des  Ly kischen:  indogermanisch  oder 
nicht?  oder  aber  — was  weitaus  das  Einleuch- 
tendste — eine  Mischsprache  aus  kleinasiati- 
schem Indigenat  und  der  von  Herodot  1,  173 
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erzählten  kretischen  Zuwanderung  (so  Kalinla 
a.  a.  0.  9tf. ; vgl.  üd.  Meyer,  Gesehiclde  des 
Altertums  1“,  2,  (526).  Das  Vorkommen  des 
Namens  auch  in  Thrakien  könnte  indessen 
dafür  sprechen,  ihn  einer  nichtgriechischen 
Bevölkerungsschicht  zuzuschreihen,  durch  die 
er  von  der  Propontis  bis  nach  Lykien  und 
Kilikien  hinuntergelangt  wäre:  in  diesem  Sinne 
erklären  ihn  für  nichtgriechisch  0.  Hoffniann, 
Die  griech.  Dialekte  3,  34U  und  Fick,  der  ihn  i 
in  seinen  Vorgriech.  Ortsnamen  (Göttingen  l‘Jü5) 
unter  den  von  ihm  „hettitisch“  genannten  auf- 
zählt (164).  Der  thrakische  Sarpedon  inson- 
derheit ist  wohl  auch  für  v.  Iierircrde)i  Anlaß 
gewesen,  die  Etymologie  au  eine  llesychglosse 
anzuknüpfen  6a.Qnov~;'  xißcorög  (-ovg?),  BiFvvoi 
dl  ^vlh’ovg  oixlag  (Lexic.  graec.  suppl.  et  dial., 
Leyden  1902.  731).  Es  könnte,  dann  auch  für 
Sarpedon,  in  der  Tradition  freilich  nicht  mehr 
erkennl)ar,  das  weitverbreitete  Motiv  des 'Götter-  2 
kindes  in  der  Truhe’  in  Frage  kommen,  das 
Fsener,  Hintflutlisagen  80 tf.  behandelt  hat;  oder 
aber  es  wäre  am  'Holzhaus’  festzuhalten  und 
an  den  Herrscher  im  Holzturm  zu  denken,  nach 
Xenoplion,  Anab.  5,  4,  20  ö ßaoilevg  ö iv  tm 
goGGvvi  rrö  iF  d.xQ<m  (gxoSoiLrjgti’m,  woran  auch 
V.  Herirerden  erinnert.  Etymologie  mit  Hilfe 
einer  Barbarensprache  scheinen  auch  alte 
f.lramniatiker  schon  vereinzelt  versucht  zu  haben. 
Das  Vorkommen  des  Wortes  für  ein  Vorgebirge  3 
in  ursprünglich  balkarischen  Gebieten  und  ein 
(genau  nicht  gedeutetes)  Sprichwort  Z'«pa:?;doi'(o: 
cixTi'i  legten  es  nahe,  die  Vorstellung  eines 
roTtog  ccel  xlväGivag  i%iov  xci'i  nvgceTL^öpivog  darin 
zu  finden  {Zenobios  ö,  80;  Hesych  s.  v.  Zag- 
Ttrjöujv  üxrr'i).  Andere  suchten  in  dem  Wort 
einen  Ausdruck  für  'groß’.  So  Krates  (gewiß 
nicht  der  Komiker,  sondern  der  Grammatiker; 
vgl.  Mrineke,  F.  C.  G.  2,  250):  Fhot.  Said. 
ZuQTtrjdoi'la  d.xrg.  dv.QU  rgg  0Qcixgg.  K^ärgg  4 
riji’  (xoaziGzriv  Phot.)  luyälrjv,  Hesych  Zagnz]- 
döviov  zb  iitya  xzl.  (diese  Glosse  legt  nahe, 
daß  es  sich  hier  ursprünglich  um  Exegese  von 
Aeschylus  Hiket.  837  handelte).  Ebenso  muß 
der  Name  von  manchen  in  bezug  auf  ein  irgend- 
wo erwähntes  sagenhaftes  Schmuckstück  ver- 
standen worden  sein.  Doch  ward  in  diesem 
Falle  auch  nach  der  Figur  |)«r.s  ]>ro  toto  er- 
klärt und  von  einem  (Edel) stein  Sarpedon 
gesprochen : Phot.  ZuQTTijdörv.  iityalrj  xal  ZaQ-  ,5 
Tzgdoi'iov  btGga-  zb  glycc,  Hesych  SaQngdmv' 
xoGgog  zmv  afirär,  anb  glgovg.  %gzl  bh  anb 
liQov  ZaQTft]bovlov  xaXovgdvov.  Es  ist  übrigens 
nicht  ausgeschlossen,  daß,  unabhängig  von  der 
Herkunft  der  Sagengestalt  selb.st,  ihr  den  Grie- 
chen geläufiger  Name  fauch  in  seiner  appel- 
lativen,  insonderheit  in  der  geographischen 
Verwendung)  rein  griechisch  ist.  Der  An- 
laut wäre  aus  ursprünglicher  Mehrkonsonanz, 
vielleicht  auch  aus  Metathesis  (Zqcc)  zu  er-  e 
klären.  Die  Bildungsweise  selbst  klingt  jeden- 
falls ganz  griechisch;  schon  die  Alten  stellen 
ZccQTtridmv  mit  Kagyribwr,  XaXxridmv,  Av%'r]d(bv 
u.  a.  zusammen,  zu  welchen  Ortsnamen  mit 
’tGGrjömv  ein  Stammnaine,  mit  Tsvd'Qgbmv  {B 
750/  ein  Personenname  gefügt  werden  kann; 
vgl.  Herodiun  1,  26,  7ff. ; 2,  730,  lif. ; 914,  Off. 
(auch  2,  433,  15).  Man  könnte  auch  an  Ver- 
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knüpfung  eines  urspr.  * Zccgangdätv  mit  dem 
freilich  auch  unerklärten  GaQUTtovg  oder  guqu- 
Ttog  denken,  einem  der  Schmähworte  des  Al- 
kaios  gegen  Pittakos  {Diog.  L.  1,  81;  fr. 
37  B.  Be^):  dzcc  zb  ttXuzvtiovv  sivai  xal  tztiGv- 
Q£iv  ZLo  TtöSs,  also  ein  Name  ähnlich  wie 
Oidipus  (auch  Curtius  Grdz.  ® 265  dachte  an  sarp 
- £Q7t-,  Vgl.  aber  schon  Vanicek,  Etym.  Wb. 
1031).  Doch  empfiehlt  sich  das  kaum,  schon 
mit  Rücksicht  auf  den,  wie  wir  sehen  werden, 
appellativen  Gebrauch  des  Wortes  als  Ortsbe- 
zeichnung  (und  Steinname).  Wäre  der  Per- 
sonenname sicher  das  Prius,  was  keineswegs 
zu  entscheiden  ist,  so  dürfte  sogar  die  Frage 
aufgeworfen  werden,  ob  nicht  der  asiatische 
(d.  h.  noch  nicht  mit  Osiris-Apis  verschmol- 
zene) Sarapis  (s.  d.)  heranzuziehen  wäre.  Wie 
die  Dinge  liegen,  ist,  wie  man  leicht  sieht,  alles 
unsicher  und  in  Dunkel  gehüllt.  Es  sei  noch  be- 
merkt, daß  Trenber,  Geschichte  der  Lykier  6iS., 
zunächst  in  einer  sich  mit  den  Alten  (und 
Preller,  Griech.  Alyih.  2-,  131  f.)  berühi'enden 
Weise  das  Nebeneinander  von  Glaukos  und  Sar- 
pedon dahin  verstehen  will,  daß  jener  das 
Meer  als  ruhige,  lichtschimmernde  Fläche, 
dieser  das  Meer  nach  seiner  stürmischen  Seite 
hin  bedeute,  weiterhin  aber  Zusammenhang 
mit  agnr]  annimmt  und  schließlich  unter  Ver- 
weisung auf  Preller  in  Sarpedon  eine  Abzwei- 
gung und  Heroisierung  des  Zenoposeidon  er- 
bliclit,  den  die  Karer  als  ’OGoy&a  verehrten 
(siehe  oben  Bd.  3,  Sp.  1224  ff.).  Seine  Deutung 
'der  rasch  erraffende’  stellt  das  Wort  zu  agniq 
Raubvogel.  Nun  wird  die  hier  zugrunde 
liegende  Vorstellung  von  ccQnaQa)  (vgl.  rapio) 
durch  sog.  Bedeutungsangleichung  auch  in  das 
andere  Wort  agnt]  Sichelschwert  (vgl.  sar- 
pere , sarmentum)  hineingetragen  worden  sein 
und  umgekehrt  dieses  in  jenes,  wofür  lateinisch 
sarpa  Reiher  spricht  (=  dgni]  mit  Anlehnung 
an  sarpere  nach  Walde,  Lat.  etym.  Wb.  546). 
Es  wäre  in  der  Tat  möglich,  daß  in  diesen 
miteinander  verquickten  Vorstellungen  des 
Raffens  und  des  Einschneidens  der  Name 
ursprünglich  wurzelte,  zugleich  den  scharf  vor- 
springenclen  oder  zackig  einschneidenden 
Uferfelsen  (auch  eine  vgaog  nszgfisGGGa,  sowie 
eine  äxzf],  ccxga),  wie  den  raffenden  Dämon 
bezeichnend  (an  äg7zd^a>  Agzcvta  denkt  auch 
E.  Schmartz,  Quaest.  Herudoteae,  ind.  Bost. 
1890,  13).  Hierbei  wäre  die  Erhaltung  des 
G aus  ursjrrüngl.  * ZgangSrnv  zu  erklären; 
denn  das  Nebeneinander  von  ccgTZcc^a  und 
rapio  führt  auf  ein  ursprüngliches  *srp\  vgl. 
Walde  515  und  Boisacq,  Dict.  etymol.  de  la 
1(1)1  gue  grecque  81.  Sehr  leicht  möglich,  daß 
wir  in  den  Wörtern  ugntbmv  und  ügntdovri 
(Seil,  Fangschnur,  Schlinge)  direkt  Zuge- 
höriges haben,  wobei  nur  die  Anlehnung  an 
ügTtä^o)  sich  ganz  durchgesetzt  hätte  (vgl. 
Boisacq  a.  a.  0.):  -(dm’  und  -7\dä)v  gehen 

nebeneinander  her;  vgl.  äy&rjdäp,  ueXsdwi’. 
Keinesfalls  möglich  ist,  um  dies  schließlich 
noch  zu  bemerken,  direkte  Anknüpfung  an 
&gn7]  Sichelschwert,  wie  sie  im  Et.  Magn. 
s.  v.  ZaQ'jzrid'än’  begegnet.  Die  Waffe  des  Perseus, 
der  z.  B.  in  Tarsos  dem  Sarpedon  von  Seleu- 
keia  nahe  benachhart  ist  (kilik.  Münzen  bei 
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ImJioof-Blumer,  Joiirn.  of  hell.  stud.  18  [1898], 
171),  fehlt  dem  Sarpedon,  wie  es  scheint, 
durchaus. 

3)  Sarpedon  als  Ortsbezeichnung. 
Hierbei  wurde  i)  SaQitiqdmv  erklärt  als  avrl 
rov  ZaQmqäovLa  seil,  ditrrj,  dxpa,  TtexQcc  (vgl. 
Hesych  s.  v.  HocQitriöav  axtrj).  Hauptstellen 
sind  Herodian  it.  yov.  l^^scog  2,  914,  9 ff.  und 
Schol.  Apoll.  Bhod.  A 211,  p.  316,  21  ff.  Keil. 

A.  Nach  dem  ältesten  Zeugnis  bedeutet  S. 
eine  Insel  im  Ozean,  Sitz  der  Gorgonen.  So 
die  Kyprien  fr.  21  K.  (aus  Herodian  a.  a.  0.; 
vgl.  Phot.  Suid.  V.  HaQTtrid'cov,  Zenobios  .5,  86) : 
Tm  S’  v-jioKvaaytvri  tstis  PoQyövceg , aivoc  ni- 
Iwpo;,  di  ZaQnriäova  valov  sv  WKSavü  ßa&vSivy, 
vrjaov  TtsTQrieaaav , welches  Fragment  in  die 
rekonstruierte  Handlung  einzufügen  Weleker 
sich  versagt  hat;  vgl.  ep.  Cyclus  2'^  111.  Ver- 
mutlich dieselbe  Ozeansinsel,  keineswegs 
sicher  dieselbe,  wie  Tümpel  ohne  weiteres 
annimmt,  da  der  Zusammenhang  völlig  uner- 
kennbar bleibt,  meinte  Stesichoros  in  der  Ge- 
ryonis  fr.  10  Be.*  (aus  Schol.  Ap.  Bh.  A211). 
Für  uns  sind  beide  Stellen  wichtig,  weil  sie 
beweisen,  daß  der  geographische  Name  sehr 
alt  ist  und  unabhängig  vom  hom.  Sarpedon 
bestand;  unsichere  Kombinationen  bei  Tüm- 
pel, Die  Aitliiopenländer  des  Andromedamythus 
160  f.  in  Bleckeisens  Jahrh.  Suppl.  16,  1888; 
vgl.  C.  Th.  Fischer,  Untersuchungen  auf  dem 
Gebiet  der  alten  Länder-  und  Völkerkunde  1 
(L.  1893),  132. 

B.  Es  folgt  der  thrakische  Sarpedon,  bei 
dem  zum  Teil  bereits  Ort  und  Heros  zusammen- 
gehört. Indessen  ist  hierbei  folgendes  zu  schei- 
den: 1)  In  der  attischen  Boreas-  und  Oreithyia- 
sage  nannten  nach  Schol.  Ap.  Bhod.  A211 
Pherekydes  {F.  H.  G.  1,  97  nr.  104)  und  Simo- 
nides  (in  dem  Gedicht  auf  die  Schlacht  am 
Artemision,  fr.  3 Be.  ^)  üaQTtrjdovicc  TthQcc  den 
Ort  in  Thrakien,  wohin  die  Entführte  gebracht 
wurde,  und  zwar  suchte  Pherekydes  diese  Stelle 
■jtQog  rw  Ai'ficp.  Wenn  Apollonios  Bhod.  A 216 
sagt:  Kui  yiv  ayov  i'yuxd'sv,  FaQTtrjöovlrjv  o&i. 
nHgpv  xXsiovGiv,  xtoxa.yolo  xcagee  QOOv’Egyivoio, 
so  scheint  er  einen  Ausgleich  zwischen  der  zu- 
weit nordwärts  führenden  Angabe  des  Phere- 
kydes und  dem  sogleich  zu  besprechenden  süd- 
lichen Sarpedonion  versucht  zu  haben,  voraus- 
gesetzt, daß  er  mit  Erginos  wirklich  den 
sonst  Agrianes  genannten,  nicht  allzu  weit 
von  der  Küste  einmündenden  Nebenfluß  des 
Hebros  gemeint  hat  (Oherhummer,  B.  E.  6, 
432;  vielleicht  fällt  aber  doch  ins  Gewicht, 
daß  Ap.  Bh.  A 187  einen  Poseidonssohn  Er- 
ginos nennt,  der  aus  der  Sai^oedonsgrün- 
dung  Milet  kommt).  — 2)  Viel  bekannter 
ist  das  sogen,  sarpedonische  Vorgebirge 
(heute  Kap  Paxi  oder  Gremia)  unmittelbar 
südlich  von  der  Hebrosmündung  und  der  Stadt 
Ainos,  wo  die  thrakische  Küste  von  einer 
kurzen  nordsüdlichen  zu  östlicher  Richtung 
umbiegt,  um  mit  der  südwestlich  verlaufenden 
thrakiseben  Chersonnes  den  Golf  von  Kardia 
foder  Melaegolf,  heute  Golf  von  Saros)  zu  bil- 
den. Wissenschaftlich  fixiert  begegnet  uns  das 
Vorgebirge  schon  im  4.  Jahrh.  bei  Eudoxos 
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von  Knidos  iv  d'  Pyg  Ttsgioöov,  Schol.  Apoll 
Bhod.  zu  A 922  p.  356,  11  ff.  Keil.  Die  älte- 
sten Zeugen  aber  sind  für  uns  Herodot  7,  58 
und  Sophokles  fr.  43  N.^  (aus  Herodian  a.  a.  0.), 
dessen  HaQxtydcov  &v.xfj  nicht  wohl  eine  andere 
sein  kann,  da  unter  den  Al%y,alo:>xiSsg  im  Titel 
des  betreffenden  Stückes  die  troischen  Ge- 
fangenen zu  verstehen  sind  (nicht  sicher  ist 
hingegen  die  Beziehung  in  der  zweiten  von 
Herodian  zitierten  Sophoklesaie\\& , aus  den 
TvynavLGxuL,  fr.  580  N.‘^\  ypstg  ö’  iv  dvxgoig 
[Bergk  und  Meineke:  aaxQoeg  cod.J,  ’Hd'tx  Zccq- 
Txydebv  ntxQa).  Kurze  Erwähnungen  der  ay.Q<x 
noch  bei  Strabo,  epit.  Vat.  7 nr.  52;  Schol. 
Hom.  T.  sowie  Eust.  zu  Sl  79;  Schol.  Eurip. 
Bhes.  29  (2,  328,  4 Seine.) Zenob.  5,  86;  Phot. 

V.  Saqnridoiv,  Hesych  v.  SaQTtydoviov  und  (auch 
Suidas)  Eagnridav  ccKxy.  Sagenmäßig  ist  der 
Ort  (von  einer  Stadt  reden  Steph.  Byz.  v. 
HaQTtriddov  und  ein  zweites  Scholion  zu  Apoll. 
Bh.  A 216,  p.  317,  12  ff.  Keil:  xtöhg  xyg  Haxta- 
i'xjj?  axtb  Hagnydövog  xov  xyg  &gd%yg  ßaGilecog 
dÖ£k(pov  HoXxvog)  mit  den  Heraklesabenteuern 
verknüpft.  Auf  der  Rückfahrt  von  Troja 
landet  H.  in  Ainos  und  findet  Aufnahme  bei 
Poltys  (Poltymbria  alter  Name  von  Ainos, 
Strah.  7,  319),  nnonlicov  dl  inl  xyg  yiovog  xyg 
Alviag  ZaQxiySova , HoanSävog  yiv  v'ibv  dbaX- 
(fbv  ÖS  HoXxvog,  vßgiaxyv  övxa  xo'^svaag  axil- 
V.XSIVS  Apollod.  Bibi.  2,  5,  9,  13  (ein  hgbv  Ho- 
Gsid'äivug  am  Sarpedonion  bei  Hesych  und  Ze- 
nobios). Abweichend  Alarm.  Alban.  71,  27911'., 
Jahn-AIich:  inl  ©Qdv.av  GXQc'xsvGaytvog  Aio- 
(lyöy  iqpbvsvGs  ndi  ©güxcug  ixvgisvGi'  Aivöv  xs 
laßcov  A’a[p]OT[i]]doi'ß:  xbv  dgyovxa  iX7iSG(pa^t. 
Leider  erfahren  wir  über  diesen  Poseidonssohn 
Sarpedon,  der  Schol.  Eur.  Bhes.  29  vom  tro- 
ischen ausdrücklich  unterschieden  wird,  sonst 
gar  nichts;  nur  daß  es  nach  dem  Zusammen- 
hänge des  Euripidesscholions  scheint,  als  ob 
die  daselbst  zitierten  Schriftsteller  Apion  ntgl 
inavvyoiv,  Aristokles  (so  Val.  Bose,  AgiGxoxilyg 
cod.)  iv  xä  Txgcbxa  xyg  ©soyoviag  und  Hege-« 
sipp  iv  xoig  riallyviaxolg , welche  mehrere 
Trägerinnen  des  Namens  Europe  unterschieden, 
eine  davon  zur  Mutter  auch  des  thrakischen  Sar- 
pedon machten,  entsprechend  der  genealogi- 
schen Verbindung  zwischen  der  bekannteren 
Europa  und  dem  bekannteren  Sarpedon  bei 
He.siod.  fr.  30  ed.  min.^  Bz.  1908.  Viel- 
leicht ist  bei  Lykophron  1284,  wo  Europa  als 
xgoepbg  EagnySövog  der  Asia  gegenübersteht, 
an  den  thrakischen  Sarpedon  zu  denken,  frei- 
lich gegen  die  Scholien  (2,  362  Scheer).  Ein 
geistreiches  Spiel  ist  Ergänzung  einer 

Weihinschrift  in  den  Arch.  epigr.  Mitteil,  aus 
Oestr.  6,  1882,  31  nr.  61,  die,  aus  der  Dobrud- 
scha  stammend,  doch  wohl  auf  den  thrakischen 
Sarpedon  gehen  müßte.  Nach  G.  allerdings 
hätte  die  schulmeisterliche  Weisheit  des  Ver- 
fassers den  homerischen  nur  mit  dem  hesio- 
dischen  Europasohn  Sarpedon  auszugleichen 
versucht:  UugnyöovL]  xä  iv  ’Ulijjddt  ytv  ksyo- 
fiivcjji.  'dybg  ccGniGxäcov’ , ||  iv  ’Hoiaig  ä’  ^Ev- 
gäny]g  ndug  •yvxbyoio’’ . Die  kühne  Ergänzung 
stützt  sich  darauf,  daß  nur  Sarpedon  in  der 
Pias  dybg  aGniGxdcov  heiße.  — Sehr  merk- 
würdig ist,  daß  auch  in  Philostrats  Heroikos, 
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obwohl  doch  der  berichterstatteiide  Heros 
Protesilaos  auf  der  benachbarten  Chersones 
haust,  nur  vom  homerischen  Sariiedon  erzählt 
wird  i‘2,  190,  29  tf.  7T.').  Weniger  der  allerdings 
mäßige  Hmfang  der  philostratischen  Gelehr- 
samkeit wird  das  zu  erklären  haben  als  die 
Wahrscheinlichkeit,  daß  der  thrakische  Sar))e- 
don  nie  zu  einiger  Bedeutung  gelangt  und  früh 
verschollen  ist.  Über  seinen  ürs})rung  und 
sein  Verhältnis  zum  homerischen  Sarpedon  hat 
Bethe  {llhergs  Jalirh.  7,  1901,  (KU ff)  die  Ver- 
mutung aufgpstellt,  diese  Sage  spiegele  Kämi^fe 
äolischer  Siedler  um  die  Hebrosmündung  wi- 
der und  sei  dann  ihrerseits  der  Ausgangspunkt 
der  lykisch-lroischen  Sarpedonsage  geworden. 
'Wie  er  ider  thrakische  S.)  in  diese  südliche 
Landschaft  gelangt  ist,  wohin  Äoler  nie  ge- 
kommen sind,  würde  sich  zeigen  lassen;  hier 
genügt  der  Hinweis  auf  den  starken  Einfluß 
der  lykischen  Fürsten,  die  in  Sarpedon  und 
Glaukos  ihre  Ahnen  sahen,  auf  unsere  Ilias, 
um  begreiflich  zu  machen,  daß  in  ihr  Sarpe- 
don als  Lykier,  nicht  als  Thrakier  bezeichnet 
ist.’  Umgekehrt  glaubt  (rnippe,  Gricch.  3ly- 
thul.  209  diesen  thrakischen  durch  Vermittlung 
von  Kretern  auf  den  kretisch-lykischen  Sarpe- 
don zurückführen  zu  dürfen.  Friedlünder  hin- 
gegen lIrrnUes  (Bhihl.  IJnttrs.  hrsg.  von  Kieß- 
ling und  ron  Wilnm.  19,  1907)  Ullf.  nimmt 
im  Zusammenhang  seiner  rhodischen  Herakles- 
hypotheseu  die  Khodier  als  diejenigen  in  An- 
spruch, die  Sarpedon  von  Süden  nach  Norden 
brachten,  wie  j'a  Rhodos  in  der  'l’at  es  ist, 
das  dem  homerischen  Sarpedon  einen  seiner 
Hauptgegiier,  Tlepolemos,  gestellt  ha.t  (s.  u.). 
Einfacher  scheint  mir  anzunehmen,  daß  die 
Griechen  in  Thrakien  ebenso  wie  an  der  asiati- 
schen Südküste  einer  gleichartigen  und  gleich- 
benannten, demgleichen  Volkstume  zugehörigen 
Gestalt  begegnet  sind,  deren  Namen  deshalb 
auch  bei  ihnen  die  gleiche  Wiedergabe  (bzw. 
Übersetzung)  erfahren  hat,  was  voneinander  un- 
abhängige spätere  Sagen  Wucherung  an  denräum- 
lich  getrennten  Stellen  nicht  ausschließt.  Ob 
der  Zusammenhang  gerade  im  Sinne  von  Kicks 
Hypothesen  zu  denken  ist  {Vorgr.  Ortsnamen 
C>5),  scheint  freilich  sehr  unsicher.  Berpiemer 
fügen  sich  die  Tatsachen  den  Anschauungen 
Kretschmers  {Finl.  in  die  Gesell,  d.  gricch. 
Sprache),  namentlich  mit  den  Modihkationeu 
von  Kd.  3Icyer  (Ge.sch.  d.  Alt.  1-,  2,  011  tf.;  zu 
berichtigen  hiernach  auch  Tüpffer,  Att.  Genealo- 
gie 194).  1 las  kleinasiatische  Indigenat,  ursprüng- 
lich auch  über  die  Inseln  und  insonderheit 
auch  über  die  Meerengen  des  Nordens  hinaus 
verbreitet,  ist  von  der  letztgenannten  Stelle 
her  durch  die  thrakisch-phrygische  Zuwande- 
rung zurückgedrängt  worden.  Weisen  wir  die 
urs[)rüngliche  (wie  immer  benannte)  Gestalt 
jenem  Indigenat  zu,  so  erklärt  sich  die  Man- 
nigfaltigkeit des  Sarpedon  in  Thrakien,  Kreta, 
Milet,  Lykien,  Kilikien  am  leichtesten.  Ver- 
mutlich ist  hierbei  die  Bezeichnung  eines  ins 
Meer  hinausspringenden  Felsens  (mit  einem 
daselbst  hausenden  Dämon)  überall  das  Prius 
gewesen,  woraus  sich  dann  auch  am  besten 
die  frühzeitige  Verwendung  des  Wortes  in  der 
Märchenphantasie  erklärt,  zur  Benennung  eines 
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luselriffs  in  fabelhafter  Ferne,  eines  Sitzes 
grauenhafter  Schreckgestalten. 

C.  Auch  in  Milet  wird  Sarpedons  Name  an 

einem  Vorgebirge  gehaftet  haben.  Ö’ 

’KipoQOi  {fr.  32  F.  II.  G.  1 , 242)  tö  ■ngürov 
v.tioga  tivui  A’p/jTixör,  VTilg  rys  üuXdrrTjg  ts- 
TSi^iogivov , onov  riiv  y TiaXaid  MiXritog  iari, 
KagTirjdövos  MiXyrov  xyg  KQ-yrrnyg  ceya- 
yövTog  oI/.yTogag  y.xX.  Mit  dieser  Siedlung  ist 
gewiß  die  Burghöhe  Milets  gemeint,  'die  einst 
als  kleines  Vorgebirge  in  das  Meer  reichte’ 
{Zieharth,  Kalturbilder  ans  gricch.  Städten,  L. 
1907,  04,  wo  der  Plan  aus  dem  vorläufigen  Aus- 
grabungsbericht am  bequemsten  zugänglich  ist). 

D.  Am  reichsten  entfaltet  sich  die  Tradition 

in  Kilikien,  wo  das  jetzige  Ka23  Lisan  el- 
Kahbe  (oder  Kap  eh)  im  Altertum  ZaQTtydo- 
riov  oder  SctQTtyö'mv  hieß.  Über  die  Land- 
schaft Heherdey  und  Wilhelm,  Meisen  in  Ki- 
likien {Denkschr.  d.  Wiener  Akad.,  philos.  hist. 
Kl.  44,  1896,  Abh.  6j  lOOlf.  und  Schaffners 
(ilicia.  in  Meterm.  hlitt.,  Krgli.  141,  1903,  13 
Der  Kalykadnos  hat  nach  seinem  Durch- 
bruch durchs  Randgebirge  (beim  kilikischen 
Seleukeia,  heute  Selefke)  eine  mächtige 
Schwemmlandebene  aufgebaut,  um  dessen  weit 
südwestlich  hervorsjjriugende  Sjiitze  es  sich 
hier  handelt.  Schon  Aischylos  meint  sie,  Iliket. 
837:  {(iXoio)  naxd  ZiciQTCydöviov  xOya  {y.axcc  xijv 
KcxQTTriöoviixv  ay.Qccv  Scholl)  noXvipaygov  {Her- 
mann, TtoXvxL'äfiad'ov  3Ied.)  uXcAIslg  svQtlaig  siv 
avQixig.  Dies  wird  dem  ägyj^tischen  Herold 
angewünscht.  Daß  wirklich  die  kilikische  Sand- 
bank gemeint  ist,  zeigt  der  Stad.  mar.  magn. 
177  {G.G.3I.  1,  482  f.):  von  der  Kalykadnos- 
mündung  sind  es  inl  dngav  ccgiiwd'y  axsvyv 
Kagnydoviuv  nccXovgtvyv  axädioi  %'  (vgl.  179 
und  180  über  die  Entfernungen  bis  Seleukeia 
und  Holmoi,  der  westlich  vom  Kap  gelegenen 
älteren  Stadt,  deren  Bewohner  Seleukos  Nikator 
nach  Seleukeia  verpflanzte).  Wichtig  ist  auch 
die  Angabe  178,  daß  es  vom  Saipedonium  die 
kürzeste  Strecke  bis  Cypern  war  (das  Heherdey 
und  Wilhelm  fast  mit  dem  Auge  erreichbar 
schien;  vgl.  Strah.  14,  682  über  Kagnaalcc  und 
Steph.  Bys.  v.  Kccgnaaga).  Es  wird  also  wirk- 
lich die  Schiffahrt  von  Ägypten  über  Cypern  sich 
gerade  nach  dieser  Stelle  gerichtet  haben,  die 
überdies  noch  ein  wichtiger  Knotenjmnkt  für 
mehrere  Küsten-  und  Landrouten  gewesen  ist; 
vgl.  auch  Kd,  Aleyer,  Gesch.  d.  Alt.  1 2,  623  ff. 

Heherdey  und  Wilhelm  101;  Schaffner  65  ff. 
Dadurch  wird  die  bei  Aischylos  ausgesprochene 
Verwünschung  verständlich. 

Sonstige  Erwähnungen:  Skylax  102,  {G.  G. 
31. 1,  76:  nach'OIgot  folgt  ZaQnySwv,  noXig  igip 
gog  ya'i  noteegog-,  gewiß  so  mit  hlüller  zu  inter- 
jjungieren,  nicht  Kaqnyddiv  xtoXig  ’iqygog  zu 
verbinden);  Kallisthenes,  Schol.  Ap.  Mhod. 
A 211  j).  316,  21  ff.  Keil  (vgl.  Schol.  zu  A 216 
1).  317,  12  ff.)  und  Strah.  13,  627;  Grenze  im 
Vertrag  der  Römer  mit  Antiochos:  Appian 
Syr.  39  und  Livius  38,  38.  Strah.  14,  670 
{ydgipccrxi  yova  xtoiovaav  dy.Quv  y yccXtlTca 
Kaqmiäcov)-,  3Iela  1,  13,  5;  Plin.  nat.  hist.  6, 
27,  22;  Ptolemnios  Geogr.  5,  7 (2,  896  Müller- 
Fischer)-,  HesycliY.  EaQuydöviov,  Zenoh.  5,86. 
— Über  diese  Gegend  als  das  Reich  des  von 
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Kreta  gekommenen  Sarpedon  s.  u.  Zunächst 
beschäftigt  uns  weniger  die  Sage  und  Dich- 
tung als  der^mit  der  Ortsbezeichnung  weitaus 
näher  verbundene,  wie  es  scheint,  bereits  vor- 
griechische und  sehr  langlebige  Kult. 

XXs^dvÖQOv  yaQ  rov  ßaaiJeoig  (d.  i.  Alexan- 
der Balas  146  v.  Chr. ; vgl.  li.  E.  1,  1437) 
ßgaxv  TtQO  xäiv  ^vsavoixcov  xqÖvcüv  xQfl<jxTf]Qiago- 
fievov  v.axu  xi]v  Kihyiiav , tviXa  cpcxalv  jinol- 
Xcovog  2a  QTtrid'ov  Lov  legbv  sivai  xrX.  Dio- 
dor  32,  10,  2 (aus  Photios  377),  Noch  zu  Au- 
relians Zeit,  vor  dem  Kampfe  zwischen  Kom 
und  Palmyra,  fragten  Römerireunde  wie  Gegen- 
jDartei  hier  an:  iv  2(Xsvyisia  xy  %axd  KiXiv,Lav 
ÄnoXXavog  isgbv  idgvxo  KaXovjxevov  2a g- 
•Kn]öov  Lov  xal  iv  xovxm  xgiqaxrigiov  Zosinios  1, 
57.  Wahrscheinlich  (doch  ist  die  Örtlichkeit 
nicht  ganz  sicher)  gehört  mit  diesem  Apollon 
Sar23edonios  zusammen  was  Strah.  14,  676  be- 
richtet: iv  Ss  xfj  KiXLxia  iax'i  xal  x6  xi]g  2ag- 
n r\S  ov  Lag  l4gxig.i  Sog  ugbv  xal  ^avxslov,  xovg 
6'e  ev&eol  Ttgo&Erixti^ovaiv.  Aus  den 

Münzen  von  Seleukeia  und  Umgegend  ist 
leider  nicht  viel  zu  gewinnen,  obwohl  der 
bekränzte  Ajjollokoj)!  nicht  fehlt;  vgl.  schon 
Miomiet  3,  500  nr.  285.  286  und  602  nr.  304, 
jetztYor  sÄlenlmhoo  f-Blwmer, Kleinasiat.  3Iünzen 
in  den  Sonderschr.  des  österr.  nrch.  Inst.  3,  1902, 
481  f.  (bemerkenswert  483:  Euro}3a  mit  dem 
Stier,  was  Beziehung  auf  den  kretischen  Heros 
Sai-pedon  haben  könnte).  Das  Merkwürdigste 
und  ein  sicherer  Beweis  dafür,  daß  es  sich 
um  uralt  festgewurzelten  Kult  handeln  muß, 
ist  der  vor  unseren  Augen  sich  vollziehende 
Übergang  dieses  Sar^iedonkultes  in  den  der 
heiligen  Thekla,  worüber  wir  sehr  ausgiebig 
unterrichtet  siiid  durch  das  bei  Migne,  Patrol. 
graec.  85,  478  ff.  veröffentlichte  Buch  des  in 
der  ersten  Hälfte  des  6.  Jahrh.  in  Seleukeia 
wirkenden  und  vom  wärmsten  Heimatsstolz 
erfüllten  Bischok  Basileios.  Während  das  erste 
seiner  zwei  Bücher  das  Leben  der  Protomar- 
tyrin  behandelnd,  auf  den  Paulusakten  fußt  (vgl. 
Carl  Schmidt,  Acta  Pauli,  L.  1904,  145 ff'.), 
deren  Schlußabschnitte  (43  in  Acta  apost.  apocr. 
ed.  Lipsius  1,  269  ff.)  die  Heilige  zwar  bis 
Seleukeia  führen  (damals  nicht  mehr  zu  Kili- 
kien,  sondern  zu  Isaurien  gerechnet),  aber  auch 
in  den  erweiterten  Fassungen  keinen  ausführ- 
lichen Wunderbericht  anschließen,  enthält  ge- 
rade diese  ■d'avgaxa  des  Basileios  zweites  Buch, 
offenbar  eine  höchst  kostbare  Sammlung  boden- 
wüchsiger Volkstradition,  in  welcher  sich  Vor- 
aussetzungen des  alten  und  des  neuen  Kultes 
mischen.  Vgl.  nach  Köhler,  Bli.  Mus.  14,  1859, 
472  Deubner,  De  incubatione,  L.  1900,  100  ff. ; 
Lucius,  Die  Anfänge  des  Heüigenhults  in  der 
Christi.  Kirche,  Tüb.  1904,  212  ff. ; Heberdey  und 
H'WieL«  a.a.  0.  100  ff. , die  darauf  aufmerksam 
machen,  daß  namentlich  in  toi30graphisch-bau- 
geschichtlicher  Hinsicht  wertvolle  Ergänzungen 
zu  Basileios  die  koptischen  Bruchstücke  eines 
Enkomions  auf  den  heiligen  Athanasios  bieten 
{v.  Lemm,  Alem.  de  l’Acad.  de  St.  Petersb.  1886, 
36nr.  11),  sowie  der  Bericht  der  Pilgerin  Het/ier/rt, 
einer  Zeitgenossin  des  Basileios,  die  dessen 
Buch  an  Ort  und  Stelle  mit  Andacht  las  (cap.  23 
ed.  Heraeus  in  der  Sammlung  vulgär-lat.  Texte 
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1,  1908,  27 ; die  Zeitbestimmung  von  K.  Meister, 
BL.  Mus.  64,  1909,  337  ff.).  Das  war  kurz  vor 
dem  glänzenden  Neubau  des  festungsmäßig 
ausgestatteten  Gnadenortes  durch  Zeno  den 
Isaurier  {Lucius  213),  dessen  stattliche  Reste 
auf  der  Höhe  südlich  von  Selefke  Heberdey 
und  Wilhelm  besucht  haben  (jetzt  Meriamlik; 
über  unlängst  erfolgte  Ausgrabungen  Berl. 
phil.  Wochenschr.  1909  nr.  41f.).  So  viel  steht 
fest,  daß  die  Burghöhe  in  Seleukeia  selbst 
der  Athena  gehörte  (was  auch  die  Münzen 
bestätigen).  Der  Tempel  des  sarpedonischen 
Apollo  lag,  der  ungenauen  Angabe  des  Zosimos 
entgegen,  ziemlich  entfernt  von  der  Stadt 
(vermutlich  näher  bei  Holmoi,  dessen  genaue 
Lage  noch  nicht  foststeht).  Er  war  in  Fels 
gehauen  und  hatte  ein  ayaXga  des  Apollo. 
Nach  Basileios  p.  662  ff.  lag  er  von  Meriamlik, 
von  wo  man  weit  in  die  Strandebene  hinaus- 
sieht, dem  Blick  erreichbar  an  der  Landzunge 
am  Meere,  so  daß  Thekla  ihrem  heidnischen 
Gegner  gleichsam  ins  Auge  schaute.  Schwer- 
lich hat  sich  Thekla,  woran  zu  denken  nahe- 
liegt, au  der  Stelle  der  Artemis  Sarjaedonia 
heimisch  gemacht.  In  der  reichlich  fließen- 
den Lokaltradition  ist  nur  der  männliche  Gott 
Ihr  Widerjiart,  während  sie  anderseits  Züge 
der  Burggöttin  Athena  stillschweigend  an  sich 
zieht;  vgl.  Lucius  207 ff.  ’E-nixsixigEi  iavxyv, 
sagt  Basileios , xä  daiyovi  xü  2agnr\ö6vi  xä 
xaxaXaßovxi.  fiEv  xrjv  inl  xfjg  Q’aXdxxgg  Xb^W 
noXXovg  äs  TtXaveovxi  xal  anoßovxoXovvxi  xfjg 
TtiaxEcog  Si  andxr\g  TtOLxLXgg  xal  xißd'fjXov  XQb^~ 
(loXoyiag,  sjjäter  GvvicxEiXs  ös  av&ig  xal  xuxe- 
aiyaOE  xal  fiixgi  xov  vvv  acpcovöxaxov  ixdLies 
xbv  TioXvepcovoxaxov  XQb(>yoXnyov  (wogegen  frei- 
lich die  Stelle  des  Zosimos  ins  Gewicht  fällt). 
In  den  fhavyaxa  steht  neben  der  Wahrsagung 
Inkubation  und  Heilwunder  (vgl.  bes.  2.  3.  5. 
9.  24.  26.  27  und  Lucius  212 ff.).  Ob  mau  mit 
Deubner  101  daraus  auf  ursf)rünglich  chtho- 
nischeu  Charakter  der  zugrunde  liegenden 
Kultgestalt  wird  schließen  dürfen,  ist  wohl 
zweifelhaft.  Nach  allem,  was  wir  bis  jetzt 
überblicken  (vgl.  bes.  auch  das  über  die  Ety- 
mologie Bemerkte),  scheint  mir  die  Auffassung 
von  Schwartz,  Quaest.  Herod.  13  am  einleuch- 
tendsten , Sai-pedon  sei  von  Haus  aus  aquilo 
ventus  rapax  et  procellosus,  qui  de  montibus 
Ulis  altiss imis  (dies  gilt  vom  kilikischen 
Sarpedonion  allerdings  nicht)  in  littus  ipsum- 
que  mare  ruit  nautis,  praecipue  promontoria 
circumvehentibus,  periculosus.  Dieser  V orgebirgs- 
dämon  wird  sehr  natürlich  zum  Herrn  des  in 
jeder  Hinsicht  abgeschlossenen  Strandgebietes. 
Sein  Wesen  wird  sich  verändert  haben,  als  er 
— schwerlich  nur  in  der  Weise,  wie  sichs 
Usener.  Götternamen  218  vorstellt,  als  ursjirüng- 
licher  Sondergott  zum  Beinamen  des  nächst- 
verwandten höheren  Gottes  herabsinkend, 
sondern  eher  so,  wie  Bohde,  Psyche  1^  187 
annimmt,  dem  Apollo  weichend  oder  ihm  in 
Kultgemeinschaft  verbunden,  wie  Hyakinthos 
in  Amyklai  — zum  Apollo  wurde  (oder  mit 
Ajjollo  sich  vereinigte)  und  wohl  dadurch  erst 
zum  Heils-  und  Orakelgott.  Aber  hier  sind 
wir  vor  einer  zurzeit  noch  kaum  lösbaren 
Schwierigkeit  angelangt.  Wir  haben  mit  der 
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von  Wilamowitz , Hermes  38,  1903,  575  ff.  er- 
örterten Möglichkeit , ja  Wahrscheinlichkeit, 
eines  südasiatisch- vorgriechischen  Apollo  zu 
rechnen  (vgl.  dagegen  jetzt  IT.  AJii,  Der  kreti- 
sche Apollonkidt,  L.  1908).  Aufi'ällig  bleibt 
jedenfalls,  daß  diese  Verschmelzung  nur  in 
Kilikien,  nicht  aber,  soviel  man  sehen  kann, 
auch  in  Lykien  sich  vollzogen  zu  haben  scheint, 
was  indessen  doch  nur  dafür  sprechen  kann, 
daß  in  der  Tat,  wie  wir  annehmen,  Ort  und 
()rtsdämon  der  Ausgangspunkt  war.  Der 
kretisch-lykische  Heros  Sarjjedon  ist  übertrag- 
bar und  variabel,  der  Gott  sitzt  fest. 

Jiasileios  erzählt  in  seiner  Weise  auch  den 
Mythos  dieses  kilikischen  Sarpedon  (jto;?.c;/ö- 
TccTor  ßvQ’oluyrjiia) , er  hat  ihn  dqp’  laroQiCov 
v.al  ßißkicüv.  Sarpedon  war  hiernach  itvog  und 
B7rr]Xvg  und  auf  der  Irrfahrt,  seine  Schwester 
suchend  (sic),  übers  Meer  in  die  Kalykadnos- 
gegend  gekommen.  Äal  ccyvoia  fihv  TOTtmv, 
üyvoice  öh  rov  ron  ßaGiXtvovrog  {Q'tlog  di  rjv 
avx'og  uvxä  Kal  naxQadtlcpog  [natürlich  p?]rpä- 
d'sXcpog  mit  Köhler]  d KiXi^)  avaiQtO'ivxa  fi'sv 
(dg  XI  Xvni]6avxu  Kal  äiahtvxa  xovg  inixcoQiovg 
KaK(hg,  xaeph  xa  Öh  jtaQa  xi]v  %riXi]v  Kal  xt]v 
j]i6va  xavxrjv,  xovxov  xoivvv  Xaßovxa  Kal 
daiuovog  iivoua  v.al  v.al  iiävxiag 

dvo/ia  Kal  cprj(it]2>  v.al  äia  xovxo  Sö^avxa  nagä 
xolg  avoiqxoig  itvai  kkibv  (jtoXXu  ydp  xoiavxa 
xtv.xBi  uii’  ö TtoXvg  xQOvog,  öt%orxai  d'h  aßaaa- 
vLaxeog  ävhQWTtoi  Kal  ^tonoiovGi  p.vQ'ovg)  apa 
xs  (=  ubi  primum)  xxQOGTqXaGiv  rj  naQQivog  xy 
xdjQa  xavxy  val  yibaxo  xüv  Üqioov  avxi]  Kal  xryv 
KOQV(pi]v  xavxrjv  KaxcXaßt,  GvvtGxeiXe  xs  aii&ig 
v.al  KaxsGiyaGS  kxX.  Hier  ist  nur  irrtümlich 
das  Motiv  der  Falirt,  die  Auffindung  der  Schwe- 
ster, vom  Oheim  Kilix  (siehe  Bd.  2,  Sp.  1185) 
auf  den  Neffen  übertragen.  Man  darf  aber  im 
übrigen  nicht  ohne  weiteres  die  bekannte  Tra- 
dition substituieren  (Hauptstelle  Apollodor  3, 
1,  2,  2),  wonach  der  Europasohn  Sari^edou  aus 
Kreta  weichend  zu  seinem  Oheim  Kilix  kam,  der 
seinerseits  auf  der  Suche  nach  seiner  Schwester 
Europa  in  Kilikien  heimisch  geworden  war, 
KaQ7tr]dd)v  d'i  GvpiiaxxjGag  KiXiKi  7iQ()g  AvKtovg 
sxovxi  n6Xtp.ov,  sxil  (i^qsi.  xfjg  xo^pag,  AwLag 
ißaGiXsvGs.  Denn  diese  Tradition  ist  ersicht- 
lich bestrebt,  den  kilikischen  mit  dem  home- 
risch-lykischen  Sarpedon,  dessen  Grab  nicht  am 
Kalykadnos,  sondern  am  Xanthos  war  (s.  u.), 
pragmatisch  zu  verknüpfen.  Bei  Basileios  haben 
wir  trotz  des  oben  erwähnten  Irrtums  ein  wert- 
volles Stück  einheimisch  kilikischer  Überliefe- 
rang.  Hier  fin<let  der  Heros  auch  sein  Grab 
an  der  Stelle,  wo  er  seinen  Kult  hat,  und  wie 
sagenecht  das  uralte  Wandermotiv  von  dem 
ayvoLu  xoTtav  stattfindenden  Kampfe  des  jungen 
Ankömmlings  mit  dem  unerkannten  Verwandten 
und  Landesherrscher  ist,  bedarf  keiner  Aus- 
fühiung  (vgl.  Brmio  Busse,  Sagengeschichtliches 
zum  Ilildebrandsliede,  Diss.  Leipzig,  Halle  1900). 
Daß  der  gewöhnliche  Typus  'Vater  und  Sohn’ 
hier  durch  Einführung  des  Mutterbruders  mo- 
difiziert ist,  hat  wohl  sicherlich  seinen  beson- 
deren Anlaß  im  Matriarchat,  das  gerade  in 
der  Sarpedonsage  auch  sonst  deutlich  hervor- 
tritt und  uns  weiter  unten  noch  einmal  be- 
schäftigen wird.  Es  bestätigt  nur  die  Echtheit 
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und  Bodenständigkeit  dieser  Überlieferung. 
Damit  ist  aber  zugleich  dargetan,  daß  dem 
kilikischen  Sarpedon  dem  lykischen  gegenüber 
die  Priorität  zukommt.  Landschaftlich  betrachtet 
stellt  sich  die  Sache  wohl  so  dar,  daß  die 
große  kilikische  Ebene  als  dem  Kilix  zuge- 
hörig gedacht  ist,  die  weitaus  kleinere  Kaly- 
kaduosebene  dagegen,  wie  eine  Etappe  auf 
dem  Wege  nach  Lykien  liegend,  dem  Sarpe- 
don. Doch  wird  es  auch  an  Sagen  nicht  ge- 
fehlt haben,  wönach  dieser,  statt  des  schatten- 
haften Eponymos  Kilix,  überhaupt  der  Herr 
Kilikiens  war.  Eine  Spur  davon  wohl  noch 
bei  Pomp.  Alela  1,  13,  5,  wo  es  vom  Vorge- 
birge Sarpedon  heißt:  finis  aliquando  regni 
Sarpedonis.  Zu  sehr  'homerisch’  sieht  Bobert 
in  Sarjredon  den  Landesheros  von  Südwestklein- 
asien, das  er  repräsentiere  wie  Telephos  My- 
sien  und  Hektor  die  Troas ; Bild  und  Lied  115  ff. 

E.  Unsicher  ist  die  Spur  einer  Sarpedon- 
stätte  in  der  Troas,  nur  beruhend  auf  Ter- 
Udlian  de  anima  46,  der  in  einer  Aufzählung 
von  Orakelstätten  auch  ein  Orakel  Sarpedo- 
nis in  Troade  erwähnt.  Bohde,  Psyche  1^, 
187  (vgl.  Grupp>e,  Griech.  Myth,  933.  1654) 
nimmt  hier  einen  bloßen  Schreibfehler  des 
flüchtigen  Tertullian  an  (wohl  Verwechslung 
mit  dem  kilikischen  Sarpedon).  Und  in  der 
Tat  setzt  ja  die  bekannte  Iliaserzählung  von 
Hypnos  und  Thanatos,  die  Sarpedons  Leich- 
nam nach  Lykien  tragen,  voraus,  daß  ihr 
Dichter  von  einem  Grab  des  Sarpedon  in  der 
Troas  (ein  solches  Heroon  müßte  man  doch 
wohl  hinter  der  Orakelstätte  suchen)  nichts  weiß ; 
vgl.  Robert,  Bild  und  Lied  118.  Anderseits 
hat  Robert  in  seinen  Studien  zier  Rias  396  f. 
darauf  hingewiesen,  daß  dem  Dichter  von  E 
684  ff.  der  Gedanke  nicht  ungeheuerlich  war, 
daß  Sarpedon  in  der  Troas  bestattet  werden 
könne.  Und  mehr,  daß  es  wirklich  eine  solche 
Tradition  gegeben  habe,  scheint  mir  zwingend 
hervorzugehen  aus  Vergil,  Aen.  1,  100,  wo 
Aeneas  seufzt:  'Wäre  ich  doch  auf  Trojas  Ge- 
filden gefallen,  saevos  ubi  Aeacidae  telo  iacet 
Hector,  ubi  ingens  Sarpedoid . Es  ist  sehr  wohl 
möglich,  daß  die  Stücke  in  JI,  die  das  Ge- 
spräch von  Zeus  und  Hera  über  Sarpedons 
Schicksal  und  Apolls  Fürsorge  für  seine  Be- 
stattung enthalten  (432 — 458  und  666—683), 
schon  im  Altertum  auf  Grund  derselben  Bean- 
standungen verworfen  wurden,  die  sie  in  der 
neueren  Kritik  so  zahlreich  gefunden  haben 
(Ameis-Hentze,  Anhang  zu  Homers  Ilias  6,  24). 
Dafür  spricht  jedenfalls  Vergil,  und  damit  hört 
ein  Sarpedongrab  in  der  Troas  und  damit 
wieder  Tertidlians  Orakelstätte  auf  direkt  un- 
wahrscheinlich zu  sein.  Auf  keinen  Fall  aber 
liegt  hier  ältere  Lokaltradition  vor,  sondern 
sie  kann  nur  erzeugt  sein  durch  die  verhältnis- 
mäßig recht  sekundäre  Einbeziehung  Sarpedons 
in  den  troischen  Sagenkreis.  Dasselbe  gilt  von 
dem  (vollkommen  gesicherten)  EaQ%r\86vsiov 
in  Xanthos,  das  wir  deshalb  erst  im  folgenden 
Abschnitt  mit  besprechen. 

4)  Mythos  und  Dichtung  (abgesehen 
von  dem  unter  3B  behandelten  thrakischen 
Sarpedon).  Die  Einheitlichkeit  der  Tradition 
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ist  durch  die  Sonderstellung  des  Sarpedon  der 
Ilias  (streng  genommen  nur  des  Sariredon  der 
Glaukosepisode  in  Z)  gestört,  was  schon  im 
Altertum  zu  Unterscheidungen  (zweier  Sarpe- 
dons)  und  zu  AusgleichsTCrsuchen  geführt  hat. 

A.  Sarpedon,  Sohn  des  Zeus  und  der 
Europa,  geboren  in  Kreta  als  jüngster  von 
drei  Brüdern  neben  Minos  und  Rhadarnanthys. 
So  eine  alte,  feste  und  ausgehreitete  Überlie- 
rung,  die  sich  von  Homer  nicht  beirren  ließ, 
zuerst  bei  Hesiod  fr.  30  Bz.  {ed.  min.~  1908), 
ferner  bei  Bakchylides  fr.  56  Be.“*  (aus  einem 
Dithyrambus  Europal  vgl.  Blaß  zu  fr.  10  seiner 
Ausgabe),  endlich  auch  bei  den  Tragikern, 
und  zwar  meist  kombiniert  mit  der  troischen 
Sage.  Neben  Bs.-Euripides’  Bhesos  29  (vgl.  jetzt 
auch  Hypsipyle  fr.  1,  III  18  ed.  v.  Herwerden  1909) 
vor  allem  das  seit  1879,  wo  Weil  den  Pap.  Didot 
publizierte,  besser  bekannte  Stück  des  Aischylos 
KäQsg  t)  Evqwtit};  vgl.  Naiichs  fraym.  Trag.^ 
99  (p.  32  ff.).  Europa  selbst  spricht  den  Prolog, 
sie  ist  in  Sorge  um  ihren  in  Troja  kämpfen- 
den Sohn  (vgl.  19  ai^sT  ds  Tqwkiv  aarv  tzoq- 
Q-fiativ  ßia',  nicht  mit  Bergk  Tloxov,  was  einen 
ganz  anders  gewendeten  Mythos  drgäbe),  der 
dann  wohl  von  Hypnos  und  Thanatos  tot  auf 
die  Bühne  gebracht  wurde  und  zu  Klagege- 
sängen Anlaß  gab,  also  eine  einigermaßen  den 
Persern  ähnliche  Komposition.  Daß  die  Mutter 
Europa  mit  dem  Sohne  Kreta  verlassen  und 
nach  Asien  übergesiedelt  ist , wird  auch  von 
Herodot  4,  45  bestätigt.  Eine  Schwierigkeit 
hietet  nur  der  Titel,  wonach  der  Chor  aus 
Kariern  bestand.  Indessen  ist  dies,  obwohl 
auffälligerweise  (wie  auch  Schwartz,  Qiiaest. 
Herod.  10  betont)  auch  das  karische  Mylasa 
in  den  Fragmenten  vorkommt  (nr.  101),  nicht 
aus  älteren  Gebrauchsweisen  der  Namen,  auch 
nicht  aus  den  Sagen  zu  erklären,  die  Sarpe- 
don zum  Gründer  Milets  machen,  sondern  wohl 
einfach  mit  der  von  Strabo  erwähnten  (viel- 
leicht sogar  mit  besonderer  Beziehung  auf 
dieses  Stück  erwähnten)  poetischen  Freiheit  der 
avy^voig  'räv  i&väv,  die  den  Tragikern  eigen 
ist  (14,  665);  vgl.  Treiiber , Gesell,  der  Lykier 
40.  Die  Szene  kann  also  trotz  des  Choi’es  von 
Kariern  in  Lykien  gedacht  werden  und  dies 
um  so  unbedenklicher,  als  wir  aus  der  neu- 
gefundenen Hypothesis  der  Stheneboia  wissen, 
daß  auch  Euripides  in  diesem  Stücke  das 
Land  des  lobates,  also  sicher  Lykien,  Karien 
genannt  hat;  vgl.  Babe,  Bh.  3Ius.  63,  1908, 
147.  Mit  den  Dichterzeugnissen  über  Sarpe- 
dons  Abkunft  und  kretische  Heimat  stimmen 
überein  Hellanikos  {Schol.  Ps.-Eurip.  Bhes.  29) 
und  Herodot  1,  173  (vgl.  4,  45),  von  späteren 
Diodor  4,  60,  2;  Apollodor  3,  1,  1,  3;  Arrian 
bei  Eust.  zu  Dion.  Per.  270  {E'.  H.  G.  3,  598, 
63)  und  Eust.  selbst  zu  Hom.  B 876;  Hygin 
(ed.  Schmidt)  155  p.  13,  5 und  178  p.  34,  14; 
Schol.  Stat.  Tlieb.  4,  530;  Aristides,  Apol. 
(syr.)  9,  6 p.  13,  15  Geffcken.  Europa  wird 
von  Zeus  an  Asterios  verheiratet,  der  die  drei 
Söhne  adoptiert:  Diodor  a.  a.  0.  (vgl.  5,  78, 
1);  Apollodor  3,  1,  2,  iff. ; Noirnos  Dion.  1, 
354;  2,  695;  35,  385  ff.  Abweichend  ist  die 
Genealogie  eines  gewissen  Sokrates  fv  xolg 
’igyoXinotg  im  Schol.  Bhes.  29  = B\  H.  G.  4, 
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417,  wonach  die  drei  Brüder  Söhne  des  Ly- 
kastos  sind  mit  Ide,  Tochter  des  Korybas  (vgl. 
Bd.  2,  Sp.  2174).  Von  Kreta  gelangt  nun  Sar- 
pedon nach  Asien,  insonderheit  nach  Lykien, 
was  entweder  als  einfache  Tatsache  mitgeteilt 
wird  {Diodor  5,  79,  3;  Paus.  7,  3,  4,  7),  oder 
mit  Motivierungen,  Ausschmückungen,  Erwei- 
terungen. Herodot  1,  173:  disvetyO'Bvrav  äh 
iv  K^yrrj  tciqI  rfjg  ßaailrjirjg  räv  EvQÖinrig  itai- 
äcov  EaQnr\ä6vog  ts  xal  Mivco,  cog  fjtsxpdrrjfff 
rij  azäöi  Mlvcog,  i^filccGs  avrov  rs  UaQTtriäöva 
xal  rovg  araaimrcig  ccvrov,  oi  äh  äncoaO’hvrsg 
ccnLxovxo  xfjg  Aoir]g  ig  yfjv  xrjv  MiXvääa.  Triv 
yccQ  vvv  Avxioi  vtyovxai,  avxr]  xb  naluibv  i]v 
Milväg,  oi  äh  Milvai  xoxi  Eolvyoi  hxaXtovTO. 
Ticog  yhv  ät]  avxäiv  ZhxQxcriäiüv  x]Qxe,  oi  äh  ixa- 
Xiovxo  x6  TttQ  xt  fjvsixccvxo  xovvoya  xcd  vvv 
e'xi  xaXtovxai  vitb  xcbv  neQtoixcav  oi  Avkiol 
TsQyiXai.  ’Slg  äh  ’AQ’yvtav  Avxog  b Hav- 
äiovog,  i^eXaad'slg  xcd  ovxog  vnb  xov  däiXqiBov 
Alytcog,  cntixsxo  ig  xovg  TsgaiXccg  nagcc  EagitT]- 
äova,  ovxoi  äi]  xaxcc  xov  Avxov  xrjv  hxcovvfiirjv 
Aiixioi  dvd  XQOvov  ixXij&rjGav.  (Das  letzte  auch 
kurz  7,  92.  Nach  4,  45  gelangte  auch  Europa 
hx  Ägijxgg  ig  Avxiriv , offenbar  zusammen  mit 
dem  Sohne.)  Herodot,  dem  Strabo  folgt  (vgl. 
12,  573;  14,  667,  wonach  Sarpedon  den  Lykos 
aufnimmt  inl  ysgai  xgg  dgiyg-,  verdreht  bei 
Nikolaos,  Bhet.  gr.  1,  361  ff.  Walz),  dürfte  wohl 
seinem  Oheim  Panyassis  gefolgt  sein  (vgl. 
fr.  18  Ki.).  Die  athenische  Tendenz  stimmt 
dazu  sehr  wohl;  es  ist  durchaus  glaublich, 
daß  schon  bei  den  Kämpfen  gegen  Lygdamis 
die  Partei,  der  Panyassis  zugehörte,  für  An- 
schluß an  Athen  war;  vgl.  Ed.  Meyer,  Gesch. 
d.  Alt.  3,  530.  Dazu  stimmt  auch,  daß  Hero- 
dots  Darstellung,  die  ja  in  der  lonierfrage  die 
Ableitung  aus  Athen  vertritt  (1,  143  ff.),  mit 
Sarpedons  Flucht  nicht  wie  spätere  die  xxiaig 
MiXyxov  verbindet.  Nach  Apollodor  nämlich 
(3,  1,  2,  1)  ist  nicht  Streit  um  die  Herrschaft 
der  Anlaß  zum  Weichen  Sarpedons,  sondern 
die  drei  Brüder  lieben  gemeinsam  den  jungen 
Miletos.  Tov  äh  naiäog  xigbg  Eagn-gäova 
p&XXov  oixstcog  h'xovxog  TXoXsyijGag  Mivcog  hngo- 
xegrjGsv,  oi  äh  cpsvyovGi.  Miletos  fährt  hierauf 
nach  Karien  und  gründet  Milet.  EagTcrjääv  äh 
avjijiaxijGccg  KiXixi  ngbg  Avxiovg  hxovxi  nöXBfiov, 
hnl  yhgsi  xfjg  x<nQccg,  Avxiag  hßaaiXsvas.  Eine 
Variante  dazu  (Miletos  flieht  vor  den  Nach- 
stellungen des  Minos  nach  Karien,  ßovXy  Eag- 
TtTjäbvog)  Nikander  {fr.  46  Schn.)  bei  Ant.  Lib. 
30.  Dagegen  hatte,  wie  wir  schon  sahen, 
Ephoros  {fr.  32)  Sarpedon  selbst  zum  Gründer 
Milets  gemacht.  Milet  empfing  dann  seinen 
Namen  einfach  nach  der  gleichnamigen  kreti- 
schen Stadt;  vgl.  Strab.  12,  573;  Schol.  Apoll. 
Bhod.  zu  A 185  p.  314,  33  Keil.-,  Eust.  zu 
Hom.  B S7ß  (wo  MiXvag  statt  Alivvag  zu  lesen 
ist).  Allgemein  wird  Sarpedon  neben  Minos 
als  typischer  Städtegründer  betrachtet  vom 
Rhetor  Menander  178,  12  W.  — Bedenken 
gegen  alle  diese  Konstruktionen  bei  Treuber, 
Gesch.  d.  Lykier  19f.  und  Ed.  Schwartz,  Quaest. 
Herod.  10 ff.  Daß  indessen,  trotz  der  späten 
und  willkürlichen  Sagenklitterung,  in  der  Grund- 
annahme kretischer  Zuwanderung  nach  Süd- 
kleinasien ein  wertvoller  Kern  historischer  Tat- 
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Sachlichkeit  steckt,  kann  als  sicher  gelten; 
vgl.  Ed.  Meyer , Gesch.  d.  Alt.  1",  2,  080  tt’.  702tl. ; 
ferner  Gruppe,  Griecli.  Myth.  270.  327  (wo  auch 
ältere  Literatur). 

B.  Der  Sarpedon  der  Ilias.  Zunächst 
ist  festzustellen,  daß  trotz  der  Behauptung,  der 
homerische  Sariiedon  sei  inixüyQiog  (Stiab.  12, 
Ö73)  und  der  aus  Kreta  zugewanderte  Minos- 
bruder und  Europasohn  sei  nur  von  den  vto>- 
rtQOL  aufgebracht  (Aristunikos  zu  Z 109),  die 
eben  bespi'ochene  Sage  und  ihre  Voraussetz- 
ungen doch  auch  bei  Homer  durchschiminern. 
Apollodor  3,  1,  2,  3;  "Eviot  d'h  ccin'ov  {Barp.) 
tQuad^j'lvai  XiyovGiv  kTvavlov  rov  Aibg  v.al 
KuGGientiug  v.cu  Siu  tovtov  GTUGtäaai  (und  nicht 
um  des  Miletos  willen);  vgl.  hierüber  H.  1). 
Müller,  Myth.  d.  yriech.  Btümme  1,  310t.; 
Hobert,  Bild  und  Lied  110;  Gruppe,  Griech. 
Myth.  327;  oben  Bd.  1,  Sp.  727.  Atyninios, 
einerseits  eine  zweifellos  kretische  Gestalt, 
andererseits  als  Bruder  des  Kilix  mit  Sarpedon 
verknüpft,  erscheint  nun  auch  bei  Homer  und 
zwar  als  iraiQog  Sarpedons,  Sohn  eines  Ami- 
sodaros,  oV  Qa  XlaaiQav  &Qtxptv  {H  317. 
327  tf.),  nach  Schol.  zu  II  328  ein  d'vvdGTt]g 
Äccylag,  ov  ri]v  ■ü’vyar^Qa  tyiyis  BslXtQocpovTrjg, 
so  daß  auch  von  dieser  Seite  her  (s.  u.)  Ver- 
knüpfung mit  dem  spezifisch  homerischen  Sar- 
janloii  eintritt.  Längst  hat  man  ferner  Vjetont, 
ilaß  die  Huldigung,  die  der  lykische  Sarpedon 
überhaupt  im  ionischen  Epos  empfängt,  der- 
selben Beziehung  ionischer  Kleinasiaten  zu  den 
Lykiern  Ausdruck  verleiht,  die  in  andrer  Weise 
auch  die  Sageuverknüpfung  zwischen  Sarpedon 
und  Miletos  hervorgerufen  hat.  Insonderheit  ist 
beobachtet  worden,  daß  die  sog.  Tlepwleuws- 
episodc  E 027 — 009  nur  unter  dieser  Voraus- 
setzung verständlich  wird.  Sarpedon  als  Sieger 
über  den  rhodischen  llerakliden  bedeutet  eine 
Spiegelung  der  Spannungen  und  Kämpfe  in 
der  südwestasiatischen  Welt,  wobei  ilie  Ionier 
mit  den  Lykiern  vereint  sich  als  Gegner  der 
dorischen  Hexapolis  empfinden;  vgl.  Eobert, 
Bild  und  Lied  117;  Ed.  Meyer,  Gesch.  d.  Alt. 
2,  270;  Gruppe  a.  a.  0.  637.  630.  041.  047; 
Eriedlihider , Herakles  15.  Man  kann  noch 
weiter  gehen.  Sieht  man  einmal  von  der 
Glaukoscpisode  in  Z ab,  dem  Ursprung  aller 
Verwirrung  in  der  Sarpedontradition,  so  bleibt, 
abgesehen  von  dem  Ijekannten  Schweigen 
Homers  über  Europa,  in  seinen  Angaben  über 
Sarpedon  nichts  übrig,  was  dem  nichthomeri- 
schen Mythus  direkt  widerstritte,  bei  dem  in 
den  meisten  Varianten  Sarpedon  schließlich  ja 
auch  zum  Herrn  von  Lykien  wird.  Sarpedon  wird 
zunächst  am  Schluß  des  Troerkataloys  (in  be- 
deutungsvoller Stellung;  vgl.  Eust.)  vorgestellt 
(870):  EcxQTCridüii'  d rj(>%kv  ÄvvAcov  /.cd  riccv- 
xog  üyvumv  rriXotltv  iv.  Avxlrjg,  AldivQ'ov  ano  ö'i- 
vyevrog.  In  E tritt  er  hervor,  nach  Aineias’ 
Verwundung  471  ff.,  wobei  er  seiner  fernen 
lykischen  Heimat  am  Xanthos  gedenkt  und 
hinzufügt  (480j:  ürtf  äXoxöv  xt  cpiXiqv  IXltiov 
y.al  vrimov  v'töv , -/ud  dl  v.typatcc  tcoXXü.  Den 
Namen  der  Gattin  erfahren  wir  nicht.  Es  folgt 
628 — 060  die  Tlepolemosepisode  [Ygl.  Hygin  113, 
j).  100,  14  Schm.),  wobei  er  vom  Gegner  als 
Avy.Lcov  ßovXricpoQog,  angeredet  wird  (633).  Trotz 
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des  Sieges  verwundet,  bittet  er  (685  ff.)  Hektor, 
seinen  von  Odysseus  bedrängten  Lykiern  zu 
helfen  und  spricht  das  ahnungsvolle  Wort; 
litHxck  fif  v.cd  XiTCOi  ulcüv  iv  TtöXsi  vyszigg, 
intl  OV'/  ag  iyslXov  iym  ys  voGzgaag  ol/6vd's 
(piXif\v  ig  Tiarglöa  ycüav  svcpgc/vietv  aXo^ov  rs 
(piXgv  /cd  vyniov  v'iöv.  Unter  der  Zeuseiche 
befreien  den  Zeussohn  hierauf  die  Gefährten 
von  der  feindlichen  Waffe,  worüber  er  ohn- 
mächtig wird  (692  ff).  Übergehen  wir  zunächst 
Z,  so  tritt  Sarpedon  in  der  Teichomaeliie  wie- 
derum stark  hervor  (ilf).  101  ff.  erscheint  er 
als  Gesamtführer  der  inL/ovgot  (vgl.  Apollodor, 
Epit.  3,  35;  Dares  18).  290  ff.  unternimmt 

er  von  seinem  Vater  Zeus  angetrieben  )und 
beschützt  402)  den  entscheidenden  Angriff, 
wozu  er  besonders  Glaukos  aufeuert.  Hierbei 
erwähnt  er  (310 ff'.),  daß  sie  beide  in  Lykien, 
Sdv&oio  nag’  byHag,  der  Königswürden  (ßaGi- 
Xijsg  319)  genießen  und  eines  fruchtbaren 
Krongutes  {xigsvog  313)  mit  Baumzucht  und 
Saatfeld.  — 378  tf.  entspinnt  sich  der  Kampf,  wo- 
bei Glaiikos  durch  Teukros’  Pfeil  mattgesetzt 
wird  (387),  so  daß  alles  Interesse  sich  auf 
Sarpedon  konzentriert:  er  reißt  eine  Bresche 
in  die  Mauer  (307  ff'.),  während  der  erste  Sprung 
ins  Lager  hinein  dem  Hektor  Vorbehalten  bleibt 
(437,  402 ; im  Widerspruch  mit  H 558).  — 
S 426  ff.  begegnet  er  kurz  unter  Hektors  Helfern, 
die  Pntroklie  führt  seine  letzte  Ruhmestat  wie 
seinen  Untergang  vor,  T2  419  ff.  Vor  dem  Be- 
ginn des  Kamirfes  findet  das  vielumstrittene 
Göttergespräch  zwischen  Zeus  und  Hera  statt 
(431  ff'.),  wonach  S.  zwar  fallen  soll,  aber  seine 
Leiche  durch  Thanatos  und  Hypnos  geleitet 
werden  (455),  aig  ö /a  Si]  Av/irjg  avgalrig  d'fjyov 
i'/oovTca,  ’ii'&a  a ragy-vGouGi  /aGiyvr]zoL  xs  ’ixca 
xa  xvyßoj  xa  GX7]Xy  xa'  xb  ydg  yigeeg  iaxl  Havbvxav. 
Hierzu  gehört  die  spätere  Ausführung  dieses 
Planes  durch  Zeus  und  Apollon  (066 — 683), 
worüber  unten.  Zeus  läßt  dem  nahenden  Falle 
seines  Sohnes  zu  Ehren  einen  Blutregen  nieder- 
gehen (459;  vgl.  iMkian  ver.  hist.  1,  17;  ähn- 
lich später  die  Verfinsterung  des  Schlachtfeldes 
567  ff',).  Die  bis  zur  Wehklage  gesteigerte  Teil- 
nahme (433)  des  Zeus  spielt  eine  Rolle  in  den 
philosophischen,  später  von  den  Apologeten 
übernommenen  Erörterungen  über  die  unwür- 
digen Menschlichkeiten  der  homerischen,  bzw. 
der  heidnischen  Götter:  spöttisch  schon  Aristoph. 
N'ub.  622,  woraus  aber  keine  kultische  Sar- 
pedonklage  erschlossen  werden  darf;  sodann 
Plato  Pep.  3,  388  C mit  der  bei  Späteren  z.  T. 
nach  wirkenden  übertreibenden  Variante  di  dt 
iyoiv,  statt  (I)  yoi  iycov  H 433.  (Sammlung  der 
Stellen  bei  Gcffcken,  Zwei  griechische  Apologeten, 
L.  1007,  203,  wo  noch  Procl.  in  Pp.  1,  123,  19 
Kr.  hinzuzufügen,  aber  richtig  Cicero  de  div. 
2,  10,  25  abgesondert  ist.  Diese  Stelle  zeigt 
vielmehr,  daß  luppiters  Klage  über  die  golgcc 
auch  in  den  Debatten  über  die  siyagyivg  eine 
Rolle  spielte.  Wieder  anders  Hio  Chrys.  28, 
536  R.  und  29,  544  R.  unter  den  ^aocpcXaig  d>/v- 
ybgoi.)  Nachdem  der  Kampf,  zugleich  dazu 
bestimmt,  den  Patroklos  vor  seinem  Falle  einen 
denkbar  ruhmvollen  Gegner  überwinden  zu 
lassen  (vgl.  Apollodor,  Ep>it.  4,  6;  taib.  Piac. 
I.  G.  S.  I.  1284,  70  und  1289,  9;  Hygin  106  p. 
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97,  3 und  112  p.  99,  22  Schm.;  Quintus  4, 
290;  LtiJdan,  Parasit.  46;  Diktys  3,  7 tt'.), 
mit  gebührender  Ausführlichkeit  geschildert 
ist,  fällt  Sarpedon  (vgl.  Hygin  115  p.  101,  14) 
und  bittet  mit  seinen  letzten  Worten  Glaukos, 
die  Leiche  zu  schützen  (492  tf.),  der  noch  immer 
an  seiner  Pfeilwunde  leidet,  aber,  auf  sein 
Gebet  an  den  lykischen  Apollo  (514tf.)  geheilt, 
neben  andern  Helden  Hektor  und  Aineias  zum 
großen  Kampfe  um  Sarpedons  Leiche  herbei- 
ruft (wobei  es  541  von  Sarpedon  heißt:  ög  Av- 
yiLrjv  siQVTO  SL%ijaL  rs  %al  aO'tvsC  w).  Gewaltig 
tobt  dieser  Kampf,  bis  schließlich  Patroklos 
auch  die  Rüstung  gewinnt  (663  ä.),  Achill  setzt 
sie  später  als  Kampfpreis  aus  [W  800).  Den 
Leichnam  reinigt,  wie  schon  erwähnt,  in  Zeus 
Auftrag  Apollon,  und  durch  Hypnos  und  Tha- 
natos  gelangt  er  zur  Bestattung  nach  Lykien. 
— Nichts  widerspricht  in  diesem  Bilde  des 
lykischen  Sarpedon  der  unter  4A  erwähnten 
Sage.  Sarpedon  ist  auch  hier  Sohn  des  Zeus 
{P:  631.  635  f.  672.  675;  M 292.  403;  auch  in 
der  Interpolation  O 67 ; ferner  U 445 — 449. 
460.  522.  568;  vgl.  Jsokr.  Helena  52;  GelUns 
15,  21,  wo  die  Gerechtigkeit  aller  Zeussöhne 
auch  ihm  zuerkannt  wird;  er  ist,  wie  Phi- 
lostrat im  Heroikos  19  (191,  6)  hervorhebt,  der 
einzige  in  beiden  Parteien,  der  nicht  nur  anb 
Albs  ist,  sondern  avrov  Aiög).  Seine  sonstige 
genealogische  .Verknüpfung  ist  in  den  auf- 
gezählten Homerstellen  nicht  berührt;  Weib 
und  Sohn  bleibt  ungenannt.  Auch  sein  Ver- 
hältnis zu  Glaukos  hat  nichts  Verwirrendes: 
beide  erscheinen  als  gleichberechtigte  ßaai- 
Xfjsg  Lykiens  (M  310  ff.).  Nicht  sein  Rang,  aber 
seine  Tapferkeit  (vgl.  H 549)  und  vor  allem 
die  Abstammung  von  Zeus  erklären  hier  über- 
all ausreichend  die  hervorragende  Geltung,  die 
ihn,  wie  man  schon  im  Altertum  bemerkte, 
unmittelbar  neben  Hektor  stellt  {Iidian,  Or. 
2,  55 ß.  67  A.  71 B.  73 B.  Eustath.  zu  B 876 
macht  Glaukos  sogar  zu  seinem  vnaQiog).  Nach 
Pindar  lebt  sein  Name  im  Liede  fort,  wie 
derjenige  des  Nestor  {Pyih.  3,  112)  Dies  alles, 
wie  gesagt,  verbindet  sich  mit  der  sonstigen 
Tradition  sehr  wohl,  solange  die  Sage  chro- 
nologisch naiv  war  und  ebenso  verfuhr,  wie 
die  Serben  mit  ihrem  Marko  oder  die  Deut- 
schen mit  Dietrich  von  Bern,  der  'drei  Jahr- 
hunderte durch  die  Sage  geht’,  nach  Welcker, 
Cycl.  2®,  8.  Sowie  sich  dem  ordnenden  Sinn 
die  Sage  zur  Mythistorie  gliederte,  war  auch 
die  chronologische  Schwierigkeit  da:  der  vor 
Troja  kämpfende  Sarpedon  konnte  nicht  in 
Minos’  Zeit  gehören.  Zuerst  hat  dem  Rechnung 
getragen  der  zweifellos  junge  Dichter  der 
Glaukosepisode  [Z  119 — 236),  die  nach  der  be- 
kannten Angabe  des  Aristonikos  zu  Z 119  der 
festen  Stellung  im  Epos  entbehrt  zu  haben 
scheint.  Er  hat  damit  die  auch  von  den 
Neueren  vielfach  festgehaltene  Theorie  eines 
doppelten  Sarpedon  in  die  Welt  gesetzt. 
Auch  in  dieser  Episode  herrscht  die  bemerkens- 
werte große  Hochachtung  des  ionischen  Sän- 
gers vor  den  lykischen  Fürsten;  hält  doch  zu 
Beginn  Diomedes  den  Glaukos  fast  für  einen 
Gott  (128  ff. ; vgl.  den  Preis  des  Geschlechtes 
209  f.  und  Niese,  Entwicklung  d.  hom.  Poesie 
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112).  Mit  ßellerophon  war  das  Geschlecht  nach 
Lykien  gekommen  (168)  und  zwar  an  den 
Xanthos  (172).  Er  gewann  des  Landesfürsten 
Tochter  und  die  Hälfte  des  Reichs,  sowie  ein 
Krongut  (192ff.).  Seine  Kinder  hießen  (196ff'.) 
Isandros,  Hippolochos,  Laodameia,  und  diese 
ward  mit  Zeus  Mutter  des  Sarpedon.  Isandros 
fiel  im  Kampf  mit  den  Solymern  (203),  Lao- 
dameia starb  ixoXcoaaiitvrj  ''Agrsgig  tnxcc),  Hip- 
polochos ward  Vater  des  Glaukos  und  sandte 
diesen  nach  Troja.  Hierzu  Aristonikos  (199^: 
ort  naff’  OiirjQOv  EaQTtr\Sdiv  vibg  EvQÖmgg  ov>i 
'iaxLv  ovb'l  aötXepbg  MLvcoog,  äg  ol  vsönsQOi.  v.ul 
yccQ  oi  xQovot  £vbr(Xoi.  Ähnlich  Arrian  {F.  II. 
G.  3,  598,  63) : ovv,  uv  si'r]  avyxQOvog.  Apollo- 
dor, nachdem  er  von  Europas  Kindern  erzählt 
hat,  fügt  hinzu  (3,  1,  1,  3):  yia&’  "OgriQOv  äh 
EuQ7i7]äcov  hu  Aibg  v.a'i  Aaodugsiag  rfjg  BsXXs- 
QOcpövTov.  Vgl.  auch  Eust.  zu  B 876  und  Z 196; 
Servius  zu  Aen.  1,  100.  Für  die  Vertreter 
dieser  Ansicht  ist  S.  natürlich  ein  geborener 
Lykier:  inixcogiog-  vgl.  Philostr.  Her.  14  p.  190, 
29  A'.  Lycins:  Ovid.  Met.  13,  225. 

Die  Tragiker  kümmerten  sich  nicht  um 
die  chronologische  Schwierigkeit,  wie  wir  sahen. 
Auch  Hygin  nennt  den  von  Patroklos  getöteten 
Sarpedon  Jovis  et  Europes  filium  (106  p.  97,  3 
Schm.).  Natürlich  stellten  sich  auch  Ausgleichs- 
versuche ein.  Entweder  man  verlängerte  (nach 
bekannten  Analogien;  s.  Itoscher,  Tessarakon- 
taden  u.  Tessarakoritadenlehren  der  Griechen  u. 
and.  Völker.  Sachs.  Berichte  1909,  S.  42  f.)  dem 
Euro^aasohn  das  Leben:  kuI  avrü  d'iöcoat.  Zsvg 
tni  TQeig  ysi’sccg  ^i)v  Apollodor  3,  1,  2,  3 (und 
dasselbe  wohl  auch  Schol.  T zn  Z 199).  Oder 
man  unterschied,  freilich  seltsamerweise  mit 
Emauzij^ation  von  Z,  zwei  Sarpedons:  den 
kretischen , der  nach  Lykien  kam,  und  den 
von  dessen  Sohn  Euandros  mit  einer  Deidameia 
herstammeuden  troischen  Sarpedon,  'nach  eini- 
gen Zeus’ Sohn’.  So  IXoftorö,  79,3.  Daß  dies  alles 
nur  Mytheiipragmatie  ist,  kann  wohl  als  sicher 
gelten;  vgl.  Treuber,  Gesch.  d.  Lykier  64ff'. ; 
Bobert,  Bild  und  Lied  115,  sowie  Studien  zur 
Ilias  7.  100  ff.  150ff.  199.  393tf.  402ff.  466f. 
(auf  die  Analyse  der  im  einzelnen  keineswegs 
einheitlichen  Sarpedonpartien  kann  hier  nicht 
eingegangen  werden;  daß  ihre  Aufnahme  erst 
in  ionische  Zeit  gehört,  zeigt  sowohl  die 
Sprache,  wie  auch  die  mykeuisch  und  ionisch 
schillernde  Bewaffnung,  was  selbst  für  die 
Hauptepisode  in  H gilt.  Antike  kulturge- 
schichtliche Observation  zu  M 310  und  E 487 
bei  Athen.  1,  13P;  25ß.).  Bemerkenswert  ist 
aber  eins  und  wohl  ein  Beweis  dafür,  daß  in 
Z die  wirklich  zu  den  jüngeren  Zeiten  des 
Epos  für  das  Fflrstengeschlecht  von  Xanthos 
zurecht  gemachte  und  sozusagen  offiziell  ly- 
kische  Sagenversion  vorliegt:  die  Spur  des 
Matriarchats,  die  sich  hier  zeigt,  nach  J/ero- 
dot  1,  173  einer  besonderen  Eigentümlichkeit 
der  Lykier  (vgl.  Aristot.  fr.  611,  43  Bose  min.', 
Nik.  Dam.  F.  H.  G.  3,  461,  129:  rag  rs  nXggo- 
vogiag  ralg  d'vyarQci.Ci  Xsinovaiv,  ov  roig  vioTg\ 
ferner  den  Schluß  von  Plutarchs  Abschnitt 
über  die  Lykierinnen  in  Mulier.  Virt.  248  D. 
Von  Neueren:  Treuber  a.  a.  0.  120;  Töpffer, 
Att.  Genealogie  193 ff'.;  Szanto,  Festsclir.  für 
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Benndorf,  Wien  1898,  259  f.  und  vor  allem 
zu  richtigem  Verständnis  der  ganzen  Erschei- 
nung Kd.  Meyer  a.  a.  0.  l,  21  ff.  und  2, 
652,  der  indessen  darauf  hinweist,  daß  von 
Metronymie  die  lykischen  Inschriften  keine 
Spur  zeigen).  Sieht  man  von  Z ah,  so  hat, 
wie  wir  sahen,  die  allerdings  schon  den  Alten 
autiällige,  größere  Autorität  des  Sarpedon  ge- 
genüber Glaukos  kein  Bedenken.  Sowie  die 
Genealogie  von  Z eintrat,  war  die  Aporie  da, 
und  sie  ward  z.  T.  durch  eine  sonderbare  loro- 
(>icc  gelöst  {Schal.  T.  und  Kust.  zu  M 101 : 
dtu  rt  yii  rXavxog  KagTrydojv;  Katroi, 

riccvKog  dyatvcov  j]v.  i)  iitii  d.ii(fi6lfr\rovv- 
rcüv  7tt()l  rijs  ßaoiXf-iag,  Ttgoxlrjais  T]v  diazo- 
^evauL  daxTvltoi’  (einen  Fingerring,  gegen  den 
homerischen  Stil!)  iniKtißtvoi’  ßzrj&ti.  Tratdög 
'CTrrioc  (schwer  vorzustellen  1 1.  z«;  i]  usv  adiXcpi) 
(nämlich  Laodameia,  die  Schwester  Hippolo- 
chos’  — aber  mit  wem  stritt  dieser,  da  der 
ältere  Bruder  schon  zu  Bellerophons  Zeiten 
gefallen  war?j  rbv  iccvryg  ddäconsv  (nämlich 
t'luv,  d.  h.  Sarpedon),  t)  yvin)  di  oi>  (die  Frau 
des  Hippolochos  den  Glaukos).  Deshalb  also 
der  Vorrang  des  Laodameiasohnes  vor  dem 
Hippolochossohne.  Hinzugefügt  wird  als  zweite 
Lösung:  5)  iTtil  ad'tXcpfig  nal  yoixivoiitvrjg  ov 
vo^sviTcn  rd  ytvog  aXXcc  yvvaiy,6g,  wohl  der 
verdunkelte  Best  einer  einleuchtend  richtigen 
Erklärung,  daß  nämlich  nach  dem  ''Mutter- 
recht’ einem  Manne  nicht  der  eigene  Sohn 
(Glaukos),  sondern  der  Schwestersohn  (Sarpe- 
don) nachfolgt,  selbst  wenn  dieser  ein  Bastard 
ist.  Diese  Matriarchatsverhältnisse  also  setzt 
Z voraus.  Ebenso  erweist  sich  die  Version  Z 
dadurch  als  die  anerkannt  ‘‘lykische’,  daß  die 
Bellerophonsage,  mit  welcher  diese  Genealogie 
den  Sarpedon  verknüpft,  in  Lykien  tatsächlich 
eingewurzelt  war.  Die  Lykier  haben  die  Eigen- 
tümlichkeit, von  den  Heroennamen  Demennamen 
zu  bilden,  und  darunter  sind  auch  ’Joßdzuoi, 
BiXXsQocpövztiot  ganz  wie  KaQjirid'övioi. ; vgl. 
Keil  zu  C.  I.  G.  3 Add.  4269  b 1 p.  1123  und 
Beyindorf  bei  Dittenherger  zu  Orient,  graec. 
in.scr.  sei.  2,  229  nr.  552.  — Mit  der  lykischen 
Version  in  Z dürfte  sicher  Zusammenhängen 
die  Einlage  in  Fl : Zeus’  und  Apollons  Bemüh- 
ungen um  Sarpedons  Leiche,  deren  Überführung 
nach  Lykien  und  Beisetzung  daselbst  durch  %a- 
6iyvi]zoi  zt  Uzai.  rt  (456)  erfolgt.  Hier  wie  0545 
erklären  die  exegetischen  Scholien  zu  0 545 
■aaGiyviizoi  gewiß  richtig : otiyytvsig  . Gi  yuQ  ztccQ 
loyGL  zovg  Gvyysveig  y.aGiyvyzovg  cpaGi  yiaXit- 
Gt^ca  . dgotag  dl  zai  z6  11 456.  Dagegen  die  Er- 
klärung als  adtXepoi  wird  Anlaß  gewesen  sein, 
nach  leiblichen  Brüdern  Sarpedons  zu  suchen. 
Vergil  nennt  als  solche  Glarus  und  Themon, 
Aen.  10,  125  f.  Manche  gaben  den  Eassandra- 
freier  Othryoneus  KaßrjGo&ev  N 363  ff.  für 
einen  solchen  aus,  über  den  freilich  die  wider- 
sprechendsten Ansichten  kursierten;  Schol.  N 
3()3).  Daß  die  beiden  Partien  II  431 — 461. 
666 — 683  junger  Zuwachs  sind,  scheint  nach 
den  Störungen , die  ihre  Einfügung  hervor- 
rief, sicher;  \gl.  Ameis-Hentze,  Atdmng 
Bohert,  Studien  z.  Ilias  397;  CauerJ  Grund- 
fragen der  Homerlcritik,  L.  1909,  352  (2.  Aull.). 
Immerhin  sind  diese  Zusätze  relativ  alt;  denn 
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mit  Recht  betont  Bohde,  Psyche  1-,  80  (der 
auch  darauf  hiuweist,  wie  ursprünglich  gewiß 
nur  Thanatos  Träger  war  und  der  Dichter  den 
Hypnos  nur  äußerlich,  ohne  religiösen  Gi'und, 
dazu  improvisiert),  daß  die  parallele  Erzäh- 
lung von  Memnon  (s.  d.)  in  der  Aifhiopis  diese 
Sarpedonepisode  bereits  überbietet,  indem 
Memnon  nicht  nur  das  Grab  in  der  Heimat,, 
sondern  ewiges  Leben  zuteil  wird.  Daß  für 
die  bildende  Kunst  das  Memnonmotiv  das  po- 
pulärere ward,  bestätigt  im  Grunde  nur  diese 
Chronologie  der  epischen  Produktion.  — Die 
wirklichen  lykischen  Verhältnisse  sind  es,  auf 
die  sich  der  Erweiterer  von  II  ersichtlich  bezieht. 
Nicht  ohne  Grund  gelangt  der  Leichnam  nach 
einem  dfjuog  Lykiens  (455.  673.  683).  Mit 
Recht  hat  Benndorf  (vgl.  oben)  vermutet,  daß 
das  Stadtgebiet  von  Xanthos  es  war,  welches 
den  Gau  der  Ka.Qnr\ö6vioi  bildete  (auch  in 
Tlos  gab  es  einen  solchen  Gau;  vgl.  den 
’ArzicfiXog  ’A^utov  KagitgSoviog  in  der  Inschrift 
bei  Heberdey  und  Kalinka,  Denkschr.  d.  Wiener 
Akad.  45,  1897,  1,  22  nr.  9).  zvgßog  und 
czfjXr\  (457.  675)  weisen  auf  die  spezifisch  ly- 
kischen Grabanlagen,  wie  wir  sie  jetzt  beson- 
ders aus  dem  österreichischen  Reisewerk  in 
reicher  Fülle  kennen  (Beisen  im  südio.  Klein- 
asien  1 von  Benndorf  und  Niemann,  Wien 
1884;  2 von  Petersen  und  v.  Luschan  1889); 
vgl.  Kalinka,  Tit.^Lyeii  (=  Tit.  Hs.  Min.  1, 
Wien  1901)  Off.  Über  das  77  4 6 6- und  674  er- 
wähnte za^xvsiv  (' einbalsamieren  ’ für  ''be- 
statten’) vgl.  Koscher,  Nekt.  u.  Ambr.  59  u.  Cauer 
a.  a.  U.  277  f In  Xanthos  selbst  hat  denn  auch 
das  NciQTiriSovHov  wirklich  bestanden;  vgl. 
außer  Schol.  zu  77  673  Aristoteles,  Peplos  58 
{Bose  cd.  min.  405)  und  Ajypian,  fycp.  4,  78  u.  79, 
woraus  hervorgeht,  daß  das  Heroon,  welches 
in  den  Kämpfen  des  Brutus  mit  den  Xanthiern 
43  V.  Chr.  eine  Rolle  spielte,  wie  schon  Franz 
sah  (C  1.  G.  3 p.  148),  innerhalb  der  Stadt 
lag,  die  vermutlich  den  Demos  der  Sarpedo- 
nier  bildete,  wahrscheinlich  auf  dem  Markte, 
also  aut  dem  gleichen  Platze,  auf  dem  noch 
heute  das  Xanthosdenkmal  ragt,  unfern  auch 
dem  Harjjyien-  und  dem  Nereidenmonument; 
vgl.  über  den  Schauplatz  jener  Kämpfe  Treu- 
ber.  Gesell,  d.  Lykier  191  ff.  und  Gardthausens 
Augustus  1,  1,  163  und  2,  1,  72,  über  die 
Agora  Benndorf  im  oben  erwähnten  Reisewerk 
1,  86  (mit  dem  Landschaftsbild  t.  XXIII).  Einen 
wirklichen  Kult  der  homerischen  Heroen  Sar- 
pedon und  Glaukos  beweist  auch  die  Weihung 
eines  x<xQiGzfiQiov  (eines  Tropaeum.s)  an  beide 
durch  Aichnion  {knoXXodözov  NaQnriöoviog), 
einen  im  Piratenkrieg  siegreichen  Nauarchen 
des  lykischen  Koivov  im  1.  vorchr.  Jahrh. 
{G.  1.  G.  3 Add,  4269  b 1 und  b 2 p.  1123  = 
Dittenb.,  Or.  gr.  inscr.  sei.  2,  229  nr.  552). 
Aus  diesem  Heroon  wird  wohl  auch  die  Reli- 
quie stammen,  die  sich  im  1.  nachchr.  Jahrh. 
ein  vornehmer  Römer  aufschwatzen  ließ:  Mu- 
ciamis  ter  consid  prodidit  (vermutlich  in  seinen 
aus  antiquariorum  bybliothecis  geschöpften 
Kjxistulae-,  vgl.  Tac.  iJial.  37)  nuper  se  legisse, 
cum  praesideret  Lyciae,  Sarpedonis  a Troja 
scriptam  in  quodam  templo  epistolae  chartam 
(also  auf  Papyrus,  worüber  er  sich  mit  Recht 
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wundert)  PKh.  Nat.  Hist.  13,  27,  88.  Die 
Tradition  des  Heros  muß  in  Lykien  noch  lange 
vorgehalten  haben.  Noch  Proklos  heißt,  weil 
er  (zwar  in  Konstantiiiopel  geboren)  von  lyki- 
schen  Eltern  herstammte  und  in  Xanthos  er- 
zogen war,  rov  ZiaQ7tr]ö6vog  ccQiaxov  ai/ia  bei 
1j€0  Philos.,  Anih.  Pal.  9,  202,  14  und  bald 
nach  Proklos’  Zeit  mag  die 
ovynQiaig  zwischen  Hera- 
kles und  Sarpedon  ent- 
standen sein,  derei 
aus  dem  lyki- 
schen  Myra 
stammender 
Verfasser 
Nikolaos 
der 
heim 
schei 


iaxsvaaro  Sh  aQwfiaai  xal  iäxei  xu&tvSovxi, 
öQ'sv  oi  Trotrjrat  nofincp  (poiGiv  avxöv  xü  "Tnv(p 

Wir  fügen  dieser  Willkürlichkeit  noch 
einige  Sonderüberlieferungen  hinzu,  die  sich 
an  den  homerischen  Sarpedon  anschließen.  Es 
sind  ihrer  wenige,  denn  ein  reiches  mytholo- 
gisches Leben  hat  Sarpedons 
Gestalt  keineswegs  ent- 
wickelt. Immerhin 
scheint  er  doch  auch 
außerhalb  der 
Ilias  das  äl- 
tere Epos 
beschäftigt 
zu  haben. 
H-iinin 
27'3  p. 
148,  ö 


1)  Memnons  oder  Sarpedons  Leiche,  von  Hypnos  und  Thanatos  davongetragen,  rotfig.  Trinkschale 
(nach  Overheck,  Gail.  her.  Bildwerke  Taf.  XXII,  14). 


Heros  den  Preis  gibt,  freilich  ohne  genaue 
Kenntnis  der  Tradition  zu  verraten,  bezüglich 
des  Lykos  sogar  mit  einem  Mißgriff  {Phet.  gr. 
1,  361  ff.  Walz).  An  Zweifeln  am  Heroengrab 
in  Xanthos  hat  es  trotzdem  nicht  gefehlt;  das 
beweist  das  unter  3E  besprochene  Grab  in  der 
T)oas.  Die  seit  Zenodot  erregten  Bedenken  an 
der  wunderbaren  Bestattung  haben  andererseits 
zu  rationalistischen  Bemänte 
lungen  geführt.  Aus  Ven. 

A zu  n 613  erfahren 
wir  die  v.  1.  xtEfniB 
Ss  [UV  nognolaiv 
&gcc  XQuiTtvoiai 
(phgEGd'at., 

'Tnvcp  xal 
©avdxa 
Sidviido- 

CIV,  Ol 
Q<k  (UV 
d)xce  &rj- 
COVGlV 

AvxL- 
7]  s (statt 
•th'iaova’ 
iv  Av- 

xir\g)  svQsirig  rciovi  Srigcg 
xxl.,  d.  h.  sie  übergeben 


s xccQxvaovßi 


Schm,  nennt  ihn  neben  Nestor,  Telephos,  Kyk- 
nos  als  mitbeteiligt  an  dem  falschen  dytov  im- 
xdcpiog,  den  Priamos  zu  Paris’  Ehren  veranstaltet 
und  der  zur  Wiedererkennung  dieses  totge- 
glaubten  ünglückssohnes  führte.  Es  ist  wohl 
ein  Tragödienstoff,  aber  Welcker  wird  recht 
haben,  ihn  auf  die  Kyprien  zurückzuführen 
(2®,  90 ff.).  Vielleicht  ist  es  diese  Szene,  die 
Sarpedon  neben  Nestor  hervor- 
treten lassen  konnte,  die 
Pindar  veranlaßt  hat. 


erade  diese  beiden 
zu  nennen  {Pytli. 
3,  113f.:  Ne- 
GXOQd  xa'i  Av- 
xiov  Aiag- 
Ttridöv  , dv- 
Q'gcuniav 
(puxic, 
hmcov 
XEia- 
SSI'I’ÖJV, 
XEXXOVEg 

ola  ao- 
(pol  dg- 
goaav, 


den  Leichnam  dem 


yivd)axo(iEv).  Möglich,  daß  auf  dieselbe  Quelle 
die  auffälligen  Besonderheiten  Vcrgils  zurück- 
reichen Volk  der  Lykier  und  diese  besorgen  führen*  nicht  nur  das  schon  besprochene  Grab 
das  weitere  (unter  Glaukos’  Leitung,  weshalb  i;o  in  der  Troas  (1,  100),  sondern  auch  die  Angabe 


T zu  n 673  hinzufügt:  xivlg  Sh  Vlavxov  xaxsl- 
Q'ovxa  &d-ipai  avxov).  So  erklärt  sich  Philostrat, 
Her.  14  p.  191,  13  ff.  K.,  wo  freilich  bezüglich 
Sarpedons  Alter  ein  Autoschediasma  hinzu- 
gefügt wird:  &itoO'civEiv  d'h,  mg 'Ofirjggj  EigTjxca, 
xal  slvai  d(icpl  xd  xExxagdxovxa  hxr\  xal  xdcpov 
iv  AvxLu  xv%Eiv,  ig  öv  ■naginE(i't\)av  oi  Avxioi 
ÖEixvvvxEg  xbv  vExgbv  xoig  hd'vEGi,  d'i  oiv  rjysxo. 


10,  125  f.  gcrmani  Sarpedonis  ambo  et  Claras  et 
Themon  Lycia  comitantur  ah  alta,  sowie  die 
andere  9,  696  f.:  Et  primum  Antiphaten  (is  eniin. 
se  ]irimus  agebat)  Thebana  de  matre  nothum 
Sarpedonis  alti.  Daß  es  sich  hier  schwerlich 
um  Erfindungen  Yergils  handelt,  scheint  mir 
der  Nachhall  eines  Protestes  bei  dem  oben  er- 
wähnten Nikolaos  zu  beweisen  (362,  28ff):  xal 
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ö psr  (Herakles)  alh^  psr’  üllr\v  avvä^st  yi’- 
i'ciy.i  ....  ö dh  (Sarpedon)  pdr/jv  iiydnoc  Xccßeiv, 
7j%'  KCitci  vouovg  TtuQtGytv  6 yduog.  Bedeutsam 
mögen  auch  noch  die  Züge  sein  bei  Fhilostra- 
tos  Heroikos  lü,  190,  30 f.  und  191,  4f.  Da- 
gegen handelt  es  sich  wohl  um  nichtige  Vari- 
anten zur  oiLi]Qiv.i]  iGxoQiu  bei  Dio  Chrysostomus 
urationes  11,  334K.;  JÜiktys  ‘2,  11  {Scoyedon 
Lycius  Xanthi  et  Laodamiae,  beteiligt  an  der 
Landungsschlacht,  in  der  Protesilaos  fllllt);  ib. 
38.  43  und  Dares  26.  28. 

5)  Bildliche  Darstellungen.  Die  Ge- 
stalt des  Sarpedon  hat,  wie  sie  mythologisch 
wenig  fruchtbar  sich  erwiesen  hat,  auch  die 


lieh  (was  auch  Polygnot  zur  Charakteristik 
j\Iemnons  benutzt  hat;  vgl.  Paus.  10,  31,  2,  7). 
Memnon  ist  eben,  obwohl  die  Szene  der  Aithi- 
opis  die  jüngere  war,  populärer  als  Sarpedon. 
Vgl.  sonst  noch  über  das  Schema  Brüning, 
Jahrh.  d.  Inst.  9,  1894,  195  und  zur  Lit. 
Bohde,  Psyche  1^,  80;  Preller- Bobert,  Griecli. 
3Iytli.  1,  844  Anm.  4;  Gruppe,  Griecli,  Myth. 
681  f.  — Sarpedon  erscheint  ferner  auf  der  alt- 
10  korinthischen  Schale  bei  Alichaelis  Ann.  delV  Inst 
1862.  tav.  B (andere  Lit.  bei  Kretschmer,  Die 
griech.  Vaseninschr.  18,  9).  Hier  ist  zweimal 
(variiert)  das  gleiche  Schema  dargestellt;  ein 
Kämpferpaar,  einmal  Hektor  und  Achill,  das 
andere  Mal  Aias  und  Aineias,  hat  hinter  sich 


3)  Altkorinthische  Schale  mit  Sarpadon  {nach  Annal.  d.  Inst.  18G2  tav.  B);  anwesend  außerdem  Aias  I u.  II,  Aineias, 

irippokles,  I)olon,  Hektor,  Achilleus,  Phoinix. 


Phantasie  der  bildenden  Künstler  wenig  ange- 
regt; selbst  in  Lykien  mit  seiner  fürstlich 
reichen,  freilich  nicht  eigenwüchsigen  Bilduerei 
begegnet  er  uns  mit  Sicherheit  nicht.  Die 
häutige  Darstellung  der  Szene  auf  Vasenbildern, 
wo  zwei  geflügelte  Dämonen  einen  Toten  fort- 
tragen, hat  eine  Kontroverse,  besonders  zwi- 
schen Brwnn  und  Bobert  hervorgerufen,  bei 
der  es  sich  hauiitsächlich  darum  handelt,  ob 
der  Memnon  der  Aifhiopis  oder  der  Sarpedon 
der  Ilias  gemeint  ist;  Zusammenfassung  der 
Kontroverse  nebst  Literaturangaben  gibt  B. 
Holland  oben  Bd.  2,  Sp.  2677  tf.  Die  Abbil- 
dungen sind  hier  wiederholt.  Mir  scheint 
namentlich  durch  die  Bemerkungen  Kleins, 
■lahrb.  d.  In.st.  7,  1892,  230  f.  die  Deutung  auf 
Memnon  gesichert;  mindestens  deutete  der 
alte  Meister  so,  der  die  Lekythos  bei  Benn- 
dorf, Gr.  u.  sic.  Vasenb.  Taf.  42,  2 übermalt 
hat  und  den  Trägern  den  Aithiopertypus  ver- 


je  einen  Jüngling,  ein  Pferd  reitend  (sic)  und 
) ein  zweites  Pferd  haltend.  Zum  ersten  Paar 
gehört  EccQTtadcov  und  Phoinix,  zum  zweiten 
Aias  (der  Lokrer)  und  Hippokles.  Zwischen 
Hij^pokles  und  Sarpedon , unter  dem  Henkel, 
hockt  Dolon.  Alichaelis  denkt  an  eine  Kyprien- 
szene,  verschließt  sich  aber  nicht  der  viel 
natürlicheren  Annahme,  daß  ein  traditionelles 
Schema  willkürliche  Namenbeischriften  em- 
pfangen hat.  — Der  Kampf  um  eineu  gefallenen 
Helden,  den  der  Ostfries  des  Knidierthesauros 
3 in  Delphi  darstellt  {Fouilles  de  Delphes  4, 
1906,  pl.  21 — 23),  wird  von  Homolle  nicht  mehr 
auf  den  Kam23f  um  Sarpedons  sondeim  auf  den 
um  Patroklos’  oder  Euphorbos’  Leiche  bezogen 
■{Bull,  de  corresp.  hell.  20,  1896,  587).  — Poly- 
gnots  üuterweltbild  in  der  Knidierlesche  {Paus. 
10,  31,  2,  5if.)  vereinigte  die  von  Achills  und 
Patioklos’  Hand  Gefallenen:  hinter  Hektor  auf 
einem  Fels  sitzend,  vereint  Memnon  und  Sar- 
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pedon;  iTuyii-Alitca  6s  ro  jtQÖaconov  ^ttI  rag 
^stgag  aficporsgag  ö UaQTirjöcov.  i]  8s  iriQK  zmv 
IsiQmv  Tov  Ms^ivovog  inl  xw  üiuo  rov  2ocQnr\- 
66vog  KSixai.  ysvsLd  (.i'sv  TCäßiv  iaxtv  avxoig 
(anders  bei  dem  hinter  den  beiden  sichtbaren 
Paris);  vgl.  Schöne,  Jahrb.  d.  hist.  8,  1894, 
1961'.  214ff.,  wo  weitere  Lit.  — Über  unbe- 
zeichnete  Statuen,  wie  anderer  Heroen,  so  des 
Sarpedon,”  vgl.  Dio  Ohr.  or.  31,  615  B.  Eine 
nackte,  behelmte,  durch  jugendlichen  Haar- 
wuchs charakteristische  Statue  im  Zeuxippos 
nennt  CJiristodor  278 — 283. 

6)  Privatpersonen.  Im  allgemeinen  sind 
die  troischen  Heroen  erst  ziemlich  spät  Paten 
historischer  Personen  geworden;  vgl.  Crusius, 
Sitz.-Ber.  d.  hayr.  Ak.  1905,  793;  auch 
Kretschmer,  Vaseninschr.  76.  Erwähnt  ist  schon 
die  akarnanische  Inschrift  ColUtz-Bechtel 
nr.  1382.  — Ein  Sklave  oder  Freigelassener 
KaQn\rj8a>v  — ] auf  der  Liste  C.  I.  Att.  2,  2, 
959  b 12  {saec.  IV.  a.  Chr.)\  auch  C.  I.  G.  1, 
193,  25.  — In  Paros  Agißrcov  KaQ7tr\86vog 
C.  I.  G.  2,  2380.  — In  Südkleinasien:  C.  I.  G.  3, 
4242  (bis);  ÄpjrTjdajv  ö /tat  Evoöog  ibid. 
4303  K 9 (saec.  III  p.  Chr. ; vgl.  Petersen  und 
V.  Luschan  a.  a.  0.  46  nr.  84  unter  den  tvqo- 
Gxdxca  des  Apollo(Fisch)orakels  in  Sura);  die 
aQ^iSQSta  ’EgTtidaari  i]  'ncd  Kagmqdovlg  Avadv- 
8gov  ib.  4289  und  4290  (auch  Add.  4300  q 
p.  1132);  2^ag7tri8ovi8og  rfjg  %cn  Avv.iag  Uro- 
XsyaLov  ib.  4295;  KlsößovXog  üagTCydövog  rov 
xat  Aryirirgiov  ’ ItittoXvxov  tov  -xcd  Hagnridövog 
aus  Kadyanda  bei  Benndorf  und  Niemann 
a.  a.  0.  143,  nr.  118;  Nagmqddtv  Tlavxcdvsrog 
(saec.  il  p.  Chr)  Heberdey , Opramoas,  Wien 
1897,  70;  ’Egfidxxag  ZhxgTirjödvog  aus  Isinda 
Heberdey  und  Kalinha,  Benkschr.  d.  Wiener 
Akad.  45,  1897,  1,  31  nr.  37.  — Literarisch 
begegnet  ein  syrischer  Anführer  Sarpedon 
bei  Poseidonios  und  seinen  Ausschreibern  F. 
H.  G.  3,  254,  10.  Ferner  hieß  ein  Lehrer  des 
Cato  üticensis  so  {Plut.  1 und  3),  sowie  ein 
Skeptiker  der  Generation  unmittelbar  vor  Ai- 
nesidem  {Biog.  Laert.  9,  116).  [Immisch.] 

Sarpedonia  (Kccgnrid'ovia),  Beiname  der  Ar- 
temis, unter  dem  sie  in  Kilikien  ein  enthusia- 
stisches Orakel  besaß,  Strabo  14,  5,  9 p.  676. 
Vgl.  Sarpedonios  u.  ob.  Sp.  396,  40.  [Höfer.] 

Sarpedouios  (HccgTtrjdoviog) , Beiname  des 
Apollon  in  Seleukia  in  Kilikien,  Biod.  32,  10, 
2 (vgl.  Wesseling  zu  Biod.  2,  519  not.  6). 
Zosim.  1,  bl.  Gust.  Wolff,  Be  norissima  ora- 
culorum  .aetate  (Berlin  1854)  p.  21.  0.  Treuber, 
Gesch.  der  Lykier  65f.  B.  Köhler,  Bhein. 
Mus.  14  (1859),  471  ff.  Usener,  Götternamen 
218.  Bohde,  Psyche  1^,  187/88  Anm.  3.  P.  Fried- 
länder, Herakles  {Phil.  Unters.  19)  S.  15.  Gruppe, 
Gr.  Myth.  327,  7.  Bob.  Eisler,  Philologus  68 
(1909),  204  Anm.  253.  Zweifelhaft  (vgl.  Bohde 
a.  a.  O.)  ist  die  Annahme  eines  Orakels  des 
Apollon  S.  in  der  Troas,  Tertull.  de  anim.  46 
und  dazu  Wolff  a.  a.  0.  4.  Gnqipe,  Gr.  Myth. 
1647,  4.  Vgl.  ob.  Sp.  396,  30  if.  [Höfer.] 

Sarritor  s.  In digi tarnen ta. 

Sarsene?  (Nagaiqvyl),  Beiname  der  Hera  s. 
Skarsene.  [Höfer.] 

Sarsos  (Edgaog),  lokales  Ejntheton  des  Zeus 
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auf  einer  bilinguen  Inschrift  aus  der  Nähe  der 
paphlagonischen  Küstenstadt  Kytoros,  lovi 
Sarso  und  [Ail  ^dga]ca,  E.  Kalinka,  Festschrift 
für  0.  Benndorf  215  f.  C.  I.  L.  3,  IflSl-*- 
Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res  Bomunas  pertinentes 
3,  1433  p.  501.  [Höfer.] 

Saryeudenos  {EagvsvSiqvög),  Beiname  des 
Zeus  auf  einer  Weihinschrift  aus  Galatia  cis 
Halyn:  Asl  (so!)  Eagvsvörivov  (so!),  Anderson, 
Journ.  of.  hell.  stud.  19  (1899),  73  nr.  23  {Bev. 
des  etudes  grecques  15  [1902],  86).  Vgl.  Sar- 
dendenos.  [Höfer.] 

Satipisixeue  (?).  Eine  Inschrift  aus  Sagher 
(Pisidien)  lautet  AgrsfuSt  CATITTICIZHNH  si'xxjv, 
Sterrett,  Papers  of  the  american  schol.  3 (1888), 
265  nr.  380.  Falls  der  Name  richtig  überliefert 
ist,  hat  man  ihn  als  ein  Ethnikon  aufzufassen. 

[Höfer.] 

Satis,  ägyptische  Kataraktengöttin,  hiero- 
glyphisch  stj-t,  gesprochen*  satjet,  später  säte, 
griech.  Edtig;  s.  Höfer  Sp.  422. 

Literatur  (die  Scheidung  von  Sothis  und 
Isis  ist  meist  nicht  durchgeführt):  Cham- 

pollion,  Pantheon  egyptien  (Paris  1824)  nr.  19. 
19  A;  Paul  Pierret,  Le  pantheon  egyptien  (Paris 
1881)  S.  11;  Lanzone,  Bizion.  di  miiol.  egiz. 
(1881)  p.  1151;  Maspero  (1888)  in  Bibliotheque 
egyptologique  (Paris  1893)  2,  272 — -5;  Brugsch, 
Bel.  u.  Mythol.  (1891)  299;  Maspero,  Hist, 
anc.  (1895)  1,  105;  Brodrik  and  Anderson 
Alorton,  Biction.  of  egyptian  archaeology  (Lon- 
don 1902)  S.  151;  Budge,  Gods  of  the  Egyptians 
(1904)  2,  55.  Boeder  in  Z.  Aeg.  Spr.  45  (1909),  22. 

Satis  tritt  uns  im  alten  Reich  als  eine 
ägyptische  Göttin  entgegen,  die  im  Gebiet  des 
1.  Kataraktes  heimisch  ist;  ihr  Name  wird  an- 
fangs geschrieben,  als  hinge  er  mit  st.t  = '’Nord- 
nubien  (oder  ein  Teil  desselben,  etwa  die  Insel 
Sehel?)’  zusammen,  später  als  bedeute  er  „die 
Gießende“.  Ihre  einzigartige  und  unägyptische 
Krone  macht  es  wahrscheinlich,  daß  sie  ur- 
sjDi'ünglich  eine  nubische  Göttin  ist;  bei  der 
Kolonisation  Nordnubiens  und  der  Besetzung 
des  1.  Kataraktes  durch  die  Ägypter  mag  sie 
auf  der  Insel  Elephantine,  der  ägyptischen 
Grenzstation,  angesiedelt  sein.  Sie  wurde  die 
Genossin  eines  widderköpfigen  Chnum,  den 
man  scheinbar  aus  Ägypten  hierher  versetzte; 
innere  Beziehungen  haben  die  beiden  Götter 
nicht  zueinander.  Satis  spielt  eine  selbständigere 
Rolle  als  sonst  die  Gemahlinnen  der  ägypti- 
schen Götter;  sie  erscheint  oft  allein,  ist  dem 
Chnum  nicht  immer  untergeordnet,  geht  sogar 
manchmal  in  Anrufungen  wie  in  Darstellungen 
voran. 

Neben  Satis  und  ihr  fast  stets  untergeordnet 
steht  die  Göttin  Anukis,  die  hochstehende 
Straußenfedern  um  den  Kopf  gesteckt  trägt. 
Wir  kennen  sie  erst  seit  dem  mittleren  Reich; 
Tracht  und  Beiworte  machen  es  wahrschein- 
lich, daß  auch  sie  aus  dem  nubischen  ins  ägyp- 
tische Pantheon  übernommen  ist.  Die  Aufgabe 
der  Trias  war  die  übliche  der  Ortsheiligen : 
Schutz  der  Landschaft  und  ihrer  Bewohner. 
Satis  und  auch  Anukis  haben  als  spezielle 
Punktion,  den  Nil  aus  ihrem  Gebiet  heraus- 
strömen zu  lassen.  Weitere  Mythen  über  Satis 
hat  es  ursprünglich  wohl  nicht  gegeben;  der 
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»roßen  Menge  der  ägyptischen  Gottheiten  steht 
Satis  fremd  gegenüber.  (Auch  Pierret,  Petit 
Manuel  de  mytholocjic  p.  109  nennt  Satis  und 
Anukis  'deesses  d’origine  etrangere’.) 

In  älterer  Zeit. 

Satis  ist  im  alten  Reich  nur  aus  zwei 
Totentexten  bekannt.  Als  Wasser  Spender  in 
ist  sie  vorgestellt,  wenn  ‘'Satis  ihn  (den  Toten) 
reinigt  mit  ihren  vier  Krügen  in  Elephantine’ 
{Pi/mmidentexte  ed.  Sethe  lllü).  An  eine  Göttin 
des  Kataraktenlandes  ist  nach  der  Schreibung 
gedacht  bei  'Satis,  die  beide  L'änder  ergreift’, 
deren  Genossin  eine  Rekhet  (rkli.t  = ‘'Flam- 
mende’) ist,  'die  beide  Landeshälfteu  emp- 
fängt’ {Pyr.  812). 

Im  mittleren  Reich  nennen  zahlreiche 
königliche  und  private  Denkmäler  aus  dem 
Gebiet  des  1.  Kataraktes  die  Satis.  Chnum 
und  Satis  nehmen  schützend  König  Mentuhotep 
zwischen  sich  {Pejis.  Zienkm.  2,  150b  = Catal. 
des  monum.  ed.  de  Morgan  1,  73,  44  in  Konosso; 
in  der  ähnlichen  Darstellung  ebenda  JO.  Z).  2, 
151h  = de  Morgan  1,  71,  30  König  Neferhotep 
zwischen  Mont  und  Satis ).  Sesostris  I.  ehrt 
Chnum  und  Satis  auf  einer  offiziellen  Stele  als 
Hauptgötter  der  Gegend  in  gleicher  Weise 
{Brit.  Mus.  903  aus  1‘hilne  = Budge,  The 
egyptian  Sudan  1,  535)  und  er  heißt  in  seiner 
'fitulatur  'geliebt  von  Satis  und  Anukis’ 
{Annales  du  Serr.ice  des  Antiquites  8,  47)  oder 
Sesostris  II.  'geliebt  von  Satis’  (Brit.  Mus.  852; 
beide  aus  Elephantine).  Das  einzige  Beiwort 
der  Satis  ist  'Herrin  von  Elephantine’,  während 
Chnum  meist 'Herr  des  Kataraktenlandes  (kbhwj^ 
beißt,  Anukis  'Herrin  von  Nubien  bezw.  Sehei’, 
die  besonders  auf  der  Insel  Sehel  verehrt  wird 
{Zjcps.  Z)enkm.  Text  4,  127),  tritt,  wo  beide 
Göttinnen  nebeneinanderstehen,  meist  zurück. 
Chnum,  Satis  und  Anukis  haben  einen  gemein- 
samen Kultus  in  Elephantine;  Priester  von 
ihnen  in  verschiedenem  Range  haben  sich  an 
den  Felsen  des  Westufers  gegenüber  Elephan- 
tine verewigt  {Cat.  man.  cd.  de  Morgan  1,  128, 
2.  11.  12.  15).  ''Vorsteher  der  Priester  der  Satis’ 
ist  der  in  Elephantine  residierende  Gaufürst 
{ibid.  1,  185tf. ; Brit.  Mus.  1010);  das  sieht  aus 
wie  eine  ungewöhnliche  Ehrung  dieser  Göttin. 

Die  Gütterfamilie  von  Elephantine  war  nicht 
nur  den  Priestern  der  Tempel  bekannt,  sie  war 
auch  volkstümlich.  Am  Anfang  des  Kara- 
wauenweges  nach  NuVjien  sind  an  den  Felsen 
Gebete  geschrieben  von  Offizieren,  Steinbruch- 
beamten und  einfachen  Leuten.  Sie  wenden 
sich  häufig  an  die  Ortsgötter  und  zwar  an  Satis, 
Chnum  und  Anukis  iCat.  man.  ed.  de  Mor(ian 
I,  27,  208  3is;  38,  k;i.  102.  106;  39,  172)  oder, 
was  auft'allenderweise  seltener  ist,  an  Chnum, 
Satis  und  Anukis  {ibid.  13,  00;  16,  70)  oder  an 
Satis  und  Anukis  {ibid.  26,  188;  38,  157)  oder 
Satis,  Anukis  und  die  Götter  in  Nubien  {ibid.  20, 
181)  oder  an  Chnum  und  Satis  {ü)id.  12,  41;  18, 
89;  42,  4.  7)  oder  an  Satis  imd  Chnum  (ibid. 
13,  51;  15,  09.  70;  16,  72;  24,  134  ins.  137.  22, 
153)  oder  an  Satis  allein  {ibid.  22,  135;  39, 
168;  42,  1);  vereinzelt  an  Osiris  und  Satis 
{ibid.  27,  210)  oder  an  Osiris,  Satis,  Chnum  und 
Anukis  {d)id.  27,  211).  Ebenso  beten  die  auf 
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dem  Nil  fahrenden  Reisenden  hei  den  Inseln 
Sehel  und  Konosso  h'äufig  zur  Trias  {ibid.  87, 
38;  88,  57;  72,  41)  oder  zu  den  beiden  Göt- 
tinnen {ibid.  87,  52;  88,  57).  In  allen  diesen 
Fällen  heißt  Satis,  wenn  sie  überhaupt  ein 
Beiwort  erhält,  'Herrin  von  Elephantine’. 

Nördlich  des  Kataraktengebietes  hat  Satis 
keinen  Kultus.  In  einer  großen  Götterliste 
sind  Satis  (zerstört)  und  Chnum  dargestellt 
auf  dem  großen  Obelisk  bei  Begig  im  Fajjum 
{Burton,  Excerpta  hieroglyphica  29  = L.  ZJ.  2, 
119  a,  Reihe  4).  Aus  Abydos  stammt  ein  ver- 
einzeltes Totengebet  an  Osiris,  Chnum  und 
Satis  (Kairo  20  228).  Unbekannter  Herkunft 
ist  ein  Gebet  an  'Chnum,  Satis  und  Anukis: 
sie  mögen  geben  das  küble  Wasser,  das  aus 
Elephantine  kommt’  (Berlin  10115). 

Die  Denkmäler  des  neuen  Reichs  nennen 
Satis  in  ähnlicher  Weise  wie  die  des  mittleren. 
Der  jetzt  abgerissene  Tempel  Amenophis  HI. 
auf  Elephantine  ist  dem  Chnum  geweiht;  seine 
Genossin  'Satis,  Herrin  des  Himmels'  {Descrij)- 
tion  de  VZ-'igypte,  Antiquites  1,  pl.  37)  oder 
'Satis,  Herrin  von  Elephantine,  Herrin  des 
Himmels,  Fürstin  beider  L'änder’  {Young,  ZZie- 
roghyphs  50 — 57).  Im  Kataraktengebiet  heißt 
der  König  auf  Stelen  und  Statuen,  die  er  oder 
seine  Beamten  errichten,  'geliebt  von  Chnum, 
Satis  und  Anukis’  {ZZupdikat  zur  A/madastele 
aus  Elephantine:  Breasted,  Ancient  Ziecords  2, 
791;  Cat.  mon.  ed.  de  Morgan  1,  84,  8)  oder 
'von  Satis  und  Chnum’  {Urkunden  ed.  Sethe  4, 
396)  oder  'von  Satis’  {ibid.  4,  88  A.  202.  394; 
Ann.  serv.  8,  47),  und  häufig  ist  bei  den  Fels- 
inschriften bei  Assuan  (s.  0.)  der  König  betend 
dargestellt  vor  Chnum,  Satis  und  Anukis  {Cat. 
mon.  ed.  de  Morgan  1,  96,  153;  ibid.  1,  7: 
Chnum  und  'Satis,  Herrin  von  Nubien’  und 
'Anukis,  Herrin  von  Elephantine’).  Auch  die 
zahlreichen  Gebete  der  Privatleute  wenden 
sich  wie  früher  an  die  Götter  von  Elephantine, 
doch  auch,  je  später  desto  mehr,  an  sie  zu- 
sammen mit  anderen  Göttern,  besonders  mit 
Amonre  {ihül.  1,  6;  92,  107;  93,  132  'Satis,  Ge- 
waltige, Herrin  des  Himmels’,  Zeit  Ramses  Vl.b 
Ein  Mann,  der  in  Elephantine  (?)  einen  Brief 
schreibt,  betet  für  das  Wohl  des  Briefemp- 
fiingers  nicht  nur  in  der  üblichen  Weise  zum 
Sonnengott  Amon-Re-Harachte,  sondern  auch 
zu  'Chnum,  Satis  und  Anukis,  den  Göttern, 
Herren  von  Elephantine’  {Spiegelberg,  Corre- 
sj>ondances  du  temps  des  rois-pretres  = Not.  et 
extr.  Bibi.  Nat.  Paris  34,  2e  partie,  1895 
p.  52).  Das  Fest  der  Satis  _ wird  in  Elephan- 
tine am  28.  Tag  des  2.  Überschwemmungs- 
monats gefeiert  {Urk.  4,  823). 

Eine  kurze  Strecke  nördlich  von  Elephan- 
tine kennt  man  Satis  noch.  In  Gebel  Hani- 
mam  (zwischen  Assuan  und  Kom  Ombo)  heißt 
Hatschepsut  'geliebt  von  Satis’  {Urk.  4,  394), 
und  in  Silsilis  erbitten  Privatleute  Totenopfer 
von  einer  großen  Zahl  von  Göttern,  darunter 
auch  der  Trias  von  Elephantine  {Leps.  Denkm. 
lext  4,  91).  Wenn  in  einem  Privatgrabe  in 
Theben  (Abschrift  Sethe,  unpubl.)  eine  Statue 
der  Königin,  die  zwischen  Amon  und  Satis  sitzt, 
dargestellt  ist,  so  kann  man  daraus  nicht  auf 
thebanischen  Kultus  der  Satis  schließen.  Eben- 
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sowenig  aus  einer  Anrufung  der  Satis  in  einem 
anderen  thebanischen  Grabe  aus  der  Zeit  Ram- 
ses’  II.  (Abschrift  Sethe  unpubl.).  Der  Tote 
namens  Nebnoler  bittet  'Satis,  Herrin  von 
Elepbantine,  Herrin  des  Himmels,  Fürstin  aller 
Götter,  Auge  des  Re,  die  kein  Ebenbild  bat: 
sie  gebe  ein  schönes  Leben  dem,  der  ihr  treu 
ist’ ; oder  er  betet  zu  'Cbnum,  Satis  und  Anu- 
kis,  den  großen  Göttern,  die  auf  Elepbantine 
wohnen’.  Nebnofer  ist  nämlich  in  Elepbantine 
geboren,  und  er  gedachte  der  Götter  seiner 
Heimat,  als  er  sich  nach  seiner  Ernennung 
zum  Nekropolenbeamten  in  Theben  dort  ein 
Grab  anlegte.  — Bei  einigen  anderen  Erwäh- 
nungen der  Satis  ist  die  Herkunft  der  Denk- 
mäler unbekannt. 

Als  die  Ägypter  im  neuen  Reiche  zur 
Sicherung  der  Unterwerfung  des  Landes  in 
Nubien  Tempel  anlegten  oder  ausbauten, 
wählten  sie  die  Götter,  die  sie  in  dem  frem- 
den Lande  ansiedelten,  aus  unter  den  mäch- 
tigsten Ägyptens  und  unter  der  Götterfamilie 
von  Assuan.  Daß  die  letzteren  Gottheiten  in 
diesen  Tempeln  häufig  dargestellt  oder  er- 
wähnt werden,  auch  wenn  der  Tempel  ihnen 
nicht  geweiht  war,  ist  natürlich;  sie  waren 
ja  die  Herren  der  nächsten  älteren  ägyptischen 
Tempel.  So  sind  Chnum  und  Anukis  und 
Nefertem  mit  Satis  zusammen  angesiedelt  in 
Gerf  Husen  {L.  D.  3,  178  a).  Satis  erscheint 
mit  oder  ohne  Chnum  und  Anukis  neben  ver- 
schiedenen ägyptischen  Göttern  auf  vielen 
Denkmälern  aus  dem  nördlichen  Nubien.  Bet- 
el-Wali:  'Satis,  Auge  des  Re,  Herrin  des  Him- 
mels, Fürstin  beider  Länder’  {ChampoUion, 
Not.  descr.  1,  154,  RamsesIL).  Amada;  'Satis, 
Herrin  des  Himmels’  {L.  D.  3,  69  i,  Thutm.  III.) . 
Ellesije:  Thutm.  HL  vor  Horus  von  Ibrim  und 
vor  'Satis,  Herrin  von  Elepbantine’  {L.  D.  3, 
46  e).  Ibrim:  Chnum,  Satis  ('Gewaltige,  Herrin 
von  Elepbantine’)  Anukis  u.  a.  Götter  {L.  D. 
3,  63  d;  ChampolUon,  Monum.  1,  pl.  39,  2.  1 
= Rosellini,  Monum.  dt  culto  pl.  6,  1.  Ame- 
nophis  II.).  Abusimbel:  Chnum,  Satis  und 
Anukis,  dann  andere  Götter  (nach  unpubl.  Phot. 
Breasted).  Schataui:  König  Ai  vor  Amonre 
[Re-Harachte],  Ptah,  [Mont,  Horus  uud  Satis] 
{L.  D.  3,  114  g).  Semne:  'Satis,  Herriu  des 
oberägyptischen  Elepbantine,  Herrin  des  Him- 
mels’ {L.  D.  3,  53,  Thutm.  HL).  Wadi  Haifa: 
als  letzte  von  sechs  Gottheiten  (Champ.  Mon. 
1,  1,  4 = JRos.  Mon.  culto  2).  Dosche:  Sethos  I. 
vor  Chnum,  Satis  ('Herrin  von  Napata’)  und 
Anukis  {L.  D.  3,  141k). 

Mythologisch  interessant  sind  unter  den 
angeführten  Stellen  aus  dem  neuen  Reich  die- 
jenigen, in  denen  Satis  Herrin  des  Himmels  und 
Ägyptens  genannt  wird.  Sie  erhielt  diese  Bei- 
worte einer  Götterkönigin  als  höchste  Göttin 
des  Kataraktenlandes  und  führte  sie  dann  auch  i 
außerhalb  der  Heimat,  wo  sie  in  Wirklichkeit 
vor  anderen  mächtigeren  Gottheiten  zurück- 
treten mußte.  Diese  Epitheta  sind  zu  Satis 
vermutlich  aus  anderen  ägyptischen  Tempeln 
von  Lokalgöttinnen  gekommen,  die  in  ihrem 
Kultort  so  angerufen  wurden.  Durch  Über- 
tragung erst  ist  Satis  wohl  auch  Tochter  und 
Auge  des  Re  geworden;  Hathor  trägt  diese 

Koscher,  Lexikon  der  gr.  u.  rom.  Mythol,  IV. 
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Namen  mit  Recht,  von  ihrer  Verbindung  mit 
Satis  erzählt  allerdings  kein  Mythos. 

In  späterer  Zeit. 

In  der  griechischen  Zeit,  in  der  die 
Osirissage  die  anderen  Mythen  durchsetzt  oder 
verdrängt,  sind  die  Götter  des  Osiriskreises 
auch  im  Gebiete  des  1.  Kataraktes  heimisch, 
und  zwar  Isis  mit  Osiris  und  Harpokrates  auf 
10  der  Insel  Philae  und  in  der  Stadt  Syene  (heute 
Assuan)  gegenüber  Elepbantine.  Isis,  im  we- 
sentlichen der  Typus  einer  guten  Gattin  und 
Mutter,  hatte  schon  andere  Göttinnen  in  sich 
aufgenommen:  von  Hathor  übernahm  sie  den 
Charakter  als  Herrscherin  sowohl  des  Himmels 
und  der  Erde  wie  Ägyptens  im  besonderen 
und  als  Freuden-  und  Liebesgöttin;  auch  die 
Tochter  des  Re  war  Isis;  sie  offenbarte  sich 
in  dem  Siriusstern  (ägypt.  Sothis,  s.  d.),  bei 
20  dessen  Frühaufgang  vor  der  Sonne  das  Steigen 
des  Nils  im  theoretischen  Jahr  beginnt.  Mit 
der  Sternengöttin  Sothis  wurde  nun  Satis  wegen 
der  Ähnlichkeit  des  Namens  vereinigt  (Sothis: 
ägypt.  sote,  Satis:  ägypt.  säte  gesprochen);  die 
entstandene  Mischgottheit  hieß  Sothis,  trug  die 
Krone  der  Satis  und  hatte  die  Funktionen  bei- 
der: Sternengöttin,  Schutzherrin  des  1.  Kata- 
raktes und  Schenkerin  der  Nilfiut. 

Auf  Elepbantine  sind  an  dem  von  Ale- 
30  xander  II.  neugebauten  Tor  des  Chnumtempels 
auch  Satis  und  Anukis  dargestellt  (L.  D.  4, 
la=  Cat.  mon.  ed.  de  Morgan  1,  110).  Beiden 
Göttinnen  hat  Ptolemaeus  I.  in  diesen  Tempel 
eine  Schale  geweiht  (Berlin  18901);  auf  ihr  ist 
Satis  angerufen  als  'Fürstin  von  Oberägypten, 
Herrin  von  Elepbantine,  Erste  von  Nubien,  die 
den  Pfeil  schießt  gegen  die  Feinde  ihres  Vater.s, 

. . . Tochter  des  Re,  die  sein  Herz  liebt,  die 
Frau,  die  die  Männer  bezwingt,  . . . Satis  die 
40  Gewaltige,  Herrin  von  Elepbantine’.  Ein  Privat- 
mann ruft  auf  einer  Statue,  die  vermutlich 
aus  dem  Tempel  von  Elepbantine  stammt, 
Chnum,  Satis  und  Anukis  an  (Louvre  A 90 
ed.  Schäfer  in  Klio  [Beitr.  z.  alt.  Gesch.]  4,  155; 
Dyn.  26).  — In  dem  ptolemäischen  Tempel 
der  Isis  in  Syene  muß  Satis  die  Gesellschaft 
des  Harpokrates,  Sohnes  der  Isis,  annehmen 
als  'Satis  Isis,  die  den  Nil  aus  den  beiden 
Quellöchern  gießt’  und  dem  König  verheißt: 
50  'Ich  gebe  dir  den  Nil  (d.  h.  die  Überschwem- 
mung) zu  seiner  Zeit’  {Cat.  mon.  ed.  de  Morgan 
1,  56).  An  anderer  Stelle  sitzt  'Satis  die  Ge- 
waltige, Herrin  von  Elepbantine’  nach  alter 
Weise  neben  Chnum,  Anukis  steht  hinter 
ihnen  (Mariette,  Monuments  divers  pl.  23).  — 
Wie  hier  wird  in  den  Tempeln  auf  Philae 
der  alten  Götter  von  Elepbantine  nur  nebenbei 
gedacht.  Im  Bau  Ptolemaeus  H.  ist  der  König 
gelegentlich  opfernd  dargestellt  vor  Chnum, 
30  Satis  und  Anukis,  die  sämtlich  'Herr  bzw. 
Herrin  von  Bige’  (Insel  bei  Philae)  heißen 
(Benedite,  Temple  de  Philae  = Mem.  Mission 
frang.  Caire  13  p.  cSlII)  oder  vor  Chnum,  Satis 
('Gewaltige,  Herrin  von  Elepbantine,  wohnend 
auf  Bige’)  und  Anukis  {ibid.  p.  47  I)  oder 
vor  Chnum  und  Satis  ('Gewaltige,  Herrin  der 
Flamme  in  Bige’)  {ibid.  p.  60  V).  An  anderer 
Stelle  opfert  Ptolemaeus  V.  vor  Chnum,  Satis 
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C Gewaltige,  Herrin  von  Elephantine,  Erate  von 
Bige’;  und  Anukis  (i.  I).  4,  l'J).  Ptolemaeus  VII. 
bringt  einen  Krug  zu  Chnuni  und  ^Satis  der 
Gewaltigen,  Herrin  von  Elepliantine,  Erste  von 
Bige,  Göttin  am  östlichen  Horizont  des  Him- 
mels, bei  deren  Anblick  jedermann  jubelt’,  die 
ihm  sagt:  Geh  gebe  dir  einen  großen  Nil  zu 
seiner  Zeit’  {L.  1).  4,  '24).  Endlich  heißt  Satis 
die  'Gewaltige,  Herrin  von  Elephantine,  Große 
am  Himmel,  Herrscherin  der  Sterne,  Starke  in 
beiden  Ländern,  Auge  des  Be,  Herrin  des 
Himmels,  Fürstin  aller  Götter’  (Chavip.  Monum. 
1 pl.  78,  Ij. 

Eine  griechische  Felsinschrift  in  Sehel 
{ed.  lioeeldi  C.  I.  Gr.  48‘J3)  aus  der  Zeit  des 
Ptolemaeus  IX.  (I  r 7 v.  Ch.)  zeigt , daß  Satis  auch 
außerhalb  der  Tempel  nicht  vergessen  war. 
Ein  Grieche,  der  zu  den  Kataraktengöttern 
(rot?  inl  xüv  KaraQU-Axa>v  d'ai^oGtv)  betete  und 
dabei  Chnum,  Satis,  Anukis  u.  a.  anrief,  er- 
klärte das  Wesen  der  Gottheiten  durch  ihm 
geläufige  Götternamen.  Satis  nannte  er  Hera 
{2Juxtt  xri"HQ<x),  Anukis  Hestia;  also  war  Satis 
ihm  die  höchste  Göttin  der  Gegend,  [Vgl. 
Jliifers  Zusatz  am  Schluß  des  Artikels.]  — Aus 
der  Nähe  des  1.  Kataraktes  stammt  wohl  der 
ägyptische  Denkstein,  der  die  späteste  Erwäh- 
nung der  Satis  enthält  (Florenz  ed.  Bereud 
4021  = ed.  SchiapareUi  1670);  er  zeigt  Kaiser 
Vespasian  vor  Chnum-Ptah  und  Satis  ('Ge- 
waltige, Herrin  von  Elephantine’)  und  Anukis. 
Eine  lateinische  Weihinschrift  des  3.  .Jahrh 
n.  Chr.  auf  Philae  (Corp.  Jiisvr.  Lat.  3,  75)  nennt 
neben  lupiter,  der  dem  Hammon  Chnubis  gleich- 
gesetzt ist,  eine  luno  regina;  mit  dieser  ist  der 
Zeit  nach  wohl  nicht  Satis  gemeint  (so  Otto, 
Priester  und  Tempel  1,  6;,  sondern  Isis,  die  als 
Götterkönigin  auf  Philae  verekrt  wird. 

In  den  neuerbauten  oder  umgebauten  Tem- 
])eln  Nubiens  ist  Satis  auch  in  ptolemäischer 
Zeit  wohl  bekannt;  in  römischer  treten  die 
Götter  von  Elrjdiantine  zurück  gegenüber  an- 
deren Lieblingsgöttern  dieser  Zeit,  Debot 
(ptolem.):  der  König  oideit  Chnum  und  Satis 
(L.  D.  5,  18b).  Kalabsche:  'Satis,  Herrin  von 
Bunt , . .,  mit  süßer  Liebe,  Fürstin  der  Frauen, 
Herrin  der  Mädchen  (V),  Fürstin  der  Männer’ 
(Brufisclt,  Thesaurus  753,  18;  röm.).  Dakke 
(ptol.):  Der  König  nennt  sich 'Sohn  des  Chnum, 
geboren  von  Satis,  erzogen  von  Anukis’  (Chani- 
pollion,  Not.  descr.  1,  121),  und  Satis  sagt  zu 
ihm:  'Ich  schieße  den  Pfeil  gegen  deine  Feinde’ 
(Und.  1,  119;;  Satis  heißt  'erzeugt  von  Be, 
Fürstin  von  Elephantine,  Auge  des  Be,  Herrin 
des  Himmels’  (Chamj^ollion,  Monum.  1 pl.  55 
Wadi  es  Sofra  (Sudan):  Ein  spätäthiopischer 
König  betet  zu  Chnum,  der  von  Satis  um- 
schlungen ist  (L.  1).  5,  72  a,  spätröm.). 

In  Ägypten  selbst,  nördlich  vom  Katarak- 
tengebiet, wird  Satis  in  denTempeln  der  grie- 
chisch-römischen Zeit  allmählich  ersetzt  durch 
Sothis  (s.  d.).  Im  ptolemäischen  Temj^el  von 
Ombos,  der  Nachbarstadt  von  Elephantine, 
sind  Erwähnungen  von  Satis  wie  Sothis  auf- 
fallend spärlich,  ln  Edfu  (ptol.)  ist  der  Name 
der  Satis  fast  üljerall  durch  Sothis  verdrängt, 
doch  schwanken  die  Priester  in  der  Schreibung. 
Z.  B.  heißt  die  mit  der  Satiskrone  dargestellte 
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Göttin  'Sothis,  Herrin  von  Elephantine’;  aber 
in  der  Beischrift  zu  Anukis  unmittelbar  da- 
neben ist  davon  die  Bede,  daß  diese  'gemein- 
sam mit  Satis’  für  das  Nilwasser  sorge  (Edfou 
ed.  Bochemonteix  1 p.  115 ; 2 pl.  19).  Ferner  nennt 
Ptolemäus  IV.  sich  einmal  'Sohn  des  Sopd, 
der  aus  Satis  hervorging’  (ibül.  1 p.  116);  aber 
an  anderen  Stellen  heißt  es  in  der  gleichen 
Verbindung:  'der  aus  Sothis  hervorging’  (ihid. 

10  1 p.  74.  377;  ebenso  Marictte,  iJenderah  3,  62  a), 
und  das  ist  nach  dem  Wortspiel  zwischen  den 
beiden  Götteruamen  gewiß  die  richtige  Fas- 
sung. Im  Tempel  von  Dendera  (spätptol.-röm.) 
kommt  der  Name  der  Satis  nicht  vor;  er  ist 
überall  durch  Sothis  ersetzt.  Ebenso  in  Esne 
(röm.).  Wenn  bei  der  Darstellung  der  Stern- 
bilder in  Esne  die  Beischrift  zu  dem  der  Sothis 
mit  dem  Zeichen  für  Satis  geschrieben  ist 
(Brueiscli,  Thesaurus  1,  82),  so  zeigt  dies  die 

20  Verwirrung  der  sjiäteren  Zeit;  beide  Zeichen 
wurden  ähnlich  ausgesprochen  und  deshalb 
miteinander  verwechselt;  natürlich  ist  trotz  der 
Schriftspielerei  wie  immer  'Sothis’  zu  lesen. 

Die  genannten  Beiworte  aus  griechischer 
Zeit  ergeben  für  Satis  eine  Beihe  von  mytho- 
logischen Zügen,  die  aus  dem  neuen  Beich 
nicht  überliefert  sind.  Bei  dem  einen  Teil  ist 
es  vielleicht  Zufall,  daß  wir  sie  erst  aus  später 
Zeit  kennen;  wenigstens  stimmen  sie  gut  zu 

30  dem  Charakter  der  Satis,  Z.  B.  entspricht  es 
der  alten  Anschauung,  diß  Satis  den  Nil  aus- 
gießt (Syene)  und  dem  König  hohen  Wasser- 
stand verheißt  (Philae).  Auch  als  Tochter  des  Be 
lebtSatis  weiter  (Elephantine,  Dakke).  Häufiger- 
hält sie  das  früher  seltene  Beiwmrt  'Gewaltige’ 
(Elephantine,  Syene,  Philae).  Daß  Satis  Pfeile 
schießt,  hören  wir  jetzt  erst;  vielleicht  ist  das 
Ganze  erfunden  aus  einem  Wortspiel  mit  dem 
Namen  Satis  'die  Gießende’,  den  man  auch  als 

JO  'die  Schießende’  deuten  kann  (Elephantine, 
Dakke).  — Ein  zweiter  Teil  der  Beiworte  läßt 
Satis  aber  als  andere  Persönlichkeit  wie  in 
früherer  Zeit  erscheinen;  sie  wird  Liebesgöttin 
(Eleirhantiue,  Kalabsche)  und  Herrin  von  Bige 
und  von  Punt,  und  ihre  Bolle  als  Götterkönigin 
wird  stark  betont  (Philae).  Hier  liegt  gewiß 
ein  Einfluß  der  Isis  vor;  diese  Göttin,  deren 
reiche  und  durchgebildete  Mythologie  weitver- 
breitet war,  wirkte  von  Syene  und  Philae  aus 

50  auf  Satis,  — Ein  dritter  Teil  der  Beiworte,  der 
Satis  als  Stern  nennt  (Philae),  stammt  von 
der  Sterngöttin  Sothis  (s.  d.),  mit  der  Satis  in 
ptolemäischer  Zeit  vereinigt  worden  ist.  In 
spätjjtolemäischer  Zeit  wird  Satis  nur  noch 
selten,  in  römischer  ganz  vereinzelt  genannt; 
ihre  Funktionen  und  ihre  Tracht  sind  über- 
nommen von  Sothis. 

Bildliche  Darstellniigcn. 

60  Die  ersten  Darstellungen  sind  aus  dem 
mittleren  Beich  erhalten;  sie  zeigen  Satis 
als  Frau,  die  in  der  üblichen  Weise  in  den 

Händen  ein  Zeichen  des  Lebens  und  ein  ^ 

Üas-Zepter  hält.  Auf  dem  Kopf  trägt  sie  einen 
nur  ihr  eigenen,  ungewöhnlichen  Schmuck: 
einen  hohen  Helm , der  wie  die  Krone  des 
oberägyptischen  Königs  aussieht,  mit  zwei 
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langen,  ziemlicb  dicht  anliegenden  Hörnern 
(Brit.  Mus.  963  in  Budge,  The  egyptian  Sudan 
1,  535;  Ann.  Sero.  8,  47;  Obelisk  von  Begig: 
[Burton\  Excerpta  hieroglyphica  29  = Lepsius, 
Denlcm.  2,  119a;  ihid.  2,  151b).  Ungewöhnlich 
ist  die  älteste  Zeichnung 
(Mentuhotep  III.,  Dyn.  11)  am 
Felsen  von  Konosso  als  Frau 
{! 

mit  Lebenszeichen  aber 

ohne  jedes  besondere  Attri- 
but {L.  D.  2.  150  b = Cat. 
mon.  ed.  de  Morgan  1,  7.!,  44). 

Im  neuen  Reich  trägt 
Satis  während  der  18.  Dy- 
nastie unten  an  der  Krone 
noch  eine  Geierhaube,  von 
der  vorne  der  Kopf,  hinten 
der  Schwanz  herausragen  {L. 
D.  3,  45e.  G3d.  69i.  114g; 
Champ.  Monum.  1,  pl.  39, 
2.  1 = Bosellini,  Mon.  cuUo 
pl.  6,  1 ; Dyn.  19  auch  Bet- 
1)  Satis  el-Wali  unpubl.j;  vielleicht 

(nach  Lepsius,  Denk-  Jjängt  diese  Tracht  mit  der 
mäier  3,  175).  Anlehnung  der  Sothis  an 
Hathor  zusammen.  Während 
der  19.  Dynastie  und  später  ist  die  Form  der 
Krone  meist  wdeder  wie  im  mittleren  Reich 
(Cat.  mon.  ed.  de  Morgan  1,  7.  93,  132;  L.  B. 
3,  175k  = unsere  Abb.  1).  Eine  plastische 
W andfigur  zeigt,  daß 
die  Hörner  der  Krone 
über  den  Schläfen 
ansetzen  {L.  D.  3, 
178  a). 

ln  der  griechi- 
schen Zeit  ist  Satis 
noch  oft  wie  früher 
dargestellt(RcweiZ«Ye, 
Philae  pl.  17,  1), 

doch  trägt  sie  meist 
das  Fapyruszepter 

in  der  Hand  {ihid. 

pl  8 III;  L.  D.  4, 1 a. 
24).  An  der  Krone 
sitzt  oft,  wie  an  der 
Königskrone  schon 
seit  dem  mittleren 
Reich,  die  Uräus- 
schlange  {L.  I).  4, 
1 a;  Mariette,  Mo- 
num. divers  pl.  23). 
Ungewöhnlich  ist  die 
Umbildung  der  ober- 
ägyptischen Krone 
zur  Bündelkrone  mit 
2)  Sothis  in  der  Tracht  der  Satis  Sonneiischeibe  dar- 
(nach  Mariette,  Lenderah  i,  80).  auf  (B.  I).  4,  67  a, 
Beischrift  zerstört). 
Wegen  der  Beziehungen  zu  Isis-Hatbor  erhält 
Satis  oft  die  Geierhaube;  sie  bedeckt  bald  den 
Kopf,  so  daß  die  eigentliche  Krone  nur  sche- 
matisch darüber  gezeichnet  werden  kann 
{Benedite,  Philae,  pl.  8 III.  23  V;  L.  D.  4,  19; 
Champ.  Monum.  1,  pl.  55  Ws)^  bald  ist  sie  wie 
im  neuen  Reich  nur  durch  Kopf  und  Schwanz 


angedeutet  {ihid.  1,  pl.  78,  1;  L.  I).  4,  67  a). 
Von  Isis  her  kommen  auch  die  um  den  Leib 
geschlagenen  Flügel  zu  Satis  [Champ.  Monum. 

1,  pl.  78,  1;  L.  D.  5,  72a).  Eine  Bronzefigur 
unbekannter  Herkunft  zeigt  Satis  mit  ihrer 
Krone,  aber  an  derselben  über  dem  Uräus 
merkwürdigerweise  einen  Skorpion  {Kairo, 
Catal.  gener.  38  988  = Daressy,  Statucs  de  diri- 
nites  pl.  49).  — Die  Tracht  der  Satis  wird  auch 

10  von  der  Mischgöttin  Sothis  (s.  d.)  getragen,  auf 
welche  die  Funktionen  der  Satis  übergegangen 
sind.  Sothis  hat  die  Krone  der  Satis  {L.  I).  4, 
51a.  90b;  mit  Uräus:  Mariette,  Dendercdi  4,,  80; 
mit  Sonnenscheibe  unten:  Bochemonteix,  Edfou 

2,  pl.  19,  30  b)  und  Bogen  und  Pfeile,  die 
eigentlich  Satis  zugehören  {Mar.,  TJend.  4,  80 
— unsere  Abb.  2).  Für  das  Aufsetzen  eines 
Sternes  auf  die  Satiskrone  s.  'Sothis’.  In  Unter- 
ägypten,  wo  der  merkwürdige  Kopfschmuck 

20  der  Kataraktengöttin  fremd  war,  verwandelte 
man  bei  der  Darstellung  der  Sothis  die  Hörner 
der  Satiskrone  in  Federn,  so  daß  sich  die  wohl- 
bekannte  Osiriskrone  ergab  {Kaville,  Goshen  5, 
2;  Dyn.  30).  Ebenso  (?)  bei  Satis  auf  der 
Vespasianstele  {Florenz  ed.  Berend  4021  = ed. 
Schiaparelli  1670).  Die  späten  Zeichner  des 
Fajjumpapyrus  (ed.  Lanzone  2,  41  = Pleyte  2, 
21)  ersetzen  bei  Sothis  auch  noch  die  ober- 
ägyptische Krone  durch  die  Bündelkrone  mit 

30  Sonne  und  fügen  die  Widderhörner  des  Chnum 
hinzu.  [Roeder.] 

Wie  schon  oben  Sp.  419, 14  ff.  kurz  erwähnt, 
haben  die  Griechen  die  Satis  ihrer  Hera  gleich- 
gesetzt. Dafür  liegen  folgende  Zeugnisse  vor: 
'Hqu  rfj  ual  Edrsi-.  1)  Dittenherger,  Orient. 
Graec.  Inscr.  Sei.  1,  111  p.  190.  Strack,  TJie 
Dynastie  der  Ptolem.  251  nr.  95.  — 2)  C.  1.  G. 

3,  4893  (und  dazu  Franz).  Ed.  Meyer,  Zeit- 
schrift d.  deutsch,  morgenländ.  Gesellschaft  31 

40  (1877),  723.  Dittenherger  a.  a.  O.  130  p.  207. 
Strack  a.  a.  0.  256  nr.  108.  Ein  Ecctiuov  = 
’Hqcüov  nach  Ergänzung  von  Strack  264  nr. 
150;  vgl.  Dittenherger  p.  245  Note  33.  Auch 
unter  der  geylatrj  ffsd  "'Hqd:  auf  einer  Inschrift 
aus  Assuan  ist  Satis  zu  verstehen,  Proceed.  of 
tlie  soc.  of  hihi.  arch.  9 (1887),  263  ; ebenso  unter 
der  "JLpo;  ffsa  ysyLariq  einer  anderen  ägypti- 
schen Inschrift,  Journ.  of  hell.  stud.  21  (1901), 
284.  Arch.  f.  Papyrusforsch.  2 (^1001),  437  nr.  36. 

50  J.  G.  Milne,  Catal.  general  des  atit.  egypt.  du 
Musee  d.  Caire  vol.  Id.  greek  inscr.  p.  29  nr.  9293. 
In  gleicher  Weise  hat  ein  römischer  Dedikant 
auf  einer  Inschrift  von  der  Insel  Philai  {C.  I.  L. 
3,  75)  die  ägyptischen  Gottheiten  Chnubis  und 
Satis  durch  die  entsprechenden  römischen 
Götternamen  bezeichnet:  I(ovi),  O(ptimo)  M(axi- 
mo)  Hammoni  Chnubidi,  lunoni  Reginae;  vgl. 
IValt.  Otto,  Priester  u.  Tempel  im  hellenischen 
Ägypten  1,  6 (mit  Anm.  5).  126.  Fr.  Poland, 

60  Gesell,  des  griech.  Cereinswesens  182.  [Höfer.j 
Saliiioeis  {SctTviösig) , Flußgott  (ohne  Bei- 
sebrift)  auf  Münzen  von  Pionia  in  Mysien, 
Dnhoof-Blumer,  Mon.  grecqties  258,  144.  Vgl. 
Satnios.  [Höfer.] 

Satnios  {Edtmog),  Troer,  Sohn  des  Enops 
und  einer  Najade,  am  Flusse  Eotzviotig  ('s.  d. 
und  E.  Alaaß,  Österr.  Jahreshefte  11  [1908],  3) 
geboren,  von  Aias  dem  Lokrer  getötet,  Hom. 

14* 
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Satrapes 

II.  14,  443 If.  Tzetz.,  Alleg.  II.  14,  54;  vgl. 
Jalm- Michaelis,  Griech.  Bilderchroniken  16,  "26. 

C.  Robert,  Studien  zur  Hins  452.  490.  [Hofer.] 
Sator  s.  Indigitameuta  u.  Satre. 

Satrapes  {UarguTtrii).  1)  I^nus.  6,  25,  5.  C: 
Eine  angebliche  Statue  des  Poseidon  (s.  Sa- 
mios),  die  den  flott  bartlos,  einen  Fuß  über 
den  anderen  geschlagen  und  mit  beiden  Händen 
sich  auf  eine  Lanze  stützend  darstellte,  bekam 
nach  ihrer  Überführung  nach  Elis  die  Bezeich-  lo 
nimg  wozu  Paus,  bemerkt:  Koqv- 

jjavrbi  T£  iTtixlgai^  6 Ra.xQuni]i  iavir  uud 
hinzufügt,  die  Eieier  hätten  diese  Bezeichnung 
von  den  Einwohnern  von  Patrai  übernommen 
oder  vielmehr  nach  Loheck.  Äglaoph.  1152  von 
den  seit  Augustus  zum  Gebiet  von  Patrai  ge- 
hörigen Einwohnern  von  Dyme  {Paus.  7,  17, 

5j,  wo  sich  ein  Tempel  der  Jivdvgrjvtj 

und  des  Attis  befand,  ein  Kult,  der  nach  Lo- 
beek  vielleicht  auf  die  von  Pompeius  dort  an-  20 
angesiedelten  Seeräuber  {Strabo  14,  005.  Plut. 
Pomp.  28)  zurückzuführen  ist.  Die  Korybanten 
aber  do{tv(ponovai  xov  "Axxiv  TXoegu  xfjg  MqxQog 
dod'tvxsg  {lu'l.  or.  4 p.  108b.  Lübeck  1151,  vgl. 
Bll.  2 Sp.  101)9,  58  ff.).  Der  Darstellung  dieses 
do(jvcp6Qog  Konvßag  entspricht  — 2)  ein  pal- 
myrenisches  Relief  mit  der  Darstellung  eines 
Mannes,  der  eine  Lanze  in  der  einen  Hand 
hält  und  in  der  Inschrift  bezeichnet  wird 
als  ^Shadrape  (Satrapes;,  der  gute  Gott’,  D.  30 
H.  Müller,  Verhandl.  der  42.  Versammlung 
deutsch.  Philologen  in  Wien  1893,  S.  342,  der 
auf  die  Ähnlichkeit  dieser  Darstellung  mit  dem 
elischen  Satrapes  hinweist.  Eine  ausführlichere 
Besprechung  der  Inschrift  hat  derselbe  Ge- 
lehrte in  (der  mir  nicht  ztigänglichen;  Wiener 
Zeitschr.  f.  d-  Kunde  des  Morgenlandes  8,  11  ff. 
(vgl.  Verhandl.  a.  a.  G.  342  Anm.)  gegeben.  — 
Weihinsebrift  aus  Ma'ad  aus  der  Umgebung 
von  Byblos:  . . . ävtd'gy.iv  KaxpaTig  Vtio  (aus  40 
dem  Jahre  8 v.  Chr.;,  Renan,  Mission  de  Phe- 
nicie  241.  Clermont-Ganneau,  Journ.  asiat. 
Septieme  Ser.  lome  10  (1877)  157.  Cagnat, 
Inscr.  Graec.  ad  res  Roman,  pertin.  3,  nr.  1059. 
Die  von  Renan  a.  a.  G.  212  versuchte  Ergän- 
zung einer  zweiten  Inschrift  zu  aaxQu- 

[tiov]  ist  im  höchsten  Grade  problematisch. 
Renan  selbst  sieht  in  dem  ffaöj  EaxQÜnrig  den 
Adonis  oder  die  sonst  fffög  vipxaxos  (s.  Hypsi- 
stos;  genannte  Gottheit.  Clermont-Ganneau  hat  50 
a.  a.  G.  157—236  eine  umfangreiche  Abhand- 
lung; Me  Dien  Safrape'  veröffentlicht,  in  der 
er  p.  184tf.  die  Statue  des  Satrapes-Korybas  von 
Elis  für  eine  ursprüngliche  Statue  des  Oxylos 
(s.  d.)  erklärt;  die  Eieier  hätten  später  die 
Statue  des  Gxylos  für  die  ihres  einheimischen 
Heros  ’Hlslog  erklärt,  ’Hltiog  sei  mit  ''Hliog 
identifiziert  worden,  "Ilhog  aber  werde  {lul. 
or.  5,  107  B)  genannt  KoQvßag  glv  6 pL/ag 
Alhog,  und  HaxQd.Ttr]g  sei  ja  nach  Paus.  a.  a.  0.  go 
(s.  oben  nr.  1)  eine  Bezeichnung  des  Korybas. 
Eher  als  mit  diesen  phantastischen  Kunst- 
stücken wird  man  sich  mit  der  p.  180,  1 zur 
Erklärung  des  Beinamens  Satrapes  für  den 
Korybas  herangezogenen  Stelle  aus  Strabo  10, 
472  befreunden  können,  daß  die  Korybanten 
i'ji  Ti)g  Bav.xQiuvgg  gekommen  seien:  die  per- 
sische Bezeichnung  KtxxQunrig  soll  wohl  das 


Verhältnis  des  Korybas  zu  Rhea  bzw.  zu  Attis 
als  ein  älinliches  darstellen,  wie  das  des 
aocxQä-xi]g  zum  ßaailsvg.  Vgl.  auch  d.  A.  Pro- 
polos Bd.  3 Sp.  3131,  7 ff . [Höfer.] 

Satre  (satre)  ist  der  Name  eines  etruskischen 
Gottes.  Dieser  Name  erscheint  in  der  Form 
des  Genetivs  satrjes,  wie  alle  Namen  der  Plet- 
centiner  Bronze  im  Genetiv  stehen,  in  der  Re- 
gion 12  der  genannten  Bronze.  Es  handeln 
über  ihn  Poggi,  Hi  an  bronzo  Piacentino  14 
no.  21;  Deecke,  Etr.  Fr.  4,  50  sq.  und  65  sqq. 
Beide  sind  darin  einig,  daß  es  sich  hier  um 
den  Saturnus  handle,  fassen  aber  die  Form  des 
Wortes  verschieden  auf,  sofern  Poggi  Synkope 
des  n annimmt,  so  daß  also  satres  für  satr(n)es 
stehe,  Deecke  hingegen  satre  = *Saturus,  eine 
ältere  Nebenform  von  Saturnus,  setzt.  Beide 
Deutungen,  obwohl  an  sich  möglich,  halte  ich 
für  verfehlt.  Das  etr.  seffre,  ein  bekannter  Vor- 
name, steht  zweifellos  für  Sertor  (auch  Deecke, 
Etr.  Fr.  u.  Stu.  5,  119  nimmt  das  an),  und  so 
kann  zunächst  auch  satre  für  Sator  stehen. 
Und  daß  dies  in  der  Tat  der  Fall  ist,  zeigt 
die  Analogie  der  luturna,  älter  Djuturna.  Als 
Quellgöttin  ist  sie  ein  junges  Gebilde,  aber  es 
steckt  eine  ältere,  sogar  sehr  alte  Gottheit  in 
ihr  verborgen.  Auf  diese  bezieht  sich  die  Note 
des  Arnohius  (3,  29),  sie  sei  die  Gemahlin  des 
lanus  und  Mutter  des  Fontus.  Hier  haben  wir 
drei  uralte  indogermanische  Götternameii  bei- 
sammen, alle  drei  von  völlig  klarer  uud  sicherer 
Etymologie.  lanus  ist  der  Sonnengott,  und  sein 
Name  heißt  Tier  Wanderer’  ['??  R.J.  Als  solcher 
führt  er  auch  den  Namen  idg.  *djoutor  'der 
Strahlende’,  von  derselben  Wurzel,  die  wir  in 
skr.  Djaus  pitä,  gr.  Zsiig  TXccxpQ,  lat.  Djuppiter 
zur  Bezeichnung  des  Himmelsgottes  verwendet 
sehen.  Von  diesem  *Djoutor  nun  leitet  sich 
Djuturna  ab  und  es  bedeutet  ganz  unmittelbar 
'die  Gattin  des  Strahlenden’,  denn  die  Ablei- 
tungseudung  -os,  -nus,  -na  hat  die  Funktion, 
die  Zugehörigkeit  zu  bezeichnen.  So  ist  der 
Pater  Matutinus  (=  lanus)  'der  Gemahl  der 
Mater  Matuta  (=  Aurora)’,  so  ist  der  lupiter 
Summanus  'der  praestes  der  summi  lovis  con- 
siliarii’  (s.  Gerhard,  Gotth.  d.Etr.  23  not.  21),  mit 
denen  die  senatores  deorum  (a.  a.  0.  48  not.  145) 
identisch  sind,  und  als  welcher  er  auch  lupiter 
2)raestes  heißt  (a.  a.  0.  51  not.  173).  Bevor  ich 
das  hier  dargelegte  Gesetz  auf  den  Saturnus 
anwende,  möge  es  mir  gestattet  sein,  zuvor 
auch  den  Fontus  gleich  noch  mit  zu  erledigen. 
Fontus  ist  die  streng  lautgesetzliche  ümfor- 
mung  eines  idg.  *bhaesvontos  'der  Lichtreiche’. 
In  der  Form  Pons  bei  Martian.  1,  46,  der  neben 
der  (D)jüno  = (D)jüturna  in  der  zweiten  Him- 
melsregion wohnt,  liegt  ein  idg.  *bhaesvout-s 
zugrunde,  welches  wir  Rgv.  10,  37,  8 im 
Akkusativ  bhäasvantam  (suriam)  als  Epitheton 
des  Sonnengottes,  Rgv.  1,  92,  7.  1,  12,  4, 

im  Femininum  bhäasvati  als  Ejiitheton  der 
usfts,  der  Göttin  der  Morgenröte,  haben.  Der 
Sonnensohn  <I>cci^cav  trägt  einen  in  der  Ablei- 
tung abweichenden,  aber  von  derselben  Wurzel 
hergeleiteten  und  sachlich  mit  Pons-Fontus 
identischen  Namen.  Diese  Etymologien  sind, 
wie  schon  gesagt,  absolut  sicher.  Später,  als 
mau  die  Bedeutung  dieser  Formen  Pons  und 
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Fontus  nicht  mehr  verstand,  ■wurde  daraus  ein 
Quellengott  und  infolgedessen  auch  aus  seiner 
Mutter  luturna  eine  Quellengöttin.  In  noch 
mechanischerer  Weise  wird  sie  hei  wegen 

der  Endung  lu-turna  zu  einer  Schwester  des 
Rutulerfürsten  Turnus  gemacht.  So  viel  hier- 
von. Wenn  nun  also  luturna  Tlie  (Gemahlin) 
des  Djfltor’  ist,  so  ist  Saturnus  Tier  des  Sator’, 
natürlich  der  Sohn  desselben,  und  damit  ist 
denn  das  satre  des  Templums  als  = Sator  be- 
stimmt. Ebendiesen  Sator  habe  ich  früher  schon 
(Altit.  Sind.  4,  31)  in  dem  satur  des  Arval- 
liedes  nachgewiesen,  und  ebendort  (4,  44  scpp) 
habe  ich  auch  bereits  aus  der  Form  Saeturnus 
und  dem  etruskischen  J’amiliennamen  sauturini 
= saturini  dargetan,  daß  die  Grundform  von 
Sätor  als  Savetor  anzusetzen  ist.  Dies  aber 
ist,  wie  ich  a.  a.  0.  auch  schon  gezeigt  habe,  = 
skr.  savitär  'der  Erreger’,  welches  im  Bgieda 
eirr  Name  des  Sonnengottes  ist.  Unser  satre 
ist  somit  der  Sonnengott,  und  Saturnus  ist 
sein  Sohn,  womit  es  übereinstimmt,  daß  wir  ihn 
hei  Martian  mit  der  caelestis  luno  zusammen 
in  der  14.  Regioir  antreifen,  wie  wir  oben  den 
Sonnensohn  Fons  mit  der  luno  beisammen  in 
der  2.  Region  fanden.  Gegen  diese  meine  Dar- 
legungen sind  zwar  von  etlichen  Seiten  aller- 
hand gesuchte  Einw'endungen  gemacht,  aber 
sie  sind  so  wenig  stichhaltig,  daß  ich  hier 
nicht  auf  sie  einzugehen  brauche.  [C.  Pauli.] 
Die  Bronzeleter  voir  Piacenza  mit  ihren 
Inschriften  ist  abgebildet  bei  TU.  Dcecle,  Etrus- 
Msdie  Forsclitnigtn  uvd  Studitn  2 Taf.  1 = 
C.  Tlndin,  Die  Götter  des  Martianus  Capella 
u.  die  Bronzeleher  von  Piacenza  (=  Peligions- 
gesch.  Tersnche  u.  Vorarbeiten  3,  I)  S.  8 Fig.  1 
(Vgl.  Taf.  1)  = G.  Körte,  Köm.  Mitttü.  20  (1905), 
355  Fig.  2 (vgl.  S.  356  Fig.  3).  Doch  erklären 
auch  Tlndin  a.  a.  0.  29.  31  und  Körte  a.  a.  0. 
365  (vgl.  auch  Panli,  Etrushiscbe  Eorsclnmgen 
und.  Studien  3 [1882],  21)  den  Gott  Satre  = 
Saturnus.  Vgl.  unt.  Sp.  428,  62  ff.  [Höfer.] 

Satriana.  Name  einer  Göttin,  nur  bekannt 
aus  der  jetzt  verlorenen  stadtrömischen,  an- 
geblich jenseits  des  Tiber  in  der  Nähe  der 
Piazza  S.  Pietro  gefundenen  Inschrift  C.  I.  L. 
6,  114  (=  Grider  89,  3.  Orelli  1866)  lucns  sucer 
deae  Satrianae.  Die  Echtheit  der  Inschrift,  an 
der  Mommsen  gezweifelt  hatte,  weist  Hülsen 
C.  I.  L.  6,  30695  nach. 

Die  Göttin  gehört  zur  Klasse  der  jetzt  wohl- 
bekannten  (vgl.  Vf.,  Kh.  ih.  64,  449  ff.)  römischen 
Gottheiten,  die  den  Namen  eines  Geschlechts 
entweder  unverändert  (wie  die  dea  Hostia  von 
Sutrium,  Vissowa,  Kelig.  v.  Kidt.  d.  Körner  44,  5) 
oder  in  adjektivischer  Ableitung  (wie  deusVisi- 
dianus  von  Narnia,  Wissoiea  ebda.)  tragen, 
die  also  ursprünglich  Spezialgottheiten  be- 
stimmter Geschlechter  gewesen  sind , bzw. 
deren  göttliche  Ahnherren.  In  unserem  Falle 
handelt  es  sich  um  das  Geschlecht  der  Satrii, 
von  dem  ein  Vertreter  z.  B.  bei  Cic.  off.  3,  74 
erwähnt  wird,  das  wir  aus  vielen,  namentlich 
in  Etrurien  gefundenen  Inschriften  kennen 
(vgl.  W.  Schulze,  Zur  Geschichte  latein.  PKgen- 
namen  225),  und  das  der  altlatinischen  Stadt 
Satricum  den  Namen  gegeben  hat.  [Otto.] 
Satiira,  Geliebte  des  Neptunus,  Eponyme 


der  Ortschaft  Saturum  (EixrvQiov,  Straho  6,  279; 
Steph.  Eyz.  s.  v.)  bei  Tarent,  Coelius  Antipater 
im  Schal.  Leidens,  und  Kern,  zu  Verg.  Georg. 
2,  197  = Peter,  Hist.  Korn,  fragm.  104,  35. 
Bei  Paus.  10,  10,  8 ist  sie  eine  namenlose 
inixeoglcc  vvggrj  und  gebar  dem  Poseidon  detr 
Taras  (s.  d.).  Nach  Prohus  zrr  Verg.  Georg. 
a.  a.  0.  (ed.  Thilo  Hagen  3,  371)  war  Saturia 
{Zatvgia)  Tochter*des  Kreterkönigs  Minos  und 
10  Gemahlin  des  Poseidonsohnes  Tarentus  (Taras), 
vgl.  K.  H.  Klausen,  Atneas  und  die  Penaten 
430.  K.  Lorentz,  De  origine  veterum  Tarenti- 
norum  6.  Fr.  Studniczha , Kyrene  179.  188. 
Busolt,  Gr.  Gesell.  1®,  406,  i.  Aus  Probus 
a.  a.  0.:  „Dicitur.  . . Tarentem,  Neptuni  filium, 
ex  Saturia,  Minois  regis  Cretensium  filia,  pro- 
creasse  filium“  läßt  sich  die  schwer  verderbte 
Stelle  Serv.  ad  Verg.  Aen.  1,  533  (p.  164  Bei.  I 
ed.  Thilo-Hagen),  mit  der  weder  Thdo  noch 
20  Drexler,  Koscher  Myth.  Lex.  2,564,  17  ff.  etwas 
anzufangen  gewußt  haben,  einigermaßen  heilen. 
Servius  gibt  die  verschiedenen  Etymologien 
des  Namens  Italia  an  und  sagt  u.  a. : ,,plures 
atare  tenari  nepote  desatura  Minois,  regis 
Cretensium,  filia  Italiam  dictam“.  Der  Vor- 
schlag von  F.  Schoell  (bei  2'hilo  a.  a.  0.)  plures 
a Talo,  Ariadnae  nepote,  de  satu  Bacchi  [nun 
streicht  er  die  Worte  'Minois  bis  filia’]  Italiam 
dictam  ist  bestimmt  falsch.  Sicher  ist  durch 
SU  den  Vergleich  mit  der  angeführten  Stelle  des 
Prob'us,  daß  bei  Servius  zunächt  'de  Satura, 
Minois  regis  Cretensium  filia’  zu  lesen  ist,  — 
es  sind  dieselben  Worte  wie  bei  Probus. 
Weiter  lese  ich:  'plures  a Tare  (Tarae)  •(filio)>, 
Taenari  nepote,  de  Satura  Minois  r.  C.  filia, 
Italiam  dictam’.  Also  Italos  ist  der  Sohn  des 
Taras  und  der  Satura,  Taras  selbst  Sohn  des  Tai- 
naros,  der  sonst,  wie  Taras,  Sohn  des  Poseidon 
ist,  Schal.  Apoll.  Khod.  1,  179.  Gimppe,  Griech. 
-JO  Mythol.  360,  5.  0.  Höfer,  Mythologisches  u. 

Epiejraphisches  (Programm  des  Wettiner  Gymn. 
Dresden  1910)  Index  s.  v.  Italos.  [Höfer.] 
Satiiritas,  Personifikation  der  Sättigung 
mit  dem  Epitheton  sancta,  Plaut.  Capt.  877. 
Lorenz,  Introd.  zu  Plaut.  Pseudol.  22  anm.  20. 
Aug.  Keseberg,  Quaest.  Plaut,  et  Terent.  ad  relig. 
spectant.  (Diss.  Leipz.  1884)  S.  56.  [Höfer.] 
Satiiruiiis,  -a  werden  in  der  römischen 
Poesie  seit  Enniirs  Götter  und  Göttinnen  ge- 
60  nannt,  um  ihre  Zugehörigkeit  zu  Saturnus 
(Kgovog)  und  was  diesen  angeht,  namentlich 
aber,  um  ihre  Abstammung  von  diesem  Gotte 
zu  bezeichnen.  Vgl.  Carter,  Epitheta  deorum, 
ejueie  apuel  poetas  latinos  leguntur.  Vor  allen 
andern  ist  es  luno,  die  meist  ohne  weiteres 
Saturnia  (z.B.  Ennius  ann.  491U.  Verg.  Aen. 
1,  23  usw.),  etwas  weniger  häufig  luno  Sa- 
turnia  (z.  B.  Enn.  ann.  64  V.  Verg.  Aen.  3, 
380  usw.)  u.  ä.  genannt  wird.  Ferner  heißt 
60  luppiter:  Saturnius  {Enn.  ann.  456  IC 
Ovid.  met.  8,  693.  Saturnius  pater:  Verg. 
Aen.  4,372  u.  ähnlich  sonst),  oder  Saturnius 
luppiter  (Cic.  Tusc.  2,  23.  Ovid.  met.  9,242). 
Vgl.  Kgovidyg,  KqovIcüv  u.  a.  Ferner  wird 
Dis  (Hades)  Saturnius  genannt  von  Ovid. 
met.  5,  420;  Neptunus  heißt  bei  Verg.  Aen. 
5,  799  Saturnius  domitor  maris.  Vesta 
nennt  Ovid.  fast.  6,  383  (vgl.  286)  virgo  Sa- 
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turnia;  Picus  Ovid.  met.  14,  320  proles 
Saturnia.  Vgl.  auch  Sp.  432  f.  [Otto.] 
Saturnus,  altrömischer  G-ott  der  Aussaat,  in 
verhältnismäßig  früher  Zeit  mit  dem  griechi- 
schen Kronos  (s.  d.)  identifiziert  und  dadurch 
in  seinem  inneren  Wesen  stark  verändert. 

Namensform  und  Etymologie.  Der 
Name,  dessen  Bildung  in  Voltiirnus,  Nocturnus 
(Bd.  3 Sp.  440),  luturna  (Bd.  2 Sp.  102),  Man- 
tiirnu  (Bd.  2 Sp.  203)  ihre  Analogien  findet,  er- 
scheint in  dem  alten  Zeugnisse  der  Becherin- 
schrift C.  1.  L.  1,  48  = Dessau  2000  Saettirni 
pocolom  in  der  Form  Saeturnus,  auf  welche 
auch  der  verdorbene  Text  des  Festus  p.  32.5 
qai  de.us  in  Saliaribns  f Saturmis  {Paul.  p.  323 
Sateurnus  Saturnus)  nominatur  videlicet  a satio- 
nibus  führt  {Pitschi,  Opusc.  4 S.  270  f.):  die 
von  Varro  verteidigte  und  im  Altertum  herr- 
schende Herleitung  ab  saht  {Varro  de  l.  l.  5,04. 
Fest.  p.  180.  325.  Macr.  S.  1,  10,  20.  Tertull. 
ad  nat.  2,  12.  Isid.  oriq.  8,  11,  30)  darf  auch 
heute  noch  als  gesichert  gelten,  wenn  auch 
die  überzeugende  Erklärung  des  Lautüber- 
ganges von  ae  zu  a {Saeturnus  — Säturnus) 
noch  nicht  geluuiren  ist  (vgl.  liitsehl  a.  a.  0. 
272  ff.  B.  Maurenbrecher , Archiv  f.  lut.  Lexi- 
kogr.  8,  292  f.  F.  Stolz  in  Iwan  Müllers  Hnndb. 
d klass.  Älfertnmsiviss.  2,  2®  S.  45  Anm.  4).  Die 
nebenher  gelegentlich  vorgetragenen  Namens- 
deutungen quod  saturaretur  annis  {Cic.  de  nat. 
deor.  2,  04.  3,  02.  Fulg.  nigth.  1,  2.  Isid.  a.  a.  0.) 
oder  gar  naga  rip’  6Üd'i]v,  quae  niembrum  vi- 
rile declarat,  velnti  Sathunus  {Macr.  S.  1,  8,  9), 
die  beide  auf  der  Voraussetzung  der  Identität 
von  Saturnus  und  Kronos  fußen,  sind  nicht 
mehr  als  müßige  Einfälle.  Auf  derselben  An- 
nahme beruhen  eine  Menge  der  antiken  Deu- 
tungen des  Saturnus,  namentlich  alle,  die  ihn 
mit  Zeit  und  Zeitmessung  {Kgovog  = xQovos) 
zusammenbringen,  oder  auch  ihn  und  die  ihm 
in  der  theologischen  Spekulation  gesellte  üps 
gleich  Kronos  und  Rhea  als  Himmel  und  Erde 
erklären  (Varro  de  l.  l.  5,57);  auch  die  Be- 
zeichnung als  plnviaruin  deus  {Serv.  Georg. 
1,336;  geht  auf  griechische  Anschauungen  zu- 
rück (s.  oben  Bd.  2 Sp.  1471  ff.),  während  der 
Grund  der  Auffassung  als  dlrjffela?  tccct/iq 
{Plut.  Qu.  Born.  11.  12),  die  ausdrücklich  als 
bei  den  Römern  geltend  bezeichnet  wird,  im 
Dunkeln  liegt.  Als  auf  römischer  Grundlage 
erwachsen  dürfen  wir  die  mit  der  varronischeu 
Etymologie  übereinstimmende  Erklärung  des 
Gottes  als  praeses  sationis  {Arnob.  4,9;  vgl. 
Augustin,  de  civ.  dei  7,  13  iinus  de  principibus 
deus,  penes  quem  sationum  omnium  dominatus 
est  und  die  zahlreichen  Zeugnisse  für  die  varro- 
nische  Darstellung  im  16.  Buche  der  antiqu. 
rer.  divin.  bei  B.  Agahd,  Jahrb.  f.  Phüol.  Suppl. 
24,  1898  S.  205  ff.)  ansehen,  aus  der  sich  die 
Bezeichnung  als  tarn  frugum  quam  fructumn 
repertor  (Macr.  S.  1,  10,  19),  als  agrorum  eultor 
{Fest.  p.  186)  oder  custos  ruris  {Arnob.  6,  12) 
und  vitisator  {Arnob.  3,  29)  und  die  Zuweisung 
der  insertiones  surculorum  pomorumque  edu- 
cutioncs  et  omnium  huiuscemodi  fertilium  disci- 
plinae  {Macr.  S.  1,  7,  25)  leicht  herleiten  läßt. 
Der  selbständige  Gott  Saturnus  verhielt  sich 
also  zu  dem  Insitor  der  vom  Flamen  beim 
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sacrum  Ccriale  angerufenen  Götterreihe  {Serv. 
Georg.  1,21  und  dazu  Wissowa,  Ges.  Abhdl. 
S.  309  ff.)  ebenso  wie  der  Gott  Consus  zu  dem 
Conditor  derselben  Gebetsformel.  Wenn  manche 
Gelehrte  den  Gott  der  Düngung  des  Ackers, 
Stercutus  oder  Stercutius  (s.  oben  ßd.2  Sp.  225  f.) 
mit  Saturnus  gleichsetzteu  {Macr.  S.  1,  7,  25; 
vgl.  August,  c.  d.  18,15.  Isid.  17,  1,  3),  so  ist 
das  nur  eine  auf  dem  sachlichen  Zusammen- 
hänge von  Aussaat  und  Düngung  beruhende 
Kombination  (nicht  varronisch,  vgl.  Agahd 
a.  a.  0.  S.  192  f.  zu  frg.  14). 

Ältester  Kult  in  Rom.  Daß  Saturnus 
pater  (Lucil.  frg.  21  Alarx.  Gell.  5,  12,  5.  In- 
schrift aus  Pitinum  Pisaurense  C.  I.  L.  11,6027 
Saturno  patri  sac(rum))  zum  ältesten  Bestände 
der  römischen  Götterordnung  gehörte,  beweist 
das  Vorkommen  seines  Namens  im  Salierliede 
{Fest.  p.  325)  und  die  Existenz  seines  Festes, 
der  Saturualia,  in  der  ältesten  Festtafel;  daß 
uns  von  einem  Priester  des  Saturnus  nichts 
bekannt  ist,  kann  Zufall  sein,  da  wir  von  den 
zwölf  flamines  minores  nur  neun  bestimmten 
Gottheiten  zuzuweisen  in  der  Lage  sind.  An- 
fänge uud  Herkunft  des  Gottesdienstes  liegen 
im  Dunkeln.  Wenn  Varro  {de  l.  l.  5,  74.  Dion. 
Hai.  ant.  2,  50,  3.  Augustin,  c.  d.  4,  23)  Satur- 
nus zu  den  Gottheiten  rechnet,  deren  Altäre 
von  Titus  Tatius  in  Rom  errichtet  worden 
seien,  dem  Gotte  also  sabinischen  Ursprung 
zuschreibt,  so  hat  das  ebensowenig  einen  Über- 
lieferungswert, wie  die  später  zu  besprechen- 
den Hypothesen  über  die  Gründung  der  alten 
ara  Saturni  am  Fuße  des  cUvus  Capitolinus 
(vgl.  ./.  A.  Ambrosch,  Sbidien  und  Andeu- 
tungen im  Gebiet  des  altrömischen  Bodens  und 
Cultus  S.  148  ff.).  Spuren  alten  Saturnuskultes 
außerhalb  Roms  lassen  sich  in  Italien  nirgend- 
wo naehweisen , uud  die  Behauptung  des 
Dionysios  von  Halikarnaß  {ant.  1,  34,  5)  isga 
TS  Ttollaxfj  rgg  xagag  (Italien)  iatlv  idgv- 
ftti'o:  TÜ  Uscp  xal  TtoXttg  Tivsg  ovtcog  StansQ  fj 
augnuau  rörs  (xxrrj  ovona^ogsvca  xd)QOi  ts  nolXoi 
rov  daiuovog  iTidn'vgoi  xcu  iiäXt.Gzcc  oi  GxönsXoL 
xui  TU  gszicoga.  findet  durch  die  uns  bekann- 
ten Tatsachen  keine  Bestätigung.  Inschrift- 
liche Zeugnisse  der  Saturnverehrung  in  Italien 
sind  ganz  spärlich  {cultores  Saturni  in  Vena- 
friim  C.  I.  L.  10,  4854  und  vielleicht  auch  in 
Faesulae,  C.  I.  L.  11,1555;  eine  Weihiuschrift 
an  Saturnus  pater  aus  Pitinum  Pisaurense  G.I.L. 
11,  6027)  und  so  spät,  daß  sie  sicherlich  als 
unter  römischem  Einflüsse  entstanden  ange- 
sehen werden  müssen,  der  Ortsname  Saturnia 
kommt  nur  einmal  vor,  im  südlichen  Etrurien 
{Nissen,  Ital.  Landesk.  1,311  f),  ist  aber  auch 
dort  jung,  da  der  Ort  ursprünglich  Auria  hieß 
und  erst,  als  im  J.  571  = 183  eine  colonia  ci- 
vimn  Bomanorum  dorthin  gelegt  wurde  {Liv. 
39,  55,  9),  den  Namen  Saturnia  erhielt  {Plin. 
n.  h.  3,  52  Saturnini  qui  antea  Aurini  voca- 
bantur).  Für  die  Annahme  etruskischen  Saturn- 
dienstes (W.  Deecke.  Etrusk.  Forsch.  2,  65  ff.) 
bietet  nur  das  Vorkommen  des  Namens  satres 
(s.  d.)  auf  der  Bronzeleber  von  Piacenza  {G. 
Koerte,  Böm.  Mitteil.  20,  1905  S.  365)  und  die 
Anführung  von  Saturnus  eiusque  caelestis  luno 
in  der  14,  Region  des  Himmelstemplums  bei 
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Martian.  Cap.  1,  58  (vgl.  C.  Thiilin,  Die  Götter 
des  Martianus  Capella  und  der  Bronzeleber 
von  Piacenza,  Gießen  1906  S.  29.  41)  eine 
nicht  ganz  sichere  Grundlage;  denn  die  Notiz 
des  Plin.  H.  h.  2,139,  wonach  von  einer  be- 
stimmten Art  von  Blitzen  a Saturni  ea  sidere 
proficisci  subtilius  ista  consectati  putant,  gehört 
in  die  Astrologie,  nicht,  wie  C.  Thiilin  {Die 
Etruskische  Disciplin,  1.  die  Blitzlehre,  Göteb. 


dedicata),  beging,  war  das  älteste  Gotteshaus, 
dessen  Errichtung  in  den  Akten  der  Pontitices 
verzeichnet  war ; freilich  gab  es  trotzdem  ab- 
weichende Überlieferungen,  indem  die  Gelobung 
des  Tempels  teils  auf  TuUus  Hostilius  iMacr. 
S.  1,  8,  1),  teils  auf  den  letzten  König  aus  dem 
Hause  der  Tarquinier  {Varro  bei  Macr.  S.  1,  8, 1) 
zurückgeführt  wurde,  die  Einweihung  aber  von 
den  einen  unter  das  Konsulat  des  A.  Semjjro- 


Hügsk.  Ärsskr.  11,  5 S.  34)  meint,  in  die  Etrusca  lo  nius  und  M.  Minucius  267  = 497  gesetzt  wurde 


disciplina,  welche  dieselben  Blitze  aus  der 
Erde  herleitete.  Auch  im  römischen  Gottes- 
dienste ältester  Zeit  ist  er,  soviel  wir  sehen 
können,  nicht  besonders  hervorgetreten.  Neben 
ihm  steht  als  Kultgenossin  eine  ihrem  Wesen 
nach  dunkle  Göttin  Lua  Saturni  {Gell.  13,  23,  2. 
Varro  de  l.  l.  8,  36;  s.  oben  Bd.  2 Sp.  2146  und 
vgl.  V.  Domaszeivski,  Festschr.  f.  0.  Hirschfeld 
S.  247  = Abhandl.  z.  röin.  Relig.  S.  109),  die 


{Dion.  Hai.  6,  1,  4.  Liv.  2,  21,  2),  während 
andere  sie  dem  T.  Larcius  entweder  in  seiner 
Diktatur  253  = 501  {Varro  a.  a.  0.)  oder  in 
seinem  zweiten  Konsulate  256  = 498  (Dion. 
Hai.  a.  a.  0.  mit  dem  unklaren  Ausdrucke  rip' 
da  anxi]v  Tfjg  iÖQvaacog  rov  vaov  . . . laßalv)  zu- 
wieseu;  noch  andre  erzählten,  daß  die  Dedi- 
kation  von  Postumus  Cominius,  Cos.  253  = 501 
und  261  = 493,  ex  senatus  consulto  (Dion.  Hai. 


zu  den  Gottheiten  gehört,  denen  man  die  den  20  a.  a.  0.)  oder  von  einem  Tribunus  militum 


Feinden  abgenommene  Waffenbeute  zu  ver- 
brennen pflegte  [lÄv.  45,  33,  2 und  über  den 
ganzen  Brauch  S.  Reinach,  Gultes,  mythes  et 
religions  3,  228  ff.);  vielleicht  galt  das  gleiche 
auch  von  Saturn;  es  wäre  dann  die  Entstehung 
des  bei  Plutarch  an  vitios.  ad  infelic.  sii/f.  3 
vorliegenden  Berichtes  zu  verstehen,  nach  wel- 
chem P.  Decius  die  Devotion  in  der  Weise 
vollzog,  daß  er  räv  aTQuronidaiv  iv  usöo)  nvQotv 


(consulari  potestate)  L.  Furius  unbestimmter 
Zeit  (der  Annalist  Gellius  bei  Macr.  a.  a.  0.) 
vollzogen  worden  sei:  jedenfalls  wird  man  die 
Gi’ündung  der  ersten  Zeit  der  Republik  zuzu- 
weiseu  haben.  Eine  Wiederherstellung  des 
Baues  erfolgte  auf  Anregung 
des  Augustus  durch  L.  Muna- 
tius  Plancus  nach  seinem  im 
J.  711  = 43  gefeierten  Tri- 


vpaccg  rcpKQOvcp  xo:r’  av%r]v  avtbg  aavrhv  i-Aallca-  30  umphe  aus  Beutegeldern  {C.  I. 


QTjaav  VTthQ  rfjg  rjyagovlag.  Aus  dem  Vorkommen 
des  Namens  Saturno  auf  einem  stadtrömischen 
Amulett  C.  I.  L.  15,6121  lassen  sich  weitere 
Schlüsse  nicht  ziehen,  ebenso  wenig  aus  der 
Stellung,  die  Saturnus  in  der  langen  Reihe 
der  als  Schwurzeugen  angerufenen  Gottheiten 
bei  Plaut.  Bacch.  895  einnimmt,  wo  Summanus 
Sol  Saturnus  dicpie  omnes  den  Schluß  bilden. 
Wenn  nach  Theod.  Prise.  Phys.  4,  3 p.  250 


L.  10,  6087  aedem  Saturni  fecit 
de  manibis,  dazu  die  nicht 
weit  vom  Saturntempel  gefun-  Denar  des 

dene  Inschrift  C.  T.  D.  6,  1316  Norius  (nach 
L.  Plancus  L.  f.  cos.  impiera-  Balelou,  Monn,  de 
tor)  iterigim  {de  manib{is)\  vgl.  ^ ripiM.  Rom. 
Suet.  Äug.  29,  5);  von  einer  2,  204  nr.  1.) 
wohl  erst  im  4.  Jahrh.  n.  Chr. 
nach  einem  Brande  von  Senat  und  Volk  vor- 


Rose:  quod  Quartanas  (so  Neuenar,  7 ertianas  40  genommenen  Restauration  (ü.  J.  X. 6, 937 


Rose,  certanas  Hs.)  Saturni  filias  affirmavit 
antiquitas  die  Fiebergöttinnen  (s.  oben  Sp.  8) 
Töchter  des  Saturn  hießen,  so  geht  das  offen- 
bar auf  die  astrologische  Vorstellung  von 
dem  unheilvollen  Einflüsse  des  Saturngestirnes 
zurück. 

Saturn  hat  zu  allen  Zeiten  in  Rom  nur 
eine  einzige  Kultstätte  besessen  (denn  die  nur 
von  Lyd.  de  mens.  1,  11  iTtl  rov  avQinov  d.  h. 


populusfiue  Romanus  incendio  consumptum  resti- 
tuit)  stammt  die  erhaltene  Ruine  mit  den  acht 
noch  stehenden  Säulen  der  Vorhalle  (Jordan, 
Topogr.  der  Stadt  Rom  1,  2 S.  360  ff.  Chr.  Hülsen, 
Das  Forum  RomanunC  S.  74  f.  228).  Seine  be- 
sondere Bedeutung  besaß  der  Tempel  dadurch, 
daß  er  schon  seit  sehr  früher  Zeit  (nach  Pint 
Poplic.  12;  Quaest.  Rom.  42  durch  P.  Valerius 
Poplicola)  zur  Schatzkammer  des  römischen 


auf  der  Spina  des  Circus  erwähnten  ßcogol  50  Staates  {aerarium  popuM  Romani)  gemacht 


zQBlg  Kqovov  zhbg  "Apaog  sind  spät  und  ohne 
Bedeutung),  das  zwischen  Forum  und  Capitol 
an  der  Stelle,  wo  der  clivns  Capitolinus  anzu- 
steigen beginnt  {in  imo  clivo  Capitolino  Fest. 
p.  322;  sub  clivo  Capitolino  Serv.  Äen.  8,319, 
[Aur.  Fict.]  origo  3,  6 ; ante  clivum  Capitolinum 
Serv.  Aen.  2,116.  Hygin.  fab.  261;  in  faucibus 
Capitolii  Varro  de  l.  l.  5,42;  vgl.  auch  Dion. 
Hai.  ant.  1,  34,  4.  6,  1,  4),  seit  unvordenklichen 


wurde  (Paul.  p.  2.  Macr.  S.  1,8,  3.  Serv.  Georg. 
2,  502;  Aen.  8,  319.  322  u.  a),  die  als  solche 
offiziell  aerarium  Saturni  heißt  (die  Zeugnisse 
bei  E.  Ruggiero,  Dizion.  epigraf.  1,300  und 
im  Thesaur.  linguae  latin.  1,  1055  ff.):  da  die 
Verwaltung  des  Aerars  bis  auf  Augustus  den 
Quaestoren  zustand  {Mommsen,  Staatsrecht  2“ 
S.  531  ff.),  so  stehen  diese  Beamten  in  einem 
besonders  nahen  Verhältnisse  zum  Saturntempel 


Zeiten  gelegene  fanum  Saturni,  {Varro  a.  a.  0.;  GO  und  setzen  auf  die  von  ihnen  im  Aufträge  des 


meist  ara  Saturni  genannt,  z.  B.  Macr.  S.  1,  8,  2 
habet  aram  et  ante  senaculum).  Die  an  der 
Stelle  dieses  alten  Altars  errichtete  aedes  Sa- 
turni ad  forum  {Alacr.  S.  1,  8,  1),  welche  ihren 
Stiftungstag  am  17.  Dezember  (fast.  Amit.  Sa- 
turn(o)  ad  fo(rum)),  d.  h.  am  Tage  des  Satur- 
nalienfestes {Fest.  p.  325  Saturno  dies  festes 
celebratur  mense  Decembri,  quod  eo  aedis  est 


Senates  geprägten  Münzen  das  durch  die  bei- 
gefügte Sichel  oder  Harpe  gekennzeichnete 
Haupt  des  Saturnus  {Babeion,  Monn,  de  la 
republ.  Rom.  1,  288  nr.  5;  399  nr.  24.  2,  188 
nr.  14  f.;  214  nr.  2;  216  nr.  8;  254  nr.  1;  256 
nr.  1).  Im  Tempel  selbst  befand  sich  als  Hin- 
weis auf  seine  Bestimmung  eine  Wage  {Varro 
de  lingua  lat.  5,  183  per  trutinum  solvi  solitum. 
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vestigium  etiam  nunc  munet  in  aede  Safurni, 
qiiod  ea  etiam  nunc  propter  pensuram  trutinani 
habet  positam),  die  UmgeRuiig  des  Tempels 
war  ein  beliebter  Ort  für  die  Aufstellung  von 
I’rkundenstelen  {Cass.  Dio  45,  17,  3 von  dem 
großen  Sturme  des  J.  711  = 43  ed'i  rt  aTglag 
rüg  nsQi  x'o  KqÖviüi’  v.ai  TteQi  röi'  rgg  nicrtag 
j’tdn'  TrqocTtSTTrjyviag  äni(jQri^£  ■x.aX  disansö'aaf, 
vgl.  C.  I.  L.  1,  ‘202  Col.  2 Z.  40  ad  aedem  Sa- 
turni  in  pnriete  intra  c«it[?]n'S.  Varro  de  l.  I.  i 
5,  42  post  aedem  Satiinii  in  aedificiurum  legi- 
bus privatis  parietes  pastici  muri  sunt  scrqyti), 
der  Giebel  wurde  in  späterer  Zeit  von  Statuen 
auf  Muschelliörnerii  blasender  Tritonen  ge- 
krönt, in  deren  allegorischer  Ausdeutung  sich 
der  Scharfsinn  der  Theologen  gefiel  {Macr. 

S.  1,  8,  4).  Eine  ihrer  Herkunft  nach  nicht 
mehr  zu  bestimmende  Tradition  wußte  davon 
zu  erzählen,  daß  die  Gebeine  des  Orestes  von 
Aricia  nach  Rom  übergeführt  und  vor  dem  2 
Saturntempel  beigesetzt  worden  seien  {Serv. 
Ae>i.  2,  llfj  = Myth.  Vatic.  2,  202.  lli/gin.  fab. 
201;  vgl.  0.  Bd.  3 Sp.  1014).  I)as  im  Tempel 
aufgestellte  Bild  des  Gottes,  das  auch  in  der 
jiompa  des  Triuinphzuges  mit  aufgeführt  wurde 
{JJion.  Hui.  a)d.  7,  72,  13;  das  Bild  des  Saturn 
auf  dem  Viergespann,  das  die  Denare  des 
L.  Saturiiinus  zeigen,  Babclon,  Monnaies  de  lu 
republ.  Rom.  1,208  nr.  1.  2,  ist  zwar  durch 
die  Harpe  gesichert,  hat  aber  mit  dem  Tempel-  3 
bilde  kaum  etwas  zu  tun),  war  natürlich  nicht 
ursprünglich,  sondern  wie  alle  römischen  Götter- 
bilder von  griechischer  Herkunft,  es  zeigte  den 
Gott  in  der  Darstellung  des  griechischen  Kronos, 
mit  verhülltem  Haupte  {Serv.  Aen.  3,  407 : man 
opfert  dem  Saturn  mit  unverhülltem  Haupte 
nc  numinis  imitatio  esse  videretur.,  vgl.  Macr. 

S.  3,  6,  17  custoddur  in  eodem  loco  — bei  der 
Ara  maxima  des  Hercules  — ut  omnes  aperto 
capite  sacra  faciant;  hoc  fd,  ne  (juis  in  aede  i 
dei  habitum  eins  imitetur ; vani  ipise  ibi  operto 
est  capite)  und  mit  der  Sichel  oder  dem  Krumm- 
schwerte (uQTt),)  in  der  Hand  {Macr.  S.  1,  7,  24. 
Rest.  p.  180).  325.  Varro  bei  August,  c.  d.  7,  10. 
Arnob.  6,  12.  25.  Rlut.  Qu.  Rom.  42.  Serv. 
Georg.  2,  400  u.  a. , falcifer  senex  Ovid.  fast. 

1,  234.  Sidon.  Apoll,  carm.  15,  61);  daß  die 
Statire  einen  scharlachroten  Mantel  trug,  darf 
man  aus  'J'crtullian  (de  testim.  a'nim.  2 p.  137, 12 
Vindob.  vitta  Cereris  redimita  et  p(dlio  Saturui  5 
coccinata  et  deac  Isidis  linteata-,  vgl.  de  pall.  4 
cum  latioris  q^urpurac  ambitio  et  Galatiei  rn- 
boris  sujicriectio  Saturnum  commendat)  kaum 
schließen,  da  sich  die  Worte  wohl  nicht  auf 
Horn,  sondern  auf  Afrika  beziehen.  Für  die 
Eigentümlichkeiten  des  Bildes,  daß  es  nämlich 
intus  oJeo  repletum  war  (Rlin.  n.  h.  15,  32)  und 
daß  es  wollene  Binden  als  Fesseln  trug,  die 
nur  am  Tage  des  Festes  gelöst  wurden 
S.  1,  8,  5.  Arnob.  4,  24,  Alinuc.  Rel.  22,  5.  6 
Stat.  silv.  1,  0,  4 Sahirmis  mihi  compede  exso- 
luta  . . adsif-  daher  Alartial.  3,  29  has  ctim 
geminu  compede  dcdicat  catenas,  Satiirne,  tibi 
Zoilus  anulos  priores-,  vgl.  auch  Lucian.  Saturn. 
7;  Crono.sol.  10),  bietet  sich  eine  Analogie  in 
dem  Kronosstein  zu  Delphi  (o.  B.  2 Sp.  1522  ff.), 
der  täglich  mit  Öl  übergossen  und  an  Fest- 
tagen mit  Wolle  umwickelt  wurde  {Rausan. 
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10,  24,  6;  über  den  Brauch  der  Fesselung  von 
Götterbildern  vgl.  Lobech,  Aglaophamus  S.  275. 

R.  Rohde,  Rsyche  S.  176  Anm.  2.  R.  Mar.r, 
Rer.  d.  sächs.  Gesellsch.  d.  TFws.  1906  S.  122). 

I)aß  der  Gottesdienst  des  Saturnus  eine  starke 
Hellenisierung  erfahren  hat,  geht  schon 
aus  dem  über  das  Bild  Gesagten  hervor.  Es 
zeigt  sich  auch  darin,  daß  in  der  historischen 
Zeit  dem  Gotte  entgegen  dem  römischen  Opfer- 
brauche apierto  capite  geopfert  wird  {Macr. 

S.  1,  8,  2;  10,  22.  Rest.  p.  322.  343.  Flut.  Qu. 
Rom.  11.  Serv.  Aen  3,  407),  der  Opfernde  also 
nicht,  wie  sonst,  die  Toga  über  das  Hinter- 
haupt hinaufzieht,  sondern,  wTe  der  Kunstaus- 
druck  lautete  {Faul.  p.  119  lucem  facere  ai- 
cuntur  Saturno  sacrificantes,  id  est  capita  dete- 
gere),  lucem  faeit,  wie  es  z.  B.  auch  beim  Opfer 
des  Herkules  geschah  {Macr.  S.  3,  6,  17.  Serv. 
Aen.  3, 407.  8, 288).  Daher  betont  FHonysios 
von  Halilarjiaß  zweimal  ausdrücklich,  daß  die 
Römer  seiner  Zeit  den  Saturn  cpvlärrovxtg  xbv 
’Ellrivry.bv  vogov  (1,  34,  4),  ^EXi.r\VL-KoTg  i'&satv 
(6,  1,  4)  verehrten.  Den  Zeitpunkt,  an  dem  diese 
Kellenisieinng  auch  das  alte  Fest  des  Gottes 
ergriff’,  können  wir  noch  feststellen : in  dem  für 
die  römische  Religionsgeschichte  so  wichtigen 
Jahre  537  = 217  wird  unter  andern  Sühnungen 
schwerer  Prodigien  auf  Anordnung  der  sibyl- 
linischen  Bücher  auch  eine  neue  Art  der  Satur- 
nalienfeier eiugeführt,  außer  dem  Opfer  beim 
Tempel  des  Gottes  wird  dort  auch  ein  von 
den  Senatoren  ausgerichtetes  Lectisternium, 
also  eiir  Akt  des  graecus  ritus,  abgehalten,  ein 
öffentliches  Gastmahl  gefeiert.  Tag  und  Nacht 
der  Festruf  io  Saturnalia  {Martial.  11,  2,  5. 
Fetron.  58.  Cass.  Dio  60,  19,  3)  überall  in  der 
Stadt  ausgestoßen  und  diese  Art  der  Feier  für 
alle  Zeiten  zur  Beobachtung  festgesetzt  {Liv. 
22, 1,19  posfremo  Decembri  iam  mense  ad  aedem 
Saturui  Romae  immolatum  est  lectisterniumque 
imperatum  — et  eum  lectum  senatores  strave- 
rmd  — et  convivium  publicum,  ac  per  urbem 
Saturnalia.  diem  ac  noctem  clamata,  poptilusque 
eum  diem  festum  habere  ac  servare  in  perpe- 
timm  mssus;  dassellie  hatte  nach  Alacr.  S.  1, 
7,  36  f.  offenbar  auch  L.  Accius  in  seinen  an- 
nales  erzählt,  und  es  spielt  darauf  an  das 
Bruchstück  einer  Rede  des  M.  Porcius  Cato 
bei  Friscian.  8 p.  377  Hertz  — Cat.  frg.  S.  48 
nr.  7 Jord.  graeco  ritu  fiebanhir  Saturnalia). 
Diese  ümwandlimg  des  Festbrauches  bildet 
natürlich  nicht  den  Anfang,  sondern  den  Ab- 
schluß der  Hellenisierung  des  Kultes  und  hat 
die  bereits  vollzogene  Gleichsetzung  des  römi- 
schen Saturnus  mit  dem  griechischen  Kronos 
zur  Voraussetzung.  Daß  diese  mindestens  eine 
Generation  früher  den  Römern  bereits  geläufig 
war,  beweisen  die  Bruchstücke  der  Odisia  des 
Livius  Andronicus,  in  der  das  homerische  Kqo- 
vldrjg  durch  Saturui  filius  wiedergegeben  {frg. 
2 Baehr.)  und  luno  als  sancta  piier  Saturni 
bezeichnet  war  {frg.  15);  Ennius  hat  das  auf- 
geuommen  {genitor  noster  Saturnie,  mdxime 
divom,  ann.  456  Vahl.^,  vgl.  Saturno  sancte 
create  ann.  627 ; Brno  Saturnia  sancta  dearum, 
ann.  64,  vgl.  491),  und  seitdem  sind  Saturnius 
{pater)  und  Saturnia  außerordentlich  häufige 
Metonymien  für  luppiter  und  luno  d.  h.  Zeus 
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und  Hera  (die  Stellen  bei  J.  B.  Carter,  Epi- 
theta deoruni  qiiae  apud  poetas  latinos  legimtur 
S.  55.  50;  schrullenhaft  Serv.  Aen.  1,  23  Satur- 
nia  aiitem  vomen  quasi  ad  criidelitatem  aptmn 
posuit;  Vergilius  enivi  ubicumque  lovi  vel  lu- 
noni  Saturni  nomen  adinvgtt,  causas  eis  cru- 
delitatis  adnectit,  vgl.  4,  92  uli  'Hocituram  poeta 
lunonem  vult  ostendere,  Saturniam  dieit;  seit 
enim  Saturni  stellam  nocendi  facultatem  hahere, 
ebenso  4,371.  372j,  seltener  für  die  übrigen 
Kroniden  (Poseidon-Neptunus  Verg.  Aen.  5,  799, 
vgl.  Auson.  epigr.  76,  9 p.  340  Peip.  proles 
Saturnia  Consus-,  Pluton- Dispater  Üvid.  mct. 
5,  420.  Claudian.  rapt.  Proserp.  2,  168.  280; 
Vesta  Ovid.  fast.  6,  383).  Gleichzeitig  hat  man 
Ops,  die  man  wegen  der  Nachharschaft  der 
Feste  im  Dezember  (Saturnalia  17.  Dezember, 
Opalia  19.  Dezember)  fälschlich  für  die  Kult- 
gefährtin des  Saturnus  hielt,  mit  Rhea  (oder 
auch  Magna  Mater,  Nigidius  bei  Arnoh,  3,  32) 
gleichgesetzt  (s.  Bd.  3 Sp.  935  f);  Ennüis  er- 
zählte im  Euhtmerus  (vgl.  auch  emn.  26  Saturno, 
quem  Caelus  genuit)  die  Jugendgeschichte  des 
Zeus-Iuppiter  mit  Saturnus  und  Ops  als  Eltern 
[VahleiA  S.  223  ff.),  und  daß  dem  Publikum 
des  Plautus  diese  Genealogie  geläufig  war, 
zeigen  die  Scherze  Cistell.  513  ff.  Nicht  mit 
Sicherheit  zu  beantworten  ist  die  Frage  nach 
den  Gründen  und  Vergleichspunkten,  die  zur 
Identifikation  von  Kronos  und  Saturnus  führ- 
ten; doch  scheint  diese  von  den  Griechen  aus- 
gegangen zu  sein  und  in  griechischen  Orakel- 
sprüchen ihren  ersten  Ausdruck  gefunden  zu 
haben  [Dion.  Mal.  ant.  1,  34,  5 kkI  aXlp  ös 
dyizi)  Gvgitaaa  g vvv  ’halia  v.aXovgtvi]  tw  Q'icg 
rovzcg  ävsxsizo , üazoQina  Ttgog  zwv  ivoixovv- 
zcov  dvogcc^ogevg,  ojg  ^aziv  svqhv  tv  zs  Eißvl- 
Xsiois  zial  Xoyioig  v.oei  dXXoig  ^QgazgQioig  vnb 
zwv  &B&V  Stöogsroig  sigggivov).  Es  ist  eine 
Anschauung,  verwandt  der  von  den  glücklichen 
Inseln  Hesperiens,  welche  die  Griechen  den 
Gott  des  Goldenen  Zeitalters  ihrer  Vorzeit  mit 
Vorliebe  bei  den  Völkern  des  Westens  wieder- 
finden ließ.  So  sagt  PHodor  5,  65,  5,  nachdem 
er  von  Kronos  als  von  einem  Könige  der  Ur- 
zeit gesprochen,  der  den  Menschen  die  Anfänge 
der  Kultur  gebracht  und  sie,  die  ganze  Welt 
durchwandernd,  zu  Gerechtigkeit  und  Einfalt 
der  Seele  geführt  habe:  övvuazuvaca  d’  avzov 
gdXiGza  zwv  icgog  iantgav  zoTtwv  xccl  gsyiazrjg 
cc^iwd’tjvai  ziufjg.  dio  xctl  giXQr  rwv  vfwzsgwv 
XQOvwv  nagci  Pwgaioig  xal  Kagxgöovioig , oz 
fjv  Tj  TioXig  avzg,  Izi  de  xa'i  zoig  dcXXoig  zolg 
TcXrjGioxwQOLg  td'vsaiv  i-rrirpavsig  iogzdg  xal  &v- 
cieeg  yBvio&ai  zovzep  zw  ffsw  xal  noXXovg  zonovg 
iztwviqiovg  avzov  ysvtctXai,  und  auch  Cicero 
läßt  de  nat.  deor.  3, 44  den  Karneades  sagen 
mini  de  patre  eortini  Saturno  negari  potest  (daß 
er  ein  Gott  sei),  quem  vulgo  maxime  colunt  ad 
occidentem.  Griechische  Schriftsteller  sind  es 
auch  jedenfalls  gewesen  {Protarchos  von  'Pralles 
wird  in  verwandtem  Zusammenhänge  bei  Maar. 
S.  1,  7,  19  genannt),  welche  zuerst  die  Vor- 
stellung von  den  glücklichen  Zeiten,  die  inl 
KqÖvov  ßuGiXtvovzog  den  Menschen  beschieden 
gewesen  sein  sollten , auf  Italien  übertrugen 
(nach  Dion.  Hai.  ant.  1,  36,  1 wären  es  frei- 
lich die  izuxwQioL  gewesen,  welche  die  Be- 
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hauptung  aufstellten,  wg  ngo  zrjg  Aibg  ägyhs 
6 Kgovog  iv  zfj  yfj  zavzg  dvvaazsvasiB  xal  b 
Xsyögtvog  in’  ixtivov  ßiog  anaai  daipiXgg  b- 
noaotg  wgai  (yvovGiv  ov  nag’  aXXoig  gäXXov  rj 
nagd  GcpiGi  ytvoizo)  und  so  die  Erzählung 
schufen,  daß  Saturnus,  von  luppiter  vertrieben, 
als  Flüchtling  zu  Schiff  (dazu  Usener,  Sintflut- 
sagen  S.  127,  vgl.  203)  an  die  Küste  von  Latium 
gelangt  sei  und  dort  als  König  regiert  habe 
(die  Zeugnisse  vollständig  bei  A.  Schwegler, 
Böm.  Gesell.  l,212tf. ; bei  den  Kirchenvätern 
werden  als  Zeugen  für  diese  Erzählung  Cassivs, 
d.  h.  Cassius  Hemina  frg.  1 Peter,  nicht  Cassius 
Severus,  wue  Tertullian  fälschlich  sagt,  und 
Cornelius  Kepos,  von  Griechen  Thallus  und 
Diodorus  angeführt,  Minue.  E'el.  21,  4.  Tertiill. 
apol.  10;  ad  nat.  2, 12.  Lact.  inst.  div.  1, 13,  8). 
An  diese  Saturnia  regna  {Verg.  Ecl.  4,  6.  6,  41; 
Aen.  11,252.  Sil.  Ital.  3,184.  13,63.  17,380; 
Saturni  Latialia  regna  Calp.  ecl.  1,64;  vgl. 
Tihull.  1,  3,35.  Prop.  2,32,52.  Ovid.  am.  3,  8,  ; 5; 
her.  4, 132.  luven.  6,  1;  knüpft  sich  dann  in 
der  römischen  Poesie  die  Voistellung  vom 
''Goldenen  Zeitalter’  ( Verg.  Aen.  6,792  aurea 
condet  saecula  qui  rursus  Latio  regnata  per 
arva  Saturno  quondam-,  vgl.  Aen.  8,324  und 
die  Verse  bei  Suet.  'Lih.  59,  1.  Sidon.  Apoll, 
ep.  5,  8,  2.  Eimen,  pro  rett.  schol.  18  p.  129,  30 
Baehr. ; daher  aureus  harte  vitam  in  terris  Sa- 
turnus  agebat  Verg.  Georg.  2,538),  in  dem 
Friede  {Saturnia  otia,  Claudian.  raptt.  Pros.  3,  20) 
und  Unschuld  {casta  Saturni  saecula,  Sil.  Ital. 
11,  458)  allenthalben  herrschte.  Die  ausgebil- 
dete Form  der  Erzählung,  wie  sie  seit  der 
augusteischen  Zeit  fast  ohne  Abweichungen 
bei  sehr  vielen  Schriftstellern  in  mehr  oder 
weniger  ausführlicher  Darstellung  begegnet 
(Hauptstellen  Verg.  Aen.  8,  319  ff.  357  f.  Ovid. 
/dst.  1,235 ff.  iliocr.  S.  1, 7, 19  ff.  Serv.  Aen.  S, SV). 
322.  [Mttr.  VicE\  origo  1,3.  3, 1 ff.  Herodian 
1,  16,  1),  läßt  Saturn  unter  der  Regierung  des 
Königs  lauus  an  der  Küste  von  Latium  landen, 
der  ihn  gastlich  empfängt  und  nachher  zum 
Danke  für  die  Unterweisung  im  Ackerbau  (vgl. 
dazu  luven.  13,  38  priusquam  sumerit  agrcitem 
piosito  diademate  falcim  Saturnus  und  die  Be- 
zeichnung der  Landleute  als  soli  reliqui  ex 
Stirpe  Saturni  regis,  Varro  rer.  rust.  3,  1,  15. 
Plut.  de  nobil.  20),  welche  der  Fremdling  ihm 
und  seinen  Untertanen  erteilt,  ihn  zum  Mit- 
regenten anuimmt;  während  lanus  seine  Burg 
auf  dem  laniculum  hat,  gründet  Saturnus  auf 
dem  späteren  Mons  Caf)itolinus  die  nach  ihm 
Saturnia  benannte  Stadt  ( Varro  de  l.  l.  5,  42 
hunc  anteu  montem  Saturnium  appellatum  pro- 
diderunt  et  ah  eo  late  Saturniam  terrain , ut 
etiam  Ennius  aptpellat.  antiquum  oppidum  in 
hoc  fuisse  Saturnia  scribitiir;  vgl.  Verg.  Aen. 
8,  358.  Ovid.  fast.  6,  31.  lustin.  43,  1,  5.  Solln. 
2,5.  Arnob.  1,36.  Auejust  c.  d.  7,4);  zur  Er- 
innerung an  seine  Ankunft  setzt  lanus  auf  die 
Rückseite  der  von  ihm  geprägten  Münzen  die 
Schitfsprora  (Saturnia  aera,  Pers.  2,59  m.  Schol.), 
die  Landschaft  Latium  erhält  ihren  Namen 
his  quoniam  latuisset  tntus  in  oris  {Verg.  Aen. 
8,323.  Ovid.  fast.  1,238.  Arnob.  i,‘’H  u.  a.). 
Das  ist  offenbar  schon  eine  ziemlich  fortge- 
schrittene Form  der  Erzählung,  denn  sie  zeigt 
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die  Vorstellung  von  den  Saturnia  regna  kom- 
biniert mit  einer  andern,  doch  wohl  älteren 
Version,  die  nur  lauus  als  ältesten  König  der 
Aboriginer  und  Vermittler  der  ersten  höheren 
Kultur  kennt  [Athen.  15  p.  092  D unter  Be- 
rufung auf  Drakon  von  Kerkyra.  Flut.  Nu7na 
l‘.t;  Quaest.  Rom.  22,  vgl.  41);  sie  hat  weiter- 
hin die  Einreihung  des  Saturnus  in  die  Liste 
der  Laurenterkönige  zur  Folge  gehabt,  indem 
man  Picus  zu  seinem  Sohne  machte  [Verg.  Aen.  i 
7,48;  vgl.  178  ff.,  wo  die  Attribute  des  Satur- 
nus auf  den  neben  ihm  in  der  Ahnenreihe  des 
Picus  erscheinenden  pater  Sabhius  übertragen 
sind:  vitisator,  curvain  servnns  sub  imagine  fal- 
cem;  Picus  proles  Saturnin  Orid.  met.  14,  .420, 
vgl.  Sil.  Ital.  8,  439  f.  2,  71.  August,  c.  d. 

18,  15  u.  a.),  Saturnus  ist  der  sanguinis  ultimus 
auctor  ( Verg.  Aen.  7,  49),  die  Latiner  die  proles 
Saturnia  {Sil.  Ital.  3,11)  oder  Saturni  gens 
{Verg.  Aen.  7,203;  vgl.  Ovid.  fast.  1,  237).  Da; 
den  Ausgangspunkt  für  die  lokale  Bezeichnung 
der  am  Fuße  des  capitolinischen  Hügels  liegende 
Saturntemjjel  bildete,  muß  sie  sich  zunächst 
auf  den  Hügel,  dann  auf  die  augehlich  auf 
ihm  errichtete  Niederlassung,  dann  auf  die 
gesamte  Landschaft  ausgedehnt  haben  und 
kann  erst  zuletzt  auf  ganz  Italien  angewendet 
worden  sein  (zuerst  l)ci  FJnnius  Saturnia  terra, 
wohl  schon  von  ganz  Italien,  ]’arro  de  l.  l. 

5,  42,  danach  Orid.  fast.  5,  625.  Colum.  1 praef.  :: 
20;  Saturni<(  tellus  Verg.  Georg.  2,173;  Aen. 
8,329.  Petron.  122  v.  156;  Saturnia  arrn  Verg. 
Aen.  1,569.  Sil.  Ital.  1,70;  vgl.  Fest.  p.  322. 
lustin.  43,  1 , 5.  Serv.  Aen  8,  328.  Dion.  llal. 
ant.  1,  34,  5).  Auch  die  Bezeichnung  des  alt- 
italischen Versmaßes  als  versus  Saturnius  { Varro 
de  l.  l.  7,  36  hos  — Faunos  — versibus  quos 
rncant  Saturnios,  in  silvestribns  locis  traditum 
est  solitos  fari.  Fest.  p.  325.  Ilor.  epist.  2,  1,  158 
m.  Schol.  Serv.  Georg.  1,  11.  2,385.  Caes.  Hass,  i 
G.  L.  6,  265,  7 u.  a. ; Alar.  Viel.  G.  L.  6,  138,  32 
cui  prisca  npud  Latium  netas  tamquain  Halo 
ut  indigenae  Saturnio  sive  Fan.nio  nomen 
dedit)  hat  bereits  diese  Erzählung  von  der 
Regierung  des  Saturnus  in  Latium  zur  Voraus- 
setzung und  ist  natürlich  gelehrten  Ursprunges; 
der  Versuch,  aus  der  Benennung  nach  dem 
Namen  des  Saatgottes  zu  schließen,  daß  dieses 
Maß  namentlich  von  den  Landleuten  bei  den 
Festen  der  Aussaat  und  Ernte  angewendet 
worden  sei  {Bücher,  Arbeit  und  Rhythmus^ 

S.  363,  2.  //.  Bergfeld,  De  versu  Saturnio,  Diss. 
Marl)urg  1909  S.  9),  entbehrt  jeder  Berech- 
tigung. 

L>er  Bericht  über  die  gemeinsame  Regie- 
rung des  lanus  und  Saturuus  und  die  Wirk- 
samkeit des  letzteren  als  Führer  zu  höherer 
riesittung  {vitae  melioris  auctorem  Alacr.  S.  1, 

7,  24,  vgl.  32.  10,  19;  nängg  svd'aiiioviag  doTfjQa 
Kal  TtlpQcoTgv  Dion.  Hai.  1,  38,  1)  schließt  da- 
mit, daß  Saturnus  eines  Tages  entrückt  wird 
{cum  inter  hnec  subito  Saturn, us  non  compa- 
ruisset  Alacr.  S.  l,  7,  24;  über  die  Bedeutung 
dieser  Wendung  vgl.  Freller- Jordan,  Röm. 
Algthol.  1,  95  ff.  J.  van  der  Vliet,  Alnemosipie 
N.  S.  22,  1894  S.  277  ff.  23,  1895  S.  116)  mid 
lanus  ihm  einen  Altar  errichtet  und  ihm  zu 
Ehren  das  Fest  der  Saturualien  einsetzt (ilfacr. 


Saturnus  (Saturnalia)  436 

a.  a.  0.).  Da  jedoch  diese  Ätiologie  die  Tat- 
sache unerklärt  ließ,  daß  in  historischer  Zeit 
am  Altar  des  Saturnus  aperto  capite,  also  graeco 
ritu,  geopfert  wurde,  schrieben  andere  Be- 
richte sowohl  die  Stiftung  des  Altars  wie  die 
Einsetzung  des  Festes  griechischen  Einwan- 
derern zu,  entweder  dem  Herakles  {Dion.  Hai. 
1,  38,  2.  6,  1,  4;  vgl.  Alacr.  S.  1,  8,  2)  oder  den 
von  ihm  in  Latium  zurückgelassenen  Gefährten, 
ü die  geradezu  als  Snturnii  bezeichnet  werden 
[Alacr.  S.  1,  7,  27.  Fest.  p.  322.  Solin.  1,12. 
Dion.  Hai.  1, 34),  oder  endlich  — und  das 
war  die  Tradition,  die  in  Varro  ihren  Ver- 
treter fand,  — den  Pelasgern,  die  auf  Grund 
eines  dodonäischen  Orakels  das  Land  der 
Aboriginer  aufsuchten  und  gemeinsam  mit 
ihnen  die  Siculer  bekriegten  und  vertrieben 
[Alacr.  S.  1,  7,  28ff. , vgl.  Lact.  inst.  1,  21,  6. 
Dion.  Hai.  1,  19,  2f.):  da  der  Orakelspruch, 
io  den  ein  Schriftsteller  der  sullanischen  Zeit 
L.  Manlius  selber  auf  einem  Dreifuße  im 
Heiligtume  des  dodonäischen  Zeus  aufgezeich- 
net gesehen  haben  wollte,  nach  der  gelungenen 
Eroberung  außer  der  Abgabe  des  Zehnten  an 
Apollo  verordnet  hatte  nal  KSepalkg  Aidg  [Kqo- 
vid'g  Dion.  a.  a.  0.)  xat  tm  Ttargl  nignsxs  epära, 
so  hätten  sie  dem  Dis  ein  sacellum  und  dem 
Saturnus  einen  Altar  errichtet  (das  sonst  nir- 
gends erwähnte  sacellum  Ditis  arae  Saturni 
D cohaerens,  Alacr.  S.  1,  11,  48,  ist  gewiß  ai:>o- 
kryph)  und  beiden  Menschenopfer  dargebracht, 
dem  Dis  Menschenköjife,  dem  Saturnus  Männer, 
bis  Herakles  bei  seiner  Anwesenheit  in  Latium 
ihnen  gezeigt  habe,  wie  man  durch  kluge  üm- 
deutung  der  Worte  des  Orakels  sich  von  dieser 
Last  befreien  könne,  indem  man  statt  der 
Köpfe  Tonbilder  [capita  non  viventium  sed  fic- 
tilia  Alacr.  S.  1,  11,48),  oscilla  genannt  [oscilla 
ad  humanam  effigieni  arte  simulata  Alacr.  S.  1, 
u 7,  31),  und  anstatt  des  Mannes  Lichter  (Doppel- 
sinn von  cpäixci}  weihte  [Alacr.  a.  a.  0.;  Ver- 
mengung mit  dem  Argeeropfer  bei  Dion.  Hai. 
1,  38,  2 f.  Fest.  p.  334.  Ovid.  fast.  5,  625  ff. 
Lact.  inst.  div.  1,  21,  6 ff.  Arnob.  2,  68,  vgl. 
Wissowa,  Ges.  Abhandl.  S.  214  ff.).  So  läuft 
das  Ganze  auf  eine  ätiologische  Erklärung 
des  Saturnalienbrauches  hinaus,  sich  als  Fest- 
geachenke  Wachskerzen  und  Tonpuppeu  [si- 
gillarin)  zu  schicken  [Alacr.  S.  1, 11,  49  ex  illo 
j traditum,  ut  cerei  Saturnalibus  missitarentur  et 
sigilla  arte  fictili  fmgerentur  ac  venalia  para- 
rentur),  wobei  aber  die  Rolle  des  Dis  pater 
eine  ganz  überflüssige  ist  (vielleicht  ist  im 
Orakel  die  Lesung  Kpovidg  bei  Dionysios  von 
Halikarna.ssos  die  richtige  gegenüber  dem  kidy 
des  Alacrobius  und  Lactanz  und  die  Hinein- 
ziehung des  Dis  pater  dann  erst  eine  Folge 
dieser  Entstellung;  der  KgoviAgg  des  Orakels 
war  natürlich  nicht  Hades,  sondern  Zeus- 
) luppiter).  Gerade  dem  Saturn  ursprüngliche 
Menschenopfer  anzudichten  lag  deshalb  sehr 
nahe,  weil  die  Menschenopfer,  die  dem  mit 
Kronos  - Saturnus  geglichenen  karthagischen 
Gotte  gebracht  wurden,  allbekannt  waren  (vgl. 
einstweilen  Dion.  Hai.  1,  38,  2.  Tertull.  apol.  9. 
August  c.  d.  7,  19  und  mehr  unten). 

Das  Fest  der  Saturnalia  [Saturnalia  dicta 
ab  Saturno,  qiiod  eo  die  feriae  eins  Varro  de 
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l.  l.  6,  22)  hat  zu  allen  Zeiten  am  17.  Dezem- 
ber stattgefunden,  an  dem  es  die  Kalender 
verzeichnen  (C.  I.L.  p.  337);  Caesars  Kalen- 
derreform führte  nur  eine  andere  Bezeichnung 
(XFJ  Kal.  lan.  anstatt  bisher  XZ7/J iCaZ.  lan.), 
nicht  eine  Verlegung  des  Tages  herbei,  wie 
manche  fälschlich  annahmen  {Macr.  S.  1,  10,  18; 
vgl.  Wissowa,  Ges.  Äbhandl.  S.  15ßf.).  Dieser 
Tag  ist  auch  der  einzige  offizielle  Festtag  ge- 
blieben {Macr.  S.  1,  10,  18.  Fest.  p.  254)  zu 
einer  Zeit,  in  der  das  Volk  das  beliebte  Fest 
auf  mehrere  Tage  ausdehnte  und  auch  die 
Behörden  dieser  Verlängerung  der  Feier  bis 
zu  einem  gewissen  Grade  Rechnung  trugen : 
die  normale  Dauer  scheint  unter  der  ausgehen- 
den Republik  drei  Tage,  vom  15. — 17.  Dezem- 
ber, betragen  zu  haben  {Macr.  S.  1,  10,  23; 
vgl.  die  Datierungen  primis  Saturnalibus  Liv. 
30,  36,  8 vom  J.  552  = 202;  secundis  Saturna- 
libus Cic.  ad.  Att.  13,  52,  1,  xfj  yovv  äsvrtQU 
z(öv  KQOviav  rjasQu  Ps.-Plut.  de  miis.  2;  Satur- 
nalibus tertiis  Cic.  ad  Att.  5,  20,  5.  13,  52,  1), 
und  Augastus  erkannte  das  an , indem  er  die 
Gerichtsferien  auf  diese  Dauer  festsetzte  {Macr. 
S.  1,  10,  4.  23);  Caligula  fügte  einen  weiteren 
Tag  hinzu  {Suet.  Cal.  17),  unter  Domitians 
Regierung  waren  sie  fünftägig  {Martial  4,  88,  2. 
7,53,2.  14,79,2;  141,1);  wenn  dabei  schon  in 
Zeugnissen  der  sullanischen  Zeit  von  septem  Sa- 
turnalia  die  Rede  ist  (Novius  und  Mummius  bei 
Macr.  S.  1,  10,  3;  vgl.  Martial.  14,  72,  2.  Lucian. 
Satirrnal.  2),  so  sind  darin  die  Tage  des  im 
Anschlüsse  an  das  Fest  abgehaltenen  Ton- 
Ijuppeumarktes  (sigillariormn  celebritas  Macr. 
S.  1,  10,  24,  vgl.  1,  11,  49)  mit  einbegriffen 
(andere  Erklärung  bei  W.  H.  Pascher,  Die 
enneadisclien  und  hebdomad.  Fristen  und  Wochen, 
Abhdl.  d.  sächs.  Gesellsch.  d.  Wiss.  pliilol.  hist. 
Kl.  Bd.  21  nr.  4 S.  45  Anm.),  der  sich  zu  dem 
eigentlichen  Feste  ebenso  verhält,  wie  die 
merl'atus  zu  den  großen  ludi  (auf  diesen  Markt 
bezieht  sich  auch  die  nicht  ganz  verständliche 
Äußerung  des  Auson.  de  fer.  31  aediles  plebei 
etiam  aedilescpie  curules  sacra  Sigillorum  no- 
mine dicta  colunt).  Ursprünglich  eine  Feier 
der  beendeten  Winteraussaat,  auf  welche  das 
Datum  binweist,  hat  das  Fest  durch  die  im 
J.  537  = 217  vollzogene  Hellenisierung  (s.  oben) 
offenbar  eine  Umgestaltung  von  Grund  aus  er- 
fahren, und  es  ist  nicht  wohl  möglich  festzu- 
stellen, wieviel  von  den  Festbräuchen  altein- 
heimischen Ursprunges  ist.  Am  ehesten  wird 
man  geneigt  sein,  dies  anzunehmen  von  der 
Bestimmung  bellum  Saturnalibus  sumere  nefas, 
imenas  a nocente  isdem  diebus  exigere  piaculare 
est  {Macr.  S.  1,  10,  1 vgl.  1,  16,  16),  dagegen 
kann  für  den  bekanntesten  Festbrauch,  daß 
nämlich  die  Sklaven  außergewöhnliche  Frei- 
heiten genossen  {Saturnalibus  tota  servis  licentia 
p>ermittitur  Macr.  S.  1,  7,  26,  vgl.  Hör.  sat.  2 
7,  4 libertate  Deeembri)  und  zusammen  mit  der 
Herrschaft  {servi  cum  dominis  vescerentur  Alacr. 
S.  1,  11,  1;  exaequato  omnium  iure  passim  in 
conviviis  servi  cum  dominis  recumhant  lustin. 
43,  1,  4;  vernas  in  triclinium  Saturnalibus  ad- 
misit  Hist.  aug.  Verus  7,  5;  nunc  tibi  cum  do- 
mino  ludere,  verna  licet  Anth.  lat.  395,  48  P ; 
vgl.  Cass.  Dio  60,  19,  3.  Sero.  Aen.  8,  319.  Plut. 


Saturnus  (Saturnalia)  438 

Non  posse  suav.  vivi  16)  oder  vor  ihr  {Macr. 
S.  1,  24,  23  hoc  enim  festo  religiosae  domus  prius 
famidos  instructis  tarnquam  ad  usum  domini 
dapibus  honorant,  et  ita  demum  patribus  fami- 
lias  mensae  apparatus  novatu, r)  speisten  und 
von  ihr  bedient  wurden  {Athen.  14,  639  B rcäg 
Tcüv  KQOviav  TjaiQUig,  iv  <xig  Pcopaiav  ncaalv 
^ttog  ioTiv  iOTiüv  Tovg  olxtrag,  avrovg  rag  räv 
oixsräv  avccd'exoptvovg  Xstrovuyiag.  Auson.  de 
fer.  15  festaque  servorum  cum  famulantur  eri; 
daher  heißen  die  Saturnalieu  bei  Polemius 
Silvius  feria,e  servorum)  griechischer  Ursprung 
mit  um  so  größerer  Sicherheit  angenommen 
werden,  als  eine  solche  Umkehrung  des  Dienst- 
verhältnisses der  römischen  Anschauung  von 
der  Stellung  des  Sklaven  garnicht  entspricht 
(die  Bewirtung  des  Gesindes  durch  die  Haus- 
frau an  den  Matronalia,  welche  Macr.  S.  1, 
12,  7.  Solin.  1,  35.  Lyd.  de  mens.  3,  22.  4,  22 
mit  dem  Saturnalienbrauche  zusammenstellen, 
ist  etwas  anderer  Art  und  übrigens  auch  nicht 
ursprünglich  römi.sch;  vgl.  auch  E.  Sander, 
Familienfeste  der  Griechen  und  Pdmer  S.  32 
Anm.):  Athenneus  14,  639  B — 640  B führt  als 
Belege  für  die  Bewirtung  der  Sklaven  durch 
die  Herren  ein  Fest  in  Troizen,  die  babyloni- 
schen Nccxaia  und  die  thessalischen  HslmQLa 
an,  und  Accius  hatte  in  seinen  annales  den 
römischen  Brauch  von  den  Griechen  und  ins- 
besondere von  den  athenischen  KqÖviu  herge- 
leitet {Macr.  S.  1,  7,37),  für  welche  auch  Philo- 
choros  (bei  Macr.  S.  1,  10,  22)  die  gemeinsamen 
Mahlzeiten  von  Sklaven  und  Herren  bezeugt 
(s.  über  die  Kronien  o.  Bd.  2 Sp.  1512  ff.  und 
0.  Gruppe,  Griech.  Mytlwl.  S.  448;  für  ein  in 
der  Inschrift  I.  G.  3-,  77  Z.  23  erwähntes  atti- 
sches Kronosopfer  im  Frühling  — Elaphebolion 

— nimmt  H.  v.  Prott,  Leges  graec.  sacrae  1 
S.  12  fälschlich  Entlehnung  aus  Rom  an,  in- 
dem er  das  Argeeropfer  des  März  unrichtig 
auf  Saturnus  bezieht).  Der  Staat  ließ  nur 
beim  Saturntemj^el  ein  Opfer  darbringen  {örp 
gorsXslg  koQtai  xs  xcd  Q'vaLai  Dion.  Hui.  6,  1,  4) 
und  vor  dem  Tempel  ein  convivium  publicum 
ausrichten,  bei  dessen  Schlüsse  man  mit  dem 
Rufe  io  Saturnalia  auseinandergiug  {Macr. 
S.  1,  10,  18  quo  solo  die  — am  17.  Dezember 

— apud  aedem  Safurni  emveivio  dissoluto  Satur- 
nalia clamitabantur.  Liv.  22,  1,  19  convivium 
publicum  ac  per  urbem  Saturnalia  diem  ac 
noctem  clamata),  der  dann  weiterhin  die  Aus- 
gelassenheit dieser  Tage  beherrschte  (über  den 
Lärm  PUn.  epist.  2,  17,  24.  Seneca  epist.  18,  1). 
Spiele  fanden  nicht  statt;  denn  wenn  Hifson. 
de  fer.  33  et  gladiatores  funehria  proelia  notum 
decertasse  foro;  nunc  sibi  are,na  suos  vindicat, 
extremo  qui  iam  sub  fine  Decembris  falcigerum 
placant  sanguiue  Caeligenam  von  Gladiatoreu- 
spielen  zu  Ehren  des  Saturn  redet  (vgl.  auch 
die  sonderbare  Notiz  des  Cyrill,  contra  lulian. 
4,  128  D iv  dxgaig  di  ovßgg  iti  xyg  sXXyvtxyg 
äsiaidcauoviag  cigiXXai  uovogay^iag  insxsXovvxo 
TtuQU  PcogaLoig  naxcc  xKiQOvg.  xixQvnxo  ds  xig 
vjtö  yfjv  Kgövog  XLd'oig  xBXQr\aivoig  VTtoxexyvöig, 
iva  xm  xov  usaovxog  xocxocguxivoixo  Icffp«;  bei- 
gebracht von  F.  Cumont,  Peoue  de  pliilol.  21, 
1897  S.  151  Anm.  7)  und  Lact.  inst.  div.  6,  20,  35 
sagt  venationcs,  quae  vocantur  muneru,  Saturno 
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sv)it  attrilnitae , so  geht  das  auf  die  mniiera 
gludiatoria  der  Quaestoreii  (Trtsso»«,  L'eliyion 
%i.  Kult  US  der  Uviiur  S.  398),  die  mit  den 
Saturnalien  nichts  zu  schatten  hahen  (auf  die- 
selbe scheint  sich  auch  der  imgenar.e  Ausdruck 
(’ass.  l)io  75,  4,  2 i]  TtXtvraia  ngb  tCov  ÄQOt’icov 
ImtodQogia  zu  beziebeii;.  Das  Wesentliche 
aber  ist,  daß  dieses  Fest  allenthalben  (im 
ganzen  Keiche,  z.  15.  in  Athen  Gi'll.  18,  2,  1 ; 

13,  1;  in  Nikomedien  Cass.  iJio  78,  8,  4 u.  a.) 
von  der  ganzen  Bevölkerung  in  fröhlicher  Lust 
als  optimus  dieruvi  {(’atuU.  14,  15,  vgl.  Macr. 
1'.  2,  1,  8;  sacme  feriae  Meter.  S.  1,  7,  7i  fest- 
lich begangen  wird.  Die  Schulen  haben  Ferien 
(l’Un.  vpist.  8,  7,  1.  3lartiul.  5,84,1.  12,81,1), 
man  badet  schon  vor  Tagesanbruch  {Tcrtidl. 
(i/iul.  42  110)1  laror  dihteuhj  Salutotuhlrus)..,  um 
den  ganzen  Tag  frei  vor  sich  zu  haben,  geht 
in  bequemer  Kleidung  <sy)iihesis,  31artial.  14, 

1.  1;  Gegensatz  (>,  24,  2 ISatunialilnis  anihtilat 
togatus)  und  ladt  sich  gegenseitig  zu  festlichen 
tichmausereien  ein  {1‘etron.  OU  u.  a.),  an  denen 
man  etwas  draufgehen  läßt  (die  lex  Fannia 
Gaturnalibus  i)i  srugidos  dic.'t  cnitetios  curis  m- 
sumi  concessit,  Gell.  2,  24,  3;  für  Kaiser  Alexan- 
der Severus  gehören  sie  zu  den  hohen  Festen, 
an  denen  ein  Fasan  auf  den  Tisch  kam.  Hist, 
(iitg.  Alex.  Ser.  37,  6;  iür  kleinere  Leute  gibt 
es  ein  Ferkel  auf  der  Tafel,  Martini.  14,  70,  1, 
daher  ist  liei  Ly<l.  de  viens.  4,  158  der  I)ezem- 
ber  der  Monat  der  ptigoatfayice)  und  vor  allem 
den  Wein  nicht  spart  (schon  Cato  liewilligte 
für  diesen  Tag  den  Sklaven  eine  Kxtraration 
Wein,  de  agric.  57);  an  diesem  Tage  ist  es 
keine  Schande,  sich  einen  Rausch  zuzulegen 
Gpsis  Safurttalihus  huc  fiigi.di  sohrius  Ilor.  sat. 

2,  3,  5;  vgl.  3Iartial.  11,  15,  5.  14,  1,  9),  wie 
auch  das  sonst  verpönte  Würfelspiel  an  der 
Tagesordnung  ist  (Suet.  Äug.  71,  1.  Martial. 
4,14,7.  5,84,3.  11,6,2.  i4,l,3);  solidere 
Leute  erfreuen  sich  an  Jeux  d'esprit  (Gell. 

18,  13,  1 SaUnoiiilibus  Atlie'uis  alea  quadtem 
festiva  et  honesta  Itisitabmuus-,  vgl.  3Iacr.  S.  2, 
1,  9)  oder  Rätselraten  (A'uth.  lat.  286,  3),  und 
auch  in  der  Literatur  zeigen  sich  die  teils 
heiteren,  teils  ernsthaften  Reste  solcher  Satur- 
nalienunterhaltungen (vgl.  A.  von  Hremerstein, 
Jlervies  39,  1904  S.  342  tt'.).  So  trägt  das  ganze 
Fest  den  Charakter  einer  ausgelassenen  Karne- 
valsfeier (Fyrrhus  entläßt  sogar  die  Gefangenen 
zu  dem  Feste  nach  Rom,  Ajqtian.  Samn.  10,  3), 
bei  der  man  alle  Freuden  des  Lebens  genießt 
(daher  die  Redensart  soupier  Satunialia  agunt 
J’vtrou.  44,  vgl.  Seueea  apocol.  12  iioii  sernper 
Sahirvalia  ermitj  und  die  darum  eine  Erinne- 
rung an  die  aiirea  saecula  unter  der  Regierung 
des  Königs  Saturnus  zu  bieten  schien.  Ein 
besonderer  Reiz  des  Festes  lag  in  den  Ge- 
schenken, die  man  seinen  Freunden  und  15e- 
kannten  machte  und  von  ihnen  erhielt  iPliii. 
eqiist.  4,  9,  7.  Suet.  Aug.  75;  Clauil.  5;  ^ esp. 

19,  1.  Hist.  aiii).  Hudr.  17,  3.  Martial.  2,  85. 
5,  19,  11.  5,  84,'ctt'.  10,17,1.  10,29.  12,62,12. 
12,81);  sie  waren  außerordentlich  mannigfaltig 
{Martial.  4,  46,  6 If.  4,88.  7,53  und  das  ganze 

14.  Buch),  im  Yordergruude  aber  standen  nach 
altem  Festbrauche  Wachslichte  icerei,  Varro  de 
l.  l.  5,  64.  Faul.  p.  54.  Macr.  S.  1,  7,  32  f. 
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I,  11,  48  f.  Martial.  5,  18,2.  Aritipatcr  llicssaG 
Anth.  Fal.  6,  249)  und  Tonpuppen  (sigillaria, 
il/flcr.  S.  1,  1 1,  49.  Martial.  14,182;  oft  gab  man 
statt  dessen  eine  Geldsumme  sigillariormn  gratia 
oder  sigillaricia,  Suet.  Cloud.  5.  Hist.  aug.  Hatir. 
17,3;  Cflruc.  1,8;  Aurelian.  50,  'S).  Auch  beim 
Heere  wurde  das  Fest  mit  großer  Ausgelassen- 
heit gefeiert  (Cic.  ad  AU.  5,  20,  5 hilara  sane 
Saturnalia  militibus  quoque.  Tac.  hist.  3,  78  exvr- 
citus  . . . festus  Süturni  dies  Ocriculi  p>er  otium 
agitabat)  und  ein  Fonds  für  diese  Lustbar- 
keiten, das  [satvrna(]licnmi  h{astrense)  (Pap. 
Geiuv.  1 Kol.  I Z.  8),  wurde  wie  es  scheint 
durch  Soldabzüge  zusammengebracht  {Momm- 
sen,  Hermes  35,  452.  A.  von  Premerstein , Klio- 
3,  11  f.;  anders  H.  Plihnner,  N.  Jalrb.  /'.  d. 
Idass.'  Altert.  5,  1900  S.  434).  Eiir  auch  sonst 
für  die  Saturnalienfeier  bezeugter  Brauch,  daß 
man  nämlich  für  die  Tage  des  Festes  dm'chs 
Los  einen  Karnevalskönig  (Saturnalicius  prin- 
ceps  Seiteca  apocol.  8 ) bestimmte  ( Tac.  ann. 
13,  15  festis  Saturno  diebus  int  er  alia  aequa- 
liuiu  ludicra  regnum  lusu  sortiert tium),  der  die 
Ctbliegenheiten  eines  Symposiarchen  in  weiterem 
EmfaiJge  als  gewöhnlich  auszuüben  hatte  und 
z.  B.  den  Teilnehmern  allerhand  scherzhafte 
und  törichte  Aufträge  erteilte  (Epict.  diss.  1, 
25,  8.  Lueian.  Sat.  2 — 4,  vgl.  9),  mag  sich 
beim  Heere  in  natürlicher  Reaktion  gegen  die 
stratfe  Unterordnung  des  Heeresdienstes  be- 
sonderer Sympathie  erfreut  haben.  Wenn  aber 
neuerdings  veröffentlichte  Märtyrerakten  davon 
zu  erzählen  wissen,  daß  es  beim  Heere  Brauch 
gewesen  wäre,  diesen  Saturn alienkönig,  nach- 
dem er  dreißig  Tage  lang  ein  völlig  unbe- 
schränktes Regiment  geführt  habe  und  allen 
Lüsten  habe  frönen  dürfen,  nach  Ablauf 
dieser  Frist  dem  Saturn  als  Opfer  zu  schlachten, 
und  daß  dieser  Brauch  noch  im  J.  303  n.  Chr. 
in  der  moesischen  Garnison  Durostorum  in 
Geltung  gewesen  sei  (Acta  S.  Dasii,  veröffent- 
licht von  E.  Curnont,  Analecta  Bollandiana 
16,  1897  S.  1 ff.),  so  hat  man  dieser  Erzählung 
mit  gutem  Grunde  den  Glauben  versagt  (Cu- 
mo-ut  a.  a.  0.  S.  9 [etwas  anders  freilich  lievue 
de  pdtilol.  21,  1897,  149  ff.  auf  Grund  der  Aus- 
führungen von  L.  Parmentür  cbd.  S.  143  tt.]. 

J.  Geffchen,  Hermes  41,  1906  S.  224;  über  die 
angeblichen  Beziehungen  dieses  Saturualieu- 
brauches  zur  Verhöhnung  Christi  vgl.  P.  Wend- 
land, Hermes  33,  1898  S.  175  ff.  S.  Peinach, 
Oultes,  mythes  et  religions  1,  332  ff.  J.  Geffchen 
a.  a.  0.  S.  220  ff.  Th.  Hirt,  Preuß.  Jalirb.  137, 
1909  S.  91  ff.).  Von  größerer  Bedeutung  ist 
das  auch  anderweitig  bestätigte  (vgl.  Lyd.  de 
mens.  4,  158)  Zeugnis  derselben  Acta  S.  Hasii 
(c.  3),  daß  gegen  Ende  des  Heidentums  die 
Saturnalienfeier  mit  der  von  der  christlichen 
Kirche  lebhaft  bekämpften  (s.  die  Homilie  des 
Aslerios  von  Amaseia  gegen  die  Kalendenfeier 
Migiie,  Patrol.  gr.  40,  246  ff.)  Neujahrsfeier,  den 
Kalendae  laniiariae  (ioQt)]  KaXccrS&v),  zusam- 
menfielen {Curnont,  Anal.  Holland.  16,  7,  1; 
lier-ue  de  philol.  21,  149). 

Saturnus  als  interpretatio  Homana 
fremder  Gottheiten.  Die  geringe  Rolle, 
welche  Saturnus  im  Staatskulte  der  historischen 
Zeit  spielt,  wirkt  natürlich  auf  die  Provinzen 
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nach,  in  denen  Weihinschriften  an  diesen  Gott 
ganz  selten  sind  {C.  1.  L.  3,  179G  Narona;  3, 
Suj^pl.  7838  Ampelum;  12,  2225  Gratianopolis). 
Nur  eine  einzige  Gegend  des  lateinischen 
Westens  weist  Saturnussteine  in  größerer  Zahl 
auf,  ein  Bezirk  des  transpadanischen  Galliens 
um  den  Gardasee,  von  Ferrara  bis  hinauf  etwa 
nach  Bozen  reichend  {C.  1.  L.  5,  2382.  3291 — • 
3293.  3916.  4013.  5000.  5021—5024.  5056.  5067. 
5068.  8844;  über  ein  Heiligtum  dieses  Gottes 
im  Val  di  Non  s.  L.  Campi,  Arch.  epigr.  Mit- 
teil. ans  ÖAerr.-Ung.  16,  1893  S.  69  tf.);  die 
Erklärung  dafür  bietet  eine  Inschrift  aus  Brescia 
C.  I.  L.  5,  4198  deo  Alo  Saturno  Sex  dommodtis 
Valerius  v.  s.  l.  m.,  aus  der  wir  sehen,  daß 
Saturnus  hier  mit  einem  einheimischen  kelti- 
schen Gotte  Alus  (C.  1.  L.  5,4197  Brixia;  gleich- 
gesetzt worden  und  für  ihn  eingetreten  ist. 
In  den  griechisch  redenden  Reichsteilen  ist  die 
Identifikation  einheimischer  Götter  mit  Saturnus 
durch  die  vorhergehende  mit  dem  griechischen 
Kronos  vorbereitet  worden,  so  wenn  mau  Saturn 
im  ägyptischen  Pantheon  wiederfand  {3Iacr. 
S.  1,  7,  14  f.  läßt  den  Kult  des  Saturnus  zu- 
sammen mit  dem  des  Sarapis  durch  die  Pto- 
lemäer in  Agyiaten  eingeführt  werden;  Jtufiu. 
hist.  eccl.  2,  26  meint,  wie  der  Vergleich  mit 
Zonar.  6,  5 zeigt,  __mit  Saturnus  den  Anubis; 
über  Kronos  in  Ägypten  vgl.  Diod.  1,  13,  2. 
Flut,  de  Is.  et  Osir.  12.  Lyd.  de  mens.  4,  86) 
oder  ihn  sowohl  mit  dem  El  wie  mit  dem 
Ba'al  der  Semiten  identifizierte  (Sery.  Aen.  1,729 
apud  Assyrios  autem  Bel  dicitur  (piadam  sa- 
crorum  ratione  et  Saturnus  et  Sol  zusammen 
mit  1,  642  omnes  in  Ulis  p>artibus  Salem  colunt, 
qui  ipsorum  lingua  El  dicitur  \ vgl.  Damasc. 
vita  Isid.  115),  namentlich  aber  auch  den  Gott 
der  Juden  als  Saturn  ansprach  {Tac.  hist.  2,  4 
ahi  honorem  euin  Saturno  haberi,  seu  principia 
religionis  tradentibus  Idaeis,  quos  cum  Saturno 
pulsos  et  conditores  geutis  accepiinus,  seu  quod 
de  septem  sideribus,  quis  mortales  res  reguntur, 
altissimo  orbe  et  praecipua  potentia  stella  Sa- 
turni  fruatur  ac  pleraque  caelestium  vim  suam 
et  cursus  septenos  per  numeros  compleant,  vgl. 
Lyd.  de  mens.  4,  53  B.  Beitzenstein,  Poimandres 
S.  112).  Eine  ganz  hervorragende  Rolle  spielt 
aber  Saturnus  im  römischen  Afrik  a.  Wenn  schon 
seit  Sophokles’  Zeit  die  Griechen  den  Gott,  dem 
die  Karthager  ihre  berüchtigten  Kinderopfer 
darbrachten,  als  Kronos  und  entsprechend  die 
Römer  als  Saturnus  bezeichnen  (die  Stellen  o. 
Bd.  2 Sp.  1501  ff. ; wenn  im  Zusammenhänge 
damit  Varro,  auf  den  Dion.  Hai.  1,  38,  2 und 
Augustin  c.  d.  7,  19  zurückgehen,  auch  den 
von  den  Kelten  mit  Menschenopfern  verehrten 
Gott  Saturn  nennt,  so  steht  das  im  Wider- 
spruche mit  anderen  Zeugnissen,  die  diese 
Opfer  vielmehr  dem  keltischen  Hauptgotte 
Mercurius  zuweisen,  vgl,  Tert.  apol.  9;  scorp.  7), 
so  darf  man  es  wohl  als  sicher  aimehmen,  daß 
dieses  Opfer  dem  karthagischen  Hauptgotte 
Ba  al-Chammän  (s.  oben  Bd.  1 Sp. 2871  f.)  galt, 
in  dem  sich  der  j^unische  Ba’  al  mit  dem  liby- 
schen Hammon  vereinigt  hatte.  Dieser  näm- 
liche Gott  (vgl.  A.  Schulten,  Das  römische 
Afrika,  Leipzig  1899  S.  20  ff.)  erscheint  als 
Saturnus  (daher  Tertull.  apol.  10  ante  Saturnum 
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deus  penes  vos  nemo  est\  derselbe  Gott  im 
Namen  einer  Anhöhe  bei  Neu-Carthago  in 
Spanien,  Kqovov  4oqpog  Polyb.  10,  10,  11  = 
Saturni  promunturium  Plin.  n.  h.  3,  19)  auf 
Hunderten  von  Inschriftsteinen  und  Votivstelen, 
welche  sich  in  der  größten  Menge  im  ehemals 
karthagischen  Gebiete  der  Africa  proconsularis 
(vgl.  J.  Toutain,  Les  dies  Bomaines  de  la 
Tunisie,  Paris  1896  S.  213  f.  222  f.),  aber  sehr 
zahlreich  auch  in  Numidien  und  Mauretanien 
gefunden  haben  (seit  der  zusammenfassenden 
Arbeit  von  J.  Toutain,  De  Saturni  dei  in 
Africa  Bomana  cultu,  Paris  1894,  ist  das  Mate- 
rial noch  sehr  erheblich  angewachsen)  und 
dem  2.  und  3.  Jahrhundert  der  Kaiserzeit  an- 
gehören. Größere  Denkmälerfunde  des  Saturn- 
dienstes sind  namentlich  gemacht  worden  auf 
den  Höhen  des  Dschebel  Bu-Kurnein  (Toutain, 
Melanges  d’archeol.  et  d’histoire  12,  1892  S.  1 ff, 
zum  Teil  wiederholt  in  Etudes  de  mythologie 
et  d’histoire  des  religions  antiques,  Paris  1909 
S.  246  ff.  B.  Cagnat  und  P.  Gauckler,  Les  mo- 
numents  historiques  de  la  Tunisie,  Paris  1898, 
1,  81  f.  Dessau,  Inscr.  sei.  nr.  4444 — 4446)  und 
Dschebel  Dschellud  (P.  Gauckler,  Nouvelles 
Archives  des  missions  scientifiques  15,  1907 
S.  447  ff.),  in  Neferis  (C.  I.  L.  8 Suppl.  p.  1275 
und  nr.  12388 — 12399.  Cagnat  und  Gauckler 
a.  a.  0.  S.  97),  Thignica  (Ph.  Berger  und  B.  Caq- 
nat,  Bull,  archeol.  du  Comite  des  Travaux  hi- 
storiques 1889,  207  ff.  C.  I.  L.  8 Suppl.  14912— 
15199.  Cagnat  und  Gauckler  a.  a.  0.  S.  79)  und 
Thugga  (P.  B.  Ch.  Carton,  Nouv.  Archives  des 
miss,  scient.  7,  1896  S.  367 ff.,  vgl.  auch  L.  Poins- 
sot  ebd.  13,  1906  S.  155  ff.  Cagnat  und  Gauckler 
a.  a.  0.  S.  82—85),  sämtlich  in  der  Provincia 
proconsularis;  aber  auch  in  Numidien  weisen 
z.  B.  Mascula  (C.l.L.  8,  2232 — 2238;  Suppl. 
17675)  uud  Lambaesis  (ehd.  2666 — 2670;  Suppl. 
18236  f.),  in  Mauretanien  Sitifis  (ebd.  8443 — 
8452),  Caesarea  (ebd.  9328 — 9330;  Suppl.  20965“ 
— 20968)  und  Novar  (ebd.  10909  — 10914;  Suppl 
20432 — 20448)  zahlreiche  Inschriften  auf.  Der 
Gegensatz  zu  dem  griechisch-römischen  Kronos- 
Saturnus  tritt  deutlich  hervor  durch  die  ver- 
einzelte Weihinschrift  Saturno  Achaiae  aug(usto) 
sacrfum)  (C.  I.  L.  8,  12331.  vgl.  Cereri  graec[ae\ 
sacr[u]m  ebd.  10564).  Der  Gott  heißt,  außer 
augusius,  häufig  dominus  (C.  I.  L.  8,  8246.  8247 
steht  domino  allein  für  Saturno),  deus  sanctus, 
zuweilen  auch  deus  invictus  (C.l.L.  8,  2667; 
Suppl.  12494),  an  einigen  Kultstätten  führt  er 
lokale  Beinamen,  so  als  Herr  der  heute  Bu- 
Kurneiu  geheißenen  Anhöhe  Saturnus  Balcarn- 
nensis  (s.  o.),  in  Neferis  Saturnus  Sobarensis 
(G.  I.  L.  8 Suppl.  12390.  12392.  12394;  vgl. 
auch  Neapolitano  Saturno  D ssau  4446,  Saturno 
Palmensi  Ai[uensi  ebd.  4447);  wenn  in  Lam- 
baesis ein  Tempel  Saturno  domino  et  Opi  regi- 
'«'((^geweiht  ist,  so  versteckt  sich  unter  dem 
Namen  der  Gips  = Rhea  wohl  eine  einheimische 
Göttin  des  Feldersegeus  (C.l.L.  8,  2670,  vgl. 
A.  Schulten,  Arch.  Anz.  1903,  102  f.).  Denn 
auch  Saturnus  selbst  wird  als  Gott  der  Frucht- 
barkeit aufgefaßt  (u.  zw.  nicht  nur  der  vege- 
tativen, sondern  auch  der  animalischen,  wie 
die  freilich  auf  Numidien  beschränkten  Weihun- 
gen de  pecoribus  beweisen,  C.l.L.  8,  2232. 
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2234 — 223G;  Suppl.  37675,  18s;i7;  ex  vitulo  ebd. 
Suppl.  15075)  und  führt  daher  den  Beinamen 
frugifer  {C.  L L.  6,  2666  Frugifero  Satnrno 
aug^ustu)  sae{rimr,  ihd.  4581  = 
lJes!<au  4451  ist  nach  Gsetl  nicht 
deo  frngum  Satunio  frugifero  aug., 
sondern  deo  frugmn  patrio  Fru- 
gifero  aug.  zu  lesen),  unter  dem 
■ ' sonst  rielfach  ein  eigener  Gott 

auftritt  {C.  I.  L.  8,  8826;  Suppl. 
15520.  17165.  17720. 20318.  20711. 
Dessau  4450.  4473);  die  in  der 
Inschrift  Dessau  4473  (vgl.  auch 
C.  /.  X.  8 Suppl.  20592)  neben 
Frugifer  erscheinende  Güttin  Nu- 
trix  F.I.L.  8,  2664.  8245—8247. 
20592.  JJessau  4473.  C.  1.  L.  3, 
5314)  heißt  einmal  {C.  I.  L.  8 
Suppl.  20217)  Niitrix  tdahirni. 
Unter  den  Weihenden  nehmen  die 
Priester  des  Gottes  einen  sehr 
-I  Saturnstele  pleiten  Kaum  ein,  die  teilweise 
aus  Dugga  Widmung  motivieren  ob  sa- 

cerdotium  (C.  I.  L.  8,  2668;  Suppl. 
14973;  ob  houarem  sacerdofi  sui 
ebd.  4580;  auch  das  eigentümliche 
iulracit  suh  lugioni),  II.  Cagiiat 
u.  M.  Des)uer,  Ij'aunee  epigraplnque  1906  nr.  41, 
gehört  wohl  hierher;  vgl.  A.  Selndteu,  li.  Am. 

1907,  174.  ] 909,  206f.), 
für  die  Darbringuna' 
kommt  mehrfach  das 
punische  Wort  nasi- 
lilim  vor  (s.  J.  Schmidt 
zu  (’.  I.  L.  8 Suppl. 
11987).  Die  Votiv- 
stelen zeigen  in  großer 
Menge  auch  bildliche 
Diirstelluiigen , u.  zw. 
zum  Teil  Symbole, 
zum  Teil  Bilder  nach 
griecbisch-römiscber 
Art ; die  Symbole  sind 
die  Sonnen  scheibe,  der 
Halbmond  und  Sterne, 
angeordnet  um  ein  Dreieck,  das  den  kegelför- 
migen heiligen  Stein  des  phöniziscben  Kultes 


[Thugga]  (nach 
.Vo?ir.  Arch.  d. 
miss,  scicnt.  7 
S.  40;i). 


3)  Saturnstele  aus  Dugga 
[Thugga]  (nach  i,Vowü.  Andi. 
d.  miss,  scic/it.  7 pl.  IV). 


4)  Saturnstele  vom  Dschebel  Bu-Kurnein 
(nach  Melanf/cs  d'arch.  et  d'hist.  Vl  pl.  1 nr.  2). 


{Caguat-JIesnier,  T/annee  epigr.  1898  nr.  95  Sa- 
turno  aug.  sacr(um)  L.  Pos\Uimius  . . .]wits  bae- 
tilum  cum  columua  d(e)  S(uo)  fecit-,  vgl.  die 
Inschrift  bei  A.  Schulten,  Arch.  Anz.  1908,  226 
pro  Salute  l\ublii)  nipstri)  et  Passeni  ....  Ube- 


rorumqufe  eorrtwt]  . . . dealhavit  petra\;m  \ Saturni) 
wiedergibt;  dabei  ist  die  fortschreitende  An- 
thro2iomorphisierung  der  Darstellung  zu  be- 
achten, indem  Tier  Sonnenkreis  zum  Antlitz, 
die  ihn  tragende  horizontale  Linie  zu  Armen 
und  das  Dreieck  zum  Leib  wird’  (A.  Schulten 
a.  a.  0.  1898,  113;  vgl.  Das  röm.  Afrika  S.  23. 
E.  j\Iaaß,  Die  Tagesgötter  in  liom  und  den 
Provinzen  S.  29  Anm.).  Dagegen  geben  viele 
lu  andere  Steine  das  Bild  des  Gottes  nach  grie- 
chischer Art  als  bärtigen  Greis  mit  verhülltem 
HiuterhauiDt  mit  den  Attributen  Schale  und 
Harim  zu  beiden  Seiten,  in  den  Ecken  die 
Gottheiten  von  Sonne  und  Mond  {Totitain,  De 
Saturni  dei  cuHu  S.  38;  vgl,  auch  Beisi^iele 
anderer  Art  ebd.  S.  43);  vielfach  sind  auch  die 
Opfertiere  des  Gottes,  Stier  (vgl.  C.  I.  L.  8, 
8246  f.)  und  Widder  {vestigimn  et  birbecem 
C.  T.  L.  8 Suji]:)!.  12400)  dargestellt.  Eigen- 
ao  tümlich  ist  eine  dreifache  Darstellung  des 
Saturn,  die  wohl  auf  die  Verehrung  mehrerer 
-Ba'alim  binweist  {A.  Schulten,  Arch.  Anzeig. 
1902,  64);  Stelen  desselben  Fundortes  (El- 
Kantara  in  Algier)  weisen  auch  unter  dem 
Bilde  des  Gottes  das  Symbol  verschlungener 
Hände  auf  {A.  Schulten  a.  a.  0.  1900,  76).  Ein 
schönes  Beispiel  der  Herübernahme  griechisch- 
römischer  Ausdrucksformen  bietet  die  Dar- 
stellung des  Saturnus  als  Stadtgott  von  Bulla 
3ü  regia,  in  ganzer  Figur,  mit  verschleiertem 
Hinterhaiqit,  Mauerkrone  und  Füllhorn  (Ab- 
bildung bei  Schulten  a.  a.  0.  1908,  223). 

[Wisse  wa.] 

Satnnis.  Auf  einem  kleinen  Altar  des 
kapitolinischen  Museums,  dessen  Inschrift  durch 
ihre  ßuchstabenformen  auf  ziemlich  sjDäte  Zeit 
weist,  C.  I.  L.  6,  18  (=  Orelli  2515),  vgl.  30686, 
werden  ceriolaria  duo  Saturi  et  An- 
tiotes  genannt.  Nach  Henzens  einleuchtender 
40  Erklärung  war  das  eine  ceriolarium  mit 
dem  Bilde  eines  Satyrs  geschmückt  (vgl. 
Gruter  175,  4 = 0. 1.  L.  6,  9254  ceriolaria  duo 
aerea  habentia  effigiem  Ciqyidinis).  [Otto.] 
Salyreiiiaia  {DaxvQttvaia) , Beiname  der 
Kybele  auf  einer  Weihiuschrift  aus  der  Nähe 
von  Teos:  AIyitqI  &£äv  fScctvQSivcdcc 
Arch.  Fqjigr.  Mitt.  aus  Gest.  7 (1883),  180  nr.  37. 

[Höfer.] 

Satyr(i)a,  1)  s.  Satura.  — 2)  HcctvQa,  Bak- 
50  chantin  auf  einer  attischen  Vase,  Wiener  Vor- 
legebldtter,  Serie  E,  Taf.  12,  1.  Preller  - Bobert 
728,  4,  Arch.  Anzeig.  7 (1892),  173  nr.  193. 
Heydeiiamn,  Pariser  Antiken  {12.  Hall.  Winckel- 
mannsprogr.)  S.  83  nr.  43.  — 3)  BATT  [ga] 
ist  dem  Koj^fe  einer  alten  stark  karikierten 
Frau  auf  der  Kückseite  der  Bd.  2 Sp.  2538  ab- 
gebildeten  Vase  aus  dem  Kabirion  bei  Theben 
beigeschrieben,  die  zu  der  Gruppe  derjenigen 
Vasen  gehört,  auf  denen  Silene  und  Mainaden 
60  als  Thiasos  des  mit  Dionysos  identifizierten 
Kabeiros  dargestellt  sind,  Bobert  und  Kern, 
Hermes  25  (1890),  3.  8.  Winnefeld,  Athen.  Mitt. 
13  (1888),  420f.  [Höfer.] 

Satyros  und  Silenos.  Die  literarische  Über- 
lieferung über  die  Satyrn  und  Silene  ist  im 
Vergleich  zu  der  künstlerischen  eine  so  gering- 
fügige und  mangelhafte,  daß  die  letztere  sich 
bei  dieser  Untersuchung  von  selbst  als  Grund- 
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läge  bietet.  Sowohl  durch  ihren  Umfang  als 
auch  durch  ihre  Sicherheit  bietet  ferner  die 
künstlerische  Überlieferung  die  beste  Gewähr, 
das  Wesen  der  Silene  und  Satyrn  und  ihr  Ver- 
hältnis zu  einander  richtig  zu  erkennen.  Ich 
beginne  daher  mit  der  Darstellung  der  Silene 
in  der  Kunst  und  versuche  dabei  das  erste 
sichere  Auftreten  der  Satyrn  und  ihre  Ent- 
wicklung neben  den  Silenen  festzustellen;  als 
Anhang  füge  ich  eine  Sammlung  der  zum  lo 
Satyrspiel  in  Beziehung  stehenden  Denkmäler 
bei.  Daran  schließe  ich  eine  Zusammenstellung 
der  literarisch  überlieferten  Nachrichten  und 
eine  Erläuterung  des  Wesens  und  Charakters 
der  Silene,  sodann  prüfe  ich  das  Verhältnis 
der  bocksgestaltigen  Dämonen  zu  den  Satyrn 
und  versuche  endlich  auf  Grund  der  hier  ge- 
wonnenen Ergebnisse  das  Wesen  und  die  Be- 
deutung der  letzteren  zu  ermitteln. 

20 

I.  Die  Silene  in  der  Kunst. 

A.  Die  archaische  Zeit. 

Da  die  im  Altertum  wie  bis  auf  den  heuti- 
gen Tag  nicht  streng  abgegrenzten  Bezeich- 
^ nungen  Silene  und  Satyrn  auf 

ursprünglich  verschiedene  We- 
sen zu  deuten  scheinen, 
so  nehme  ich  das  Resul- 
tat, daß  die  gesamten 

Darstellun-  so 
gen  der  archa- 
ischen Kunst 


nur  eine  ein- 
zigeGattung, 
die  pferdege- 
staltigen  Dä- 
monen, ken- 
nen, bereits 
voraus,  um  zu 
einer  Kon-  40 
trolle  des  fol- 
genden Mate- 
rials auch  un- 
ter diesem  Ge- 
sichtspunkt 
anzuregen. 

Die  Ge- 
währ, daß  wir 
in  diesen  Halbpferden  die  Silene  zu  erkennen 
haben,  bieten  uns  zwei  sf.  Vasenbilder.  Das  50 
eine  findet  sich  auf  der  nach  ihrem  ehemaligen 
Besitzer  Fran9ois  benannten  Vase  des  Klitias 
und  Ergotimos  (vgl.  Abb.  1)  und  stellt  drei  mit 
Pferdebeinen,  Schwänzen  und  Pferdeohren  aus- 
gestattete Gestalten  dar,  denen  der  Name 
Xt]voL  beigeschrieben  ist;  auf  dem  zweiten  von 
Ergotimos  verfertigten  Gefäß  ist  der  bereits 
menschenfüßige  Dämon  ebenfalls  inschriftlich 
als  2ilr\v6g  bezeichnet.  Dem  Beispiel  Bulles 
{Die  Silene  in  d.  archaischen  Kunst  d.  Griechen  eo 
1893)  folgend,  hebe  ich  erst  die  Darstellungen 
der  Silene  mit  Pferdehufen  heraus;  denn  ob- 
wohl die  menschliche  Bildung  schon  früh  neben 
ihr  einhergeht,  ist  jene  doch  die  zweifellos 
altertümlichere  und  bietet  daher  ein  sicheres 
Bild  von  der  Verbreitung  des  Silen  in  der 
ältesten  Zeit. 

Stellen  wir  die  plastischen  Kunstwerke  vor- 


1)  Der  erste  der  drei  Silene  der 
Frangoisvase  (nach  Wiener  Vorlegehl. 
1888  Taf.  3). 
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aus,  so  begegnet  der  Silen  in  dem  älteren 
Typus  mit  Pferdehufen  zunächst  auf  einer 
Reihe  nordgriechischer  Münzen  von  Thasos 
und  Lete  aus  dem  sechsten  und  dem  Anfang 
des  fünften  Jahrhunderts.  Hier  steht  er  ent- 
weder ruhig  einer  Nymphe  gegenüber  {Bau- 
meister, Denkm.  nr.  loif  S.  936  = Abb.  2),  oder  er 
bemüht  sich  um  sie,  indem  er  sie  bei  der  Hand 
faßt  und  liebkost  {D,  A.  K.  1, 17,  82;  Brunn,  KL 
Sehr.  2,  189),  oder  er  trägt  sie  bereits  auf  den 
Armen  und  enteilt  mit  ihr  im  Knielauf  {Num. 
Chron.  Ser.  111  vol.  X pl.  1,  2;  vgl.  die  Darstel- 
lungen mit  Menschenfüßen  D. 

A.  K.  1,  16,  80;  81;  Brit.  Mus. 

Cat.  of  greek  coins,  Thrace  216, 

2;  218,  24;  Gardner,  Types  3, 

28),  ein  Schema,  in  dem  auf 
Münzen  ebenfalls  der  Letäer 
und  Orrheskier  auch  nymphen- 
raubende Kentauren  ersebei- 
nen  {Bulle  S.  2).  Auch  allein  2)  Münze  von  Lete 
begegnet  er  auf  Münzen  von  (nach  Baumeister, 
Lete  in  Laufstellung  oder  Vcnimüier  des  kiass. 
bockend  {Bulle  S.  2;  3),  soviel  Bd.  3 s.  936). 

bisher  bekannt  allerdings  nur 
mit  menschlichen  Füßen.  Mit  Hulbildung  da- 
gegen finden  wir  ihn  weiter  auf  archaischen 
Gemmen  {Furhvängler,  Gemmen  Tafel  VI,  53; 
VIII,  4;  24;  XV,  17;  J.  H.  St.  1,  1880,  S.  146, 
5,  von  den  Kentauren  ebenda  130,  3 nur  durch 
das  Fehlen  des  Pferdeleibes  unterschieden),  auf 
denen  er  hüpfend,  im  Knielauf  eine  Nymphe 
entführend  oder  einen  Kantharos  haltend  und 
mit  der  1.  seinen  Schweif  fassend  dargestellt 
ist;  ferner  in  einer  fragmentierten  Terrakotta- 
grupjse  aus  Olympia  {Ausgrub.  4,  27  A 1),  die 
ihn  frauenraubend  zeigt,  endlich  in  Bronze- 
statuetten, sitzend,  ste- 
hend und  ein  Trinkhorn 
haltend  oder  tanzend 
{Bulle  S.  4).  Überall 
ist  er  bärtig,  hat  einen 
mächtigen  Haarwuchs, 
menschliche  Waden,  an 
die  die  Pferdehufe  un- 
mittelbar oder  durch 
Vermittlung  eines  kur- 
zen Gelenkes  ansetzen, 
und  in  der  Regel  einen 
Pferdeschweif.  Da  die- 
ser nicht  nur  auf  ein- 
zelnen Münzexemplaren 
und  Gemmen  (z.  B. 

Fitrtio.  VIII,  20;  XV, 

17),  sondern  auch  bei 

einer  Bronze  fehlt,  so  hat  es  den  Anschein, 
daß  der  Typus  um  diese  Zeit  noch  nicht  ge- 
festigt, sondern  in  der  Bildung  begriffen  war. 

An  der  Spitze  der  malerischen  Darstel- 
lungen steht  durch  sein  hohes  Alter  der  Ton- 
sarkophag von  Klazomeuai  {J.  H.  St.  4,  21; 
Ant.  Denkm.  1 Taf.  46,  3).  Auf  dem  oberen 
Teil  der  1.  Langleiste  ist  ein  Silen  allein  ab- 
gebildet, heranschleichend  und  die  1.  Hand 
erhebend  (Abb.  3);  wohl  möglich,  daß  damit 
der  Gestus  des  abominari  {Bulle  S.  32)  gemeint 
ist,  in  Beziehung  auf  die  daneben  aufgebahrte 
Leiche,  wie  sich  denn  auch  die  anderen  Darstel- 


3)  Silen  von  einem  Ton- 
sarkophag aus  Klazomenai 
(nach  Journal  of  Hellenic 
Studies  4,  21). 
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lungen  dieses  Sarkophages  auf  das  Schicksal  des 
Toten  2U  beziehen  und  zugleich  ap)otropäischeu 
Charakter  zu  tragen  scheinen  (vgl.  Löschcke, 
^1.  (/.  Unterwelt  1888  S,  1’2).  Der  Sileu  macht 
einen  ganz  tierischen  Eindruck;  er  hat  eine 
dicke,  nach  oben  gebogene  Nase,  ein  kreis- 
rundes Auge,  Haar  und  Bart  haben  das  Aus- 
sehen einer  tierischen  Mähne,  nicht  den  mensch- 
lichen Haares.  Das  kleine  Uhr  ist  spitz  und 
zurück  gerichtet.  Die  Hufe  sind  zierlich  und  n 
setzen  mit  einem  kurzen  Gelenk  an  die  mensch- 
lichen Waden  an;  der  gewaltige,  breite,  unten 
spitz  zulaufende  Schweif  wächst  mitten  aus 
dem  Gesäß  heraus,  ein  ganzes  Stück  unterhalb 
der  sehr  schmalen  Taille. 

Ein  Denkmal  wie  dieser  Tonsarkophag  ist 
natürlich  am  Orte  oder  in  nächster  Nähe 
entstanden;  ebenfalls  kleinasiatisch -jonischer 
Fabrik  entstammt  eine  in  Kameiros  gefundene 
Amphora  (J.  H.  tit.  ü,  181),  auf  der  zwei  Silene  2 
dargestellt  sind,  die  der  eine  von  r.,  der  andere 
von  1.  eine  sehr  hohe  Amphora  an  den  Hen- 
keln fassen.  Die  Beine  sind  wie  beim  Lauf 
gebogen;  sie  sind  menschlich,  enden  aber  ver- 
mittelst eines  dünnen  Fesselgelenkes  in  Pferde- 
hufe. Die  Nase  ist  ähnlicb  aufgeworfen  wie 
bei  dem  klazomenischen  Silen,  das  Ohr  klein, 
spitz  und  nach  vorn  gerichtet,  Haare  und  Bart 
zottig,  aber  doch  menschlich.  Auf  der  Brust 
ist  in  der  Mitte  Behaarung  angedeutet.  3 

Ähnlich,  doch  ohne  Spur  einer  Behaarung 
der  Brust,  sind  die  Silene  der  jonischen  Vase 
(lerhard  H.  P.  317  gebildet.  Hier  erscheinen 
ihrer  vier  in  der  Umgebung  des  Dionysos,  der, 
einen  K intharos  in  der  L.  vorstreekend,  stolz 
zwischen  ihnen  einherschreitet.  Die  zwei  Silene 
1.  hinter  ihm  sind  pferdehuhg  und  tragen  der 
eine  eineti  Schlauch  und  Trinkhorn,  der  andere 
eine  Kanne;  vor  Dionysos  sehen  wir  zwei 
menschenfnßige  Silene,  deren  erster  sehr  klein  4 
geraten  ist  und  tanzend  die  DoppelHöte  spielt, 
während  iler  zweite  aus  einem  auf  einem  Drei- 
fuß stehenden  Gefäß  schöpft,  um  den  Kan- 
tharos  seines  Herrn  zu  füllen.  Seines  Herrn; 
denn  die  Unterordnung  der  Silene,  die  wir 
bisher  entweiler  allein  oder  nur  mit  Nymphen 
gepaart  fanden,  unter  Dionysos  ist  hier  bereits 
vollzogen;  schon  seine  ganze  Haltung  verrät 
den  Herrscher,  der  sich  von  seinen  Unter- 
gebenen einschenken,  verspielen  und  vortanzen  n' 
läßt. 

Jonischen  Ursprungs  sind  auch  die  archai- 
schen in  Daphnai  unweit  Pelusion  gefundenen 
Vasen,  von  denen  eine  mit  einem  Fries  tan- 
zender Mänaden  und  pferdehutiger  Silene  (Br. 
Mus.  Cat.  II  B 11p,  deren  Gegenstück  eine 
Reihe  von  Sirenen  bildet,  geschmückt  ist. 
Andere  (wie  B 113)  zeigen  zwei  ithyphallische 
Silene,  die  eine  Mänade  verfolgen.  Eine  un- 
gefähre Vorstellung  dieser  höchst  obszön  sich  61 
gebärenden  Gesellen  vermittelt  die  Skizze  bei 
Diimmler,  Arch.  Jahrh.  10,  1895,  S.  43  Abb.  5. 

Plump  und  wild  in  ihren  Bewegungen  sind 
die  acht  tanzenden  Silene  einer  sf  Amphora, 
die  JDüiiimler  (B, dm.  Mitt.  2,  171  ff.;  191,11)  einer 
dontischen  Fabrik,  Fnrtivd ngler  (Arch.  Anz. 
1889,  öl)  mit  mehr  Wahi-sclieinlichkeit  einer 
griechisch-jonischen  etwa  in  Kyme  in  Kam- 
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panien  zuweist  (Bulle  nr.  17).  Ähnlich  sind 
die  Silene  der  beiden  Cäretaner  Hydrien,  die 
beide  die  Rückführung  des  Hephaistos  darzu- 
stellen scheinen  (Bdm.  Mitt.  3,  IGG,  nr.  7 ; 8 ; 
die  erstere  abgebildet  bei  Masrier,  Ant.  Vasen 
im  Österreich.  Museum  1892,  nr.  218  Taf.  2). 
Diimmlcr  hält  sie  für  jonisch,  Bulle  denkt 
auch  bei  ihnen  an  italischen  Ursprung  (S.  13). 

Auf  der  WürzburgerPhiueusschalefRrtZZeS.  7 
nr.  13),  die  B\irtw(m(iler(-B, eichhold,  Gr.  Vasen- 
malerei 1,  220)  auf  einer  der  Kykladen,  wahr- 
scheinlich Naxos,  entstanden  denkt,  erscheinen 
die  Silene  ebenfalls  als  wilde  ungeschlachte  Ge- 
sellen. Auch  hier  tritt  uns  Dionysos  als  ihr  Herr 
entgegen;  neben  Ariadne  auf  einem  Wagen  ste- 
hend lenkt  er  sein  aus  einem  Löwen,  einem  Pan- 
ther und  zwei  Hirschen  zusammengesetztes  Ge- 
sj^ann,  auf  dem,  am  Geweih  eines  Hirsches  sich 
haltend,  ein  zu  seinem  Herrn  umblickender  Sileu 
die  unanständigste  Gebärde,  wie  Furtwängler 


4-)  Drei  Silene  und  drei  Nymphen  von  einer  chalkidiscben 
Yase  zu  Leiden  (nach  Roulez,  Vascs  de  Leide  5). 


sagt,  ja  mehr  als  das  macht.  Ein  anderer  vor 
dem  Gespann  schöpft  Wasser  aus  einer  in 
einen  Löwenkopf  gefaßten,  von  Weinreben  um- 
gebenen Quelle;  hinter  dem  Wagen  schleichen 
zwei  Silene  zurück,  da  sie  drei  Nymphen  in 
einem  Palmenhain  entdecirt  haben,  die  dort  an 
einer  zweiten  Quelle  mit  dem  Bad  und  ihrer 
Toilette  beschäftigt  sind.  L)ie  Außenseite  der 
Schale  (abgebildet  bei  Furtwängler- Beichhold 
1,  21G/17)  zeigt  vier  Paare  von  Silenen  und 
Nymphen,  zwei  tanzend,  zwei  in  tierischer 
Umarmung.  Die  Silene,  alle  pferdehuhg,  haben 
den  üblichen  mächtigen  Haar-  und  Bartwuchs, 
große  dicke  Köpfe  mit  Stülpnasen  und  ziem- 
lich lange  Pferdeohren;  mit  Ausnahme  der 
beiden  am  Gespann  des  Dionysos  sind  sie 
durch  weiße  Punkte  als  am  ganzen  Körper 
behaart  bezeichnet.  Alle  haben  gewaltige 
Phallen. 

Ganz  irlump  und  roh  und  noch  ohne  jede 
Beziehung  zu  Dionysos  erscheinen  die  Silene 
auf  zwei  chalkidiscben  Vasen.  Auf  der 
Leidener  Amphora  (Roulez,  Vases  de  Leide 
pl.  5)  sind  sechs  Silene  mit  ebenso  viel  Nym- 
phen gepaart  (vgl.  Abb.  4);  dickköpßge  Un- 
getüme mit  Stülpuasen,  Ohren  die  Eselsohren 
an  Länge  gleichen,  mächtiger  Mähne,  bis  auf 
den  Bauch  herabreichenden  Bärten  und  langen 
Pferdeschwänzen.  Alle  sind  ithyphallisch  ge- 
bildet, bei  einigen  sind  die  Phallen  an  der 
Spitze  rot  bemalt.  Auch  die  mit  ihnen  an 
einem  nicht  gerade  dezenten  Tanz  beteiligten 
Nymphen  sind  ungeschlachte  Gestalten  mit 
schwerfälligen  Bewegungen.  Auf  dem  bei 
Roulez  S.  18  beschriebenen  Krater  tanzen  sechs 
Nymphen  und  sieben  Silene,  von  denen  nur 
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der  mit  dem  Namen  '"'foo?  bezeichnete  Pferde- 
hufe hat,  in  gewandterer  Bewegung^  als  auf 
dem  vorigen  Gefäß.  Von  Interesse  sind  die 
den  Silenen  und  Nymphen  gegebenen  Namen; 
die  Silene  heißen  auf  der  ersten  Vase  Zifiog, 
kvririg,  ^ävos,  ’lTcatog,  z/dpMtg,  ’OJ-arirjg,  die 
Nymphen  Mvqw,  J-iw,  MoXnri,  Klvrä,  Sccv&m, 
Xthga;  auf  der  andern  "inog,  2J[i]jj,6g,  Hödt?, 
ZptJ(?),  MsXncc,  /JoQXig  und  !Elav&[w^, 

J-id),  ^oißr],  Ncxig. 

Im  Gegensatz  zu  diesen  plumpen  dick- 
köpfigen Unholden  erscheinen  die  Silene  auf 
den  attischen  Vasen  bei  allem  Tierischen, 
das  ihnen  noch  anhaftet,  doch  als  zierlichere, 
schlanke  Gestalten  mit  normalen  Köpfen.  Einen 
einzelnen  phallischen  Silen  mit  obszöner  Ge- 
bärde und  viehischem  Gesichtsausdruck,  aber 
sehr  zierlich  gezeichnet,  zeigt  Berlin  1766 
{Furtwmigler,  Beschreibung  der  Vasensammlung 
im  Antiquarium).  Drei  leierspielende  Silene, 
deren  mittelster  pferdehufig  ist,  begegnen  auf 
einer  attischen  Amphora  {Gerhard  A.  V.  52), 
auf  deren  anderer  Seite  Dionysos  auf  einem 
Viergespann  dargestellt  ist.  Die  Berliner  Am- 
phora 1697  {Abh.  Berl.  Ak.  1851  Taf.  1,  5) 
zeigt  drei  menschenfüßige  Silene  und  zwei 
Nymphen  in  kurzem  Chiton  zum  Tanz  an- 
tretend, zu  dem  ihnen  ein  vierter  pferde- 
beiniger,  der  eine  Doppelflöte  bläst,  auf- 
spielen will.  Alle  sind  ithyphallisch,  der 
pferdebeinige  Flötenspieler  hat  das  Flöten- 
futteral an  seinem  Phallos  hängen.  Um  den 
sitzenden  Dionysos  gruppiert  bietet  eine  atti- 
sche Vase  in  Würzburg  {ürlichs  3,  427,  Ger- 
hard A.  V.  56,  1)  vier  Silene,  von  denen  der 
hinter  dem  Gott  stehende  Pferdebeine  hat. 
Endlich  gehört  hierher  die  bereits  oben  er- 
wähnte Fran9oisvase  ( Wiener  Vorlegeblätter 
1888  Taf.  3),  die  drei  Silene  im  Verein  mit 
Nymphen  im  Gefolge  des  Dionysos  bei  der 
Rückführung  des  Hephaistos  zeigt.  Die  zwei 
zum  größten  Teil  erhaltenen  haben  einen  tieri- 
schen Unterkörper,  der  von  den  Hüften  ab  genau 
den  hinteren  Extremitäten  des  ihnen  voran- 
schreitenden Maulesels  gleicht,  bis  auf  den 
langen  stilisierten  Schweif.  Das  Glied  hat 
menschliche,  allerdings  kolossale  Form;  Ober- 
körper und  Gesicht  sind  menschlich  bis  auf 
die  kleinen  spitzen  Ohren.  Das  Haar  fällt 
lang  herab,  bis  zur  Mitte  des  Rückens;  über 
der  Stirn  ist  es  zurückgestrichen.  Ähnlich 
tragen  es  zwar  auch  die  Götter,  doch  soll  das 
der  Silene  durch  die  höhere  und  stärkere  Tolle 
als  struppig  gekennzeichnet  werden.  Die  Ge- 
sichtsbildung zeigt  keine  Abnormitäten,  das 
Profil  entspricht  vielmehr  dem  des  Zeus  und 
Dionysos.  Der  erste  der  Silene  trägt,  gebeugt 
unter  der  Last,  einen  seinen  ganzen  Rücken 
deckenden  Schlauch,  der  zweite  aufrecht  ein- 
herschreitende spielt  die  Doppelflöte,  geschützt 
durch  eine  Mundbinde;  der  dritte  nur  zum 
kleineren  Teil  erhaltene  trägt  in  den  Armen 
eine  Nymphe,  deren  mehrere  inschriftlich  als 
ÄvcfKL  bezeichnete  diesem  Paar  folgen.  Es 
ist,  als  hätte  der  Maler  hier  die  Silene  in  ihren 
charakteristischsten  Eigenschaften  darstellen 
wollen,  in  ihrer  Liebe  zu  Wein,  Weib  und  zur 
Musik. 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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Erscheinen  diese  attischen  Silene  also  gegen 
ihre  Vettern  aus  Chalkis  und  Naxos  nicht  un- 
bedeutend verfeinert,  so  fällt  um  so  mehr  auf, 
daß  sie  in  den  zuletzt  besprochenen  drei  Vasen 
Pferde  bei  ne  (nicht  nur  Hufe)  haben,  in  dieser 
Beziehung  also  mehr  nach  der  tierischen  Seite 
entwickelt  sind.  Bulle  will  in  diesem  pferde- 
beinigen  Typus  eine  originelle  Erfindung  des 
Klitias  sehen  (S.  13)  und  in  den  Gestalten  der 
beiden  anderen  attischen  Vasen  bewußte  Nach- 
ahmungen erkennen.  Ich  würde  zustimmen, 
wenn  ich  nicht  fürchtete,  daß  hier  unsere 
Überlieferung  doch  nicht  so  lückenlos  ist,  wie 
dieser  Schluß  sie  voraussetzt.  Immerhin  ist 
es  denkbar,  daß  der  erste  Versuch,  die  Pferde- 
natur dieser  Wesen  äußerlich  wiederzugeben, 
nur  in  der  Anfügung  von  Hufen  an  mensch- 
liche Beine  bestand,  und  erst  ein  höheres 
künstlerisches  Empfinden  fühlte,  wie  viel  orga- 
nischer sich  Pferdebeine  dem  menschlichen 
Rumjjf  anfügen,  als  Hufe  an  menschliche 
Schenkel,  daß  aber  der  Aufnahme  dieser  Neue- 
rung die  vermenschlichende  Tendenz  entgegen- 
stand, die  bei  den  Silenen  zu  Menschenfüßen 
führte.  Auch  die  Kentaurenbildung  hat  ta- 
stende Versuche  aufzuweisen,  bis  sich  eine  be- 
stimmte durchsetzte,  die  bei  diesen  Vierfüßlern 
allerdings  nach  der  tierischen  Seite  gehen 
mußte. 

Die  sehr  zahlreichen  etruskischen  Bild- 
werke, die  den  Silen  mit  Vorliebe  hufig  zeigen, 
fügen  dem  bisher  gewonnenen  Bilde  keinen 
neuen  Zug  bei.  Ich  erwähne  nur  die  von 
Brunn  als  etruskisch  erwiesene  Bronze  von 
Dodona  {Gazette  archeol.  1877  S.  20)  und  ver- 
weise im  übrigen  auf  Bulle  S.  10  und  13. 

Ein  Rückblick  auf  die  Bildwerke  mit  dem 
ältesten  Typus  des  Silen  ei’gibt,  daß  der 
Dämon  ebenso  auf  dem  Boden  der  jonischen 
Kunst  wie  auf  dem  der  chalkidischen  und 
attischen  zu  Hause  ist.  Seine  Verbreitung  auf 
diesem  großen  Gebiet  ist  nicht  durch  den  Ein- 
fluß der  bildlichen  Tradition  — durch  die  er 
z.  B.  auf  dem  Wege  über  Großgriechenland 
zu  den  Etruskern  gelangte  — erfolgt;  schon 
die  ganz  verschiedene  Charakterisierung,  die 
ihm  die  einzelnen  griechischen  Stämme  geben, 
zeigt,  daß  er  überall,  wo  wir  ihn  hier  fanden, 
zu  Hause  war  und  im  Volksglauben  wurzelte. 
In  Nordgriechenland  erweist  er  sein  Heimats- 
recht durch  sein  Vorkommen  auf  Münzen; 
und  wenn  der  Dämon  in  Kleinasien  auf  einem 
Sarkophag  zu  Häupten  des  Toten  gemalt  wird, 
so  bedeutet  dies,  daß  er  auch  hier  im  Volks- 
bewußtsein  lebendig  war.  Die  chalkidischen 
Silene  verraten  durch  die  ihnen  gegebenen  nur 
für  sie  passenden  Namen,  wie  eindringlich 
sich  die  Volksphantasie  mit  ihnen  beschäftigte. 
Und  weiter  lehrt  uns  diese  Übersicht  über  die 
Darstellungen  des  hufigen  Silen,  daß  er  seine 
ursprüngliche  göttliche  Selbständigkeit  im  sech- 
sten .Jahrh.  in  einzelnen  Gegenden  noch  be- 
wahrt hat.  Die  nordgriechischen  Münzen  und 
die  chalkidischen  Vasen  zeigen  ihn  noch  in 
seiner  tierischen  Wildheit,  nur  im  Verkehr 
mit  den  Nymphen;  in  Jonien  und  Attika  erst 
wird  er  dem  Dionysos  angegliedert  und  damit 
sofort  auch  untergeordnet.  In  dem  Gebiet  alt- 
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dorischer  Kunst  scheint  der  Silen  zu  fehlen; 
eine  in  der  Peloponnes  gefundene  Bronze 
{ Bulle  S.  4 nr.  4“)  beweist  dagegen  nichts  iind 
die  tiruppe  in  01yinj>ia  hindert  nichts  von 
einer  nichtdorischen  Stadt  geweiht  zu  denken. 
Zweifelhafter  erscheint  es  mir,  ob  man  einen 
nicht  eiidieimischen  Ursprung  auch  für  die 
altertümlichen  Terrakotten  im  Heiligtum  der 
Artemis  zu  Lusoi  {Oatirr.  Jnhrvsh.  4,  11)01  S.  43 
Fig.  47  ; 48)  annehmen  ilarf. 

Nach  Feststellung  der  örtlichen  Verbreitung 
unter.suchen  wir,  welche  Entwicklung  die 
Silene  in  den  einzelnen  Kunstgebieten  ira  sech- 
sten Jahrh.  erfahren  haben.  Auf  jonischem 
(iebiet  zeigten  uns  in  Xordgriechenland  die 
Münzen  von  Thasos  und  IjCte  den  Sileu  sowohl 
allein  als  auch  gepaart  mit  einer  Nymphe, 
entweder  neben  ihr  stehend  und  sie  umwer- 
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phag  {Ant.  Denkm.  2 Taf.  58)  Kentauren  ent- 
sprechen, sondern  auch  in  den  von  Böhlau 
(Au.s  joii.  Nekropolen  157,  Taf.  13,  G)  in  der 
Gräberstadt  von  Samos  gefundenen  Silens- 
masken,  die  dem  Toten  als  Apotropäen  mit 
ins  Grab  gegeben  waren  (S.  47  nr.  48).  Auf 
einem  Tierfries  aus  X anthos  in  Lykien  (Brunn- 
Bruckmann,  (Denkm.  104;  Abb.  ö),  dessen  Mitte 
die  Gruppe  eines  einen  Hirsch  würgenden 
3 0 Löwen  bildet,  sind  zwei  Silene  dargestellt;  der 
eine  hält  mit  beiden  Händen  einen  Baiimstamm 
als  Watfe  wagerecht  über  seinem  Haupt  und 
stürzt  einem  Stier  entgegen,  der  andere,  eben- 
so bewehrt,  greift  in  entgegengesetzter  Kich- 
tung  einen  Eber  und  einen  Luchs  an.  Beide 
bewegen  sich  im  Knielaufschema;  der  Rumpf 
liegt  fast  wagerecht,  weil  nur  so  die  beiden 
großen  Gestalten  in  den  schmalen  Tierfries 


5)  Einer  der  Silone  des  Frieses  von  Xanthos  {nach  Brunn-Bruckmann , Denkm.  104). 


bend  oder  sie  entführend;  die  Nobeneinaoider- 
darstellung  ist  typisch  für  die  älteren  Münzen 
{(Tordncr,  Tijper;  3,  1;  2;,  die  S])äteren,  die  bis 
in  die  Mitte  des  fünften  Jahriis.  hinal)gehen, 
zeigen  nur  den  Nymjihenraub  (Gardner  3,  28; 
Br.  3Ius.  Tlirace  S.  218,  20).  Neben  dem  hufi- 
gen  Silen  erscheint  früh  der  menschenfüßige, 
:iuf  den  ältesten  Münzen  mit  vollem  Haar- 
wuchs, zuletzt,  bereits  unter  dem  Einfluß  der  rot- 
figurigen attischen  Vasenmalerei,  mit  Glatze. 
Eine  auf  Thera  gefundene  Münze  unbekani3ter 
Herkunft  Aiardner  3,  19)  zeigt  nur  den  archai- 
schen Ko])f  eines  Silen  mit  gelocktem  Haar, 
Pferdeohr,  spitzem  Vollbart  und  gerader  Nase; 
vermutlich  gehörte  auch  sie  einer  nordgriechi- 
sclien  Stadt  an.  Von  einer  Beziehung  zu 
Dionysos  findet  sich  auf  den  alten  Münzen 
keine  Spur;  frei  bewegt  sich  <ler  Silen,  ohne 
auch  nur  durch  ein  Attribut  an  seinen  sjoätern 
Herrn  zu  erinnern. 

Auch  in  Kleinasien  können  wir  noch  die 
Stufe  seiner  ursprünglichen  Selbständigkeit 
nachweisen.  Nicht  nur  in  dem  Sileu  auf  dem 
Sarkophag  von  Klazomenai,  der  zu  Häupten 
des  Toten  abwehi-end  seine  Hand  erhebt  und 
dem  auf  einem  andern  klazomenischen  Sarko- 


hineinzubriugen  waren.  Die  Silene  sind  voll- 
kommen menschlich  gebildet  bis  auf  die  kleineir 
spitzen  Ohren  und  den  Schwanz,  haben  dich- 
tes Haupt-  und  Barthaar  und  eine  gerade 
Nase.  Hier  sind  sie  ganz  die  Wald-  und 
Bergbewohner,  die  gegen  die  wilden  Tiere 
kämpfen  oder  auf  sie  .lagd  machen;  es  ist 
»0  derselbe  Schauplatz,  auf  dem  in  der  später  zu 
besprechenden  Darstellung  des  Ergotimos  Oreios 
und  Therytas  einen  Silen  gefangen  haben. 

Ihre  Verbindu)3g  mit  Dionysos  findet  sich 
auf  kleinasiatischem  Boden  zuerst  auf  der 
Vase  aus  Kanreiros  angedeutet,  auf  der  zwei 
bekränzte  Silene  eine  große  Amphora  halten. 
Hier  reiht  sich  dann  nächst  einer  Vasenscherbe 
aus  Kyme  in  Aiolis  Aliit.  3,  1888,  Taf.  6), 

auf  der  menschenfüßige  Silene  um  ein  Wein- 
en gefä.ß  tanzend  dargestellt  sind,  die  Phineus- 
schale  an,  die  lAirtwäneßer  auf  einer  der  Ky- 
kladen, wahrscheinlich  Naxos,  entstanden  denkt. 
Ihr  freier  Verkehr  mit  den  Nymphen  erinne.rt 
noch  an  ihre  ursprüngliche  Selbständigkeit; 
aber  sie  sind  schon  in  deii  Bannkreis  des 
Dionysos  geraten  und  wenigstens  zwei  von 
ihnen  gehören  bereits  zum  festen  Gefolge  des 
Gottes.  Ganz  dem  dionysischen  Kreis  ange- 
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hörend  zeigen  sie  eine  Reihe  anderer  jonischer 
Vasen  italischen  Fundortes,  die  bereits  oben 
besprochen  sind  {Gerh.  A.  V.  317),  die  Caere- 
taner  Hydrien  und  die  Dümmlersche  Vasen- 
klasse. 

Aus  dem  Gebiet  der  chalkidischen  Kunst 
haben  wir  bereits  zwei  Vasen  mit  Tänzen  von 
Silenen  und  Nymphen  kennen  gelernt;  auf  der 
ältesten  sind  die  pferdehufigen  Silene  als  plumpe 
Gesellen  mit  dickem  Wanst  in  bewußter  Komik 
dargestellt,  auf  der  zweiten  ist  nur  noch  einer 
— der  den  Beinamen  "Inos  führt  — hufig  ge- 
bildet und  die  Tänzer  mit  den  Nymphen  be- 
nehmen sich  etwas  gesitteter.  Eine  dritte 
[Bulle  S.  16  nr.  22)  zeigt  einen  am  ganzen 
Körper  behaarten  ithyphallischen  Silen,  der 
hinter  einer  Palme  kauernd  einer  entfliehenden 
Nymphe  aufgelauert  zu  haben  scheint;  auf 
der  Berliner  Amphora  1671  sehen  wir  zwei 
hockende  Silene  mit  menschlichen  Füßen,  großen 
Pferdeohren  und  langem  Phallos.  Von  einer 
Beziehung  zu  Dionysos  ist  hier  nicht  die  Rede; 
der  chalkidische  Dämon  hat  anscheinend  am 
längsten  seine  Selbständigkeit  bewahrt.  Für 
die  Silene  aus  Bronze,  die  als  Masken  oder  in 
ganzer  Figur  tanzend,  hockend  oder  liegend 
an  Vasenhenkeln,  Griffen  oder  als  Deckel- 
figuren sich  finden,  begnüge  ich  mich  auf  die 
Aufzählung  bei  Bulle  S.  37 — 39  zu  verweisen. 
Den  auf  einem  Bronzehelm  eingeritzten  Silen, 
der  auf  allen  Vieren  kriecht,  um  jemand  — 
doch  wohl  eine  Nymphe  — zu  überraschen, 
und  der  bis  auf  die  Extremitäten  ganz  behaart 
gebildet  ist  [Baumeister , Denkm.  Supplement- 
tafel nr.  8),  weist  Bulle  (S.  21)  ebenfalls  der 
chalkidischen  Kunst  zu. 

Den  chalkidischen  Denkmälern  möchte  ich 
die  beiden  inThermos  in  Aitolien  gefundenen 
Silensmasken  anreihen  [Ant.  Denkm.  2 Tafel 
53,  1;  2),  die  sich  auf  Stirnziegeln  vom  Dache 
eines  dem  sechsten  Jahrh.  angehörigen  Apollo- 
tempels finden.  Die  ältere  ist  ein  prächtiger 
Kopf  mit  sehr  lebendigem  Ausdruck,  ausge- 
stattet mit  mächtigem  Haarwuchs,  aus  dem 
die  beiden  Pferdeohren  nur  wenig  hervor- 
stehen, Vollbart,  einer  breiten  Stülpnase  und 
weitgeöffnetem  Mund,  in  dem  die  obere  Zahn- 
reihe sichtbar  wird ; die  Augen  sind  aufge- 
rissen und  fest  auf  ein  Ziel  gerichtet.  Der 
Dämon  gehört  völlig  in  den  Kreis  der  alten 
halbtierischen  Gestalten.  Ein  zweiter  Stirn- 
ziegel bietet  nur  eine  spätere  recht  matte 
Nachahmung,  die  offenbar  ein  altes  defekt 
gewordenes  Stück  ersetzen  sollte.  Es  ist  (gleich 
der  Berliner  Terrakotte  Panofka  Taf.  45)  die 
Arbeit  eines  Handwerkers,  in  der  nichts  von 
der  urwüchsigen  luraft  des  alten  Künstlers 
steckt.  Beziehungen  von  Thermos  zu  Chalkis 
verraten  die  dort  gefundenen  Inschriften  (vgl. 
die  Erklärung  der  Tafel  S.  7) ; südlich  von 
Thermos  an  der  Küste  lag  das  Städtchen  Chal- 
kis, das  durch  seinen  Namen  verrät,  woher 
seine  Kolonisten  stammten. 

Wir  kommen  endlich  zu  der  attischen 
Kunst,  der  die  Hauptmasse  aller  Silensdar- 
stellungen  angehört.  Auf  Münzen  finden  wir 
den  Dämon  in  Attika  nicht,  auch  in  der  statuari- 
schen Plastik  der  älteren  Zeit,  die  andere  Auf- 
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gaben  zu  erfüllen  hatte  und  nach  künstlerisch 
fruchtbaren  Motiven  noch  nicht  zu  suchen 
brauchte,  begegnet  er  ganz  selten.  Bekannt 
ist  uns  nur  der  an  der  Südseite  des  Dionysos- 
theaters gefundene  Porosgiebel,  dessen  der 
linken  Giebelhälfte  angehöriges  Fragment  zwei 
tanzende  Silene,  deren  einer  die  Doppelfiöte 
bläst,  und  in  ihrer  Mitte  eine  Nymphe  in  einem 
bis  auf  die  Knie  reichenden  Chiton  zeigt 
[Studniczka,  Athen.  Mitt.  11,  1886,  S.  78 — 79, 
Tafel  2).  Die  Nymphe,  ebenfalls  in  tanzender 
Bewegung,  spielte  vielleicht  Krotalen.  Die 
Silene  haben  lange  Pferdeschwänze  und  Phallen, 
der  r.  langes  Haar  und  eine  Stumpfnase,  was 
trotz  der  starken  Zerstönrng  des  Reliefs  noch 
erkennbar  ist.  Der  Fundort  läßt  über  die  dio- 
nysischen Beziehungen  keinen  Zweifel;  ver- 
mutlich gehörte  der  Giebel  dem  ältesten  Dio- 
nysostempel  an  und  stellte,  wie  Bulle  S.  42 
vermutet,  die  Rückführung  des  Hephaistos  dar. 
Ob  der  im  Leben  des  Andokides  [Flut.  Vitae  10 
orat.  320)  erwähnte  nwQivog  Sihqvog  dieser  Zeit 
angehört,  wie  man  aus  dem  Material  ge- 
schlossen hat,  ist  unsicher.  Zur  attischen 
Kunst  in  Beziehung  steht  vielleicht  ein  von 
Schöll  in  Delphi  gesehenes  Relief,  das  nur  aus 
der  Abbildung  D.  A.  K.  2,  472  bekannt  ist 
und  auf  dem  zwei  Silene  erkennbar  sind,  deren 
einer  sich  um  eine  Frau  bemüht,  während  der 
zweite  eine  andere  auf  den  Armen  trägt  und 
eine  dritte  sich  nach  r.  entfernt.  Also  auch 
hier  Silene  und  Nym^Dhen  in  den  üblichen 
Situationen  des  sechsten  Jahrhs. ; die  dionysische 
Beziehung  erscheint  durch  ein  auf  der  1.  Seite 
befindliches  Weingefäß  gesichert. 

Die  attischen  Vasen  in  ihrer  gewaltigen 
Fülle  zeigen  uns  den  Silen  nur  als  Glied  des 
dionysischen  Thiasos;  dem  selbständigen  Dä- 
mon, wie  wir  ihn  in  Nordgriechenland,  Chalkis 
und  Kleinasien  fanden,  begegnen  'wir  hier 
nicht  mehr.  Es  scheint  fast,  als  ob  den  Athener 
die  Silene  zur  Bildung  erst  reizten,  als  sie 
einem  Gott  sich  unterordneten.  Wohl  finden 
wir  sie  auch  hier  mit  den  Nymphen,  ihren 
weiblichen  Gegenstücken  zusammen;  sie  sind 
um  sie  her,  tanzen  rnit  ihnen  und  tragen  oder 
schleppen  sie  fort.  Aber  dabei  sind  sie  doch 
schon  auf  der  Fran9oisvase,  der  ältesten  atti- 
schen, auf  der  sie  Vorkommen,  des  Dionysos 
Untergebene,  dem  sie  als  ihrem  Herrn  den 
Hephaistos  in  den  Olymp  zurückführen  helfen. 
Der  erste  schleppt  den  Weinschlauch,  der 
zweite  spielt  die  Doppelflöte,  der  dritte  kann 
seine  Gefühle  nicht  meistern  und  hat  aus  der 
Schar  der  ihm  folgenden  Nymphen  eine  er- 
griffen, die  er  im  Arm  bis  in  den  Olymp  hin- 
ein trägt.  Der  Thiasos  ist  also  hier  schon 
fertig,  aber  er  zeigt  noch  keins  der  orgiasti- 
schen  Elemente,  die  später  unter  der  Einwir- 
kung des  Kultus  in  ihn  Eingang  fanden.  Die 
rasenden  Weiber  sind  ihm  noch  fremd;  er 
setzt  sich  aus  den  alten  willig  dem  Gott  sich 
unterordnenden  hellenischen  Naturgeistern,  den 
Nymphen  und  Silenen  zusammen.  So  bleibt 
er  bis  zum  Ende  der  archaischen  Kunst,  und 
erst  um  die  Wende  des  sechsten  Jahrhs.  be- 
ginnen die  ersten  Spuren  orgiastischer  Wild- 
heit in  ihn  einzudringen.  Die  wenigen  sf. 
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Bilder,  die  diese  Entwicklung  vorweg  zu  nehmen 
scheinen,  verraten  durch  ihre  Technik,  daß  sie 
Spätlinge  sind. 

Der  alte  Thiasos  ist  ziemlich  einfömig  in 
seinem  Treiben,  Dionysos  finden  wir  ent- 
weder ruhig  stehend,  den  Kantharos  oder  ein 
Trinkhorn  und  ttebzweige  haltend;  oder  er  sitzt 
auf  einem  Stuhl,  reitet  auf  einem  Maultier  oder 
Stier  oder  fährt  auf  einem  Viergespann  {Gerh. 

M.  T'.  54),  an  dessen  Stelle  einmal  auch  Silene 
und  Nymphen  treten  (Gerh.  A.  Bildw.  17). 
Auch  gelagert  finden  wir  den  Gott,  allein  oder 
mit  Ariadne  zusammen.  Die  Silene  umgeben 
ihn  entweder  in  ruhiger  oder  tanzender  Stel- 
lung oder  geben  sich  ohne  viel  Rücksicht  auf 
ihn  mit  ihren  Nymphen  ab;  sie  begleiten  ihn 
auch  in  feierlichen  Aufzügen,  spielen  die 
Kithara  und  singen  dazu  (München  425;  Gerh. 
A.  V.  52),  oder  sie  pflücken  Trauben  für  ihren 
Herrn  ((München  1325)  oder  schenken  ihm  Wein  2i 
ein  (München  452). 

Verleugnet  sich  der  Gott  unter  ihnen  also 
nie,  ist  der  Abstand  von  seiner  Person  immer 
gewahrt,  so  verfahren  doch  die  Silene  unter 
sich  oder  mit  den  Nymphen  in  ungeniertester 
Weise;  seine  Gegenwart  stört  sie  darin  so 
wenig,  wie  der  Gott  sich  durch  ihr  Treiben 
stören  läßt.  Sie  dürfen  sich  die  tollsten  Obszö- 
nitäten um  ihn  erlauben  (Gerh.  A.  V.  95/96) 
— der  Gott  sitzt  ruhig  dabei  und  läßt  sich  3 
seinen  Kantharos  kredenzen.  In  Symplegmen 
mit  den  Nymphen  finden  wir  sie  auf  attischen 
Vasen  allerdings  nicht,  aber  ihre  Lüsternheit 
äußern  sie  in  verschiedenster  Weise;  sie  laufen 
der  fliehenden  nach  (Berlin  1917),  ergreifen  sie 
(Berlin  1883)  oder  ringen  mit  ihr  (Gerh.  A. 
Bildiv.  46,  3).  Auch  zarterer  Gefühle  erweisen 
sie  sich  fähig;  zu  den  häufigeren  Darstellungen 
gehören  die  von  Silenen  auf  der  Schulter  ge- 
tragenen Nymphen  ivgl.  Bulle  S.  57;  Collignou,  4 
Catal.  d.  vases  d’Athenes  767;  Motvum.  antichi 
17,  1906,  tav.  37).  Vor  ihnen  knieend,  um  sie 
heraufzuheben,  zeigt  sie  eine  von  Banofka, 
Barodien  S.  14  beschriebene  Vase;  denselben 
Liebesdienst  müssen  sich  auch  Dionysos  und 
Ariadne  gefallen  lassen  (Berlin  1935;  2055; 
Mus.  Greg.  II,  3). 

Ihr  Verhältnis  zum  Wein  wird  in  der  sf. 
Kunst  angedeutet,  indem  sie  Schläuche  auf 
dem  Rücken  schleppen  und  Üinochoen  in  den  t 
Händen  tragen;  den  Kantharos  hält  der  Gott. 
Trinkend  findet  man  die  Silene  nur  ganz  aus- 
nahmsweise (Elite  ceraiH.  1,  49“),  sie  sind  dazu 
da,  um  den  Gott  zu  bedienen.  Zu  den  lieb- 
lichsten Erfindungen  der  sf.  Vasenmalerei  ge- 
hören die  Darstellungen  der  Silene  im  Wein- 
berg bei  der  Ernte  (Gerh.  A.  V.  15,  2;  Darem- 
berg-Saglio  8,  1096  Eig.  61241.  Sie  klettern,  auf 
dem  zweiten  Gemälde  in  Gesellschaft  zweier 
Nymphen,  in  den  Zweigen  des  Weinstockes  6 
herum,  fassen  mit  Sorgfalt  die  Trauben,  tragen 
sie  im  Korb  zur  Kelter  und  treten  sie  aus; 
mit  größtem  Eifer  gibt  sich  jeder  von  ihnen 
seiner  Aufgabe  hin.  Es  ist  die  einzige  Arbeit, 
zu  der  dies  ytvog  ovridavov  zu  gebrauchen,  bei 
der  es  aber  auch  mit  Leib  und  Seele  dabei  ist. 

Jjlhre  Liebe  zur  Musik  äußern  sie  im  Spiel 
der  Zither,  die  bei  feierlichen  Aufzügen  üblich 
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ist  (Gerh.  M.  V.  52),  während  der  Tanz  mit 
der  Flöte  begleitet  wird.  Krotalen,  die  die 
Nymphen  oft  tragen,  kommen  in  der  Hand 
der  Silene  selten  vor  (Br.  Mus.  11,  623). 

Bekleidet  sind  die  Silene  im  sf.  Stil  nie. 
Auf  den  attischen  Vasen  sind  sie  meist  von 
schlanker  Gestalt,  mit  langem  Pferdeschwanz, 
vollem  dickem  Haar,  das  über  der  Stirn  in 
der  Regel  zu  einer  Tolle  sich  emporsträubt, 
und  längerem  allmählich  kürzer  werdendem 
Backenbart.  Erst  im  spätesten  sf.  Stil  wird 
der  Silen  hier  und  da  mit  der  Glatze  gebildet 
(Berlin  1882;  2128).  Die  Ohren  sind  deutliche 
Pferdeohren,  meist  kurz  und  spitz  auslau- 
fend; Menschenohren  wie  Berlin  2033  sind  eine 
Ausnahme.  Die  Gesichtsbildung  ist  ganz  ver- 
schieden ; die  Silene  der  Fraii9oisvase  haben 
gerade  Nasen  und  gleichen  im  Profil  durchaus 
dem  Zeus  und  Dionysos;  auf  einer  Berliner 
Vase  (1733)  aus  derselben  Zeit  etwa  sind  da- 
gegen die  den  Dionysos  umgebenden  Silene 
mit  starken  Stumpfnasen  ausgestattet.  Die 
viereckigen  Stülpnasen  chalkidischer  und  joni- 
scher Künstler  haben  die  attischen  im  ganzen 
vermieden  (doch  vgl.  Berlin  1697).  Die  ithy- 
phallische  Bildung  ist  durchaus  nicht  die 
Regel,  wie  überhaupt  die  Zahl  der  obszönen 
Darstellungen  in  der  sf.  Kunst  keine  große  ist; 
ungewöhnlich  stark  ist  das  Glied  nur  selten 
gebildet. 

Auf  nichtattischen  Gefäßen  sind  uns  bereits 
hier  und  da  am  ganzen  Körper  behaarte 
Silene  begegnet,  die  mau  für  die  Vorläufer  des 
späteren  Papposilens  halten  möchte;  so  die  Ge- 
stalt auf  (feem  chalkidischen  Bronzehelm  und 
die  Mehrzahl  der  Silene  aut  der  Phineusschale. 
Bulle  (S.  15  ff.)  hat  noch  eine  Reihe  anderer, 
z.  T.  unpublizierter  Darstellungen  zusainmen- 
gebracht  und  daraus  einen  speziell  auf  dem 
I jonischen  und  chalkidischen  Kunstgebiet  ver- 
breiteten Papposilentypus  erschlossen.  Er 
scheint  aber  diesen  roheren  Typus,  in  dem  der 
mythische  Begriff  der  Silene  nach  der  Seite 
der  tierischen  Wildheit  gesteigert  erscheint, 
nicht  für  den  ursprünglichen  zu  halten  (S.  23) 
und  seine  Erfindung  vorwiegend  auf  technische 
Gründe  zurückzuführen.  Darauf  brachte  ihn 
die  Beobachtung,  daß  bei  zwei  sich  um- 
schlungen haltenden  Silenen  der  eine  öfter 
) behaart  gebildet  ist,  die  Behaarung  also  vor- 
zugsweise dem  Zweck  zu  dienen  scheint,  die 
beiden  nackten  Körper  voneinander  abzu- 
grenzen. Auf  attischem  Boden  ist  eine  Dar- 
stellung des  haarigen  Silen  bisher  nicht  ge- 
funden; Bulle  schließt  daraus,  daß  der  ar- 
chaische Papposilentypus  hier  anscheinend 
völlig  fehlte  und  daß  erst  eine  jüngere  Zeit 
auf  der  Bühne  und  dann  in  der  Kunst  in  ganz 
anderem  Sinne  die  Rauheit  wieder  aufnahm, 
) nicht  als  Charakteristikum  der  erschreckenden 
Wildheit,  sondern  zur  Bezeichnung  des  gut- 
mütigen aber  etwas  vertierten  Trinkers. 

Gewiß  haben  in  einzelnen  Fällen  technische 
Gründe  die  Anwendung  des  zottigen  Typus 
empfohlen,  aber  seine  Erfindung  haben  sie 
nicht  veranlaßt.  Kann  denn  der  Theatersilen 
des  sechsten  Jahrhs.  etwas  anderes  als  ein 
Haarkleid  getragen  haben?  Ist  auch  auf  sf. 
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in  Attika  selbst  gefundenen  Vasen  eine  Be- 
haarung des  Silen  bisher  nicht  nachgewiesen, 
so  möchte  ich  daraus  doch  nicht  den  Schluß 
ziehen,  daß  der  Athener  sich  diese  Wesen  un- 
behaart dachte.  Der  Maulesel,  auf  dem  Klitias 
den  Hephaistos  bei  seiner  R.ückführung  dar- 
gestellt hat,  weist  an  seinem  Körpef  nicht 
eine  Spur  von  Behaarung  auf;  hat  ihn  der 
Athener  des  sechsten  Jahrhs.  behaart  gedacht, 
so  hat  er  sich  die  hinter  ihm  schreitenden 
Silene,  die  von  den  Lenden  ab  genau  ebenso 
gebildet  sind,  mindestens  an  diesen  Körper- 
teilen ebenfalls  behaart  vorgestellt.  Ich  möchte 
also  das  Fehlen  der  Behaarung  auf  den  atti- 
schen Vasen  darauf  zurückführen,  daß  der 
attischen  Kunst  der  Naturalismus  der  jonischen 
und  chalkidischen  fern  lag;  auch  in  der  Körper- 
form der  Silene  hat  sie  das  wilde  und  tierische 
möglichst  zu  mildern  gesucht.  Jedenfalls  zwingt 
der  Mangel  der  Behaarung  nicht  zu  dem 
Schluß,  daß  der  Papposilen  erst  dem  Theater 
des  fünften  Jahrhs.  seine  Entstehung  verdankt; 
er  wird  auch  im  sechsten  Jahrh.  nicht  wesent- 
lich andei's  auf  der  Bühne  erschienen  sein. 

Von  Tieren  begegnen  in  der  Umgebung  des 
Silen  auf  den  attischen  Vasen  vor  allem  das 
Maultier,  der  Maulesel  und  der  Esel  (Berlin 
1740;  1874;  viele  Beispiele  in  Collignons  Cat. 
d.  vases  d’Athenes  1902),  öfter  auch  der  Bock 
(Gerli.  A.  V.  55)  und  gelegentlich  der  Stier. 
Die  beiden  letzteren  gehören  direkt  zu  Dio- 
nysos; das  Maultier  und  der  Maulesel  waren 
zwar  die  gewöhnlichen  Lasttiere,  aber  ihre 
häufige  Verbindung  mit  Silen  und  die  völlige 
Übereinstimmung  der  tierischen  Teile  desselben 
mit  dem  voranschreitenden  Maulesel  auf  der 
Francois vase  weisen  doch  darauf  hin,  daß  hier 
ein  alter  Zusammenhang  bestand  und  eine  Zeit 
lang  noch  gefühlt  wurde.  Unbekannt  ist  die 
Herkunft  zweier  Gemmen,  die  einen  Hahn 
neben  dem  Silen  und  auf  seiner  Hand  zeigen; 
Furtwüngler  {Gemmen  Taf.  VI,  53;  VIII,  2; 
Bd.  1 S.  102)  will  ihn  als  Symbol  der  Geilheit 
fassen. 

Schon  oben  hob  ich  hervor,  daß  die  attische 
Kunst  die  Silene  nur  als  die  Thiasoten  des 
Dionysos  kennt.  Als  solche  kommen  sie  ge- 
legentlich in  Götterversammlungen  hinein  (z.B. 
Gerhard  A.  V.  56,  vgl.  oben  Bd.  1 Sp.  1576); 
und  auch  bei  der  anscheinend  einzigen  mythi- 
schen Szene,  in  der  sie  in  der  sf.  Kunst  be- 
gegnen, der  Rückführung  des  Hephaistos, 
nehmen  sie  nur  als  die  Helfer  des  Dionysos 
teil.  Denn  die  von  Löschcke  (bei  L.  v.  Schröder, 
Gr.  Heroen  1,  1887  S.  83 — 89)  ausgesprochene, 
von  Furtwüngler  {Arch.  Jahrh.  6,  1891,  S.  122) 
geteilte  Annahme,  daß  hier  der  Nachklang 
einer  Vor.stellung  vorliege,  die  Hephaistos 
ebenso  gut  wie  Dionysos  vom  Thiasos  um- 
geben dachte,  muß  ich,  so  groß  auch  die  ur- 
sprüngliche Wesensverwandtschaft  der  Silene 
mit  Hephaistos  und  den  Kyklopen  sein  mag, 
mit  Bulle  S.  50 — 53  ablehnen. 

Ist  Gerhard,  {A.  V.  1 S.  25  Anm.  23e)  kein 
Irrtum  untergelaufen,  so  wäre  einmal  ein  Silen 
auch  in  einer  sf.  Gigantomachie  dargestellt. 
Gerhards  Beschreibung  der  ehemals  in  Depo- 
lettischem  Besitz  befindlichen  Vase  lautet  kurz: 
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Tyrrhenische  Amphora,  Zeus,  Athene,  Herakles 
und  ein  Silen,  gegen  Giganten  ausziehend. 
Also  die  in  den  sf.  Darstellungen  der  Giganto- 
machie so  häufige,  gewiß  in  Attika  geschaffene 
Göttertrias,  hier  statt  durch  Ares  durch  einen 
Silen  vermehrt  (vgl.  Overhecl',  Ivuwstmythol.  2,  1 
S.  346).  Ich  wollte  in  ihm  früher  den  wilden 
streitbaren  Silen  erkennen  (Bd.  1 Sp  1657), 
halte  aber  angesichts  der  Tatsache,  daß  diese 
Seite  seines  Wesens  auf  attischen  Vasen  nie 
betont  wird,  diese  Möglichkeit  jetzt  für  aus- 
geschlossen. Auch  hebt  AI.  Alayer  {Giganten 
296)  mit  Recht  hervor,  daß  auf  einer  attischen 
Vase  des  sechsten  Jahrhs.  ein  ohne  seinen 
Herrn  gegen  die  Giganten  ziehender  Silen 
ganz  unwahrscheinlich  wäre.  Vermutlich  ge- 
hörte er,  wie  Alayer  annimmt,  zu  dem  Bild 
auf  der  Rückseite  der  Vase. 

Was  die  Darstellung  eines  archaischen 
Skarabäus  unbekannter  Herkunft,  der  Silen  die 
Sphinx  beim  Schopfe  fassend  zeigt,  bedeute, 
ist  ungewiß.  Furtuängler  {Gemmen  1,  102, 
Taf.  LXIII,  1)  denkt  an  den  weisen  Dämon, 
der  auch  die  Rätsel  der  Sphinx  lösen  und  da- 
durch Gewalt  Übel-  sie  bekommen  könne. 

Aus  der  Volkssage  nimmt  ihren  Stoff  eine 
Darstellung  der  Gefangennahme  des  Silen. 
Zwei  mit  einer  Chlamys  bekleidete  Männer, 
f?£pnTß[g]  und  "OgsLOs,  haben  auf  einer  sf. 
attischen  Vase,  als  deren  Maler  sich  Ergotimos 
nennt  (Gerh.  A.  V.  238;  Wien.  Vorlegebl.  Serie 
1888  Taf  4,  2),  einen  inschriftlich  bezeichneten 
Silenos  gefangen;  der  vorangehende  Oreios 
packt  mit  dem  rückwärts  gebogenen  r.  Arm 
den  Silen  am  1.  Handgelenk  und  trägt  in  der 
anderen  Hand  einen  Schlauch;  hinter  dem 
Silen  geht  Therytas,  der  mit  der  vorgestreckten 
1.  den  Dämon  an  der  Schulter  faßt,  während  er 
in  der  r.  einen  Strick  hält.  Meiner  (in  der  Z.  D. 
AI.  G.  40,  537  und  oben  Bd.  2 Sp.  2965  aus- 
gesprochenen) Ansicht,  daß  diese  Darstellung 
nicht  mit  König  Midas  in  Verbindung  zu 
bringen  sei,  sondern  daß  hier  eine  attische 
Lokalsage  vom  Einfangen  des  Silen  zugrunde 
liege,  ist  Bulle  (S.  46)  beigetreten;  für  drei 
andere  Darstellungen  der  Gefangennahme  will 
er  die  Beziehungen  zu  Midas  nicht  aufgeben. 
Auf  der  ersten  hält  ein  mit  Panzer,  Helm  und 
zwei  Speeren  ausgestatteter  Krieger  den  vor- 
anschreitenden Silen  an  einem  Strick,  mit  dem 
er  ihm  die  Hände  auf  dem  Rücken  zusammen- 
gebunden hat  {Benndorf,  Gr.  u.  Siz.  Vb.  Taf.  53, 2 
S.  104.  Eine  ähnliche  Darstellung  ist  ganz 
kurz  erwähnt  von  Betersen,  Röm.  Alitt.  7, 1892 
S.  182  unter  nr.  2.  München  790  ist  eine 
moderne  Nachahmung,  vgl.  Bulle,  Athen.  Alitt. 
22  S.  390,  2).  Eine  ehemals  Durandsche  Vase 
{de  Witte  261),  die  Bulle  und  ich  irrtümlich 
früher  für  rf.  hielten  (oben  Bd.  2 Sp.  2964, 
Bulle  S.  47),  zeigt  einen  Mann  mit  langem 
Stab  in  der  Hand,  auf  einem  Klappstuhl 
sitzend;  r.  von  ihm  steht  der  gefesselte  Silen, 
hinter  ihm  sein  Wächter  und  ein  zweiter  einen 
Stab  tragender  Mann.  Auf  der  anderen  Seite 
stehen  hinter  dem  sitzenden  eine  Frau  und 
zwei  Jünglinge,  die  alle  drei  ebenfalls  lange 
Stäbe  halten.  Ganz  ähnlich  ist  das  Bild  einer 
in  Eleusis  gefundenen  sf.  Vase  {Ath.  Alitt.  22, 
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1897,  Taf.  13,  S 387  ff.).  Yon  einem  Speer- 
träger wird  der  gefesselte  Silen  vor  einen  auf 
einem  Klappstuhl  sitzenden  bärtigen  Mann,  der 
einen  Speer  in  der  1.  hält,  geführt;  zwischen 
ihn  und  den  Silen  ist  Hermes  getreten,  wie 
um  den  glücklichen  Fang  zu  melden.  L.  hinter 
dem  sitzenden  ist  der  Rest  eines  stehenden 
Mannes  erhalten,  der  staunend  die  1.  erhebt. 

Einen  anderen  Charakter  als  die  Ergotimos- 
vase  tragen  diese  drei  Darstellungen;  hier  ist 
ein  Herr  im  Spiele,  der  seine  bewaffneten 
Wächter  ausgesandt  hat,  um  den  Silenos  ein- 
zufangen. Bulle  setzt  die  beiden  Gefäße,  die 
an  die  Technik  des  Niko.sthenes  erinnern,  in 
die  Anfangszeit  dieses  Meisters,  d.  h.  etwa  das 
letzte  Drittel  des  sechsten  .Jahrhs.  Daß  in  die 
attische  Kleinkunst  dieser  Zeit  der  Phryger- 
könig  eingedrungen  sein  sollte,  halte  ich  für 
undenkbar,  ganz  abgeselien  davon,  daß  für  ihn 
in  der  uns  bekannten  griechischen  Sage  die 
Eselsohren  so  charakteristisch  sind,  daß  ihr 
Fehlen  an  ihn  zu  denken  verbietet.  Es  bliebe 
der  Brigerfürst  von  Edessa  übrig;  aber  hier 
besteht  erst  recht  die  Frage,  wer  den  attischen 
Töpfern  des  sechsten  Jahrhs.  diese  Bekannt- 
schaft vermittelt  haben  sollte.  Eine  e2)ische 
Behandlung  einer  nordgriechischen  Lokalsage 
im  sechsten  Jahrh.,  woran  Bulle  denkt,  wäre 
ohne  alle  Analogie.  Ich  sehe  hier  keine  andere 
Möglichkeit,  als  die,  an  einen  attischen  König 
oder  Heros  zu  denken. 

Über  die  1)eiden  von  Herakles  gefesselten 
Silene  einer  sf.  Lekythos  aus  Eretria  s.  Sp.  4G8; 
sie  gehören  wahrscheinlich  einer  jüngeren  Zeit 
und  dem  Kreise  der  j^a-TOtlischen  Darstellun- 
gen an. 

Eine  attische  Arbeit  aus  dem  Ende  des 
sechsten  Jahrhs.  ist  wahrscheinlich  die  fein 
gearbeitete  kleine  Bronzeherme  eines  Silen, 
der  einen  Widder  auf  seinem  Rücken  trägt 
( Walters,  Cat.  of  hrouzes  in  the  Brit.  Mus. 
1899  nr.  214).  Er  umfaßt  die  vier  Füße  des 
Tieres  mit  seiner  1.  Hand,  in  der  gesenkten  r. 
trägt  er  eine  kleine  situla. 

Szenen  aus  dem  Dionysoskultus  in  Attika 
veranschaulichen  uns  zwei  leider  nur  ganz  un- 
vollständig veröffentlichte  sf.  Vasenbilder,  auf 
denen  Dionysos  iii  der  Umgebung  von  Silenen 
auf  einem  Schiffswagen  dargestellt  ist.  Das 
eine  (Brit.  Mus.  Ccd.  II  B 79),  besi^rochen  von 
J Himmler  (Rh.  3Ius.  43,  1888  S.  355  ff. , wo 
auch  der  Wagen  nach  Mus.  Bai.  II  tav.  1,  4 
ahgelhldet  ist),  zeigt  den  Gott  mitten  auf  dem 
Verdeck  eines  Schiffes  stehend  und  einen  AVein- 
stock  haltend;  vor  und  hinter  ihm  siiielt  je 
ein  ihm  zugewendeter  Silen  die  DoiJijelflöte. 
A'or  dem  Wagen  schreiten  zwei  zottige  Silene, 
die  ihn  zu  ziehen  scheinen,  weiter  vorn  zwei 
andere,  die  einen  Stier  führen.  Dem  Wagen 
folgt  ein  Knabe,  der  ein  am  Hinterteil  des 
Schiffes  befestigtes  Segel  (?  vgl.  die  Schiffe 
des  Nikosthenes  lITe«.  Vorlegebl.  1890/91  Taf. 
0,  2)  zu  fassen  sich  anschickt;  den  Zug  schließen 
vier  Frauen,  deren  letzte  einen  Tisch  mit 
Opferkuchen  auf  dem  Kopfe  trägt.  Ähnlich 
ist  ein  zweites  Vasenbild,  von  dem  ebenfalls 
nur  der  Wagen  mit  Dionysos  und  den  beiden 
Silenen  nach  Tudica,  Aut.  di  Acre  Tav.  26  in 
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den  T).  A.  K.  2,  604  abgebildet  ist;  auch  hier 
war  ein  Zug  von  neun  Personen  dargestellt, 
nur  daß  Männer  an  die  Stelle  der  Silene  ge- 
tr-eten  sind.  Wir  haben  also  hier  eine  Dar- 
stellung der  EijijDhanie  des  Gottes  vor  uns, 
das  Abbild  einer  dionysischen  Prozession,  wie 
sie  in  Attika  üblich  war.  Bulle  will  diese 
Darstellungen  ganz  spät  herabdatieren;  mag 
auch  schon,  sagt  er  S.  66,  in  der  guten  griechi- 
schen Zeit  ähnliches  (wie  die  von  ihm  zum 
Vergleich  herangezogene  Pomj^e  des  Ptolemaios 
bei  Athen.  5 p.  196‘“)  in  bescheidenerem  Umfang 
stattgefunden  haben  und  eine  Herabdatierung 
der  Vasen  in  hellenistische  Zeit  vielleicht  nicht 
nötig  sein,  aus  der  Auffassung  des  sf.  Stiles 
fallen  sie  jedenfalls  völlig  heraus,  denn  sie 
vermischen  Mythisches  mit  Rituellem.  Das 
kann  ich  nicht  zugeben.  Die  sf.  Kunst  ist  doch 
nicht  arm  an  Aufzügen  aller  Art,  die  sich  als 
getreue  Nachahmungen  heimischer  Festzüge 
zu  erkemren  geben;  so  finde  ich  auch  keinen 
Grund,  in  der  Nachbildung  eines  attischen 
Diouysosfestzuges  etwas  der  sf.  Vasenmalerei 
Fremdes  zu  erblicken.  Mögen  die  Vasen  auch 
dem  Ausgang  der  sf.  Technik  angehören,  unter 
das  Jahr  500  herab  dürfen  wir  sie  keinesfalls 
datieren;  hundert  Jahre  sj)äter  müßte  eine 
Pomi^e  des  Dionysos  einen  völlig  anderen  Cha- 
rakter gehabt  haben.  Auch  die  beiden  zottigen 
Silene  dürfen  uns  nach  dem  oben  Gesagten  zu 
einer  sjräteren  Datierung  nicht  veideiten.  ihre 
zottige  Bildung  gerade  in  einem  Aufzug  kann 
uns  im  Gegenteil  veranschaulichen,  wie  wir 
uns  die  Bühuensilene  des  sechsten  Jahrhs.  vor- 
zustellen haben.  Betlie  (Prol.  45)  will  in  diesem 
Wagen  sogar  den  Thespiskarren  erkennen. 

Auch  die  sj^äte  Datierung  einer  Florentiner 
Schale  (Heydemann,  3.  Hall.  Winckehnanns- 
jjrogr.  Taf.  2,3),  auf  der  Bulle  das  Einher- 
tragen eines  Phallosp Auges  in  feierlicher 
Prozession  erkannt  hat,  finde  ich  nicht  gerecht- 
fertigt. Auf  der  einen  Seite  steht  ein  dicker 
Mann  auf  dem  Pffug,  auf  der  Darstellung  der 
anderen  Seite  ein  zottiger  Silen,  der  von  einem 
Manne  mit  Kentron  geritten  wird.  Liegt  das 
Parodische  in  der  Darstellung  auch  offen  zu- 
tage, so  ist  es  doch  ebenso  klar,  daß  wir  hier 
einen  alten  Brauch  dargestellt  finden,  in  dessen 
Wiedergabe  in  der  archaischen  Kunst  ich  nichts 
Befremdliches  zu  erblicken  vermag. 

Fassen  wir  das  Ergebnis  unserer  Betrach- 
tung zusammen,  so  haben  wir  in  den  Silenen 
wilde,  in  Berg  und  Wald  hausende  Wesen 
kennen  gelernt,  die  Ohren  und  Schweife,  in 
der  ältesten  Zeit  auch  Hufe  und  Beine  vom 
Pferde  entlehnt  haben.  Ihre  Selbständigkeit 
zu  bewahren  ist  ihnen  nur  in  Nordgriechenland 
und  Chalkis  gelungen;  in  Kleinasien  stammen 
die  Silene  von  Klazomenai  und  Xanthos  und 
die  Masken  von  Samos  noch  aus  dieser  E^ioche, 
die  anderen  uns  erhaltenen  Darstellungen  zeigen 
sie  bereits  in  der  Abhängigkeit  von  Dionysos. 
In  Attika  ist  in  den  Darstellungen  ihrer  Ge- 
fangennahme wenigstens  eine  Erinnerung  an 
ihre  selbständige  Vergangenheit  bewahrt;  sonst 
begegnen  sie  hier  nur  als  Diener  des  Dionysos, 
die  ihren  Herrn  überallhin  begleiten,  ihm 
Wein  darreichen  und  ihn  mit  Musik  und  Tanz 
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unterhalten.  Daß  die  Silene  an  allen  diesen 
Stätten  alteingesessene  Gottheiten  waren,  be- 
weist für  Attika  die  Lokalsage  von  seinem 
Einfangen,  für  Kleinasien  seine  Rolle  im  Toten- 
kult, für  Nordgriechenland  seine  Darstellung 
auf  Münzen;  für  Chalkis  zeigen  es  die  nur  für 
diese  Wesen  passenden  urwüchsigen  Namen, 
von  denen  Aifidj, '"'Lrog  und 'iTtaiog  ihr  Äußeres, 
z/d(oag,  nöäLg  und  MiXncc[g']  die  ihnen  beige- 
legten Eigenschaften  charakterisieren.  ’O/ar/r)? 
wird  von  Benseler  als  rusticus  gedeutet;  Ävririg, 
vielleicht  auch  Q>dvog,  mag  auf  ihr  gespensti- 
sches Erscheinen  im  Walde  gehen  [Dieterich, 
Philologus  52  S.  2 Anm.  4),  wobei  man  sich 
der  als  Spukgestalten  auftretenden  Kentauren 
in  dem  kleinen  homerischen  Bettelliedchen  an 
die  Töpfer  erinnert. 

Schließlich  muß  ich  hier  noch  der  hocken- 
den oder  knieenden  meist  ithyphallischen  Terra, - 
kottafigürchen  gedenken,  die  sich  überall  in 
Gräbern  der  griechischen  oder  von  griechischer 
Kultur  berührten  Welt  gefunden  haben,  in 
Attika,  Boiotien,  Lokris,  Korinth,  Thera,  Melos, 
Rhodos,  Cypern,  Neandria,  Sigeion,  Sizilien, 
Rhegium,  Cumae,  Caere  [Winter,  Typen  d gr. 
Terr.  1,  215).  Sie  sind  vom  siebenten  bis  zum 
fünften  Jahrh.  in  oft  so  genau  übereinstimmen- 
der Weise  gebildet,  daß  mau  dieselbe  Form 
für  Exemplare  annehmen  möchte,  die  aus  Jahr- 
hunderte von  einander  entfernten  Gräbern 
stammen  [Orsi,  Mon.  ant.  14,  2 Sp.  875  A.  1). 
Entweder  sind  diese  Terrakotten  also  Genera- 
tionen hindurch  in  einer  Familie  auf  bewahrt, 
oder  ihre  Typen  sind  Jahrhunderte  lang  un- 
verändert beibehalten  worden.  Ich  bin  nur 
nicht  sicher,  ob  wir  wirklich  Silene  im  Sinne 
der  historischen  Zeit  und  nicht  vielmehr  pri- 
mitive Hauskobolde  in  ihnen  erkennen  müssen, 
die  sich  aus  der  Urzeit  im  Familienkult  er- 
halten und  später  zur  Gestalt  des  Agathodai- 
mon  (vgl.  unten)  entwickelt  haben.  Pferde- 
hufige  Exemplare,  die  bestimmt  als  Silene  in 
Anspruch  genommen  werden  müßten,  sind 
meines  Wissens  bisher  nicht  gefunden  worden. 

B.  Die  Zeit  des  strengen  Stils. 

So  beschränkt  im  ganzen  der  Kreis  ist,  in 
dem  die  Kunst  des  sechsten  Jahrhs  die  Silene 
darzustellen  vermochte,  die  Richtung  der  Ent- 
wicklung hat  sie  der  Folgezeit  doch  insofern 
gegeben,  als  sie  ihre  Angliederung  und  Unter- 
ordnung unter  Dionysos  vollzog.  Die  folgen- 
den Perioden  erkannten  ihre  Aufgabe  darin, 
dies  Verhältnis  zu  entwickeln  und  ihm  immer 
neue  Seiten  abzugewinnen.  Die  Zeit  des  strengen 
Stils  der  griechischen  V^asenmalerei  steht  ganz 
unter  dem  Einfluß  der  großen  attischen  Schalen- 
maler. Als  die  dämonischen  Vorbilder  des 
Komos  wurden  von  ihnen  die  Silene  ganz  be- 
sonders bevorzugt,  in  denen  man  die  mensch- 
liche Ausgelassenheit  nach  jeder  Richtung  hin 
erhöht  zur  Darstellung  bringen  konnte. 

Eine  gesonderte  Stellung  durch  seine  Manie- 
riertheit nimmt  der  auf  dem  Übergang  vom  sf. 
zum  rf.  Stil  stehende  Nikosthenes  ein.  Seine 
sf.  Silene  sind  plumpe  Gesellen  mit  dickem 
Bauch  und  dicken  Oberschenkeln,  an  die  ganz 
dünne  Waden  ansetzen;  nach  ihrem  Aussehen 
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wie  nach  ihren  Bewegungen  wirken  sie  komisch 
[Wiener  Vorlegebl.  1890/91  Taf.  1;  2;  5).  Seine 
rf.  haben  die  dünnen  Unterschenkel  nicht,  sind 
aber  auch  merkwürdig  ungeschlacht  gebildet 
[ebenda  Taf.  7,  2'’).  Es  sind  eigene,  vielleicht 
unter  der  Einwirkung  der  dickbäuchigen  korin- 
thischen Dämonen  von  Nikosthenes  geschaffene 
Typen,  die  weder  an  die  Vergangenheit  an- 
schließen noch  zu  der  neuen  Entwicklung  eine 
Brücke  bilden,  sondern  wie  etwas  Fremdartiges 
neben  beidem  stehen. 

Wir  betrachten  zunächst  das  Äußere  der 
Silensgestalten  im  strengen  Stil.  Der  ältere, 
epiktetische  Kreis  gibt  den  Silenen  langes 
dichtes  Haar,  das  in  Locken  oder  als  Masse,  die 
in  einzelne  künstlich  gedrehte  Locken  aus- 
läuft  (vgl.  Hartwig,  Arch.  Jahrb.  6,  1891,  S.  255), 
über  den  Nacken  fällt  und  meistens  mit  einem 
Kranz  geziert  ist;  der  Bart  ist  lang,  die  Augen- 
brauen sind  bisweilen  stark  buschig  gebildet. 
Die  Nase  ist  stumpf,  die  Lippen  sind  dick  und 
wulstig;  die  Ohren  schmal  und  spitz  und  deut- 
lich als  Pferdeohren  charakterisiert.  So  er- 
scheinen die  Silene  bei  Paraphaios  [Wien. 
Vorl.  D 3;  4;  5;  zu  vergleichen  ist  seine  sf. 
Vase  D 6),  Kachrylion  (D  7),  Epiktet  [Gerh. 
A.  V.  4,  272  = Berlin  2202)  und  Chelis  [Furt- 
tvängler-Beicidwld  1 Taf.  4.3).  Der  Schwanz  ist 
noch  sehr  lang;  er  reicht  fast  bis  zur  Erde 
und  ist  sowohl  durch  seine  Länge  wie  durch 
die  oft  angewandte  Zeichnung  der  Haare  als 
Pferdeschwanz  gekennzeichnet.  Zuweilen  ist 
er,  wie  es  in  der  sf.  Technik  üblich  war,  noch 
braum'ot  aufgesetzt  [Hartwig  a.  a.  0.  S.  256) 
oder  mit  gelbweißer  Deckfarbe  bemalt  (Berlin 
2174);  weiß  erscheint  er  auf  einigen  Lekythen 
(Berlin  2240;  2241),  wo  die  Körper  der  Silene 
nur  in  Konturen  graviert,  also  schwarz  gelassen 
sind. 

Hieron,  ebenso  der  Künstler  der  Münchener 
Amphora  [Furtiu.-Beichh.  l Taf.  44.  45)  bilden 
einzelne  Silene  bereits  mit  einer  Glatze  [Wien. 
Vorl.  A 2;  A4);  das  Haar  des  Hinterhauptes 
fällt  entweder  in  lockigen  Strähnen  herab  oder 
wird  in  einen  Schopf  aufgehunden,  wobei  — 
offenbar  nach  damaliger  Mode  — öfter  hinter 
dem  Ohr  eine  einzelne  lange  Locke  herab- 
hängt. Einen  Altersunterschied  soll  die  Glatze 
nicht  andeuten;  die  Silene  haben  sie  von  den 
Lebemännern  des  alten  Athen  übernommen. 
Die  Trinkschale  ist  die  künstlerisch  herrschende 
Getäßform  jener  Zeit;  sie  ist  bestimmt  für  die 
attischen  Gelage,  und  wie  sie  uns  die  Lieb- 
lingsnamen jener  Zeit  überliefert  hat,  so  er- 
öffnet sie  uns  auch  einen  Blick  in  ihr  über- 
mütiges Leben  und  lehrt  uns  ihre  Trinksitten 
und  Trinkertypen  kennen.  Auf  dem  Psykter 
des  Duris  sind  von  den  elf  Silenen  bereits 
neun  mit  Glatzen  gebildet;  nur  bei  einem 
hängt  das  — nicht  lange  — Haar  hier  noch 
frei  und  ist  mit  einem  Kranz  geschmückt,  alle 
anderen  haben  es  in  einen  Schopf  aufgebunden, 
dessen  Schleife  mit  dem  um  die  Stirn  gelegten 
Band  zusammenzuhängen  scheint.  Die  Glatzen 
sind  von  verschiedener  Größe  und  durch  zier- 
lich gekräuselte  Löckchen,  die  vom  Ohr  aus- 
gehen, belebt.  Die  Augenbrauen  sind  nur 
schmal,  die  Schwänze,  die  jetzt  in  der  Höhe 
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der  Taille  ansetzeu,  zwar  noch  buschig  und 
breit,  doch  bereits  etwas  kürzer. 

Brygos  [Wien.  Vorl.  VIII,  6)  hat  seine  sämt- 
lichen Silene  mit  Glatzen  gebildet;  sie  tragen 
kurzes,  aber  freies  Haar,  das  mit  einem  Efeu- 
kranz geschmückt  ist  Auch  die  dem  Euphro- 
nios  zugeschriebenen  Silene  zeigen  eine  mehr 
oder  minder  große  Glatze  und  tragen  einen 
Efeukrauz  oder  eine  Binde  [Klein.,  Ktiphr.^ 
278  £F).  Die  beiden  Silene  des  Oltos  und 
Euxitheos  mit  den  Namen  Terpes  und  Terpon 
;D  1)  haben  dagegen  beide  noch  volles  Haar 
und  erinnern  mehr  an  die  Weise  der  älteren 
Schalenmaler.  Auch  der  Silen  Oreimachos, 
eine  der  zierlichsten  und  am  feinsten  ausge- 
führten Gestalten  des  strengen  Stils  (Berlin 
2100;  Winter,  Österr.  Jahresh.  3,  1900,  121  tf. 
schreibt  die  Vase  dem  Euphronios  zu),  hat 
volles,  hinten  aufgenommenes  Haar,  das  nicht 
als  Masse  gebildet,  sondern  durch  einzelne 
Üache  Linien  gegliedert  ist. 

Der  Gesichtsausdruck  der  Silene  beginnt 
sich  zu  beleben;  die  rf.  soviel  ausdrucksvollere 
Technik  hat  auch  dazu  die  Maler  angeregt. 
Ausgezeichnet  bringt  das  Tierische  der  Silene 
durch  das  vorgeschobene  Untergesicht  Euphro- 
nios zum  Ausdruck  (wenn  Kleins  Zuweisungen 
richtig  sind);  zu  den  Silenen  des  Duris  bei 
ihrem  verrückten  Treiben  passen  die  runden 
wilden  Augen  vortrefflich.  Hieron  bildet  einige 
seiner  Silene,  die  sich  mit  den  Mänaden  zu 
schaffen  machen,  grinsend,  so  daß  ihre  Zähne 
sichtbar  werden  (vgl.  den  Silenskopf  Furtw., 
Samml.  Sabuuroff  Taf.  69).  Stirnfalten  gibt 
Phintias  seinem  en  face  gezeichneten  Silen 
(fl/,  d.  1.  11,  27),  ebenso  der  Künstler  einer 
Münchener  Schale  seinem  Flötenspieler  [Furtw.- 
Keichhold  1 Taf.  4.5);  sehr  ausdrucksvoll  ist 
das  Gesicht  des  Kuchendiebes  auf  der  von 
Furhvnngler  [-Reichhold  1 Taf.  47,  1 S.  243) 
dem  Brygos  zugeschriebenen  Schale,  nicht 
minder  die  Uuscbuldsmiene  seines  den  Dieb- 
stahl beobachtenden  Gefährten,  der  wie  in 
tiefem  Nachdenken  seine  Stirn  in  drei  Falten 
gelegt  hat. 

Auf  dem  Körper,  der  in  der  Regel  glatt  ist, 
findet  sich  bisweilen  Behaarung  angedeutet; 
so  erscheinen  Brust  und  Bart  etwas  behaart 
bei  einem  Silen  des  Hieron  (A  4),  ebenso  bei 
den  sämtlichen  Silenen  des  Duris  (VI,  4). 

Für  die  ithyphallische  Bildung  gibt  es 
keine  Kegel.  Pamphaios  und  Kachrylion  meiden 
sie,  Hieron  wendet  sie  in  den  Mänadenszenen 
an;  Euphronios  bildet  einen  einzelnen  Silen 
ithyphallisch  [Klein^  S.  279),  während  er  bei 
einer  Liebesszene  mit  einer  Mänade  (ebe)ida 
S.  280)  davon  absieht.  Bei  Duris  (VI,  4)  tragen 
acht  der  elf  Silene  das  Glied  aufgebunden, 
zwei  sind  ithyphallisch,  bei  dem  mittelsten  in 
Heroldstracht  ist  es  gewöhnlich  gebildet. 

Von  Tieren  begegnet  in  der  Umgebung  des 
Silen  auch  in  dieser  Zeit  häufig  der  Esel  oder 
das  Alaultier  (vgl.  Robert,  d.  müde  Silen  1899 
S.  19).  Epiktet  stellte  auf  einer  Seite  einer 
Kotyle  einen  Silen  dar,  der  ein  ithyphallisches 
Maultier  streichelt;  auf  der  anderen  Seite  einen 
Silen,  der,  in  jeder  Hand  einen  Thyrsos  haltend, 
hinter  zwei  Maultieren  einherschreitet  [Klein, 
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Vasen  m.  Meisters.'^  107,  24).  Eine  Memnon- 
vase  zeigt  im  Innenbild  einen  Silen,  auf  der 
Außenseite  ein  wieherndes  ithyphallisches  Maul- 
tier [Klein,  ebenda  118,  1);  auf  einer  anderen 
führt  der  Silen  Simaios  ein  Maultier  am  Zügel 
[Klein,  ebenda  120, 11),  auf  einer  dritten  bäumt 
sich  vor  dem  sitzenden  Dionysos  ein  ithy- 
phallischer  Esel,  während  hinter  ihm  auf  einem 
ebenso  gebildeten  Esel  ein  bärtiger,  bekränzter 
Silen  heransi^rengt  [Klein,  ebenda  120,  9). 
Einen  Silen  mit  einem  Weinkrug  zwischen 
zwei  Maultieren  zeigt  eine  stark  fragmentierte 
Wiener  Schale  [Vorlegebl.  C,  7,  I).  Auf  einer 
Kylix  des  Brit.  Mus.  (III  E 102)  ist  im  Innen- 
bild Silen  auf  einem  Maultier  reitend  darge- 
stellt; auf  der  einen  Außenhälfte  erscheint  er 
auf  einem  Maultier  gelagert,  von  zwei  fackel- 
tragenden  Silenen  umgeben,  auf  der  anderen 
Dionysos  zwischen  zwei  tanzenden  Silenen  auf 
einem  Maultier  reitend.  Sonst  findet  man  in 
seiner  Umgebung  ein  Reh  (Berlin  2160)  oder 
eine  Hirschkuh  [Gerh.  A.  V.  195/6;  Furtw.- 
Reichhüld  2 S.  68,  30). 

Zu  seinen  Attributen  gehört  noch  ebenso 
wie  in  der  sf.  Kunst  die  Lyra  und  häufiger 
die  Doppelllöte.  Auf  der  Schale  des  Oltos 
und  Euxitheos  (A  1)  spielt  der  neben  dem 
Gespann  des  Dionysos  einherschreitende  Silen 
die  Leier,  während  der  dahinter  einer  Mänade 
folgende  die  Doppelflöte  bläst.  Die  Leier  trägt 
ferner  Oreimachos  (Berlin  2160)  und  ein  Silen 
einer  Berliner  LekjRhos  (2243).  Unter  den 
Flötenbläsern  nenne  ich  nur  den  Silen  des 
Hieron  (A  4),  der  in  pelzbesetzten  Lederstiefeln 
vor  Dionysos  steht  und  ihm  seine  Künste  auf 
der  Flöte  vorführt,  die  Augen  fest  auf  den 
aufmerksam  zuhörenden  Gott  gerichtet. 

Auch  der  Schlauch  gehört  noch  zu  den 
häufigeren  Attributen  des  Silen  in  dieser 
Periode,  er  trägt  ihn  in  der  Hand  oder  über 
dem  Rücken  oder  sitzt  auf  ihm.  Vereinzelt 
erst  kommt  der  Thyrsos  in  seiner  Hand  vor 
[Mon.  antichi  17,  1906,  tav.  16). 

Zur  äußeren  Ausstattung  des  Silen  ist  zu 
bemerken,  daß  er  in  der  Regel  ganz  nackt 
erscheint;  zu  den  Ausnahmen  gehört  die  Be- 
kleidung mit  Stiefeln.  Eine  besondere  — bis- 
her noch  nicht  genügend  erklärte  — • Bedeu- 
tung muß  die  Heroldstracht  des  einen  Silen 
auf  dem  Psykter  des  Duris  haben,  wie  sie 
ebenso  einem  der  Silene  in  der  Pompe  des 
Ptolemaios  [Athen.  V p.  198a)  gegeben  war. 
Beliebt  wird  bereits  in  dieser  Zeit  ihre  Aus- 
stattung mit  einem  Panther-  oder  Rehfell, 
das  gelegentlich  auch  ihre  wilderen  Vettern, 
die  Kentauren,  tragen.  Übernommen  haben  die 
Silene  diese  Tracht  wohl  von  den  Mänaden, 
die  bereits  Amasis  mit  einer  Nebris  umgürtet 
darstellte  [M-iener  Vorlegebl.  1889  Taf.  HI,  2) 
und  die  im  späten  sf  Stil  häufig  und  im 
strengrotfigurigen  gewöhnlich  in  dieser  Aus- 
stattung auftreten.  Auf  der  Schale  des  Hieron 
(A  2)  haben  zwei  Mänaden  ein  um  den  Hals 
geknüpftes  Pantherfell  auf  dem  Rücken  hängen, 
zwei  andere  tragen  es  über  dem  vorgestreckten 
1.  Arm,  ebenno  der  eine  Silen.  Ein  Panther- 
fell über  dem  Rücken  hängend  hat  ein  dem 
Euphronios  zugeschriebener  Silen  [KleiW  S.  280) 
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sowie  der  dem  Dionysos  einschenkende  der 
Coghillschen  Vase(M«7Zm^ew  23);  in  der  gleichen 
Weise  hat  ein  Rehfell  einer  der  Flötenbläser 
der  Vase  D.  A.  K.  2,  616  umgehängt,  und  gleich- 
falls Rehfelle  tragen  die  drei  Silene  der  Mün- 
chener Amphora  Furtw.-Beichh.  1 Taf.  44,  45. 
Auch  die  Schlange,  die  einmal  ein  Silen  (Berlin 
2174)  in  der  Hand  hält,  hat  er  von  den  Mä- 
naden  übernommen,  in  deren  Händen  sie  be- 
reits im  sf.  Stil  Vorkommen  und  im  rf.  ganz 
gewöhnlich  sind. 

Wir  betrachten  jetzt  kurz  die  Situationen, 
in  denen  wir  die  Silene  in  dieser  Periode  dar- 
gestellt finden.  Beliebt  war  bei  den  Schalen- 
malern ein  Silen  im  Innenbilde;  er  begegnet 
dort  neben  einer  Hirschkuh  laufend  {Gerh. 
A.  F.  195/6),  seinen  Schlauch,  tragend  {Gerh. 
A.  V.  272),  auf  seinem  Schlauch  oder  einer 
Amphora  sitzend  {Klein,  Euphron  ^ 278;  279; 
Lieblhigsinschr.^  62)  oder  sie  auf  ihren  Inhalt 
prüfend  {Arch.  Jahrb.  6,  1891,  Taf.  5,  1),  mit 
Krotalen,  die  er  einer  Mänade  entrissen  hat 
klappernd  {Klein,  Meister  sign. 117,  3)  usw. 
Ihre  Darstellung  im  Innenbilde  ist  deshalb  so 
bevorzugt,  weil  man  ihnen  die  gewaltsamsten 
Stellungen  geben  konnte,  so  daß  die  Füllung 
des  Rundes  keine  Schwierigkeiten  machte. 

Auf  den  Außenseiten  finden  wir  nicht  selten 
die  Silene  unter  sich  dargestellt.  Auf  einer 
dem  Pamphaios  zugeschriebenen  Schale  tanzen 
ihrer  sechs,  davon  vier  mit  Amphoren  auf  den 
Schultern,  während  ein  siebenter  in  eine  Am- 
phora pißt  {Klein,  Meister sign.^  89);  auf  einer 
dem  epiktetischen  Kreis  angehörigen  Schale 
{Klein,  ebenda  113,  10)  reiten  zwei  Silene  auf 
Schläuchen,  ein  dritter  hält  einen  Krater,  ein 
vierter  tanzt  und  klappert  dazu  mit  Krotalen. 
Auf  seinem  berühmten  Psykter  {Br.  Alus.  Hl  E 
768  = Wien.  Vorl.  6,  4)  hat  Duris  elf  Silene 
dargestellt,  die  in  gröberer  und  spezifisch 
silenesker  Weise  die  Torheiten  wiederholen, 
die  sich  die  Jugend  Athens  in  ihrer  Trunken- 
heit geleistet  haben  wird.  Einer  hat  sich  auf 
die  Hände  gestellt  und  versucht  aus  einer  am 
Boden  stehenden  Schale  zu  triüken,  mit  aus- 
gestrecktem  Arm  eilt  ein  zweiter  auf  ihn  zu. 
Einem  in  halb  liegender  Stellung  sich  auf- 
stützenden läßt  von  vorn  ein  Silen  aus  einem 
Schlauch  Wein  in  den  Mund  laufen,  während 
ein  hinter  ihm  stehender  gleichzeitig  von  oben 
aus  einer  Kanne  Wein  in  seinen  Mund  gießt. 
Ein  anderer,  mit  eingezogenen  Unterschenkeln 
auf  die  Fußspitzen  und  die  zurückgebogenen 
Arme  sich  stützender  balanziert  auf  seinem 
Phallos  einen  Kantharos,  den  ein  vor  ihm 
stehender  aus  einer  Oinochoe  füllt;  hinter  ihm 
naht  ein  Silen  mit  einem  größeren  Kantharos, 
den  Schluß  bilden  zwei  auf  einem  Bein  um 
eine  Schale  balanzierende  Silene,  die  wohl 
auch  noch  einen  besonderen  Trick  Vorhaben. 
Die  Mitte,  der  beiden  aus  je  zwei  und  je  drei 
Silenen  gebildeten  Gruppen  nimmt  ein  Silen 
in  der  Tracht  des  Hermes  ein,  mit  dem  Kery- 
keion,  reich  gestickter  Chlamys,  Petasos  und 
Stiefeln  ausgestattet;  voll  Erstaunen  scheint 
er  die  Hand  zu  erheben  und  das  Tun  seiner 
Gefährten  zu  betrachten.  Was  aber  seine 
Tracht  und  sein  Erscheinen  gerade  hier  unter 
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der  tollen  Gesellschaft  bedeuten  soll,  finde  ich 
bisher  nicht  erklärt  (vgl.  Robert,  Bild  u.  Lied 
28  Anm.  29;  Furtw.-Beichh,  1,  248)  und  ver- 
mag es  auch  nicht  zu  deuten. 

Besonders  häufig  finden  wir  die  Silene  mit 
Mänaden  gruppiert,  in  meist  wenig  erfolg- 
reicher Bemühung  um  ihre  Gunst,  auch  hier 
häufig  ein  einzelnes  Paar  im  Innenbild  einer 
Schale.  Auf  einer  Amphora  stellt  Pamphaios 
einer  Mänade,  die  einen  begehrlichen  Silen 
beim  Schopf  packt  und  auf  die  Knie  zwingt, 
auf  der  anderen  Seite  einen  ithyphallischen 
Silen  gegenüber,  der  eine  thyrsostragende  Mä- 
nade umfaßt  {Klein,  Meistersign.^  96,  27);  im 
Innenbild  der  Schale  D 5 läßt  er  einen  Silen 
eine  Mänade  tragen,  auf  einem  Stamnos  einen 
flötenspielenden  Silen  tanzen  und  eine  Mänade 
dazu  mit  Krotalen  klappern.  Hieron  stellt  im 
Innenbild  seiner  Schale  A 2 eine  Mänade  dar, 
die  sich  gegen  einen  sie  ergreifenden  Silen 
mit  dem  Thyrsos  wehrt;  auf  den  Außenseiten 
weisen  je  drei  Mänaden  gleichfalls  die  etwas 
plumpen  Werbungen  ebenso  vieler  Silene  ab. 
Auch  das  Beschleichen  einer  schlafenden  Bak- 
chantin  findet  sich  bereits  auf  einer  rf.  Lekythos 
strengen  Stils  (^Berlin  2241)  und  auf  der  von 
Hartwig  im  Arch.  Jahrb.  8, 1893,  Taf.  2 (S.  166/7) 
veröffentlichten  Schale. 

Am  häufigsten  bewegen  sich  die  Silene 
natürlich  in  der  Umgebung  des  Dionysos,  ihn 
umschwärmend,  flötenspielend  {Hieran  A4) 
oder  in  Gesellschaft  von  Mänaden  ihren  Herrn 
umtanzend  {Pampthaios  D 4,  Kachrylion  D 7 
u.  öfter);  die  Schalenmaler  der  Blütezeit  stellen 
den  Gott  (allein  oder  mit  Ariadne)  öfter  auf 
einem  Viergespann  dar,  das  von  leier-  und 
flötenspielenden  Silenen  und  Mänaden  begleitet 
wird  (D  1;  Klein,  Meister  sign. 144,  4).  Die 
Kenntnis  einer  bakchischen  Opferhandlung  ver- 
mittelt uns  die  D.  A.  K.  II  616  abgebildete 
Vase  des  Alusee  Blacas  (13—15).  Dionysos  hat 
soeben  ein  Rehkalb  zerrissen  und  ist  im  Be- 
griff, die  eine  Hälfte  desselben  ins  Feuer  eines 
Altars  zu  legen.  Ein  Silen  bläst  dabei  die 
Doppelflöte,  ein  anderer,  durch  eine  Mänade 
von  Dionysos  getrennt,  des  Henkels  wegen  in 
knieender  Stellung  gebildet,  scheint  die  Hand- 
lung mit  Gesang  zu  begleiten.  Der  ihm  ent- 
sprechende Silen  hält  ein  Trinkborn,  ein  vierter 
bläst  wieder  die  Flöte,  nach  deren  Melodie 
zwei  Mänaden  sich  tanzend  bewegen. 

Erscheint  das  bisher  geschilderte  Treiben 
der  Silene  nur  als  eine  natürliche  Entwick- 
lung aus  ihrem  Auftreten  in  der  vorausgehen- 
den Ef)oche,  so  tritt  uns  eine  ganz  neue  Auf- 
fassung in  einer  Reihe  von  Darstellungen  ent- 
gegen, die  an  der  Betonung  ihrer  Inferiorität 
ein  besonderes  Gefallen  finden.  Auf  dem  einen 
Außenbild  seiner  berühmten  Schale  {Wiener 
Vorl.  8,  6 = Furtwängler-Beichhold  1 Taf.  47,  2, 
S.  240/41)  batBrygos  die  Götterbotin  Iris  (s.  d.) 
dargestellt,  die  eben  von  einem  wahrschein- 
lich dem  Dionysos  gehörenden  Altar  den  für 
die  Götter  bestimmten  Ochsenschwanz  geholt 
hat.  Da  überfallen  sie  die  Silene;  Lepsis 
packt  sie  mit  der  einen  Hand  und  will  ihr 
mit  der  anderen  das  Opferstück  entreißen, 
von  1.  setzt  mit  mächtigem  Sprung  über  den 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


4(37  Satyi’os  (d.  Silene  d.  streng.  Stils) 

Altar  Eclion  auf  sie  zu,  noch  weiter  1.  eilt  mit 
langen  Sätzen  Dromis  herbei.  Zwischen  beiden 
am  Altar  stellt  Dionysos,  einen  Stab  in  der  1., 
einen  Kantharos  in  der  r. , wenn  ich  seinen 
Gesichtsausdruck  und  seine  Haltung  richtig 
auffasse,  starr  und  sprachlos  über  die  Frechheit 
seiner  Silene.  Auf  der  (Gegenseite  aber  (Abb.  0) 
hätten  die  frechen  Gesellen  fast  au  der  Götter- 
köuigin  sich  vergriffen.  An  Hermes,  der  sich 
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Hand  gestützt,  voll  Angst  den  Störenfried  an- 
starren; drei  den  Rücken  uns  zuwendende 
fassen  entsetzt  an  ihre  Köpfe,  die  drei  von 
vorn  gebildeten  werfen  die  r.  Hand  in  die 
Höhe.  Von  keiner  besseren  Seite  zeigt  uns 
die  Silene  die  bei  Furtw.-Reichh.  1,  47,  1 ab- 
gebildete Schale.  Herakles  ist  bei  Dionysos 
zu  Gast  und  ruht  neben  ihm  auf  der  Kline; 
da  schleicht  ein  Silen  von  1.  auf  den  Knieeu 


schützend  vor  Hera  gestellt  hat,  wollen  sie  lO  heran  und  stiehlt  einen  Kuchen;  sein  Genosse 


vorbei;  der  Held,  vor  dem  sie  zurückscheuen, 
ist  Herakles,  der  in  dem  gestreiften  Trikot- 
gewand der  skythischen  Polizisten  mit  Bogen 
und  Keule  ihnen  entgegentritt.  Vortrefflich 
ist  der  Widerstreit  zwischen  ihrer  wilden  Be- 
gierde und  dem  Schreck  vor  dem  Heros  zum 
Ausdruck  gebracht.  Die  zwei  mittelsten,  Ba- 
bakchüs  und  Hybris  prallen  zurück  beim  An- 
blick des  Helden,  auch  der  hinter  ihnen  auf 


auf  der  r.  Seite  aber  blickt,  als  ob  er  nichts 
davon  merkte,  mit  nachdenklichem  komisch 
wirkendem  Gesichtsausdruck  ins  Weite.  Wir 
sehen : der  Charakter  der  Silene  und  der  Satyrn, 
wie  ihn  uns  der  Kyklops  des  Eiiripides  zeigt, 
ist  hier  bereits  bis  ins  einzelne  vorgebildet. 

Sicher  gehört  in  diesen  Kreis  auch  die  sf. 
Darstellung  einer  gelbgrundigen  Lekythos  aus 
Eretria,  auf  der  Herakles  zwei  Silene  gefangen 


allen  vieren  sich  heranschleichende  Terpon  20  hat  und  an  den  Händen  zusammengebunden 


scheint  seine  Bewegung  zu  hemmen ; nur  dem 
vordersten,  Styon.  ist  über  seiner  Gier  der 
Ernst  der  Lage  noch  nicht  voll  zum  Bewußt- 


vor  sich  hertreibt;  zwei  andere  entfliehen 
{ColhfjuOH,  Cat.  d.  rases  d’Äthenes  970).  Leider 
ist  das  Gefäß  nicht  datiert  und  über  seinen 
Stil  auch  nichts  Näheres  ausgesagt;  vermutlich 
ist  es  eine  der  späten  sf.  Darstellungen  aus 
dem  Anfang  des  fünften  Jahrhs.,  andernfalls 
würde  es  die  älteste  Verbindung  des  Heros 
mit  den  Silenen  zeigen.  Die  Komik  der  Szene 
steht  außer  Zweifel;  die  Kerle  haben  irgend 
30  einen  Unfug  augerichtet  und  die  zwei  schlimm- 
sten werden  von  dem  Helden  abgeführt. 

Wenn  wir  die  Silene  von  dieser  Seite 
kennen  gelernt  haben,  wird  es  uns  schwer  zu 
glauben,  daß  man  es  mit  ihrer  Beteiligung 
am  Gigantenkampf  ernster  als  Furipides  ge- 
meint haben  sollte.  Auf  diesen  Kampf  zu  be- 
ziehen sind,  wie  31.  3Iayer  {Giganten  S.  327) 
auseinandersetzt,  die  mannigfachen  die  Silene 
sein  gekommen  — einen  Kampf  mit  Herakles  gerüstet  oder  bei  der  Rüstung  darstellenden 

wird  er  aber  ebensowenig  versuchen  wie  seine  40  Bilder,  wie  Gerhard,  A.  T'.  50/51,  5;  Klein, 

Genossen,  das  sieht  man  ihm  an.  Aleistersign.^  101,  2;  Jahn,  Philol.  27  Taf  IV,  4 

Attacken  auf  Frauen  gehören  von  jeher  zu  und  5.  Ich  schließe  hier  gleich  das  etwas 

dem  Wesen  der  Silene;  das  Neue  liegt  hier  spätere  bei  31ayer  Taf.  2 veröffentlichte  Bild 


darin,  daß  die  Kerle  sich  nicht  mehr  mit  ihres- 
gleichen begnügen,  sondern  auch  an  die  Olym- 
I)ierinnen  Hand  anlegeu  rvolleu,  an  die  Götter- 
botin nicht  nur,  sondern  an  die  Königin  Hera. 
Beschränkte  sich  in  der  sf.  Kunst  ihre  Lüstern- 
heit auf  den  ihnen  angemessenen  Kreis, 


eines  Stamnos  aus  Orvieto  an,  auf  dem  eine 
Szene  des  Gigantenkampfes  selbst  dargestellt 
ist.  Dionysos  ist  soeben  im  Begriff,  einen  vor 
ihm  niedergestürzten  Giganten,  in  dessen  Brust 
bereits  ein  Panther  seine  Zähne  gräbt,  mit 
der  Thyrsolonche  zu  durchbohren.  Hinter  dem 


sind  diese  Szenen  offensichtlich  nur  erdacht,  50  Gott  eilen  mit  langen  Schritten  zwei  behelmte 


um  den  Kontrast  zwischen  ihrer  an  alles  sich 
wagenden  zügellosen  Begehrlichkeit  und  ihrer 
Feigheit  hervorzuheben.  Die  ursprünglich 
gleich  den  Kentauren  streitbaren  und  räube- 
rischen Walddämonen  sind  zu  feigen  und 
genußsüchtigen  Kreaturen  geworden ; in  dieser 
Entartung  stehen  sie  hier  mit  einer  verldüffen- 
den  Plötzlichkeit  vor  uns.  Bald  ist  es  so  weit, 
daß  sie  Entsetzen  ergreift,  so  wie  sie  Herakles 


Silene  herbei;  der  vordere,  auf  dem  vorge- 
streckten 1.  Arm  ein  Pantherfell  tragend,  holt 
mit  der  r.  zum  Wurf  mit  einem  Stein  auf  den 
Giganten  aus,  der  folgende  mit  einem  Schild 
bewehrte  hält  in  der  r.,  aber  gegen  den  Boden 
gesenkt,  eine  Lanze.  Auf  der  Gegenseite  wird 
ein  mit  Rundschild,  Helm  und  Lanze  be- 
wehrter Silen  auf  einem  Streitwagen  von  zwei 
unbewaffneten  Gefährten  gezogen;  r.  hinter 


nur  zu  sehen  bekommen.  Sechs  Silene  sind  60  dem  Wagen  bläst  ein  vierter  bewaffneter  Silen 


bei  ihrem  Herrn  zu  einem  Gelage  versammelt, 
jeder  hat  sein  Trinkgefäß  neben  sich  stehen 
(Gerh.,  A.  V.  59/60);  da  tritt  plötzlich  Herakles 
im  Löwenfell  mit  Keule  und  Bogen  unter  sie. 
Dionysos  begrüßt  ihn  stehend;  den  eben  noch 
gelagerten  Silenen  ist  aber  der  Schreck  so  in 
die  Glieder  gefahren,  daß  sie  aus  ihrer  Behag- 
lichkeit aufgescheucht,  auf  ein  Knie  und  eine 


in  die  Trompete.  Auch  wenn  wir  nicht  an- 
nehmen wollen,  daß  das  Gespann  die  umge- 
kehrte Richtung  einschlägt,  so  bleibt  doch  die 
Komik  in  den  Bewegungen  der  Silene  unver- 
kennbar, mag  sie  auch  nicht  gerade  von 
schlagender  Wirkung  sein;  jeder  wußte,  wie 
er  den  Heldenmut  der  Streiter  einzuschätzen 
hatte,  die  mit  langen  Schritten  hinter  ihrem 
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Herrn  herbeieilen,  als  der  Gegner  bereits 
kampfunfäbig  gemacht  ist.  Wenn  Mayer 
S.  3i!7  sagt,  es  sei  gar  nicht  ausgemacht,  daß 
die  Beteiligung  des  Gefolges  des  Dionysos 
durchaus  und  ursprünglich  den  komischen 
Charakter  trug,  den  einige  Maler  ihm  beilegen, 
so  gehe  ich  das  für  die  von  ihm  angeführte 
kämpfende  Bakchantin  ohne  weiteres  zu.  Im 
Charakter  der  Mänaden  liegt  wilde  Kampflust; 
aber  die  attischen  Silene  des  fünften  Jahrhs.  i 
waren  keine  blutdürstigen  Helden  mehr. 

Außer  zu  Dionysos  finden  wir  die  Silene  in 
dieser  Zeit  nur  noch  zu  Hermes  in  Beziehung 
gesetzt.  Auf  der  Vase  M.  d.  I.  VI.  VII  tav  67 
geht  dem  auf  einem  Widder  liegenden  Hermes 
ein  Silen  mit  Krater  und  Schlauch  voran  und 
ein  die  Doppelflöte  blasender  Silen  folgt  ihm; 
auf  der  Gegenseite  ist  ebenso  der  auf  einem 
Bock  gelagerte  Dionysos  von  zwei  Silenen  be- 
gleitet. Hermes  neben  dem  Silen  Oreimachos  2 
zeigt  das  schöne  von  Winter  {Öaterr.  Jahresh. 

3,  1900,  121  ff.)  dem  Euphronios  zugeschriebene 
Bild  der  Berliner  Amphora  2160  (IJ.  A.  K.  II, 
486);  der  sich  umblickende  Silen  hält  Leier 
und  Plektron,  der  neben  ihm  gehende  zum 
Teil  von  ihm  verdeckte  Hermes  einen  Kan- 
tharos  und  das  Kerykeion  in  der  1.,  in  der 
nach  hinten  gewendeten  r.  eine  Weinkanne, 
zwischen  beiden  schreitet  ein  Reh.  Die  Deu- 
tung von  Friederichs , daß  Hermes  dem  Silen  3 
Becher  und  Kanne  fortgenommen  und  ihm  die 
Leier  aufgezwungen  habe,  hätte  Winter  nicht 
veröffentlichen  sollen;  der  antike  Beschauer 
konnte  gewiß  nicht  ahnen,  daß  die  Leier,  die 
er  in  der  Hand  des  Silen  zu  sehen  gewohnt 
war,  ihm  hier  von  Hermes  hineingedrückt  sei. 
Der  auf  der  Rückseite  allein  dargestellte  leier- 
spielende Silen  führt  den  Namen  ’OQ0x<xQyg. 
Der  Gott  nimmt  also  teil  an  ihrem  Leben 
und  Treiben  und  zieht  mit  ihnen  wie  Dionysos  i 
umher;  es  ist  wie  ein  Nachklang  zu  dem 
homerischen  Hymnos,  der  Hermes  und  die 
Silene  mit  den  Nymphen  in  den  Höhlen  des 
Ida  hausen  läßt,  und  es  mag  kein  Zufall  sein, 
daß  die  beiden  Silensnamen  auf  ihr  Leben  in 
den  Bergen  hinweisen. 

Nicht  genügend  erklärt  ist  bisher  die  Vase 
Vagnonville,  auf  der  zwei  Silene  mit  Sjoitz- 
hacken  dargestellt  sind,  von  denen  der  eine 
sich  nach  1.  entfernt,  der  andere  auf  eine  mit  5( 
einer  Sphinx  bekrönte  halbkugelförmige  Er- 
höhung hackt.  Enyelmann  hat  darin  einen 
Tumulus  erkannt,  unter  dem  die  Reste  des 
Toten  noch  brennen,  wie  die  aus  den  sechs 
Löchern  der  Basis  des  Grabhügels  züngelnden 
Flammen  anzeigen  {Österr.  Jahreshefte  8,  1905, 

S.  145  ff.);  daß  die  Silene  aber  dies  Feuer  als 
eine  Störung  im  natürlichen  Lauf  der  Dinge 
betrachten  und  es  durch  Zertrümmerung  des 
Grabhügels  zu  lösen  suchen  (S.  149),  wird  ei 
niemand  einleuchten.  Die  kürzlich  im  Arcfi. 
Anz.  1908  Sp.  31/32  veröffentlichte  Vase,  <lie 
zwei  Silene  zu  beiden  Seiten  eines  Tumulus 
zeigt,  auf  dem  ein  Vogel  sitzt,  scheint  mir 
darauf  zu  deuten,  daß  zwischen  den  Silenen 
und  dem  Hügel  eine  unbekannte  oder  noch 
nicht  erkannte  Beziehung  besteht.  Die  bald 
als  Silene,  bald  als  Menschen  gebildeten  Wesen, 


die  mit  Hacken  oder  Hämmern  auf  einen  aus 
der  Erde  emportauchenden  Kopf  schlagen,  hat 
Furtwängler,  Arch.  Jahrh.  6,  1891,  S.  116  11'. 
auf  die  Kyklopen  gedeutet.  So  fein  ausgefübrt 
diese  Deutung  auch  ist,  es  wird  mir  schwer 
zu  glauben,  daß  rhan  die  Kyklopen  (s.  d.)  völlig 
wie  Silene  gebildet  haben  sollte.  Auch  für 
diese  Darstellungen  scheint  mir  die  rechte  Er- 
klärung noch  nicht  gefunden. 

Überblicken  wir  die  Entwicklung  der  Silene 
im  strengen  Stil,  so  haben  wir  zunächst  ge- 
funden, daß  ihre  Verwendung  auf  den  attischen 
Trinkschalen  die  Ausmalung  ihres  zügellosen 
Temperamentes  besonders  beförderte;  hier 
haben  die  unersättlichen  Trinker  auch  ihre 
Glatze  bekommen.  Der  bakchischen  Ekstase,  die 
wir  zuerst  bei  den  Mänaden  des  Hieron  aus- 
gedrückt  finden,  unterliegen  sie  nicht;  sie  um- 
schwärmen und  umwerben  die  orgiastischen 
Weiber,  aber  sie  denken  nicht  daran,  sich  an 
ihrer  Verzückung  zu  beteiligen.  Einen  ganz 
neuen  Charakterzug,  der  später  besonders  aus- 
gebildet wurde,  gibt  ihnen  zuerst  die  Brygos- 
vase;  hier  erscheint  ihre  ins  Grenzenlose  ge- 
steigerte Begehrlichkeit  gepaart  mit  einer  eben- 
so grenzenlosen  Feigheit.  Sie  beginnen  zu 
stehlen  und  mit  der  Miene  der  Unschuld  ihre 
Mitwisserschaft  zu  leugnen.  Gewiß  hat  der 
verweichlichende  Thiasosdienst  die  alten  Natur- 
dämonen um  ihre  besten  Eigenschaften  ge- 
bracht; aber  um  sie  so  herabzusetzen,  um  sie 
zu  komischen  Figuren  von  so  minderwertigem 
Charakter  zu  machen,  müssen  noch  andere 
Einflüsse  würksam  gewesen  sein.  Wir  dürfen 
uns  nur  des  euripideischen  Kyklops  erinnern, 
um  zu  wissen,  in  welcher  Richtung  wir  die- 
selben zu  suchen  haben. 

Namen  sind  uns  aus  dieser  Periode  eine 
ganze  Reihe  überliefert.  An  die  alten  Berg- 
geister erinnern  ’OQSifiäxog  uiid’Opo;i;aprf?  (Berlin 
2160>,  eine  Parallele  dazu  bildet  die  ’Ogsld'via 
einer  Vase  des  Pamphaios  {Klein,  MeistersignJ 
97,  28)  und  die  &r]Qdi  auf  dem  Vasenbilde  des 
Oltos.  Letzteres  bietet  uns  zwei  andere  Silens- 
namen, TrpÄijs  heißt  der  leierspielende,  Tigncov 
der  Flötenspieler;  in  ihrem  Interesse  ist  es 
erfreulich,  daraus  zu  entnehmen,  wie  hoch 
man  von  ihrer  Musik  dachte.  Auf  einer  Mün- 
chener Vase  drückt  Tignav  einen  Schlauch 
aus  {Kretschmer,  Gr.  Vaseninschr.  S.  93);  den- 
selben Namen  führt  auch  einer  der  Silene  des 
Brygos.  Zu  dem  Krotalengeklapper  der  lanthe 
tanzen  auf  einer  Berliner  Vase  (4220)  zwei 
Silene,  von  denen  der  eine  IiU[Lvvog],  der 
Tänzer,  heißt;  die  aUivvig  als  Tanz  der  Sa- 
tyrn ist  aus  Eurip.  Kykl.  37  bekannt.  Vgl.  oben 
Bd.  1 Sp.  1065/66.  Vielleicht  hat  auch  Era- 
ton  {Heydemann,  Satyr-  und  Bakchenamen  1880, 
Z,  vgl.  Erato)  eine  ähnliche  Bedeutung.  Auf 
ihr  Aussehen  gehen  Hiyalng  {Heydem.  a),  Dl- 
ydSrig  {M.  d.  I.  XI,  tav.  27.  28)  und  Aäaiog 
(München  1104);  bei  EvKQdrr,g  {Heydem.  o)  ist 
doch  wohl  an  den  Weinmischer  gedacht,  viel- 
leicht auch  bei  MSqig.  Die  Silene  des  Brygos 
tragen  zum  Teil  neue,  vielleicht  für  diese 
Darstellung  erfundene,  ohne  weiteres  verständ- 
liche Namen  wie  "Exaiv,  Arj'^ig,  Agoyig.  Ervcov 
weist  auf  dieselbe  Eigenschaft  wie  Uiog  {Heyd. 
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'S"),  ^IfßiTtTtog  und  2^Tv6innoi  (p).  Bdßanxog 
soll  vielleicht  an  ßaßc7v  anklingeu  (vgl,  Diete- 
rich, Fhilol.  52,  4 Anm.  9).  Besonderer  Er- 
wähnung bedarf  endlich  der  doch  wohl  aus 
lidtvQog  verschriebene  Beiname  ^uTQvßg,  den 
ein  Silen  auf  einer  Schale  des  epiktetischen 
Kreises  trägt  { Heisch,  Festschr.  /'.  Gumperz  1902, 
S.  461;  vgl.  dazu  die  Mänade  HazvQu  auf 
einer  Yase  aus  der  Wende  des  fünften  Jahrhs., 
Wien.  Vorkejehl.  E XII);  sein  Genosse  ist  der 
bereits  genannte  Eukrates. 

C.  Die  Zeit  des  schönen  Stils,  die  unter- 
italische, hellenistische  und  römische 
Epoche. 

Der  strenge  Stil  hatte  mit  der  ihm  eigenen 
Energie  die  zügellosen  und  derben  Elemente, 
die  im  Wesen  der  Silene  liegen,  bis  zum 
Grotesken  entwickelt  und  unter  dem  Einfluß 
von  Satyrdrama  und  Komödie  ihren  Charakter 
stark  entwertet.  Im  Gegensatz  dazu  sucht 
der  schöne  Stil  in  seiner  älteren  Hälfte  die 
Silene  äußerlich  wie  innerlich  nach  der  Rich- 
tung des  Edlen.  Milden  und  Abgeklärten  zu 
entwickeln;  der  Geist  des  Pheidias  vermochte 
auch  diese  tobenden  und  lärmenden  Gesellen 
unter  seine  Würde  und  Gemessenheit  zu  zwingen 
und  aus  ihnen  in  ihrer  Art  vornehme  und  reife 
Männer  zu  schatten.  Die  derben  Bemühungen 
um  die  Gunst  der  Mänaden  treten  mehr  zu- 
rück; die  Silene  lernen  auch  im  Umgang  mit 
ihnen  ihr  jugendliches  Ungestüm  beherrschen 
und  wissen  selbst  im  bakchischen  Taumel 
etwas  Gehaltenes  in  ihren  Bewegungen  zu 
wahren.  Indes  laufen  neben  solchen  Darstel- 
lungen, die  uns  die  edelsten  Silensgestalten, 
die  die  griechische  Malerei  überhaupt  hervor- 
gebracht hat,  zeigen,  auch  solche  wilderen 
Charakters  einher,  in  denen  das  stürmische 
Temperament  der  Silene  wieder  hervorbricht; 
in  der  zweiten  Hälfte  des  schönen  Stils  ge- 
winnen diese  im  Zusammenhang  mit  der  stär- 
keren Betonung  des  orgiastischen  Elements  im 
Diouysoskultus  wieder  die  Oberhand, 

Äußerlich  behalten  die  Silene  ihre  schlanke, 
ebenmäßige  Gestalt  bei,  die  nur  hier  und  da 
erst  etwas  zur  weichlichen  Fülle  zu  neigen 
beginnt.  Die  Glatze  bleibt  die  Regel  und  die 
Stirn  erscheint  dadurch  mächtig  bei  den  vier- 
eckigen Köpfen  dieser  Zeit;  das  Haar  ist  lockig 
und  reicht  nur  bis  zum  Nacken  herab.  Es 
])flegt  mit  einem  Efeukranz,  einer  Binde  oder 
mit  beideni  geschmückt  zu  sein,  bisweilen 
auch  mit  einem  besonderen  Kopfputz  und  ka- 
lathosartigen  Aufsatz  wie  bei  Gerhard,  Trinksch. 
27,1;  Berlin  2921  j.  Der  Bart  ist  kräftig,  leicht 
gekräuselt  und  kurz  gehalten;  nur  selten  fällt 
er  bis  auf  die  Brust  herab.  Der  Schwanz  wird 
kürzer,  er  pflegt  nur  bis  an  die  Kniekehlen  zu 
reichen,  doch  kommen  daneben  sowohl  längere 
{C.  H.  p.  1874,  II,  Ij  wie  auch  noch  kürzere 
vor  (A.  Z.  188.5  T.  84  = Berlin  2642). 

Der  Gesichtsausdruck  ist  auf  den  Vasen 
der  besten  Zeit  ruhig  und  ernst;  etwas  in  sich 
Gekehrtes,  fast  Melancholisches  ist  den  Silens- 
gestalten dieser  Periode  eigen,  und  in  diesem 
Typus  vermöchte  man  sich  zuerst  den  sokra- 
tischen  sipcov  vorzustellen. 
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Behaarung  ist  gelegentlich  einmal  ange- 
deutet {Ant.  d.  Bosph,  Cimm.  54  = Step>hani 
1789;;  ganz  behaart  erscheint  der  würdige 
Papposilen  als  Erzieher  des  Dionysos  auf  der 
schönen  Vase  des  Museo  Gregoriano  II  26. 
(Abb.  7).  Höchst  merkwürdig  sind  die  beiden 
ebenfalls  am  ganzen  Körper  behaarten  Silene 
eines  Kraters  aus  Gela  {Mmium.  ant.  17,  1906 
tav.  44),  mit  ganz  verwildertem  Bart  und  Haar; 
sie  sehen  aus  wie  Affen  und  gebärden  sich 
auch  nicht  anders. 

Ithj^phallische  Silene  sind  auf  Darstellungen 
dieser  Periode  überaus  selten  (Berlin  2591); 
mit  infibuliertem  Glied  sind  die  beiden  Silene 
Berlin  2337  und  2409  und  einer  aus  dem  Thiasos 
2402  dargestellt. 

Bekleidet  erscheinen  sie  nur  in  Ausnahme- 
fällen; so  trägt  einen  Chiton  und  Mantel  ein 
Silen,  der  in  feierlicher  Haltung,  die  nicht 
ohne  komische  Wirkung  bleibt,  vor  einen  Altar 
getreten  ist  und  über  ihn  mit  der  1.  einen 
Zweig  hält.  Öfter  tragen  sie  ein  Panther-  und 
Rehfell,  das  entweder  über  dem  1.  Arm  hängt 
{Stephani  2016,  vgl.  2074)  oder  unter  dem  Hals- 


7)  P.’ipposilen,  von  Hermes  das  Dionysoskind  empfangend 
(nach  3fus.  Greg.  II,  26). 


geknüpft  den  Rücken  deckt  (Berlin  2402 ; 2643 ; 
2648).  Auf  einem  Pantherfell  sitzt  der  leier- 
spielende Berlin  2402. 

Als  Attribut  finden  wir  in  dieser  Periode 
keins  gewöhnlicher,  als  den  Thyrsos,  den  sie 
von  den  Mänaden  übernommen  haben  (Berlin 
2348;  2402;  2471;  2532;  2591  B;  2639).  Den 
Schlauch  tragen  sie  nur  selten  (Berlin  2591  B; 
2532  ==  Gerh.,  Trinksch.  6.  7). 

Von  Musikinstrumenten  spielen  sie  außer 
der  Doppeiflöte,  die  ihr  charakteristisches  In- 
strument bleibt,  öfter  auch  die  Leier,  so  bei 
dem  Thiasos  Berlin  2402  und  bei  der  Rück- 
führung des  Hephaistos  A.  B.  A.  1849  Taf.  IH,  3. 
Einmal  schlägt  ein  tanzender  Silen  auch  das 
Tympanon  (Berlin  2402),  das  in  dieser  Periode 
den  Mänaden  eigentümliche  Musikinstrument. 

Bis  auf  diese  Zeit  wurden  die  Silene  aus- 
nahmslos in  demselben  Lebensalter,  immer  als 
eine  Schar  von  Altersgenossen  dargestellt.  Bleibt 
dies  auch  jetzt  noch  die  Regel,  so  erscheinen 
doch  öfters  neben  den  bärtigen  Männern  so- 
wohl ältere  als  auch  jüngere  Gestalten.  In 
dem  Thiasos  der  Sammlung  Sahourotf  {Furtw. 
Taf.  56/57  = Berlin  2402)  sind  zwei  Silene 
als  Greise  charakterisiert,  sowohl  durch  ihr 
weißes  Haar  und  ihren  weißen  Bart  und  Schweif, 
als  auch  durch  ihre  schleppenden  Bewegungen 
und  ihre  müde  Haltung,  die  ihnen  den  Ge- 
brauch eines  langen  Stockes  aufnötigt.  Einen 
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Silen,  dessen  Haar,  Bart  und  langer  Pferde- 
schwanz weiß  gemalt  sind  und  der  sich  mit 
der  1.  Achsel  auf  einen  Stab  stützt,  zeigt  die 
im  Arch.  Jahrh.  2,  1887,  S.  193  beschriebene 
Pelike  des  Metropolitan  Museums  inNew-York; 
weißhaarig  und  eines  langen  Stabes  bedürftig 
ist  auch  der  Silen  auf  einem  Krater  des  Louvre, 
zu  dem  Hermes  den  Dionysosknaben  bringt 
{Festschrift  f.  Benndorf  1898  S.  81).  Auf  dem 
Innenbild  einer  Berliner  Schale,  deren  Stil  sich 
noch  etwas  an  den  strengen  anlehnt  (2550  = 
Gerh.,  Trinksch.  lü,  1),  balanciert  ein  knieender 
Silen  auf  der  1.  ein  Knäblein,  dem  zwar  das 
Schwänzchen  fehlt,  das  aber  durch  sein  spitzes 
Olir  seine  Abkunft  verrät.  Eine  Karlsruher 
Vase  des  schönen  ebenfalls  noch  etwas  strengen 
Stils  gibt  dem  kleinen  mit  einem  Schwänzchen 
ausgestatteten  Knaben  den  Beinamen  Uöadcov 
(Creuzer,  Dt.  Sehr.  II,  3 Taf.  2;  Winnefeld, 
Beschr.  d.  Vasens.  zu  K.  208;  vgl.  Heydemimn, 
Satyrnamen , D).  Auf  der  Jattaseben  von 
Heydemann  a.  a,  0.  veröffentlichten  .Vmphora 
1093  gehört  zu  dem  Thiasos  auch  ein  Silen  im 
Jünglingsalter,  der  ein  Maultier  liebkost.  Er 
führt  den  Namen  Diyuvvos,  den  wir  bereits  von 
einer  Berliner  Schale  strengen  Stils  kennen 
(4220)  Aber  nicht  nur  jugendliche  Silene  und 
Silenskinder  begegnen  in  dieser  Zeit,  sondern 
zum  ersten  Male  bleibt  jetzt  auch  bei  den  eine 
Glatze  tragenden  Gestalten  der  Bart  fort;  auf 
der  Berliner  Vase  2545  ist  ein  „unbärtiger 
Satyr“  angstvoll  auf  die  Knie  gesunken  und 
blickt  erschreckt  auf  einen  aus  der  Luft  sich 
herabschwingenden  Greif. 

Erinnern  wir  uns,  daß  der  Silen  im  KyJdops 
des  Euripides  die  Satyrn  als  seine  rfnvcc  und 
natSss  bezeichnet  und  Odysseus  ihn  als  den 
yf pai'raToj  der  Satyrnschar  zuerst  begrüßt  (101), 
80  spricht  alle  Wahrscheinlichkeit  dafür,  daß 
die  jugendlichen  Gestalten  unserer  Vasenbilder, 
die  derselben  Zeit  angehören,  Satyrn  genannt 
wurden.  Aber  der  Name  Satyrn  kann  bereits 
zu  dieser  Zeit  auf  die  jugendlichen  Gestalten 
nicht  einmal  beschränkt  gewesen  sein.  Auf 
der  bereits  genannten  Jattaschen  Vase  sind 
außer  dem  Jüngling  fünf  äußerlich  völlig  gleich 
gebildete  bärtige  Silensgestalten  dargestellt; 
zwei  tragen  keine  Namen,  zwei  andere  sind 
Fkyög  und  OivonLmv  benannt,  dem  letzten,  die 
Doppelflöte  spielenden  ist  der  Name  Zilyvög 
beigeschrieben.  In  dem  Thiasos  der  Vase 
Sabourotf  55  (Berlin  2471)  begegnen  ebenfalls 
zwei  einander  völlig  gleiche  Silene;  der  eine 
von  ihnen  ist  Kibyos,  der  andere  Etlrivög  be- 
nannt. Wir  haben  also  die  auffallende  Tat- 
sache festzustellen,  daß  unter  einer  ganz  glei- 
chen Schar  von  Silenen  einer  der  Silenos 
katexochen  ist.  Und  ich  kann  für  diese  Tat- 
sache eine  Erklärung  nur  finden  in  der  An- 
nahme, daß  hier  der  Gattungsname  nicht  Silene, 
sondern  Satyrn  war,  und  daß  einer  unter 
ihnen,  äußerlich  in  nichts  von  seinen  Genossen 
unterschieden,  den  Namen  Silenos  führte. 

Gruppieren  wir  jetzt  die  Darstellungen  nach 
ihrem  Inhalt,  so  begegnen  uns  einzelne  Silene 
in  dieser  Zeit  sehr  selten;  die  Periode  der 
Schalen,  die  durch  ihre  lunenbilder  hauptsäch- 
lich dazu  aufforderten,  ist  vorüber.  Außer 
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dem  feierlich  opfernden  Silen  nenne  ich  einen 
beide  Hände  auf  die  Knie  stützenden  und  mit 
vorgebeugtem  Oberkörper  in  die  Perne  schauen- 
den Silen  (Berlin  2409)  und  zwei  der  Form 
des  Gefäßes  (Guttus)  entsprechend  auf  allen 
Vieren  sich  bewegende  (Berlin  2511).  Ähnlich, 
aber  einer  späteren  Periode  angehörig  sind  die 
auf  einem  gleichen  Gefäß  abgebildeten  Silene 
des  Br.  Mus.  (HIE  733)  sowie  die  einem  Stier 
und  Bock  gegenübergestellten  bei  Heydemann, 
Humorist.  Vb.  1870,  3 a.  b. 

Mit  den  Mänaden  allein  zeigt  die  Silene  in 
einem  trotz  aller  bakchischen  Ekstase  ruhigen 
Tanz,  zu  dem  ein  Silen  mit  der  Doppelflöte 
aufspielt  und  eineMänade  mit  Krotalen  klappert, 
die  Berliner  Trinkschale  Gerh,  6.  7,  hier  ab- 
gebildet Bd.  2 Sp.  2266 ; einer  der  Silene  trägt 
die  Leier,  ein  anderer  einen  Schlauch,  ein 
dritter  einen  Thyrsos.  Etwas  bewegtere  Liebes- 
szenen  bieten  die  Berliner  Vasen  2458  und 
2623,  auf  denen  die  Mänaden  gegen  die  zu- 
dringlichen Silene  sich  mit  Thyrsos  und  Fackel 
wehren.  Die  Fackel  begegnet  hier  zum  ersten 
Male;  sie  weist  auf  die  nächtlichen  Dionysos- 
feiern. 

Im  Dienste  seines  Herrn  zeigt  den  Silen 
die  schöne  bei  Gerh.,  Trinksch,  u.  Gef.  Tafel  X 
abgebildete  Schale  des  Brit.  Mus.  811*,  die 
fünf  Götterpaare  beim  Gelage  darstellt,  die 
Männer  liegend,  die  Frauen  am  Fußende  ihrer 
Kline  sitzend  oder  stehend.  Nur  zwei  haben 
einen  Mundschenk  bei  sich;  zur  r.  des  Zeus 
steht  Ganymedes , zur  r.  des  Dionysos  der 
Silen  Komos.  Als  Diener  des  Gottes  hat  er 
sich  also  sogar  im  Olymjj  Heimatsrecht  er- 
worben. Schwieriger  ist  sein  Amt,  wenn  er 
den  trunkenen  nach  Hause  befördern  muß,  wie 
es  auf  zwei  attischen  Oinochoen  köstlich  dar- 
gestellt ist  (J5.  C.  H 19  S.  98  Fig.  3.  4). 

Dionysos  mit  seiner  ganzen  Umgebung  fin- 
den wir  auf  einer  Reihe  von  Vasenbildern 
dargestellt,  die  zu  den  schönsten  und  vollen- 
detsten Darstellungen  des  Thiasos  überhaupt 
gehören.  Um  den  auf  ein  Ruhebett  gelagerten 
Gott,  der  aufmerksam  dem  Leierspiel  eines  zu 
seinen  Füßen  sitzenden  Silens  zuhört,  stehen 
zwei  Mänaden  mit  einem  Kantharos  und  einer 
mit  Kuchen  belegten  Platte  (Berlin  2402  = 
Furt’W.,  Sam  ml.  Sab.  Taf.  56.  57);  zwei  greise 
Silene  schließen  diese  Hälfte,  während  auf  der 
anderen  zum  Flötenspiel  eines  tanzenden  Silen 
zwei  Paare  von  Mänaden  und  Silenen  sich  be- 
wegen, deren  einer  ein  Tympanon  schlägt. 

Ein  orgiastischer  Tanz  nach  dem  Takt  eines 
Tympanons  wird  vor  dem  sitzenden  Dionysos 
aufgeführt  auf  einem  andern  Vasenbild  der 
Sammlung  SabourofF  (Taf.  56  = Berlin  2471). 
Auf  einem  hügeligen  Terrain  hat  sich  der 
Thiasos  niedergelassen,  neben  Dionysos  sitzt 
Komos;  der  mit  dem  Namen  Silenos  bezeich- 
nete  hat  sich  mit  beiden  Händen  aus  seiner 
liegenden  Stellung  emporgehoben  und  sieht 
dem  Tanz  einer  Mäuade  zu;  eine  andere  ist 
eben  erschöpft  niedergesunken  und  wird  von 
einer  dritten  umfangen,  die  sie  sanft  zur  Erde 
gleiten  läßt;  eine  vierte  liegt  bereits  ermattet 
am  Boden.  Die  Tympanonschlägerin  sitzt,  in 
ihr  Spiel  versunken,  mit  etwas  vorgebeugtem 
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Oberkörper  da,  drei  andere  Mäuaden  sehen 
sitzend  oder  stehend  dem  Tanze  zu.  Unsere  Vase 
gehört,  wie  Furtwiinghr  hervorhebt,  zu  den 
frühesten  atti.schen  Gefäßen,  die  den  Manaden 
das  Tambourin  zuerteilen;  auch  der  dazu  auf- 
geführte orgiastische  Tanz  war  wohl  eben  erst 
aus  fremden  Riten  herübergenommen,  erscheint 
hier  aber  seiner  asiatischen  Wildheit  ent- 
kleidet uiul  zu  vollendeter  Schönheit  veredelt. 

Ruhiger  ist  die  Darstellung  der  Hydria  des 
Brit.  Mas.  III  E 228  (Plate  9),  auf  der  um 
Dionysos,  Ariadne  und  eine  Mänade  ein  jugend- 
licher menschenfüßiger  Pan  — der  hier  zum 
ersten  Male  als  Mitglied  des  Thiasos  erscheint 
— die  Syrinx,  ein  Silen  die  Leier  spielt  und 
eine  Mänade  ein  Tympanon  schlägt.  Der 
sitzende  Silen  hat  reiches  lockiges,  mit  einem 
Efeukranz  geschmücktes  Haar,  einen  geki-ilu- 
selteu  Bart  und  ein  spitzes  Ohr;  sein  Unter- 
körper ist  mit  einer  Chlamys  bedeckt.  Links 
oberhalb  des  menschlichen  Pans  ist  in  eigen- 
tümlich verrenkter  Haltung  ein  bärtiger  ziegen- 
füßiger  aber  nicht  gehörnter  Pan  anscheinend 
damit  beschäftigt,  aus  einer  Kanne  Wein  in 
einen  Krater  zu  gießen.  Sein  Gesicht  und 
Haar  sind  dem  des  Silen  ganz  ähnlich,  nur 
der  Bart  ist  nicht  so  wohl  gepflegt 

Den  Thiasos  auf  der  Rast  zeigt  das  Jatta- 
sche  wohl  in  Süditalien  hergestellte  aber  durch- 
aus attische  Anmut  atmende  Vasenbild  (vgl. 
Furta-.,  Meistenrerke  S.  149;  hier  abgebildet 
Bd.  3 Sp.  2117/8).  Um  den  gelagerten  Dio- 
nysos, zu  dessen  Füßen  sich  Himeros  zu 
schaÜ'en  macht,  steht,  sitzt  oder  liegt  sein  aus 
fünf  Silenen  und  sieben  Mänaden  bestehendes 
Gefolge;  der  junge  Sikiuuos  liebkost  im  Vor- 
dergründe das  Maultier,  das  den  Gott  ge- 
tragen hat.  Pothos  und  Eros  stehen  neben 
zwei  Mänaden.  Das  wundervolle  Gemälde  ist 
durch  das  Auftreten  der  drei  Erotengestalten 
noch  besonders  bemerkenswert;  auch  auf  der 
der.selben  Zeit  angehörigen  Vase  Ä.  Z.  1855 
Taf.  84  sehen  wir  Eros,  auf  der  V.  A.  K.  2, 
5S5  abgebildeten  Himeros  in  der  Umgebung 
des  Gottes.  Der  Thiasos  ist  wieder  um  ein 
neues  Element  bereichert. 

Der  Empfang  des  Thiasos  zu  Delphi  ist 
auf  einem  Petersburger  Krater  (Ä.  Z.  18G6 
Taf.  211^  dargestellt,  ln  Begleitung  von  drei 
Silenen  und  ebensoviel  Mänaden  ist  Dionysos  ; 
nach  Del])hi  gezogen  — das  Lokal  ist  durch 
den  Omjihalos  gekennzeichnet  — und  wird 
unter  der  Palme  von  Apollon  mit  Handschlag 
begrüßt.  Ein  Silen  spielt  die  Doppelflöte,  ein 
zweiter  hält  mit  seinem  Leierspiel  inne  und 
sieht  der  Bewillkommnung  seines  Herrn  zu. 

Die  Rückführung  des  Hephaistos  finden 
wir  in  dieser  Periode  öfter  dargestellt;  auf 
der  schönen  bei  Stackelherg,  Gräber  der  Hellenen 
Taf.  40,  danach  hier  Bd.  1 Sp.  2055/6  abge-  ( 
bildeten  Münchener  Vase  {Jahn  776)  faßt  den 
trunkenen  Hephaistos  ein  Silen  um  die  Hüften 
und  stützt  ihn,  ein  anderer  geht  mit  der  Fackel 
voraus. 

Mit  der  lebensprühenden  dramatischen  Szene 
des  Brygos  nicht  zu  vergleichen  ist  die  Dar- 
stellung der  Berliner  Vase  2591  {Gerh.,  A. 
Bildw.  48;  Welcher,  Ä.  D.  3 Taf.  16,  2),  auf 
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der  Iris , die  in  der  1.  den  Schwanz  eines 
Opfertiers  hält,  von  zwei  lüsternen  Silenen 
angefallen  wird.  l)er  rechte,  ithyphallisch  ge- 
bildete fällt  ihr  in  den  Ai-m  und  hält  sie  fest, 
der  linke  streckt  begehrlich  die  Arme  nach 
ihr  aus. 

Haben  wir  bis  jetzt  die  Entwicklung  schon 
in  früheren  Perioden  beliebter  Szenen  verfolgt, 
so  hat  die  Zeit  des  schönen  Stils  auch  eine 
lü  Reihe  neuer  ihr  eigener  Komjjositionen  aufzu- 
weisen. Sie  hat  sich  sowohl  die  Beziehungen 
des  Silen  zu  Dionysos  als  auch  sein  eigenes 
.Leben  intimer  ausgemalt.  Bereits  das  Terra- 
kottarelief Ä.  Z.  1875  Taf.  15,  2,  das  seiner 
ungelenken  Ausführung  wegen  altertümlicher 
erscheint,  zeigt  ein  innigeres  Verhältnis  des 
Silen  zu  seinem  Herrn  in  der  ganzen  Art,  wie 
er  fürsorglich  den  trunkenen  auf  dem  Esel  zu 
halten  uud  weiter  zu  geleiten  sich  bemüht. 
20  Jetzt  wird  ihm  die  Rolle  des  Erziehers  des 
Dionysos  zugewiesen,  die  wir  literarisch  zu- 
erst im  Hiongsislcos  des  Sophokles  nachweisen 
können  {Rhein.  Mus.  47,  1892  S.  411;  48,  1893 
S.  152).  Das  schöne  Vasengemälde  des  Museo 
Gregoriano  II  26  (Abb.  6)  bietet  die  älteste 
Darstellung  einer  solchen  Szene.  Auf  einem 
Felsblock  sitzt  der  bis  auf  die  Extremitäten 
völlig  behaarte  Silen,  einen  Thyrsos  in  der  1. 
haltend;  die  r.  streckt  er  Hermes  entgegen,  der 
3.1  von  1.  auf  ihn  zuschreitet  und  ihm  den  kleinen 
Dionysos  reicht.  Hinter  ihm  steht,  die  Hand 
auf  seine  Schulter  legend,  eine  Nymphe,  eine 
zweite  sitzt  auf  einem  Felsstück  hinter  Hermes. 
Ähnlich  ist  die  Darstellung  einer  aus  Athen 
stammenden  Vase  bei  Stackelherg , Gräber  d. 
Hell  Taf.  21,  auf  der  Hermes,  das  r.  Knie  auf 
eine  Bodenerhebung  stützend,  dem  1.  von  ihm 
auf  einem  Felsblock  sitzenden  Silen  den  .Dio- 
nysosknaben reicht.  Die  Szene  wird  von  einer 
4ü  Nymphe  mit  Kantharos  und  Oinochoe  abge- 
schlossen. Der  Silen  hat  weißes  Haar  und 
weißen  Bart  und  verrät  auch  durch  seine  ge- 
beugte Haltung  sein  Alter;  sein  vorgeschobenes 
üntergesicht  erinnert  an  das  eines  Bockes. 
In  der  1.  hält  er  den  Thyrsos. 

Vielleicht  haben  erst  diese  Darstellungen 
des  Silen  mit  dem  Dionysoskinde  dazu  geführt, 
sich  auch  das  eigene  Familienlebendes  Silen 
auszumalen.  Die  erste  derartige  Darstellung, 
rio  Silen  ein  Satyrknäblein  auf  der  Hand  balan- 
zierend,  bietet  die  noch  etwas  an  den  strengen 
Stil  sich  anlehnende  Darstellung  der  Berliner 
Vase  2550.  Ebenfalls  ein  Knäblein  ist  auf 
der  Schale  Mus.  Greg.  2,  80  dargestellt,  die 
Situation  freilich  nicht  ganz  klar. 

Silene  beim  Ballspiel,  von  denen  zwei  ritt- 
lings auf  den  Schultern  zweier  anderer  sitzen, 
während  ein  stehender  in  ein  Himation  ein- 
gehüllter den  Ball  zu  werfen  im  Begriff  ist 
!0  (vgl.  dazu  P.  Gardner,  Cat.  of  vases  in  the  Ashmo- 
lean  Mus.  1893  pl.  9),  zeigt  der  eine  Streifen 
des  Pandorakraters  ; zwischen  ihnen  steht  neben 
einer  Mänade  ein  kleiner  Satyrknabe  mit  einem 
Reifen  {J.  H.  St.  11  pl.  12).  Auf  der  Töpfer- 
scheibe drehen  sich  in  der  Runde  zwei  Silene 
einer  Vase  des  Brit.  Mus.  (III  E 387;  vgl. 
Hauser,  Osterr.  Jahresh.  12,  1909  S.  88 ff.);  beim 
Fischen  zeigt  einen  Silen  ein  anderes  Vasenge- 
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mälde  {ebenda  III  E 108),  und  das  erste  Idyll 
bietet  uns  eine  Berliner  Vase  fast  noch  strengen 
Stils  (4052;  Annali  1845  t.  C):  zum  Flötenspiel 
eines  Hirten,  der  auf  einem  Felsstück  in- 
mitten seiner  Herde  sitzt,  bewegt  sich  ein 
Silen  im  Tanze.  Während  in  einer  verwandten 
Darstellung  Pane  zu  des  Hermes  Flötenspiel 
hüpfen,  ist  hier  an  die  Stelle  des  Gottes  der 
menschliche  Hirt  getreten;  wir  haben  den 
er sten  V ersu ch  einer  Hirtenpoesie  vor  Augen. 
In  ihrem  Naturleben  schildert  die  Silene  auch 
der  M.  d.  I.  2,  55  abgebildete  Krater,  auf  dem 
sie  ihr  Staunen  über  die  strahlend  aufgehende 
Sonne  kundtun. 

In  einer  eigenartigen  Bedientenstellung, 
die  der  Komik  nicht  entbehrt,  ist  Silen  auf  den 
beiden  Seiten  eines  Napfes  dargestellt  (Berlin 
2589  = Gerb.,  Trinksch.  Taf.  27).  Auf  der 
einen  Seite  schaukelt  er  auf  einer  Stuhl- 
schaukel ein  Mädchen,  dem  er,  wie  Hiller  (bei 
Heydemann  im  5.  Hall.  Winckelmannsprogr. 
S.  23  f Anm.  108)  die  Inschrift  deutet,  sl  ccöhcc 
du  bist  süß  zuruft;  auf  der  anderen  folgt  er 
in  komisch  tänzelndem  Schritt  einer  langsam 
schreitenden  Frau  in  langem  Chiton  und  Mantel 
und  hält  ihr  von  hinten  einen  Sonnenschirm 
über  das  Haupt.  Der  erste  trägt  eine  große 
Tänie  um  den  Kopf,  der  rings  mit  roten 
strahlenförmigen  Spitzen  besteckt  ist;  der  zweite 
hat  einen  langen  streifigen  Bart  und  auf  dem 
Kopf  einen  hohen  oben  mit  Blättern  besteck- 
ten Kalathos.  Er  führt  den  Namen  XÖQillo? 
(Tänzer),  die  Frau  heißt  ©ffuatw.  Ich  zweifle 
nicht,  daß  er  hier  als  Bedienter  vornehmer 
menschlicher  Frauen  gedacht  ist,  die  den  ver- 
liebten Gesellen  in  komischem  Aufijutz  als 
Sklaven  gebrauchen.  Eine  schöne  Terrakotta- 
gruppe der  Sammlung  Lecuyer  {Coli.  Lee.  I D 3) 
stellt  einen  alten  bärtigen  ithyphallischen  Silen 
dar,  der  mit  Anstrengung  eine  schöne  Frau 
trägt.  Die  Dienste,  die  er  früher  der  Ariadne 
und  den  Nymphen  leistete,  muß  er  nun  auch 
sterblichen  Frauen  zuteil  werden  lassen. 

Das  würdevolle  und  gemessene  Wesen,  das 
den  Silenen  der  älteren  Hälfte  des  schönen 
Stils  eigen  ist,  beginnt  in  der  späteren  Epoche 
desselben  zu  verschwinden;  ihre  Ausgelassen- 
heit bricht  wieder  hervor,  begünstigt  durch 
das  stärkere  Hervortreten  des  orgiastischen 
Elementes  im  Dionysoskult.  Ihrer  Natur  ist 
alles  Orgiastische  fremd  und  Darstellungen 
verzückter  Silene  (wie  Mem.  delV  Accad.  dei 
Lincei  Ser.  5,  14  S.  106)  gehören  trotz  der 
yaivöyivoi  UdrvQoi  in  den  Bakchen  des  Enri- 
pides  130  zu  den  größten  Seltenheiten  (zur  Ver- 
schiedenheit ihrer  Tänze  von  denen  der  Mäna- 
den  vgl.  Crusius  im  Philol.  55,  1896,  S.  565); 
aber  die  bakchische  Ekstase  der  Mänaden  kam 
ihrem  Temperament  entgegen  und  hat  ihre  alte 
vorübergehend  eingeschläferte  Zügellosigkeit 
wieder  wach  gerufen.  Sehr  inbrünstig  bemühen 
sie  gemeinsam  mit  Pan  sich  um  die  schönen 
Tänzerinnen  auf  einer  Petersburger  Vase  (C.  II. 
p.  1861  pl.  2),  denen  ein  Silen  in  langem  reich- 
verzierten Armeigewand  aufspielt,  während  ein 
anderer  einer  Nymphe  den  kleinen  Dionysos 
überreicht.  Aufgeregt  schreiend,  die  Augen 
rollend,  mit  hoch  gezogenen  Brauen  zeigt  einen 
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Silen  eine  aus  Athen  stammende  Kopfvase 
dieser  Zeit  (Berlin  2920;  Treu,  35.  Berl.  Proyr. 
z.  Winckelinannsfeste  Taf.  H,  1 u.  3);  sehr 
lebendig  ist  auch  die  Berliner  Silensmaske 
(2921  Furtw.,  Samnil.  Sab.  Taf.  59)  mit  auf- 
geregtem Ausdruck,  verzogenem  Mund  und 
gerunzelter  Stirn.  In  wildem  orgiastischem 
Tanz  zeigt  den  Thiasos  der  Berliner  Krater 
2638.  Die  Mänaden,  Thyrsos  und  Tympanon 
schwingend,  werfen  die  Köpfe,  deren  Haar 
gelöst  ist,  weit  zurück,  die  Silene  packen  sie 
oder  wollen  sie  haschen;  hier  haben  wir  den 
Anschluß  an  die  bakchischen  Szenen  des  Hieron, 
eine  Entwicklung,  die  die  ältere  Periode  des 
schönen  Stils  nur  vorübergehend  zu  hemmen 
vermocht  hat.  Eine  schlafende  Mänade  mit 
langem  wallendem  Haar  beschleichen  zwei 
Silene,  der  eine  auf  Zehenspitzen,  der  andere 
kriechend  {Br.  3Ius.  Cat.  III  E 555).  Betragen 
sie  sich  ungezogen  oder  sind  sie  ungehorsam, 
so  züchtigt  sie  ihr  Herr  wie  Kinder;  auf  einem 
köstlichen  aus  Athen  stammenden  Vasenbild 
{A.  Z.  31,  1874  Taf.  14)  reibt  sich  der  eben 
von  Dionysos  geschlagene  den  Rücken  und  ein 
zweiter  sieht  aufs  äußerste  verblüfft  zu,  wie 
der  dritte  seine  Prügel  bekommt. 

Unter  den  mythischen  Szenen  dieser  Periode 
ist  häufig  die  Darstellung  der  Marsyassage. 
Sie  begegnet  zum  ersten  Male  auf  der  Rück- 
seite der  oben  besprochenen  Jattaschen  Thiasos- 
vase  und  ist  Bd.  2 Sp.  2453/4  wiedergegeben. 
Marsyas,  genau  wie  die  Silene  der  Vorderseite 
gebildet,  spielt  unter  einer  Palme  sitzend  die 
Leier;  eine  Anzahl  von  Gottheiten  lauschen 
seinem  Spiel,  vor  ihm  steht  Athena,  etwas 
tiefer  r.  hört  Apollon,  an  dessen  1.  Schulter 
sich  Artemis  lehnt,  aufmerksam  zu.  Links 
unterhalb  des  ^Marsyas  steht  ein  Simos  be- 
nannter Satyrjüngling  mit  einem  Kranz  in  der 
r , im  Gespräch  mit  einer  auf  das  r.  Knie  sich 
stützenden  einen  Thyrsos  haltenden  Mänade. 
Auf  der  Rückseite  des  Berliner  Kraters  mit 
dem  orgiastischen  Tanz  (2638)  spielt  Ajiollon 
umgeben  von  Musen,  einem  schwebenden  Eros 
mit  Tänie  und  Hermes  die  Leier,  während 
Marsyas  unterhalb  steht  und  die  r.  gegen  den 
Gott  vorstreckt.  Der  phrygische  Flußgott  ist 
von  Myron  in  die  Kunst  eingeführt  worden  in 
der  berühmten  Gruppe,  in  der  er  die  von 
Athena  zur  Erde  geworfenen  Flöten  aufheben 
will,  vor  dem  Verbot  der  Göttin  aber  zurück- 
schreckt; eine  Erinnerung  daran  bietet  ein 
attisches  Vasenbild  (Berlin  2418,  abgeb.  Bd.  2 
Sp.  2446  nr.  2),  das  nach  Fiirtwängler  auch  in 
der  eigentümlich  struppigen  Bildung  des  Haares 
das  myronische  Vorbild  nachahmt.  Marsyas 
wird  völlig  wie  ein  Silen  gebildet,  ein  fremdes 
Aussehen  oder  eine  fremde  Tracht  hat  er  nie; 
die  Sage  ist  trotz  ihres  barbarischen  Charakters 
in  Attika  ganz  heimisch  und  der  Flötenbläser 
Marsyas  eine  der  populärsten  Gestalten  ge- 
worden, so  populär,  daß  mit  seinem  Namen 
die  flötenspielenden  Silene  auch  in  anderen 
echt  griechischen  Szenen  bezeichnet  werden 
konnten.  So  leitet  ein  Marsyas  auf  der  Elite 
ceram.  1,  41  abgebildeten  Vase,  gefolgt  von 
Komodia  und  Dionysos,  die  Rückführung  des 
Hephaistos;  und  auf  einer  Karlsruher  Vase 
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noch  etwas  strengen  Stils  erscheint  er  am 
ganzen  Leibe  mit  Zotteln  bedeckt  und  geht 
fiötenblasend  dem  kleinen  Satyrknaben  Posthon, 
der  Mainas  und  dem  Silen  Soteles  voran 
{Creuzer,  Dt.  Sehr.  2,  3 Tafel  2;  Heydemawn, 
Satyrnamen  S.  13,  D). 

Auch  die  Sage  vom  Einfangen  des  Silenos 
durch  König  Midas  (s.  d.)  finden  wir  sicher 
erst  auf  Vaseubildern  dieser  Periode;  die  älteren 
hiermit  in  Beziehung  gesetzten  habe  ich  oben 
Sp.  459  von  dem  Phrygerkönig  zu  trennen  ver- 
sucht. Lebendig  ist  die  Szene  auf  der  Schulter 
einer  Amphora  aus  Agrigent  dargestellt  {M. 
d.  l.  4,  10).  Dem  durch  sein  spitzes  Ohr 
charakterisierten  König  wird  von  einem  Speer- 
träger der  gefesselte  Dämon  vorgeführt;  mit 
frohem  durch  die  erhobene  r.  ausgedrückten 
Erstaunen  betrachtet  Midas  den  Gefangenen. 
Tiefer  ist  dies  .Ereignis  auf  einem  Chiusiner 
Vasengemälde  aufgefaßt  {Br.  Mus.  111  447; 
AiDiali  1844  tav.  H),  auf  dem  Midas  (der  allein 
daraus  oben  2 Sp.  2959  abgebildet  ist),  charak- 
terisiert durch  seine  langen  Ohren,  mit  nach- 
denklich gesenktem  Haupt  der  Weisheit  des 
Gottes  lauscht.  Von  seiner  vortrefflichen  Ge- 
stalt sticht  etwas  ab  der  Silen,  der  nicht 
gerade  den  Eindruck  eines  Weisen  hervorruft; 
der  Typus  des  tiQoov  erscheint  auch  hier  noch 
nicht  ausgebildet. 

Die  Begehrlichkeit  und  Feigheit  der  Silene 
wird  in  lleraklesszenen  noch  schärfer  als 
früher  zum  Ausdruck  gebracht.  Sie  stehlen  dem 
schlafenden  Helden  die  Waffen;  vorsichtig, 
auf  Fußspitzen,  schleichen  sie  heran,  aber 
BO  wie  der  Gott  sich  nur  rührt,  werfen 
sie  die  gestohlenen  Stücke  fort  und  suchen 
das  Weite  {Jahn,  Philol.  27,  1808  S.  17ff. ; 
vgl.  Heydemann,  Vase  Caputi  S.  14)  Auf  der 
anderen  Seite  beginnt  man  des  Helden  Taten 
zu  trave.stieren , indem  man  Satyrn  an  seine 
Stelle  setzt.  So  sind  auf  einer  Oinochoe  des 
Brit.  Mus.  (III  E 539,  abgeb.  bei  Heydemann, 
Humorist.  T'h.  1)  am  Hesperidenbaum  drei 
Weinkannen  aufgehängt;  ein  Silen  greift  in 
burlesker  Attitüde  mit  einer  Keule  die  diesen 
Schatz  hütende  Schlange  an,  auf  seinem  vor- 
gestreckten 1.  Arm  trägt  er  einen  leeren  Wein- 
schlauch, der  ihm  als  Schild  dienen  soll. 
Ähnlich  wird  auf  einer  unteritalischen  Vase 
der  Dreifußraub  des  Herakles  travestiert,  in- 
dem au  die  Stelle  des  Helden  ein  Silen  ge- 
setzt ist. 

Die  Entwicklung,  die  die  Silene  in  der 
Periode  des  schönen  Stils  erfahren  haben, 
spiegelt  sich  auch  in  ihren  Namen  wieder. 
Die  an  das  Leben  in  Berg  und  Wald  erinnern- 
den Namen  sind  verschwunden;  auf  das  dio- 
nysische Treiben  beziehen  sich  Dithyrambos 
{Heydemann,  Satyrnamen  Y,  vgl.  oben  Bd.  3 
Sp.  2116),  Briachos  {t,  i).  Tyrbas  (T),  Sybas  (U), 
vielleicht  Mimas  {p),  Sikinnos  (i?),  den  wir 
bereits  aus  dem  strengen  Stil  kennen,  Cho- 
rillos  {f,  k),  Komos  (A,  I,  K,  W,  X usw. , vgl. 
Bd.  3 Sp.  2115),  Hybris  (l) , Kissos  {k,  l), 
Oinos  {d),  Hedyoinos  (W),  endlich  Oinopion  {R), 
ein  älterer  Name,  den  auf  einem  Bilde  des 
Exekias  {Gerhard,  A.  V.  206)  der  junge,  ganz 
menschlich  gebildete  Mundschenk  des  Dionysos 


Satyros  (d.  Silene  d.  schön.  Stils)  480 

führt,  nach  Hesiod  im  Schol.  Od.  9,  198  ein 
Sohn  des  Gottes.  Auf  ihr  Aussehen  geht 
Simos  {C,  I,  R,  T,  usw. ; im  strengen  Stil  ist 

bisher  nur  Simades  und  Simaios  bekannt);  ihr 
musikalisches  Können  wird  durch  Molpos  (c) 
und  Hedymeles  {y)  gerühmt.  Obszöne  Bedeu- 
tung haben  die  Namen  Batyllos  {U)  und 
Posthon  {D).  Au  die  Gebärde  des  änoG-no- 
Ttsviiv  erinnert  der  Name  Skopas.  Nicht  klar 
ist  die  Bedeutung  von  Soteles  (D),  Aietos, 
Lemnos,  Demon  (1),  Eupolis  {Wiener  Vorl.  E 
XII)  und  Eurytion  {U)-,  der  letztere  ist  als 
Kentaurenname  bekannt,  s.  Bd.  1 Sp.  1434 
nr.  2,  3 Daß  der  Name  des  Phrygers  Mar- 
syas  auch  anderen  flöten  spielenden  Silenen 
{D.  L)  beigelegt  wurde,  ist  bereits  bemerkt, 
über  Silenos  als  Eigennamen  oben  Sp.  473  ge- 
sprochen. 

Gegenüber  der  ungeheuren  Verbreitung  der 
Silene  auf  Vasenbildern  des  fünften  Jahrhs. 
fällt  es  auf,  wie  stiefmütterlich  sie  von  der 
Plastik  dieser  Zeit  behandelt  sind.  Auf  ein 
statuarisches  Vorbild  aus  der  Zeit  des  schönen 
Stils  weisen  zwei  Terrakottafigürchen  aus  Elte- 
ghen  in  der  Nähe  von  Kertsch  {C.  R.  p.  1877, 
Taf.  6,  1;  S.  264);  literarisch  ist  nur  von  einer 
markanten  Schöpfung  die  Kunde  auf  uns  ge- 
kommen, von  der  Gruppe  des  Myron,  die  Sauer 
im  Archäol.  Jahrb.  1908,  125  ff.  und  Pollack  in 
den  Österr.  Jahresheften  12,  1909,  S.  154  ff.  zu 
rekonstruieren  versucht  haben : Athena,  die  von 
ihr  erfundenen  Flöten,  da  sie  das  Gesicht  ent- 
stellen, fortwerfend  und  neben  ihr  der  Silen 
M a r s y a s , vor  Begierde  brennend,  die  ihm  köst- 
lich erscheinenden  Instrumente,  von  denen  er 
den  Blick  nicht  losreißen  kann,  zu  ergreifen, 
aber  vor  einer  gebieterischen  Handbewegung 
der  Göttin  zurückprallend.  Ein  ähnliches  Motiv, 
wie  wir  es  schon  bei  den  Silenen  des  Brygos 
gefunden  haben,  nur  hier  von  einem  großen 
Künstler  in  einer  Rundfigur  bis  zur  höchsten 
dramatischen  Wirkung  gesteigert.  Daß  der 
phrygische  Flußgott  ganz  wie  ein  Silen  ge- 
bildet wurde,  ist  schon  oben  gesagt;  die  late- 
ranische  Statue  {Brunn,  Kl.  Sehr.  2,  311)  zeigt 
ihn  von  schlanker,  sehniger  Gestalt,  ohne  Glatze, 
mit  vollem,  etwas  struppigem  Haar,  Stumpf- 
nase und  spitzen  Ohren.  Von  dem  Schweif 
ist  nur  der  Ansatz  erhalten  geblieben. 

Hat  die  Plastik  des  fünften  Jahrhs.  zu  den 
Silenen  keine  rechte  Beziehung  zu  finden  ver- 
mocht, so  hat  das  vierte  Jahrh.  sie  dafür 
durch  ein  besonderes  Interesse  reich  entschä- 
digt. Der  allgemeine  Verjüngungsprozeß,  dem 
die  Kunst  um  die  Wende  des  fünften  Jahrhs. 
auch  diese  Dämonen  unterwarf,  ist  für  sie  nur 
von  Vorteil  gewesen;  die  jugendlichen  Ge- 
stalten, die  jetzt  die  übei’hand  gewinnen, 
reizten  zur  Erfindung  immer  neuer  Motive  und 
ihr  heiteres,  ausgelassenes  und  freches  Treiben 
ruft  in  uns  noch  dasselbe  Entzücken  wie  in 
dem  antiken  Beschauer  hervor.  Daß  sie  als 
Satyrn  bezeichnet  wurden,  wissen  wir  bestimmt 
durch  den  berühmten  Satyr  des  Praxiteles. 
Der  einschenkende  ist  in  einer  Reihe  von 
Wiederholungen  erhalten  ( Collignon  - Bauni- 
garten,  Gr.  Plastik  2,  1898,  S.  283);  eine 
schlanke,  anmutige  Jünglingsgestalt,  mit  feinen. 
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5)  Einer  der  Silene  des  Frieses  von  Xanthos  (nach  Brunn-Bruckmann,  Denkm.  104); 
Sp.  451/452. 

6)  Schale  des  Brygos  (nach  Wiener  Vorlegehlätter  8,  6);  anwesend:  Hermes,  Hera,  Hera- 
kles: Sp.  467. 

7)  Papposilen,  von  Hermes  das  Dionysoskind  empfangend  (nach  Mus.  Greg.  II, 
26) : Sp.  472. 


mr  Die  nächsten  (unter  der  Presse  befindlichen)  Lieferungen  enthalten  u.  a.  die  Artikel 
Silvanus,  Silvia,  Sors,  Summanus  usw.  (von  Peter),  Sinon  (von  Immisch),  Scheria  usw. 
(von  Jessen),  Sphinx  (von  Ilberg  und  Boeder),  Seirenen  (von  Weicker),  Scheinen s,  Skeiron, 
Skylla,  Smyrna,  Styx  usw.  (von  Waser),  Schow,  Sechnut,  Sefchet,  Selket,  Set,  So- 
karis,  Sothis,  Suchos,  Sutech  (von  Boeder),  Schamasch,  Sin,  Tammuz  usw.  (von  A,  Jere- 
mias), Sisyphos  (von  Wilisch),  Semiramis  (von  Lehmann-Haupt),  Semele  usw.  (von  Hackl), 
Sternbilder  (von  Boll  und  A.  Jeremias),  Sosipolis,  Themis  (von  Weniger),  Sol,  Strigae, 
Talassio  usw.  (von  Frz.  Bichter),  Teichines  (von  Friedländer),  Teukros  (von  Vürtheim), 
Telemachos  usw.  (von  Joh.  Schmidt),  Simoeis,  Sinis,  Skamandros  usw.  (von  Wörner), 
Sihyllae  (von  Buchholz),  Skephros,  Talos  usw.  (von  Buslepp),  Sithon  usw.  (von  Ilberg), 
Soranus,  Spes  usw.  (von  Wissowa). 


NacMräge  und  Bericlitiguugeu. 


Bd.  I Sp.  884,  16  ff.  (Art.  Chariten)  füge  jetzt  hinzu:  Imhoof- Blumer,  Nymphen  und 
Chariten  auf  griech.  Münzen.  Athen  1908.  [Bescher.] 

Bd.  I Sp.  1019  f.  (Art.  Dike)  füge  jetzt  hinzu  das  von  M.  Jutta,  Monumenti  Ant.  XVI 
Tav.  IH  (vgl.  Text  S.  517  ff.)  veröffentlichte  Vasenbild  aus  Buvo,  das  die  Torhüterin  Dike  dar- 
stellt, die  dem  hinabgestiegenen  Orpheus  das  Tor  des  Hades  geöffnet  hat:  s.  A.  Dieterich  im 
Archiv  f.  Beligionswiss.  1908  S.  159  ff.  [Bescher.] 

Bd.  I Sp.  1195  füge  ein:  Dorka,  Name  einer  Waffentänzerin  auf  einer  Vase  in  Florenz; 
vgl.  Jahrb.  d.  Inst.  1896  S.  9.  So  berichtigt  sich  nach  Milani  die  Angabe  (0.  Jahns)  unter 
Porne  Bd.  3 Sp.  2775,  9 ff.  — Ich  verdanke  diesen  Hinweis  der  Güte  von  P.  Wolters. 

[Bescher.] 

Bd.  I Sp.  2373  ff.  (Art.  Hermes)  füge  jetzt  hinzu:  Über  Hermes’  Beziehungen  zu  den  Toten 
vgl.  jetzt  die  ausführliche  Behandlung  dieser  (nur  etwas  zu  sehr  betonten)  Punktion  des  Gottes 
von  Eitrem:  in  den  Christiania  Videnskahs-Selskahs  Forhnndlinger  for  1909  nr.  5.  Vgl.  dazu 
Literar.  Zentralblatt  1909  Sp.  1570.  [Bescher.] 

Bd.  II  Sp.  2522  ff.  (Art.  Megaloi  Theoi  = Kahiren)  s.  jetzt  die  wertvollen  Abhandlungen 
von  Raff.  Pettazoni  ^üna  rappresentazione  Romana  dei  Kabiri  di  Samotracia’  in  der  Ausonia 
vol.  HI  (1908)  fase.  I p.  79  ff.  und  ’Le  origini  dei  Kabiri  nella  isole  del  Mar  Traeio  — Reale 
Accademia  dei  Lincei  1909  (110  Seiten).  [Bescher.] 

Bd.  III  Sp.  530,  59  ff.  (Art.  Kympheu);  über  die  Nymphendarstellungen  auf  Münzen  s. 
jetzt  Imhoof -Blumer,  Nymphen  u.  Chariten  auf  griech.  Münzen.  Athen  1908.  [Bescher.] 
Bd.  III  Sp.  2326  f.  (Art.  Philoktetes).  Zu  der  hier  gegebenen  neueren  Literatur  kommen 
jetzt  noch  hinzu:  Fr.  Marx,  Philohtet- Hephaistos'  in  den  Neuen  Jahrb.  f.  d.  kl.  Altertum,  usw. 
1904  S.  673  ff.  und  Raffaele  Pettazoni,  Philoktetes- Heph.'  in  der  Riv.  di  Filol.  e d’Istruz.  classica 
XXXVII  (1909)  Fase.  I p.  170  ff.  [Bescher.] 

Bd.  III  Sd.  3450  ff'.  (Art.  Phoinix,  der  Vogel):  Die  Handschrift  B 8 der  EvayyEliv.7]  o%o%ri 
in  Smyrna  enthält  S.  1 — 137  den  Physiologus  griechisch  nebst  106  Bildern  dazu.  Diese  sind 
besprochen  und  zum  Teil  veröffentlicht  von  Strzygoivski  im  Byzantinischen  Archiv  (als  Ergän- 
zung d.  Byzantinischen  Zeitschr.  hrsg.  von  Krimibacher)  Heft  2 unter  dem  Titel:  Der  Bilder- 
kreis des  griechischen  Physiologus  usw.,  Leipzig  1899.  Daselbst  vgl.  S.  19  über  den  Phoinix  und 
Abbildung  Taf.  IV.  Diese  zeigt  in  der  Mitte  eine  dicke  Säule,  auf  deren  Kapitell  im  Feuer 
der  Phoinix  sichtbar  wird.  Links  von  der  Säule  erscheint  der  Phoinix  nochmals  in  ganzer 
Gestalt  auf  sie  znschreiten(] . Bechts  steht  der  Priester,  unbärtig  mit  Nimbus  und  Buch.  Er 
blickt  zum  Phoinix  auf  und  erhebt  die  rechte  Hand  mit  dem  sogenannten  lateinischen  Gestus. 
Hinter  ihm  stehen  auf  zwei  dünnen  Säulen  blaue  Männchen  mit  Schwert,  Schild  und  Lanze, 
d.  i.  Statuen  (von  frommen  Benützern  der  Handschrift  ausgewischt).  Über  dem  Ganzen  strahlt 
die  rote  Sonuenscheibe;  in  ihr  befindet  sich  die  Darstellung  eines  Weibes  (Oberkörper),  das  die 
Bechte  erhoben  hat  und  in  der  Linken  eine  Kugel  hält,  — Andere  Handschriftenbilder  ein- 
facherer Art  siehe  bei  Cahier  u.  Martin,  Melanges  d’archeol.  2,  S.  182  ff.  mit  Abb.  Taf.  20  u.  29. 
— Zum  Phoinix  als  Sinnbild  Christi  vgl.  auch  Stephan  Beissel,  Geschichte  d.  Verehrung  Marias 
in  Deutschland  icährend  des  M.-A.,  Freiburg  i.  B.  1909,  S.  476  ff.  [Türk.] 


B(l.  III  Sp.  2488  (Art.  Physis)  fuge  jetzt  hinzu:  K.  Preisendanz  im  Philologits  1908  S,  474ff., 
wo  weitere  Belege  aus  den  Hymnen  der  Zauherpapyri  usw,  beigebracht  werden.  [Roscher.] 

Zu  Bd.  III  Sp.  2965  f.  (Art.  Priainos).  Bd.  III,  2 ist  zu  dem  Artikel  'Priamos’  auf 
Sp.  2965 '66  unter  nr.  14  ein  fragmentiertes  Relief  abgebildet,  das  sich  in  der  Sammlung  Giusti 
in  Verona  befindet.  Ich  habe  bei  einem  — lauge  zurückliegenden  — Besuche  Veronas  diese 
Sammlung  zufällig  nicht  besichtigt,  kenne  also  das  Original  des  Reliefs  nicht.  Aber  der  erste 
Blick  aut”  die  Abbildung  belehrte  mich,  daß  dieses  Denkmal  unmöglich  antik  sein  könne.  Die 
exaltierten  Bewegungen  des  Priamos,  die  phantastisch-barocke  Bewaffming  des  Neoptolemos  mit 
einem  Helm,  der  Leouardeske  Motive  in  das  übertriebene  gesteigert  zeigt,  sind  so  unantik  wie 
möglich.  Um  mich  meines  Eindrucks  zu  vergewissern,  forschte  ich  dem  Relief  in  der  archäo- 
logTschen  Literatur  etwas  weiter  nach,  und  da  finde  ich  denn,  daß  derselbe  Heydemann,  der  in 
d^  llinpersis  das  Denkmal  als  alt  publiziert  hat,  in  einer  späteren  Schrift  den  modernen  Ur- 
sprung auf  das  Bestimmteste  betont  hat.  Dies  ist  geschehen  in  Heydemanns  Mitteilungen  aus 
den  Äntikensammlumjen  in  Ober-  und  Mittelitalien  (3.  Hall.  Winckelmannsprogr.),  S.  6,  gleich 
im  Beginn  der  Beschreibung  des  Giardino  Giusti  und  unter  Berufung  auf  Conze  und  Bursian, 
die  sich  früher  in  gleichem  Sinne  geäußert  haben.  Damit  war  meine  eigene,  nur  auf  die  un- 
genügende Abbildung  gegründete  Überzeugung  durch  Augenzeugen  auf  das  Bündigste  bestätigt. 

[P.  Herrmann.] 

Zu  Bd.  IV  Sp.  245  (Art.  Sabazios)  schreibt  mir  Friedr.  Hauser  in  Rom  folgendes:  „Der 
'kleine  Marmoraltar’  — so  richtig  IV  245  Z.  3 bezeichnet,  während  241  Z.  13  irrtümlich  von 
ihm  als  einem  'Sarkophag’  die  Rede  ist  — befindet  sich  seit  etwa  15  Jahren  nicht  mehr  im 
Palazzo  Merolli,  sondern  in  meinem  Besitz.  Alle  vier  Seiten  desselben  sind  abgebildet:  3Ionu- 
menti  delV  Insfituto,  Supplemento  Taf.  28,  2.  Die  Abbildung  genügt  in  der  Hauptsache,  wenn 
sie  auch  nicht  alle  Details  des  sehr  roh  ausgeführten  Originals  wiedergibt. 

In  ausgezeichneter  Hochachtung  Ihr  ergebenster  Dr.  Friedrich  Hauser.“ 
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Satyros: 

8)  Ausruhender  Satyr  des  Kapitolin.  Museums  (nach  Collignon- Baumgart,  Gr. 
Plastik  2 S.  289  Fig.  148):  Sp.  481/82. 

9)  Dionysos  umgeben  von  zwei  Satyrn.  Vom  Lysikratesdenkmal  (nach  Stoll,  Sagen 
des  klass.  Altertums  1 S.  338):  Sp.  481,82. 

10)  Silen  der  Münchener  Glyptothek  (nach  einer  Originalaufnahme  von  Franz  Hanf- 
staengl  in  München  : Sp.  483. 

11)  Silen,  die  Übung  eines  Argonauten  am  Sandsack  parodierend.  Von  der 
Ficoronischen  Cista  (nach  Wiener  Vorlegebl.  1889  Taf.  12);  Sp.  486. 

12)  Satyr,  den  trunkenen  Silen  haltend.  Vom  borghesischen  Marmorkrater  (nach 
D.  A.  K.  2,  48,  601);  Sp.  490. 

13)  Die  Neapler  Satyrspiel vase  (nach  Baumeister,  Denkm.  Taf.  V,  422);  anwesend; 
Dionysos  und  Ariadne,  die  Muse  des  Dramas,  Himeros,  Herakles,  Silenos,  Choreuten  = 
Satyrn):  Sp.  497/98. 

14)  Tanzende  Pane  der  Londoner  Pandoravase  (nach  Journ.  Hell.  Stud.  11  pl.  11: 
Sp.  r)19'2ü. 

15)  Vgl.  den  Artikel  Seilenos. 

Schuiiiasch: 

1)  Naramsin  (2500  v.  Chr.)  als  Welteroberer.  Über  dem  Weltberg  Sonne,  Mond  und 
Venus  als  Zuschauer.  Gefunden  in  Susa  (nach  A.  Jeremias,  Das  Alte  Testament^  S.  290): 
Sp.  534. 

2)  Mond  und  Sonne  auf  einer  babylon.  Urkunde  aus  Susa  (Susa  nr.  20),  nach  Hinke, 
A New  Boundary  Stone,  Philadelphia  1907,  nr.  20  S.  95):  Sp.  535. 

3)  Venus- Emblem  neben  Sonne  und  Mond  auf  der  Urkunde  (Susa  nr.  20),  nach 
Hinke,  A New  Boundary-  Stone,  Philadelphia  1907,  nr.  20  S.  95);  Sp.  535. 

4)  Oberer  Teil  des  Dioritblockes  mit  dem  Codex  Hammurabi  (oljerer  Teil  des  Phallus): 
der  thronende  Sonnengott,  vor  ihm  Hammurabi  (nach  A.  Jeremias,  Das  Alte 
Testament,  2.  AuH.);  Sp.  539. 

5)  Das  Heiligtum  des  Sonnengottes  in  Sippar  (nach  A.  Jeremias,  Das  Alte  Testa- 
ment, 2.  Aufl.):  Sp.  539. 

6)  Babylonischer  Siegelzylinder  im  Brit.  Museum:  Ischtar  neben  Schamasch  am 
Horizont-Tor  (nach  A.  Jeremias,  Das  Alte  Testament,  2.  Aufl.);  Sp.  545/46. 

7;  Babylonischer  Siegelzylinder  des  Brit.  Museums:  der  Sonnengott  tritt  aus  dem 
von  Löwen  flankierten  Himmelstor  heraus  (nach  A.  Jeremias,  Das  Alte  Testa- 
ment, 2.  Aull.):  Sp.  545/46. 

8)  Sonnenwagen  aus  der  älteren  Bronzezeit,  gefunden  in  Seeland  (nach  Sophus  Müller, 
Urgeschichte  Europas  Tafel  2):  Sp.  551/52. 

9)  Göttersymbole  vom  Sanherib-Relief  bei  Bavian  (nach  Luschan,  Ausgrabungen 
in  SeiuDchirli,  Berlin  1893,  S.  1).  Oben;  Eönigsmützen  der  obersten  Trias  und  Symbol 
Eas.  Unten:  Mond,  Sonne,  Adad,  Marduk,  Nabu,  Ninib,  Venus,  Plejaden:  Sp.  55.3/54. 

10)  Götter- EmVjleme  der  Berliner  Sargon-Stele  (nach  Leipziger  Semitistische  Studien 
2,  2 PTank  S.  14).  Unten:  Schamasch:  Sp.  553. 

11)  Götter- Embleme  des  Asarhaddon-Denkmals  am  Nähr  el  Kelb  (nach  Leipziger 
Semitistische  Studien  2,  2 Frank  S.  17).  Rechts  oben;  Schamasch:  Sp.  554. 

12)  Relief  am  Behi.stun-Felsen : Gefangene  werden  zu  Darius  geführt.  (Brit.  Mus., 
A Guide  to  the  Babyl.  and  Assyr.  Antiquities  1900,  Pl.  XVI):  Sp.  553/54. 

13)  Assyrische  Darstellung  des  geflügelten  Sonnenrades  [Gott  Assur  darstellend] 
(nach  Delitzsch,  Mehr  Licht  S.  38):  Sp.  555. 

14)  Babylonischer  Siegelzylinder  mit  Darstellung  des  geflügelten  Sonnen- 
rades (Original  im  Berl.  Museum  V.  A.  2707):  Sp.  555. 

15)  Urkunde  aus  der  Zeit  Nebukadnezars  I.  (nach  A.  Jeremias,  Das  Alte  Testament 
im  Lichte  des  Alten  Orients*  S.  10).  Obere  Embleme:  Venus,  Mond,  Sonne:  Sp.  555. 

10)  Sonnenscheibe  von  einer  babylonischen  Urkunde,  gefunden  in  Amrän  (Berl. 
Mus.  Vord.  Abt.):  Sp.  556. 

17)  Sonnenscheibe  auf  einer  babylonischen  Urkunde  des  2.  Jahrtaus.  v.  Chr. 
(Kassitenzeit).  Gefunden  in  Susa  (Susa  nr.  13;  nach  Hinke  a.  a.  0.  S.  94):  Sp.  556. 

(Portsetznng  auf  S.  3 des  FmscJilages.) 
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regelmäßigen  Gesichtszügen , bei  der  nur  die 
zugespitzten  Öhrchen  ihre  Abstammung  kund 
tun.  Auch  von  einem  ausruhenden  Satyr  be- 
sitzen wir  eine  Menge  von  Kopien,  von  denen 
die  des  kapitolinischen  Museums  als  eine  der 
besterhaltenen  hier  ab- 
gebildet ist  (Abb.  8). 

Schon  Winckelmami  hat 
in  ihm  ein  Werk  des 
Praxiteles  vermutet  und 
durch  die  Analysen 
Brunns  u.  Furtivänglers 
{Glypt.  1900  ; 

Meisterwerke  S.  559  ff.) 
ist  diese  Annahme  fast 
zur  Gewißheit  erhoben. 

Die  zarte  jugendliche 
Gestalt  steht,  den  Kopf 
leise  geneigt,  an  einen 
Baumstamm  angelehnt 
ruhend  da,  in  träume- 
rischem Nichtstun;  der 
Blick  ist  ins  Weite  ge- 
richtet. Mit  dem  gan- 
zen Liebreiz,  mit  dem 
Praxiteles  seine  jugend- 
lichen Gestalten  zu  um- 
weben vermochte,  hat 
er  auch  diese  Natur- 
kinder zu  erfüllen  ver- 
standen, deren  Wesen 
hier  bis  zur  äußersten 
Grenze  verfeinert  er- 
scheint. 

Von  praxitelischer 
Anmut  sind  auch  die 
jugendlichen  um  Diony- 
sos gruppierten  Satyrn 
auf  dem  Fries  des  335/4 
errichteten  Lysikrates- 
denkmals  {Baumeister, 

Denhn.  2, 838ff. ; Abb.  9). 

Auch  ihre  bärtigen  Ge- 
nossen, die  zum  Teil  in  8)  Ausruhender  Satyr 

heftiger  Bewegung  die  (nach  ColUynon-Bnumgart, 
tyrrhenischen  Seeräuber 

verfolgen  oder  strafen,  gehören  zu  den  vor- 
trefflichsten Satyrgestalten,  die  ans  dem  Alter- 
tum erhalten  sind. 

Für  den  Silen  hat  Lysipp  in  der  Gruppe 


mit  dem  Dionysoskinde,  deren  beste  (oben  Bd.  1 
Sp.  1125  abgebildete)  Replik  sich  im  Louvi'e 
befindet,  einen  neuen  Typus  zu  schaffen  ver- 
sucht. Die  Gruppe  wurde  früher  von  Brunn, 
{Kl.  Sehr.  111  383)  auf  Praxiteles  zurückge- 
führt; Löschcke  hat  zu- 
erst die  Beziehungen  zu 
Lysipp  erkannt  und 
Furtwängler{Glypt.  238) 
hat  ihm  beigestimmt  auf 
Grund  der  Verwandt- 
schaft, die  in  der  Stel- 
lung, im  Ausdruck  und 
in  der  Modellierung  der 
Körperformen  zwischen 
dieser  Statue  und  dem 
Farnesischen  Herakles 
besteht.  Auch  die  Durch- 
schneidung der  Vorder- 
fläche durch  das  quer 
gelegte  Kind  weist  auf 
diesen  Meister,  der  zum 
ersten  Male  die  alte 
Tradition  flächiger  Kom- 
position aufgegeben  hat. 
Lysipp  wollte  bei  die- 
sem Silen,  wie  Furt- 
wängler  hervorhebt,  das 
Väterliche,  Milde  und 
Weise  betonen  und  da- 
zu reichte  der  traditio- 
nelle Typus  nicht  aus; 
bei  der  Bildung  des 
Kopfes  ist  der  bakchi- 
sche  Typus  ganz  ver- 
lassen, er  gleicht  mehr 
dem  Porträt  eines  Dich- 
ters oder  Philosophen. 
Nur  die  spitzen  Ohren 
gehören  dem  überliefer- 
ten Silenstypus  an,  völ- 
lig verschieden  ist  die 
gerade  Nase.  Nichts 
des  Kapitolin.  Museums  Schlaffes  Und  W eich- 

Gr.  Plastik  2 S.  289  Fig.  148).  Rches  liegt  in  dem 
Gesicht,  und  auch  der 
Körper  ist  kraftvoll  gebildet;  nur  eine  leichte 
Fülle  des  Bauches  deutet  auf  den  Schlemmer, 
sonst  sind  die  Formen  schlank,  hoch  gewach- 
50  sen  und  kräftig,  besonders  die  Beine  sehnig 


y)  Dionysos  umgeben  von  zwei  Satyrn.  Vom  Lyaikratesdenkmal  (nach  StoU,  Sagen  des  klass.  Altertums  1 S.  358). 
Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV.  IG 
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und  muskulös.  Das  Schwänzchen  im  Rücken 
ist  ganz  winzig  geworden.  Daß  diese  Bildung 
vorübergehend  Anklang  gefunden  hat,  zeigt 
die  bei  Chirac  4,  724,  1680  E abgebildete 
Statue  aus  Holkham  Hall  {Michaelis,  Anc. 
marhles  306,  19),  die  den  Sileu  ruhig  in  die 
Ferne  blickend  an  einen  Baumstamm  gelehnt 
darstellt,  und  die  des  einen  Schlauch  auf  dem 
aufgestützten  r.  Knie  haltenden  Silen  zu  Newby 
Hall  {ebenda  523,  1),  soweit  sich  das  nach  der 
Abbildung  bei  Chirac  4,  730  B 1765  A beur- 
teilen läßt. 

Ebenfalls  auf  Lysipj)  oder  einen  ihm  nahe- 
.-'tehenden  Meister  führt  Furtwängler  {Glypt. 
221)  den  Typus  des  weichlichen  Schlemmers 
zurück,  der  für  die  ganze  Folgezeit  als  charak- 
teristisch sich 
durchsetzen 
sollte  und  den 
wir,  wenn  wir 
vom  Silen  reden, 
hauptsächlich 
vor  Augen  h aben. 
Die  Körpertör- 
men  zeigen  eine 
üppig®  Fülle: 
nicht  kräftige 
Muskeln,  sondern 
weiche  Fettmas- 
sen treten  an 
seiner  Brust  her- 
vor. Die  kleinen 
zierlichen  Füße 
zeigen,  daß  die 
Fülle  der  übrigen 
Formen  nicht 
auf  natürlicher 
Plumpheit  der 
Anlage  beruht, 
sondern  die  Fol- 
ge üppigen  bak- 
10)  Silen  der  Münchener  Glyptothek  chischen  Lebens- 
inacli  einer  Originalaufnahmo  von  cr0r)usS6S  ist.  L)6r 
Franz  Ban/stmn;,l  in  München).  spitze  Schä- 

del ist  kahl,  ein 
Kranz  umrankt  ihn;  üppig  ist  der  Bart  ent- 
wickelt, die  Augenbrauen  sind  buschig,  die 
Stirn  gefaltet.  Die  Füße  stecken  in  Schuhen 
und  ein  Tuch,  das  um  einen  Unterarm  ge- 
schlungen ist,  deckt  in  der  Gegend  der  Hüften 
den  Rückeu  {Brunn,  Glyjitolh.^S-,  Abb.  10).  Die 
Ohren  haben  eine  oben  dicke  schweinsartige 
Bildung,  wie  sie  zuerst  auf  den  Midasvasen 
Annali  1844  tav.  H und  AI.  d.  I.  4,  10  ange- 
deutet ist.  Der  Schweif  ist  diesem  weichlichen 
Silen  fremd.  Eine  prächtige  Terrakotta  dieses 
Typus  ist  die  auf  Tafel  129  der  Sammlung  Sa- 
bourofj’  abgebildete;  Furtwängler  bezeichnet 
ihren  Kopf  als  fast  den  besten  ihm  bekannten 
Silen  skopf. 

Vielleicht  gehen  auf  diese  Zeit  auch  die 
Vorbilder  der  als  Stützfiguren  im  athenischen 
Theater  verwandten  Silene  zurück  {AI.  d.  1.  9, 
16).  Die  erhaltenen  werden  von  Dörpfeld  und 
Reisch,  Griech.  Theater  S.  86  der  neronischen 
Zeit  zugeschrieben;  weitere  Nachbildungen  sind 
in  einer  attischen  Terrakotta  und  in  einer  als 
Brunnenfigur  verwandten  Statue  erhalten  {Arch. 
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Jahrh.  2,  1887  S.  200).  In  den  Rollen,  auf 
die  sich  die  Silene  stützen,  sind  mit  Birt  {Buch- 
rolle S.  127/8)  Wollbinden  zu  erkennen. 

Noch  eines  freundlichen  Amtes  muß  ich 
hier  gedenken,  dessen  der  würdige  Alte  in 
dieser  Zeit  öfter  waltet,  des  eines  Hüters  und 
Pflegers  der  männlichen  Jugend.  Einen 
Knaben  am  Ohr  zupfend,  während  er  einen 
anderen  artig  vor  sich  stehen  hat,  zeigt  ihn  die 
10  Berliner  Terrakotta  A.  Z.  1882  Taf.  8,  1 (vgl. 
Furtwängler,  Samml.  Sab.  H,  Finl.  z.  d.  Terra- 
kotten S.  16);  auf  einem  Lehnsessel  sitzend 
legt  er  väterlich  einem  neben  ihm  stehenden 
Knaben  den  Arm  um  die  Schulter  in  einer 
Terrakottagruppe  aus  Myrina  {Aixh.  Anz.  1890 
S.  93  nr.  7 ; vgl.  Winter , Typen  d.  figürl. 
Terrakotten  2 S.  403,  3 u.  4;  S.  405,  6).  Ein 
silenartiger  Dämon  ist  es  auch,  den  man  in 
der  Cyrenaika  als  die  Kinder  liebend  und  be- 
20  hütend  kannte,  vgl.  Heuzey , Terres  cuites  du 
Louvre  pl.  56,  2—4. 

Überblicken  wir  noch  einmal  den  Weg, 
den  die  Entwicklung  des  Silenstypus  seit  der 
Mitte  des  fünften  Jabrhs.  genommen  hat.  Aus 
der  älteren  Periode  des  schönen  Stils  stammen 
die  edelsten  Silensgestalten,  die  die  griechische 
Vasenmalerei  überhaupt  hervorgebracht  hat. 
Aber  das  Edle  in  ihrer  Erscheinung  beschränkt 
sich  auf  ein  gesittetes  und  würdiges  Aussehen 
30  und  Benehmen ; sie  haben  nur  äußerlich  ihre 
ursprüngliche  Natur  aufgegeben,  ohne  sich 
entsprechend  vergeistigt  zu  haben.  Denn  eine 
Vertiefung  ihres  Wesens  nach  der  Richtung 
des  Weisen,  das  doch  auch  in  dem  alten 
Dämon  lag,  ist  damit  nicht  Hand  in  Hand 
gegangen.  Selbst  der  Erzieher  des  Dionysos 
auf  den  uns  bekannten  Darstellungen  des  fünf- 
ten Jabrhs.,  bei  dem  man  diese  Veredelung 
am  ehesten  erwarten  sollte,  zeigt  nichts  davon; 
40  auch  die  Ähnlichkeit  mit  Sokrates  ist  dafür 
nicht  ausgenutzt.  Und  so  wußte  Lysipp  bei 
seinem  Versuch  an  nichts  Bekanntes  anzu- 
knüpfen, sondern  glaubte  am  besten  zu  fahren, 
wenn  er  ganz  von  aller  Tradition  absah  und 
seinem  Silen  den  Kopf  eines  Philosophen  gab. 
Und  doch  bot  der  Typus  des  alten  Schlemmers, 
der  um  dieselbe  Zeit  von  einem  Lysipp  nahe- 
stehenden Meister  in  Anlehnung  an  den  alten 
Silenstypus  ausgebildet  wurde,  die  Möglichkeit 
50  einer  Entwicklung  auch  nach  der  Richtung 
des  weisen  si'gcov,  wie  uns  eine  Anzahl  vor- 
trefflicher Köpfe  und  Masken  dieser  und  der 
sp)äteren  Zeit  zeigen. 

Schon  am  Anfang  des  schönen  Stils  be- 
ginnen sich  die  Silene  ihrem  Alter  nach  zu 
differenzieren;  wir  begegnen  Kindern,  Jüng- 
lingen und  Greisen,  während  früher  alle  das 
gleiche  Lebensalter  hatten.  Und  auch  die 
Heraushebung  eines  einzelnen  beginnt  sich 
60  vorzubereiten:  ein  Silen  wird  der  Erzieher  des 
Dionysos,  was  wir  literarisch  zuerst  im  Dio- 
nysisl'os  des  Sopholdes  und  im  Kyklops  des 
Furipides  bezeugt  finden,  einer  — vermut- 
lich doch  eben  dieser  Erzieher  — führt  allein 
den  Namen  Silenos.  Er  ist  zunächst  von  den 
andern  noch  nicht  unterschieden,  Komos,  Oino- 
pion  usw.  sehen  genau  ebenso  aus.  Aber  in 
dem  Schlemmer  des  lysippischen  Kreises  ist 
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diese  Entwicklung  bereits  vollendet:  von  jetzt 
an  begegnet  uns  nur  ein  Silen,  durch  sein 
Alter  vor  allen  übrigen  ausgezeichnet.  Es  bat 
lange  gedauert,  bis  sich  diese  vom  Satyrspiel 
geschaffene  Differenzierung  allgemeine  Aner- 
kennung erzwang. 

Gefördert  wurde  diese  Entwicklung  durch 
die  Schaffung  des  jugendlichen  Satyrty- 
pus, der  am  schönsten  und  edelsten  von  Praxi- 
teles ausgebildet  wurde.  So  sehr  aber  auch  die 
beiden  Typen  am  Ende  dieser  Entwicklung  aus- 
einandergehen, der  jugendliche  leichtfüßige 
anmutige  Satyr  und  der  plumpe  weinschwere 
Alte  — wir  haben  verfolgen  können,  wie  der 
Satyrtypus  aus  dem  Silenstypus  entstanden 
ist,  wie  er  nur  dem  allgemeinen  Verjüngungs- 
prozeß entstammt,  dem  die  Kunst  um  die 
Wende  des  fünften  Jahrhs.  alle  Götter  unter- 
worfen hat.  Die  Satyrn  treten  nicht  als  etwas 
Fremdes  neben  die  Silene,  sondern  sie  sind 
ihre  verjüngten  Ebenbilder,  Repräsentanten 
desselben  Dämonengeschlechts,  von  dem  als 
altes  würdevolles  Glied  schließlich  nur  der 
Erzieher  des  Dionysos  übrig  bleibt.  Die  atti- 
schen Vasenbilder  scheinen  diese  feste  Diffe- 
renzierung noch  nicht  zu  kennen.  Hier  er- 
scheinen die  glatzköpfigen  Alten  in  der  Mehr- 
zahl, daneben  die  jugendlichen  bartlosen  und 
bärtigen  Gestalten,  deren  letztere  von  den  Ge- 
lehrten bald  als  Silene,  bald  als  bärtige  Satyrn 
bezeichnet  werden,  eine  Unbestimmtheit,  die 
eine  Zeitlang  auch  im  Altertum  geherrscht 
hat,  wie  wir  bei  Marsyas  feststellen  können, 
der  bei  Herodot  ein  Silen,  bei  Platon  ein  Satyr 
ist.  Daß  aber  auch  in  der  attischen  Klein- 
kunst diese  Unterschiede  allmählich  sich  festig- 
ten, können  wir  dem  schönen  Reliefbild  eines 
silbernen  in  einem  Grabe  bei  Sophia  gefun- 
denen Rhyton  entnehmen  (G.  R.  p.  1880  S.  56; 
73;  87),  das  die  drei  Typen  des  dicken  kleinen 
Silen,  des  bärtigen  und  des  unbärtigen  Satyrs 
deutlich  ausgeprägt  nebeneinander  zeigt. 

Erst  auf  den  späteren  unteritalischen 
Vasengemälden  des  vierten  Jahrhs.  scheint  sich 
der  eine  Silen  durchgesetzt  zu  haben.  Ein 
sicheres  Urteil  ist  hier  leider  nicht  möglich,  weil 
die  Zahl  der  größeren  Thiasosdarstellungen,  die 
Silen,  bärtige  und  bartlose  Satyrn  nebenein- 
ander enthalten,  eine  verhältnismäßig  geringe 
ist  und  die  Beschreibungen  der  Vasenkataloge 
— wenn  sie  nicht  von  einem  Meister  wie 
Furtwängler  herrühren  — für  solche  Unter- 
suchungen fast  vollständig  versagen.  In  der 
Hauptsache  müssen  wir  uns  daher  an  die 
wenigen  veröffentlichten  Vasenbilder  halten. 
Auf  der  Münchener  (nicht  Wiener)  apulischen 
Vase  A.  Z.  1885  Taf.  83  Sp.  147  ff. , auf  der 
der  sitzende  Dionysos  einem  vor  ihm  stehen- 
den Jüngling  eine  Maske  hinhältj  sitzt  r.  von 
dem  Gott  auf  einer  Amphora  der  kahlköpfige, 
schweinsohrige  Silen,  mit  einem  Schurz  be- 
kleidet, einen  Kantharos  in  der  Linken.  Links 
steht  ein  bärtiger,  auf  einen  Stab  gestützter 
Satyr  mit  vollem  Haar,  der  einen  Schlauch  in 
der  1.  hält  und  in  ein  Khyton  blickt;  seine 
Ohren  sind  nicht  kenntlich.  Der  Unterschied 
im  Äußeren  der  beiden  Gestalten  ist  augen- 
fällig; der  Satyr  hat  einen  kräftigen  Körper- 
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bau,  der  Silen  ist  schlaff  und  weichlich;  er 
zeigt  den  Typus,  den  in  der  Kleinkunst  am 
vollendetsten  die  prächtige  Figur  der  Ficoro- 
nischen  Cista  wiedergibt  (Abb.  11).  Auf  einer 
Berliner  apulischen  Vase  (3264  = Gerli.,  Ap. 
Vh.  1.  2),  die  Dionysos  von  Pan  bedient  im 
Kreise  seiner  Thiasoten  zeigt,  tanzt  Silen  ebenso 
vergnügt  wie  schwerfällig  zum  Tympanonschlag 
einer  Mänade.  Sein  Bauch  ist  dick  und  ebenso 
wie  die  weichliche  Brust  behaart,  die  Füße 
stecken  in  hohen  Stiefeln;  er  hat  aber  keine 
Glatze,  und  Haar  und  Bart  sind  schwarz,  sein 
Ohr  ist  durch  den  erhobenen  Arm  verdeckt.  Der 
durch  eine  Mänade  von  ihm  getrennt  auf  einem 
Felsblock  sitzende  bärtige  Satyr  mit  vollem 
Haar  und  spitzem  Ohr,  am  Köriier  ebenso  be- 


11)  Silen,  die  Übung  eines  Argonauten  am  Sandsack 
parodierend.  Von  der  Ficoronischen  Cista 
(nach  Wiener  Vorl.  1889  Taf.  12). 


haart  wie  der  Silen,  hat  einen  weniger  aus- 
gebildeten Bauch,  aber  eine  ebenso  weiche 
und  fette  Brust;  seine  Haltung  ist  dagegen 
von  einer  Eleganz,  die  der  ungeschickt  hüp- 
fende Silen  niemals  erreichen  könnte.  Unter- 
schiede zwischen  den  beiden  Typen  sind  also 
deutlich  erkennbar,  aber  die  Grenzen  noch 
nicht  fest  bestimmt;  der  bärtige  Satyr  ist 
noch  nicht  die  jugendlich  schlanke  muskulöse 
Gestalt,  die  er  in  der  hellenistischen  Zeit 
wird,  sondern  kann  noch  als  eine  mehr  weich- 
liche, wenn  auch  elegante  Erscheinung  auf- 
treten  und  einen  Stock  gebrauchen,  um  sich 
darauf  zu  stützen,  wie  andererseits  der  Silen 
sich  noch  seines  vollen  Haarwuchses  erfreuen 
kann.  Mit  Glatze,  dickem  Bauch  und  Schweins- 
ohren erscheint  der  Silen  auf  einer  anderen 
apulischen  Amphora  zu  Berlin  (3263  = Gerh., 
Apul.  Vb.  3.  4);  ein  bärtiger  Satyr  fehlt  hier, 
nur  drei  Satyrjünglinge,  Eros  und  vier  Mäna- 
den  bilden  die  Umgebung  des  Dionysos.  Eben- 
so ist  durch  eine  Glatze,  Schweinsohren  und 
hohe  Schuhe  der  flötenspielende  Silen  charak- 
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terisiert,  der  ein  Maultier  lenkt,  das  auf  einer 
Kline  den  gelagerten  Dionysos  und  die  neben 
ihm  sitzende  Ariadne  trägt  (C.  R.  p.  1863 
Taf.  5,  3).  Den  alten  Kahlkopf  in  der  Mehr- 
zahl auf  späteren  unteritalischen  Vasen  gefunden 
zu  haben  kann  ich  mich  nicht  erinnern. 

Andere  Thiasosdarstellungen  apulischer 
Gefäße  (wie  z.  B.  Brit.  Mtis.  IV  F 276,  303  und 
304)  zeigen  uns  nur  jugendliche  Satyrgestalten, 
die  entweder  ohne  ersichtlichen  Zweck  hin 
und  her  laufen,  oder  den  Gott  und  die  Mäna- 
den  bedienen,  bewegte  Bilder  dieser  unruhigen 
nervösen  Gesellschaft.  Der  Silen  hat  sich  einen 
festen  Platz  neben  seinem  Herrn  noch  nicht 
errungen.  Weitaus  die  Mehrzahl  aller  unter- 
italischen Vasen  mit  bakchischen  Darstellungen 
nimmt  auch  von  Dionysos  keine  Notiz;  sie 
enthalten  meist  nur  wenige,  zwei  bis  drei 
Figuren,  Satyrn  unter  sich  oder  im  Verkehr 
mit  Frauen,  in  denen  wir  Bakchantinnen  zu 
erkennen  haben.  Die  Satyrn  sind  schlanke 
bewegliche  Jünglinge,  die  nur  durch  ihre  in 
der  Regel  spitzen,  gelegentlich  aber  auch 
schweinsartig  gebildeten  Ohren  (Berlin  3263) 
und  durch  das  Schwänzchen  ihre  dämonische 
Natur  verraten.  Sie  tanzen,  springen,  laufen, 
tragen  einen  Narthex  oder  Thyrsos,  einen 
Kranz,  eine  Schale,  einen  Eimer  oder  halten 
Früchte;  auch  ein  Tympanon  oder  eine  Fackel 
sieht  man  gelegentlich  in  ihren  Händen.  Auch 
liegend  oder  hockend  oder  auf  einnm  Fels- 
block sitzend  kommen  sie  vor;  gelegentlich 
stehen  sie  in  einen  Mantel  gehüllt  da,  die 
alten  Mantelfiguren  haben  hier  Satyrzüge  be- 
kommen. Oder  sie  sind  trinkend  dargestellt, 
spielen  die  Flöte,  lassen  sich  von  einer  Frau 
einschenken,  sehen  ihr  zu,  reichen  ihr  eine 
Tänie;  alles  Augenblicksbilder  aus  dem  bak- 
chischen Leben,  die  einen  prägnanten  Moment 
gar  nicht  schildern  wollen.  Selten  tritt  das 
erotische  Moment  in  den  Vordergrund,  indem 
sie  Frauen  verfolgend  oder  eine  schlafende 
Bakchantin  überraschend  dargestellt  werden. 

Finden  wir  also  die  jugendlichen  bart- 
losen Satyrn  in  diesem  Stil  ganz  heimisch 
und  begegnet  ebenso  der  dicke  schweinsohrige 
Silen  und  der  bärtige  Satyr,  so  ist  es  doch  noch 
nicht  zu  der  festen  Gestaltung  des  bakchischen 
Thiasos  gekommen,  die  wir  aus  der  helle- 
nistisch-römischen Zeit  kennen.  Die  Tyi:)en 
sind  vorhanden,  aber  die  stereotype  Form  dar- 
aus noch  nicht  geschaffen.  Auch  die  in  der 
späteren  Zeit  ganz  übliche  Vermischung  des 
Satyr-  und  Pantypus  dadurch,  daß  die  Satyrn 
kurze  Bockshörnchen  bekommen,  ist  hier  nicht 
ohne  Beispiel ; vermag  ich  sie  auch  in  der 
Malerei  nicht  sicher  nachzuweisen,  so  doch 
plastisch  in  dem  apulischen  Gefäß  in  Kopfform 
Berlin  3409. 

Öfter  begegnet  im  unteritalischen  Stil 
endlich  die  früher  nur  ganz  vereinzelt  (z.  B. 
Brit.  Mas.  E 232)  sich  findende  Hinzuziehung 
der  Satyrn  — gleichwie  des  Pan  — auch  zu 
Szenen,  zu  denen  sie  an  sich  in  gar  keiner 
Beziehung  stehen;  das  Satyrspiel,  das  sie  mit 
den  unwahrscheinlichsten  Heroenmythen  in 
Verbindung  brachte,  wird  den  Anstoß  dazu 
gegeben  haben.  Den  Künstlern  wurden  diese 
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beweglichen  Gestalten  mit  ihrer  naiven  Leb- 
haftigkeit, die  auf  jeden  Eindruck  sofort  rea- 
giert, lieber,  als  die  schwerfälligen  Ortsgott- 
heiten; sie  tragen  zur  Belebung  des  Bildes  bei, 
indem  sie  neugierig  herbeieilend  oder  hinter 
einem  Fels  hervorlugend  ihre  Teilnahme  kund- 
geben oder  ihr  Erstaunen  äußern.  So  finden 
wir  sie  bei  dem  Kampf  zweier  Krieger  {Br. 
Mus.  IV  F 178),  bei  den  Drachenkämpfen  des 
Kadmos  und  lason  {Millin,  G.  M.  98,  395; 
Heiidemann,  Vasensamml.  zu  Neapel  3248),  der 
Tötung  des  Argos  {Wien.  Vorl.  1890/91  Taf.  12) 
und  der  Chimaira  (Berlin  3258),  bei  der  Be- 
gegnung des  Orestes  und  der  Iphigeneia  {M. 
d.  I.  4,51),  dem  Hesperidenabenteuer  (M^eiZL'w, 
G.  M.  114,  444),  dem  Raub  des  Kephalos 
(Berlin  3257)  usw.  Vgl.  die  Sammlung RZepZiams 
[Melanges  grecorom.  1,  523  If.),  aus  der  aller- 
dings alle  mit  Satyrspielen  in  Beziehung  stehen- 
den Darstellungen  auszuscheiden  sind. 

Die  hellenistische  Zeit  hat  die  bereits 
hier  und  da  angebahnte  gegenseitige  Beein- 
flussung des  Satyr-  und  Panstypus*)  ge- 
fördert; ihre  Freude  an  der  Darstellung  des 
Ländlichen,  die  in  der  Pflege  der  bukolischen 
Poesie  ihren  Ausdruck  fand,  trieb  sie  dazu, 
auch  die  Satyrn  nach  dieser  Richtung  umzu- 
gestalten (vgl.  Dieterich,  Pulcinella  70),  als 
deren  Aufenthalt  immer  die  freie  Natur  ge- 
dacht wurde,  die  aber  durch  die  eigenartige 
Entwicklung,  die  ihnen  Athen  gab,  mehr  und 
mehr  ihre  Neigung  zum  Idyllischen  eingebüßt 
hatten.  Wie  Pan  jetzt  im  Satyrtypus  gebildet 
werden  konnte  {Furtwärigler , Satgr  v.  Perg. 
S.  30/31),  so  übernahmen  die  Satyrn  von  ihm 
den  Hiltenstock  und  die  Syrinx,  und  als  äußeres 
Abzeichen  tragen  viele  von  ihnen  die  Zotteln  der 
Ziege  und  kleine  Ziegenhörnchen,  olo:  rotg  ägn 
ysvvrjO’sTciv  igigjoig  vicocpwsrca,  wie  Lukian,  Dio- 
nysos 1 sich  ausdrückt.  Neben  die  zarten  anmu- 
tigen Satyrgestalten  des  vierten  Jahrhs.  tritt 
unter  diesem  Einfluß  der  bäuerische  Satyrtypus, 
für  den  wir  hervorragende  Beispiele  in  dem 
Bronzefigürchen  von  Pergamon  {Furtw.,  Satyr 
Taf.  1 ) , der  Marmorstatue  der  Sammlung 
Somzee  {Furtw.,  Saniml.  Somzee  S.  31  Taf.  23) 
und  einer  Terrakotta  aus  Myrina  {Pottier,  La 
necrop.  de  M.  pl.  26  S.  372  ff.)  besitzen.  Auch 
die  auf  dem  pergamenischen  Fries  den  Dionysos 
in  den  Gigantenkampf  begleitenden  Satyrn  wie 
die  der  von  Petersen  im  Bull.  d.  Comm.  archeol. 
di  Borna  Serie  3,  1889  S.  3 ff . besprochenen 
Gruppe  gehören  dem  derben  Typus  an;  sie 
haben  struppiges,  sich  emporsträubendes  Haar, 
die  Pergamener  auch  die  Zotteln  am  Halse. 
Diese  Satyrjünglinge  hat  die  Erfindungsgabe 
der  hellenistischen  Zeit  in  den  mannigfachsten 
Situationen  dargestellt:  in  tanzendem  Schritt, 
auf  den  Fußspitzen  hüpfend  halten  sie  eine 
Traube  hoch,  tragen  sie  einen  Schlauch  (ein 
beliebtes  Motiv  fürj  Brunnenfiguren,  Clarac  4, 
1730;  1747  = Furtw.,  Glypt.  232),  spielen  die 

*)  Dazu  rechne  ich,  daß  gelegentlich  Silene  und 
Satyrn  des  fünften  Jahrhs.  in  ihrer  Gesichtsbildung  an 
Böcke  erinnern.  Andererseits  trägt  das  Gesicht  des  ziegen- 
füßigen  Pan  auf  der  Vase  schönen  Stils  des  Br.  Mus. 
III  B 228  pl.  9 ganz  den  Silenstypus ; sogar  die  Hörner 
sind  fortgelassen. 
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Syrinx  oder  die  Flöte  {Fried. -Wolters  1501; 
1502),  treten  eine  Fußklapper  {JDütschke  3, 
546),  wenden  den  Kopf  nach  hinten  und  be- 
trachten voll  Vergnügen  ihr  Bockschwänzchen 
{Furtw.,  Glypt.  466;  Babeion- BI anchet,  Cat.  des 
bronzes  de  la  Bibi.  nat.  425),  scherzen  mit 
einem  Panther  oder  wehren  ein  anderes  Tier 
ab  {Furhv.,  Samml.  Somzee  Taf.  23;  Satyr  v. 
Berg.  S.  4).  Oder  wir  finden  sie  im  Verkehr 
mit  einer  Bakchantin,  oder  mit  einem  Herma- 
phroditen ringend  (Berlin,  Beschreib,  d.  ant. 
Skulpturen  195;  B.A.K.  2,  40,  474),  oder  be- 
haglich sitzend,  gelagert  (Clarac  4,  1689)  oder 
schlafend , wie  den  berühmten  Barberinischen 
Faun  {F’urtw.,  Glypt.  218;  Clarac  4,  1723).  Be- 
sonders beliebt  war  ihr  Spiel  mit  dem  Dio- 
uysoskind,  das  sie  entweder  auf  die  Schulter 
oder  rittlings  auf  den  Nacken  gesetzt  haben 
oder  auf  einem  Zipfel  ihrer  mit  Früchten  ge- 
füllten Nebris  tragen  {Pottier,  Necrop.  de  My- 
rina  Taf.  26;  Clarac  4,  1628;  I'urtic.,  Satyr 
Taf.  3,  1). 

Auf  Reliefs  der  hellenistischen  Zeit,  die  das 
Gefolge  des  Dionysos  meist  in  wildem  Enthu- 
siasmus umherschweifend  darstellen,  finden 
wir  sie  als  Flötenspieler,  Beckenschläger,  in 
eiligem  Lauf,  ihre  Glieder  nach  allen  Rich- 
tungen hin  auseinanderwerfend,  wie  sich  Hauser 
ausdrückt  {Neuatt.  Beliefs  S.  20);  die  festen, 
immer  wiederkehrenden  Typen  sind  dort  auf 
Tafel  1.  2 unter  Nr.  17 — 23  abgebildet.  In 
ekstatischem  Tanz  begriffen  ist  die  prächtige 
Gestalt  des  Borghesischen  Kraters  (D.  A.  K.  2, 
48,  601),  auf  den  Zehenspitzen  des  r.  Fußes 
herumwirbelnd,  während  der  1.  Unterschenkel 
in  die  Höhe  geworfen  ist,  ein  Motiv,  das  sich 
bereits  auf  der  A.  Z.  1856  Taf.  89  abgebildeten 
Vase  findet.  Auf  den  Spitzen  beider  Füße 
tanzt,  eine  Cista  haltend,  den  Kopf  verzückt 
zurückgeworfen,  der  Berliner  Satyr  1055;  ver- 
wandt ist  die  Gestalt  des  Silberbechers  von 
Vicarello  A.  Z.  1867  Taf.  225,  2 (vgl.  Heyde- 
mann,  Vas.  z.  Neapel  1922).  Der  Fries  des 
Dionysostempels  von  Teos,  den  Hirschfeld  A.  Z. 
1875  S.  30  dem  Anfang  des  zweiten  Jahrhs. 
zuschreibt,  ist  leider  zu  schlecht  erhalten,  um 
mehr  als  ganz  allgemein  die  selige  Ausgelassen- 
heit erkennen  zu  lassen,  in  der  sich  hier  Silen 
und  die  Satyrn  mit  Bakchantinnen  und  Ken- 
tauren vergnügen.  Erotische  Szenen,  wie  sie 
das  Relief  bei  Schreiber  {Hell.  Bel.  XXIV)  bietet, 
auf  dem  ein  Satyr  das  Gewand  einer  schlafen- 
den Mänade  aufhebt,  sind  selten.  In  der  fried- 
lichen Tätigkeit  des  Kelterns  zeigt  sie  ein 
Tonrelief  aus  Arezzo  {Not.  d.  scavi  1884  t.  9), 
ebenso  das  Relief  des  Museo  Borbonico  2,  11, 
wo  ihrer  mehrere  zusammen  mit  dem  alten 
Papposilen,  der  ihnen  gewiß  keine  Hilfe  ist, 
an  der  Kelterpresse  sich  abarbeiten,  während 
zwei  andere  Säcke  mit  Trauben  herbeischleppen. 
Zum  fröhlichen  Mahl,  Herakles,  an  dessen 
Gegenwart  sie  sich  jetzt  gewöhnt  haben,  in 
ihrer  Mitte,  haben  sie  sich  auf  dem  Relief  des 
Marmorbeckens  der  Villa  Albani  (Zoega  2,  71, 
72)  gelagert.  Als  Jäger,  seinem  danach  empor- 
springenden Hund  ein  Häschen  hinhaltend, 
erscheint  ein  Satyrjüngling  auf  dem  Relief  bei 
Schreiber  XXII. 
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In  der  Regel  sind  die  Satyrn  ganz  jugend- 
lich gebildet;  doch  begegnen  gelegentlich  auch 
bärtige  kräftige  Satyrgestalten,  wie  auf  der 
kapitolinischen  Marmorvase  {Mus.  Capitol.  4, 
58),  einer  Basis  in  Venedig  {Zannetti,  Statue 
in  V.  1734  t.  35  nr.  2),  dem  Puteal  des  Mus. 
Borb.  (2,  11)  und  dem  zu  Madrid  {Hübner, 
Ant.  B.  289).  Der  Silen  — immer  in  der  Ein- 
zahl, wenn  wir  von  so  außergewöhnlichen  mit 
alten  Reminiszenzen  gefüllten  Veranstaltungen 
wie  der  Pompe  des  Königs  Ptolemaios  {Athen. 
5,  p.  198 — 200)  absehen  — ist  durch  sein 
Alter  und  durch  seine  schwerfällige  Gestalt, 
die  mit  einem  Chiton,  Mantel  oder  Schurz  und 
mit  Schuhen  ausgestattet  wird,  von  den  bärti- 
gen Satyrn  bestimmt  unterschieden.  Auf  den 
sogenannten  Ikariosreliefs  (z.  B.  D.  A.  K.  2, 
50,  624),  in  denen  man  heute  Nachbildungen 
von  Anathemen  siegreicher  Dichter  oder  Schau- 
spieler an  Dionysos  erkennt,  die  zum  Dank 


12)  Satyr,  den  trunkenen  Silen  haltend. 

Vom  borghesischen  Marmorkrater  {nach  D.  A.  K.  2,  48,  601). 


für  ihren  Sieg  den  Gott  mit  seinem  Gefolge 
bei  sich  bewirten  {Hauser  197 ; Dieterich,  Pul- 
cinella 199),  spielt  der  Alte  die  Flöte;  schwer- 
fällig, mit  geknickten  Knieen  bewegt  er  sich 
im  Tanzschritt  vorwärts,  ein  Tuch  um  die  r. 
Schulter  und  die  Hüften  geschlungen;  ebenso 
erscheint  er  auf  dem  Marmorkrater  zu  Pisa 
{Gerhard,  Ant.  B.  45).  Sonst  wird  er  eine 
Schüssel  mit  Früchten  auf  dem  Kopf  tragend 
{Mus.  Pio-Clem.  b,  A 2)  oder  ein  Liknon,  in 
dem  ein  von  Früchten  umgebener  Phallos  liegt, 
auf  dem  Kopf  haltend  dargestellt  {Michaelis, 
Anc.  marbles  220,  11).  Zur  Einweihung  eines 
verhüllten  Mysten  bringt  er  den  mystischen 
Korb  herbei  auf  dem  Terrakottarelief  D.  A.  K. 
2,  48,  607,  zu  einem  bakchischen  Opfer  ebenda 
608  und  610.  Besonderen  Anklangs  hat  sich 
in  dieser  Zeit  der  trunken  umsinkende  Alte 
erfreut,  den  ein  Satyr  mit  Aufbietung  aller 
seiner  Kraft  vor  dem  Fall  zu  bewahren  sich 
bemüht.  Berühmt  ist  die  Gruppe  des  borghe- 
sischen Kraters  {D.  A.  K.  2,  48,  601  = Abb.  12); 
auf  der  Platte  des  Museo  Pio-Clementino  (4,  28) 
wird  der  alte,  nach  1.  überfallende  Trunken- 
bold, der  in  dieser  bedenklichen  Stellung  mit 
erhobener  r.  noch  Reden  hält  (vgl.  Michaelis 
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253,  31)  mit  Mühe  von  einem  Satyr  aufrecht 
gehalten,  während  ein  anderer  hinten  sein 
Himation  lüpft.  In  aufrechter  Stellung  da- 
gegen, fest  auf  dem  1.  Bein  stehend,  während 
das  r.  emporgezogene  Knie  auf  der  Spitze  des 
Fußes  ruht,  mit  der  r.  Hand  den  auf  die  Erde 
gestützten  Thyrsos,  mit  der  1.  das  von  den 
Hüften  herabhängende  Himation  haltend,  sehen 
wir  ihn  auf  dem  Krater  des  Salpion  (X>.  A.  K. 
2,  34,  396),  auf  dem  die  vor  ihm  sitzende 
Nymphe  aus  Hermes’  Händen  das  kleine  Dio- 
nyso-ikind  entgegennimmt.  Hier  weiß  er  als 
Erzieher  des  jungen  Gottes  seine  Würde  zu 
wahren. 

In  dem  in  der  hellenistischen  Kunst  ganz 
fest  ausgebildeten  Typus  und  in  ganz  ähn- 
lichen Situationen  erscheint  Silen  auch  auf  der 
großen  Masse  von  römischen  Sarkophagen, 
die  die  Erziehung  des  jungen  Dionysos,  seinen 
Hochzeitszug  mit  Ariadne,  den  indischen  Feld- 
zug oder  den  Thiasos  auf  der  Käst  zeigen. 
Fast  ausnahmslos  ist  er  mit  einem  Mantel,  der 
auf  seiner  Schulter  aufliegt  oder  die  Hüften 
umhüllt,  oft  darunter  mit  einem  Chiton  be- 
kleidet {Matz-Duhn  2321;  TJiltschke  3,  99;  mit 
einem  Fellchiton  Michaelis  253,31).  Eine  kurz- 
ärmelige Tunika  trägt  er  auf  dem  Sarkophag 
in  Villa  Casali  {3Iutz-J)ahn  2263);  gelegentlich 
erscheint  er  nur  mit  einem  Schurz  um  die 
Lenden  (Berlin  851;  Dütschke  2,  516;  Blatz- 
Duhn  2312),  bisweilen  stecken  die  Füße  in 
Schuhen  {Dütschke  2,  515;  Blatz-Duhn  2312; 
Brichnelis  613,  54=  Clarac  4,  734,  1770);  auch 
ein  Stab  gehört  zur  Ausrüstung  des  schwan- 
kenden Alten,  wenn  er  sich  ohne  fremde  Hilfe 
vorwärts  bewegen  soll  {Dütschke.  2,  515;  3,  99; 
Bfatz-Duhn  2263;  2303;  2321).  Gewöhnlich 
ist  er  so  betrunken,  daß  ihn  einer  oder  zwei 
Satyrn  oder  ein  Satyr  und  eine  Mänade  fort- 
tragen müssen  (z.  B.  Furtw.,  Glypt.  223  ; Blicha- 
elis  253,  31);  auf  einem  Fell  wird  er  auf  der 
Nebenseite  eines  Sarkophages  in  Villa  Medici 
fortgeschleppt  {Blatz-Duhn  2325).  Auch  auf 
dem  Esel,  seinem  auf  den  Sarkophagen  der 
Kaiserzeit  gewöhnlichen  Reittier  (auf  dem  er 
schon  auf  einer  Vase  strengen  Stils  oben  Sp.464 
und  auf  Münzen  von  Mende  und  Nakona  aus 
der  zweiten  Hälfte  des  fünften  Jahrhs.  vor- 
kommt, vgl.  Robert,  d.  müde  Silen  20  A.  19; 
Ovid  Fasti  1,  399:  senior  pando  Silenus  asello) 
bedarf  er  gelegentlich  energischer  Unterstützung 
durch  die  Satyrn  {Michaelis  724,  61;  Blatz- 
Duhn  2322),  kann  sich  aber  auch  allein,  wenn- 
gleich in  gebeugter  Haltung  darauf  behaupten, 
zieht  es  indessen  vor,  sich  bequem  auf  das 
geduldige  Lasttier  zu  lagern  {Michaelis  123, 
Matz-Dnhn  2312).  Seltener  sitzt  er  auf  einem 
Panther,  Löwen  oder  Ziegenbock  {Matz-Dnhn 
2273;  2276;  Dütschke  2,  257). 

Nur  ausnahmsweise  macht  er  sich  nützlich, 
indem  er  einen  Fruchtkorb  herbeiträgt  (Berlin 
831;  Bliiseo  Pio-Clem.  5,  7)  oder  den  Satyrn 
beim  Austreten  der  Trauben  hilft  {Matz-Duhn 
2343).  Auf  einem  kapitolinischen  Sarkophag 
{Mus.  Cap.  4,  60)  züchtigt  er  einen  ungehor- 
samen Satyr  mit  dem  Riemen.  Öfter  betätigt 
er  sich  als  Ordner  des  Zweikampfes  zwischen 
Pan  und  Eros  {Bie,  Arch.Jahrh.  4, 1889  S.  132  ff). 


Satyros  (Sil.  u.  Satyrn  m.  Schläuchen  etc.)  492 

eine  Rolle,  in  der  er  auch  auf  den  kampani- 
schen  Wandgemälden  beliebt  war  {Helbig  404 
— 406);  hier  pflegt  er  in  sehr  kleiner,  fast 
zwerghafter  Gestalt  gebildet  zu  werden. 

Merkwürdig  ist  ein  auf  dem  Kastron  Me- 
lenik  am  Strymon  gefundenes  Relief,  das  „zwei 
Silene“  in  einem  Weinberg  im  Kampf  mit 
einem  zwischen  ihnen  dahinsprengenden  Reiter 
zeigt.  Der  hinter  dem  Reiter  beflndliche  Silen 
(jedenfalls  ein  bärtiger  Satyr)  hat  das  Pferd 
am  Schweif  gepackt,  der  Reiter  zerrt  ihn  am 
Barte;  der  Silen  rechts,  mit  wollenem  Hemde 
und  einem  Schurz  bekleidet^  beugt  sich  zurück, 
um  nicht  umgerissen  zu  werden,  und  erhebt 
wie  zur  Abwehr  die  Hand  {Mordtmann,  Athen. 
Mitt.  21,  1896  S.  100).  Das  Relief  stammt  aus 
dem  Jahr  215  n.  Chr.  und  ist  dem  Gott  Asdu- 
letos  geweiht,  stellt  also  wohl  eine  lokalmake- 
donische Überlieferung  dar. 

In  der  statuarischen  Plastik  der  römischen 
Zeit  war  der  Silen  eine  beliebte  Brunnen- 
figur; er  hält  stehend  einen  Schlauch  auf  dem 
Knie,  auf  einem  Pfeiler  neben  sich  oder  auf  dem’ 
Rücken  {Clarac  4,  730  B,  1765  A;  B;  C),  hat 
sich  unter  der  schweren  Last  auf  ein  Knie 
niedergelassen  (vgl.  oben  Sp.  483/4)  oder  macht 
sich  die  Aufgabe  leicht  und  amüsant,  indem 
er  auf  dem  au  zwei  Zipfeln  gefaßten  Schlauch 
reitet  {D.  A.  K.  2,  41,  501;  Matz-Duhn  481). 
Auch  an  schlafenden  Silensfiguren  fand  man 
Gefallen,  die  auf  einem  Tierfell  oder  Gewand 
liegen  und  mit  dem  Kof>f  auf  dem  Schlauch 
ruhen  {Benndorf-Schöne,  Lateran  2 14, 215 ; Matz- 
Duhn  477).  In  der  Kleinkunst  war  der  Silen  be- 
sonders als  Lampenhalter  beliebt;  ein  paar 
prächtige  Exemplare  aus  Pompeji  und  Hercu- 
laneum sind  D.  A.  K.  2,  41,  504  und  in  Bau- 
meisters Denkmälern  2,  893;  895  abgebildet. 

Die  Satyrn  der  römischen  Sarkophage  zeigen 
den  bekannten  derben  Typus  der  hellenistischen 
Zeit;  sie  sind  in  der  Regel  unbärtig,  doch 
kommen  vereinzelt  auch  bärtige  vor  {Mus. 
Cap).  4,  60;  Dütschke  3,  99).  Sie  spielen  mit 
dem  Dionysoskinde,  indem  sie  es  auf  heben 
und  ihm  ihr  Pedum,  eine  Traube,  eine  Maske 
oder  einen  kleinen  Panther  zeigen  {Gerhard, 
Ant.  B 110,  1;  BIus.  Pio-Clem.  6,  8;  Clarac 
2,  127,  148).  Den  Dionysoszug  begleiten  sie 
tanzend,  blasen  die  Flöte  oder  Syrinx,  schleppen 
den  alten  Silen,  umfassen  den  stolpernden 
Herakles  {Matz-Duhn  2285)  und  stützen  den 
trunkenen  oder  die  schlafende  Ariadne  be- 
trachtenden Dionysos  {Matz-Duhn  2262;  2263), 
eine  Dienstleistung,  zu  der  einmal  auch  Silen 
herangezogen  wird  (2359).  Sie  beleuchten  die 
Szene  auch  mit  Fackeln,  bringen  einen  Schlauch 
oder  einen  Krater  und  schleppen  zum  Opfer 
einen  Stier  oder  eine  Ziege  auf  dem  Rücken 
herbei.  Auf  einem  Sarkophag  zu  Newby  Hall 
{Michaelis  533,  34)  zieht  ein  Satyr  einem  Pan 
einen  Dorn  aus  dem  Fuß,  ein  Gegenstück  zu 
der  bekannten  Gruppe,  in  der  ein  Pan  einem 
Satyr  diesen  Freundesdienst  erweist  {D.  A.  K. 
2,  43,  535). 

In  ornamentaler  Verwendung  werden  sie 
in  späterer  Zeit  gelegentlich  auch  mit  Flügeln 
ausgestattet,  vgl.  Ceuleneer,  Bull,  de  VAcad.  de 
Belgique,  3.  Ser.  3,  1882  nr.  3. 
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In  kleiner  Gestalt,  als  Satyrisken  sind  sie 
mit  Eroten  auf  dem  bei  Brunn,  Kl.  Sehr.  1, 
32  abgebildeten  Kelief  der  Villa  Albani  gepaart. 
Ein  weibliches  Gegenbild  zu  den'' Satyrn  wurde 
in  einer  Satyra  geschaffen  {Benndorf-Schöne, 
Lateran  373;  140;  Wieseler,  Gott.  Nachr.  1890 
S.  385  ff.). 

Auch  die  kampanischen  W andgemälde 
haben  wie  die  Sarkophage  den  in  der  hellenisti- 
schen Kunst  ausgebildeten  Typus  des  Silen 
und  der  Satyrn  getreu  festgehalten.  Silen  ist 
auch  hier  der  schwerfällige,  fettleibige  alte 
Herr,  dessen  Auftreten  nie  ganz  frei  von 
Komik  ist.  Häufig  ist  er  von  kleiner  Gestalt 
{Lukian,  Dionysos  2 nennt  ihn  tcqso- 

ßvzrjg  vnönaivg),  bisweilen  sogar  zwerghaft 
gebildet  {Helbig  397;  1235),  so  daß  er  dem 
Dionysos  nur  bis  an  die  Hüften  reicht.  Immer 
hat  er  einen  farbigen  Mantel  um  die  Lenden, 
öfters  trägt  er  Stiefel  und  sein  Stab  ist  der 
Thyrsos.  Überrascht  ist  man,  die  ihm  lange 
fremd  gewordene  Leier  wieder  in  seiner  Hand 
zu  finden  (vgl.  Babeion- Blanchet,  Cat.  des  bron- 
zes  de  la  Bibi.  nat.  376);  eher  traut  man  ihm 
schon  eine  kunstgerechte  Behandlung  des  Tym- 
panon zu.  Eins  dieser  Instrumente  spielend 
steht  er  neben  seinem  Herrn,  der  in  einem 
Augenblick  der  Ruhe  seinen  Arm  auf  ihn  legt 
{Helbig  395;  395  b;  397).  An  seiner  Seite,  sein 
Entzücken  teilend,  betrachtet  er  Ariadne  (1234; 
1235);  auf  zwei  Gemälden  hat  er  nicht  schnell 
genug  folgen  können  und  muß  von  einem 
Satyr  den  Hügel,  auf  dem  Ariadne  ruht,  herauf 
gezogen  werden,  da  er  allein  solchen  Berg- 
partien nicht  mehr  gewachsen  ist  (1240;  1237 
= D.  A.  K.  2,  36,  420). 

öfters  wird  er  mit  dem  jungen  Dionysos 
spielend  dargestellt;  er  sitzt  auf  einem  Stein 
und  hebt  mit  beidfen  Händen  den  Kleinen  in 
die  Höhe,  reicht  dem  neben  ihm  stehenden 
eine  Traube  oder  hält  ihn  zu  Wagen  fahrend 
auf  seinem  Schoß  (376 — 379). 

Seiner  wichtigen  Rolle  beim  Ringkampf 
des  Eros  und  Pan  ist  schon  oben  gedacht.  In 
trunkenem  Zustande,  wie  auf  den  Sarkophag- 
reliefs einer  Unterstützung  bedürftig,  die  ihm 
hier  eine  Mänade  zuteil  werden  läßt,  zeigt 
ihn  das  Gemälde  1141,  auf  dem  er  sich  gegen 
den  in  noch  weiter  vorgeschrittenem  Stadium 
befindlichen  Herakles  wenig  anständig  be- 
nimmt. 

Die  Satyrn  sind  fast  durchweg  jugendliche 
Gestalten,  bärtige  sind  sehr  selten  (435;  440; 
A.  Z.  1855  Taf.  82).  Sie  sind  nackt  und 
pflegen  nur  auf  dem  Rücken  oder  dem  Arm 
eine  Nebris  zu  tragen;  in  ihrer  Hand  sieht 
man  die  Syrinx,  das  Tympanon,  das  Pedum 
und  wie  auf  unteritalischen  Vasenbildern  einen 
kleinen  Eimer  {Furtio.,  Satyr  S.  18).  ln  Ein- 
zelbildern begegnen  sie  und  Mänaden  häufig 
schwebend.  Gestalten  von  rein  dekorativem 
Charakter;  einmal  trägt  ein  schwebender  Satyr 
das  Dionysoskind  und  hält  ihm  eine  Traube 
vor,  in  der  Haltung  des  praxitelischen  Hermes 
(373;  abgeb.  Furtiv.,  Satyr  Taf  3,  6).  Mit  zu- 
sammengeschlossenen Beinen  steht  ein  Satyr 
da  und  berührt  eins  seiner  Stirnhörnchen  (428). 
Beim  Keltern  zeigen  sie  die  Gemälde  438  und 
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439 ; eine  zahlreiche  Gesellschaft  tritt  in  allen 
möglichen  Stellungen  als  Seiltänzer  auf  442 
auf.  Bei  der  Auffindung  der  Ariadne  ist  ihre 
Gegenwart  selbstverständlich;  aber  auch  in 
anderen  Szenen,  zu  denen  sie  keine  spezielle 
Beziehung  haben,  erscheinen  sie  als  Zuschauer 
wie  auf  den  unteritalischen  Vasen,  so  bei  des 
Herakles  Aufenthalt  bei  Omphale  (1136;  1139), 
bei  der  Auffindung  des  Telephos  (1143),  bei  Dai- 
dalos  und  Pasiphae  (1205)  und  bei  Narkissos 
und  Echo  (1359).  Eine  Satyra  habe  ich  nur  als 
Büste  und  als  Herme  gefunden  (427;  442  b). 

Ein  ebenso  interessantes  wie  bisher  vernach- 
lässigtes Kapitel,  das  eine  umfassende  Behand- 
lung lohnen  würde,  bilden  die  Silens-  und 
Satyrmasken,  auf  die  ich  hier  nur  so  weit 
eingehen  kann,  als  sie  für  die  Erkenntnis  des 
Wesens  dieser  Dämonen  von  Bedeutung  schei- 
nen; von  den  zum  Theater  in  Beziehung 
stehenden  sehe  ich  ab.  In  einem  Temenos  des 
Dionysos  zu  Athen  {Baus.  1,  2,  5)  befand  sich 
in  die  Mauer  des  Heiligtums  eingelassen  eine 
Maske  des  dionysischen  Dämons  Akratos; 
ebenso  springt  auf  einer  Gemme  des  fünften 
Jahrhs.  aus  einer  Wand,  vor  der  ein  Krieger 
steht,  eine  Silensmaske  hervor  {Furtwängler, 
Gemmen  Taf.  VI,  54).  Wir  erinnern  uns  der 
Gorgo,  der  Artemis  und  des  Acheloos,  die 
ebenfalls  in  der  Form  von  Masken  verehrt 
wurden  {Furtwängler , Arch.  Jahrb.  6,  1891, 
113;  Meisterwerke  331).  Weiter  begegnen  uns 
Silensmasken  als  Helm-  und  Schildzeichen, 
auf  Stirnziegeln,  bei  allerlei  Hausgerät,  end- 
lich in  sepulkraler  Verwendung. 

Als  Schildzeichen  sind  sie  häufig  auf 
Vasenbildern  des  sf.  Stils:  große,  fast  das  ganze 
Oval  des  Bildes  einnehmende  weit  heraus- 
springende Köpfe  mit  geöffnetem  Mund  (Berlin 
1718;  ebenso  wohl  1732;  1908;  ’Eeprjg.  1885 
Taf.  8,  2;  gleichzeitig  finden  sich  auf  Schilden 
auch  Silene  in  ganzer  Gestalt  z.  B.  Berlin 
1703“;  Ant.  Denkm.  1 S.  34).  Späterer  Zeit, 
doch  noch  dem  fünften  Jahrh.  gehört  eine 
Gemme  an,  auf  der  ein  Krieger  einen  mit 
einer  Silens-  oder  Besamaske  geschmückten 
Schild  führt  {Furtivängler , Gemmen  Taf.  VII 
48).  Auf  Helmen  finden  sich  Silensmasken 
öfter  auf  der  Nackenseite  angebracht  {Furt- 
wängler, ebenda  Taf.  VI,  56;  Beschreib,  d.  ge- 
schn.  Steine  im  Antiq.  5332  ff.,  7809  f,  8158  ff), 
um  gegen  den  Feind  im  Rücken  zu  schützen. 
Unter  den  Stirnziegeln  ragt  der  oben  bereits 
erwähnte  von  Thermos  in  Aitolien  durch  seine 
lebendige  Ausführung  hervor;  die  Augen  sind 
weit  aufgerissen,  der  Mund  geöffnet  und  da- 
hinter die  Zähne  sichtbar.  Silensmasken  sind 
in  dieser  Verwendung  nicht  nur  auf  griechi- 
schem Boden,  sondern  auch  in  Etrurien  beliebt 
gewesen  {M.  d.  I.  Suppl.  1891  Taf.  2;  3). 

Auch  als  Siegel  begegnen  sie  schon  in  alter 
Zeit,  gleichzeitig  mit  der  ähnlichen  Maske  des 
Gottes  Bes;  es  ist  unverkennbar,  daß  die  beiden 
Typen  hie  und  da  wechselseitig  einander  be- 
einflußt haben  {Furtwängler,  Gemmen  3,  111, 
111;  Taf.  XV,  70).  Sehr  verbreitet  sind  die 
Silensmasken  auf  Hausgerät  aller  Art,  von  der 
ältesten  bis  in  die  späteste  Zeit,  auf  Cisten, 
Vasen,  Trinkbechern  und  Lampen  jedem  be- 
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kannt  lygl.  Bulle  S.  37  tf.).  Auf  einer  sf.  Ber- 
liner Amphora  (3397)  ist  einer  Maske  des 
Silenos  die  des  Dionysos  gegenübergestellt; 
beide  sind  von  je  zwei  Augen  umgeben.  Bei 
Bronzegefäßen  wird  der  Ansatz  und  das  Ende 
des  Henkels  nicht  selten  durch  Bileusmaskeu 
verdeckt.  Später  werden  ganze  Maskengirlau- 
landen üblich,  wie  bei  den  Hildesheimer  Silber- 
bechern. In  den  sileusartigen  Masken,  mit 
denen  eine  große  Anzahl  der  von  Couze  {Arch. 
Jalirb.  5,  1890.  118  if.)  zusammeugestellten  grie- 
chischen Kohlenbecken  geschmückt  ist,  will 
Furtwämjler  {ebenda  0,  1891  S.  Ilüff.  vgl.  ob. 
Bd.  2 Sp.  1681)  Kyklopen  erkennen. 

Sehr  häutig  wurde  endlich  die  Silens-  oder 
Satyr maske  sepulkral  verwandt.  Wir  kann- 
ten schon  lange  die  in  der  ganzen  griechischen 
Welt  verbreiteten  sileusartigen  Kobolde,  die 
•Jahrhunderte  hindurch  in  einer  im  wesentlich 
gleichen  primitiven  Eorm  den  Toten  mitgegeben  2' 
wurden  (Sp.  461);  daß  auch  Sileusinasken  schon 
in  älterer  Zeit  zur  Ausstattung  der  Gräber 
gehörten,  haben  die  Funde  Bühlaus  auf  dem 
alten  Friedhof  von  Samos  ergeben  {Aus  Jon. 
Xelcropolen  lü7).  Eine  der  charakteristischsten 
dieser  Masken  ist  die  auf  Taf.  XIII,  6 (danach 
bei  Baremhcrg- Saglio  8,  1092  nr.  6127)  ab- 
gebildete mit  großen  abstehenden  Ohren,  platter 
Nase,  wulstigen  Lippen  und  dichtem  Bart,  ln 
veränderter  Form  taucht  diese  Sitte  in  spä-  3 
terer  Zeit  in  der  Krim  auf.  wo  in  Gräbern  von 
Kertsch  neben  Silens-  und  Satyrmaskeu  auch 
die  des  Dionysos,  dei'  Ariadne  und  des  Herakles 
sich  finden  {(!.  B.  p.  1878  et  1879  S.  14  ff.; 
Dieterich,  Pulcinella  67 ; 68).  In  der  Kaiserzeit 
gehören  Silens-  und  Satyrmasken  neben  sol- 
chen von  Bakchantinuen  und  des  Pan  zu  dem 
gebräuchlichsten  Schmuck  der  Sarkophage,  als 
Eckakrotere,  unter  Schilden,  über  Festons,  in 
Girlanden  und  Fruchtschnüren  (z.B.  Matz-Duhn  -i 
23.56;  2405;  2408;  2410;  2416;  2425;  2435  a). 

Bei  den  Schilden  und  Helmen  kann  über 
den  Zweck,  den  man  mit  der  Anbringung  der 
Silensmaske  verband,  kein  Zweifel  bestehen; 
wie  die  Gorgo  oder  wie  die  herausspringende 
Schlange  soll  die  wilde  Silensfratze  den  Feind 
schrecken.  Auch  auf  den  Gemmen  ist  die 
apotrojjäische  Bedeutung  ohne  weiteres  klar. 
Nicht  minder  bei  den  Stirnziegeln;  hier  soll 
die  Maske  das  Heiligtum  oder  das  Haus  be-  .5 
wahren,  wie  der  Löwenkopf  die  Quelle,  die  er- 
faßt, schützen  soll.  Es  erklärt  sich  aus  dieser 
Idee,  daß  das  Silensgesicht  auf  der  ältesten 
Darstellung  aus  Thermos  die  Zähne  fletschend 
gebildet  ist,  wie  ja  auch  für  die  Masken  der 
Schilde  der  offene  Mund  charakteristisch  ist. 
Später  ist  dieser  Gedanke  mehr  in  den  Hinter- 
grund getreten  und  die  wilden  Züge  sind  einem 
ruhigen  ornamentalen  Ausdruck  gewichen.  Ein 
ähnlicher  Vorgang  läßt  sich  bei  den  zum  c 
Schmuck  von  Gefäßen  oder  Hausgerät  dienen- 
den Masken  verfolgen.  Darstellungen  wie  Berlin 
3997,  auf  der  die  Dionysos-  und  die  Silens- 
ma.ske  von  je  zwei  Augen  umgeben  sind,  lassen 
die  ursprüngliche  apotropäische  Bedeutung  klar 
hervortreten;  wo  die  Maske  den  Ansatz  und 
den  Schluß  des  Henkels  verhüllt,  hat  sie  be- 
reits ornamentalen  Charakter  angenommen. 


Auch  die  Silensmasken  der  Gräber  können 
ursprünglich  eine  andere  Bedeutung  nicht  ge- 
habt haben  als  die,  den  Toten  zu  schützen. 
Wie  die  kleinen  Tonstatuetten  der  hockenden 
ithyphallischen  Kobolde  und  die  Silens-  und 
Kentaurenbilder  auf  den  klazomenischen  Sar- 
kophagen Unheil  von  dem  Toten  abwehren 
sollen,  so  droht  hier  die  Silensmaske  jedem, 
der  ihm  zu  nahe  treten  will.  Wo  diese  Mas- 
ken in  den  Sarkophagen  angebracht  waren, 
wissen  wir  nicht,  auf  dem  Gesicht  des  Toten 
ist  bisher  keine  gefunden  worden  (vgl.  Stephani, 
C.  B.  p.  1878  et  1879  S.  15;  29  ff.  gegen  Benn- 
dorf, D.  lU.  A.  Ph.  Hist.  Kl.  28,  1878  S.  305 
nr.  7);  die  sämtlichen  der  Eremitage  ange- 
hörenden Tonmasken  können  ihrer  Form  und 
Größe  nach  niemals  diese  Bestimmung  gehabt 
haben.  Selbst  Porträtmasken  auf  dem  Ant- 
litz des  Toten  scheinen  nur  in  der  inykenischen 
Periode  {Benndorf  S.  303  nr.  1-— 6)  und  in  der 
späteren  Kaiserzeit  vorzukommen  {Stephani 
C.  B.  p.  1877  S.  39  ff.).  Bei  der  religiösen  Um- 
wälzung, die  an  die  Stelle  der  Einsargung  die 
Verbrennung  setzte,  trat  an  die  Stelle  der 
Totenmaske  das  Gesicht  auf  der  Urne,  später 
die  au  die  Urne  gelehnte  Maske;  als  die  alte 
Bestattungsweise  sich  wieder  durchrang,  scheint 
die  Porträtmaske  aber  nicht  wieder  in  Ge- 
brauch gekommen  zu  sein.  Man  verließ  mehr 
und  mehr  die  Grabkammern,  die  Begräbnis- 
plätze wurden  öffentlich,  und  daran  schloß 
sich  die  Sitte,  dem  Toten  über  dem  Grab  eine 
Stele  mit  seinem  Bild  oder  eine  Statue  zu 
weihen.  Eine  Bedeckung  des  Totengesichts 
mit  der  Silens-  oder  einer  anderen  dionysischen 
Maske  {Dieterich,  Pulcinella  68,  2)  ist  mir  da- 
her schon  aus  diesem  Grunde  wenig  wahr- 
scheinlich. 

D.  Satyrspiel-Denkmäler. 

In  der  vorangehenden  Übersicht  über  die 
Kunstdarstellungen  habe  ich  die  mit  dem 
Satyrspiel  in  Verbindung  stehenden  oder  mit 
ihm  in  Verbindung  gesetzten  Denkmäler  ent- 
weder ganz  fortgelassen,  oder  diese  Seite  ihrer 
Bedeutung  nur  berührt.  Sie  sollen  jetzt  hier 
im  Zusammenhang  gewürdigt  werden. 

Den  Chor,  wie  er  auf  der  Bühne  erschien, 
will  die  berühmte  dem  Ende  des  5.  Jahrhs- 
angehörige  Neapler  Vase  {Bamneisters  Denlcm. 
Taf  V nr.  422;  Abb.  13)  wiedergeben,  vielleicht 
die  Nachbildung  eines  Votivgemäldes,  mit  dem 
ein  Choreg  oder  Dichter  die  Erinnerung  an 
seinen  Sieg  festhalten  wollte.  Dionysos  in 
halbliegender  Stellung  auf  einer  Kline  und  die 
vor  ihm  sitzende  Ariadne  umarmen  einander, 
am  r.  Ende  sitzt  die  Muse  des  Dramas,  in  der 
ei-hobenen  1.  ihre  Maske  haltend;  im  Hinter- 
grund hockt  ihr  einen  Kranz  reichend  der 
kleine  Himeros.  Links  von  dieser  Mittelgruppe 
steht  ein  Mann  in  einem  Prachtgewand,  rechts 
ebenfalls  reich  gekleidet  Herakles  mit  Keule, 
Köcher  und  Löwenfell  und  neben  ihm  der 
Silenos  in  einem  nur  Gesicht,  Hände  und 
Füße  frei  lassenden  Wolltrikot,  einen  Stab  in 
der  1.  und  ein  Fell  über  einer  Schulter  tra- 
gend. Die  Masken , die  jeder  in  der  Hand 
hält,  zeigen  nichts  von  dem  pathetischen  Aus- 
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druck  und  der  den  erhaltenen  Exemplaren 
späterer  Zeit  eigenen  Verzerrung  der  Züge; 
sie  sind  einfach  und  edel  und  von  demselben 
Ausdruck,  der  den  drei  durch  sie  charakteri- 
sierten Personen  auf  den  Vasenbildern  dieser 
Zeit  eigen  ist.  Die  des  Silen  zeigt  das  Ge- 
sicht eines  Alten,  mit  Falten  auf  der  Stirn 
und  unter  den  Augen,  etwas  aufgeworfener 
Nase  und  langem  weißem  Bart  und  Haar,  das 
ein  Efeukranz  umgibt.  Links  und  rechts 
schließen  sich  die  größtenteils  mit  ihren  Namen 
bezeichneten  Choreuten  an,  die  sich  in  der 
unteren  Reihe  weiter  fortsetzen,  im  ganzen 
elf.  Sie  sind  mit  einem  zur  Befestigung  des 
Phallos  und  des  Pferdeschweifs  dienenden 
Schurz  versehen,  der  bei  neun  aus  Fell,  bei 
einem  aus  Tuch  mit  rosettenförmiger  Verzie- 
rung besteht.  Der  elfte  Choreut  trägt  einen 
oben  reich  gestickten  Chiton.  Bis  auf  zwei 
halten  sie  ihre  Masken  in  der  Hand,  die  alle 
eine  hohe,  meist  gefurchte  Stirn,  kräftigen 


zeitigen  Silensgestalten  haben;  da  über  ihre 
Benennung  hier  ein  Zweifel  nicht  besteht,  so 
bestätigen  sie  die  Richtigkeit  des  oben  aus 
der  Verwendung  des  Namens  Silenos  für  einen 
einzelnen  gezogenen  Schlusses,  daß  in  der 
zweiten  Hälfte  des  fünften  Jahrbs.  der  übliche 
Name  für  diese  Dämonen  Satyroi  war.  Der 
Silen  der  Bühne  war  von  den  Satyroi  durch 
sein  Alter  unterschieden:  Bart  und  Haar  seiner 
10  Maske  sind  weiß,  die  Stirn  hat  viele  Falten 
und  auch  unter  den  Augen  zeigen  sich  solche. 
Pollux  4,  142  berichtet:  ZlazvQi%u  de  ziQOGcoTta 
UdrvQog  TtoXtög,  Ziärvgog  ytvii&v,  Pläzvgog 
dy^vstos,  ZkXrjvbg  namtog.  TäXXa  bjioicc  zu 
Ttgoocüztu,  TiXrjV  oaoig  i%  z&v  ovofiuzojv  ai 
zruQuXXuyui  8z]Xovvzai  ^ äojctg  kuI  u ziumcog 
^iXr}vbg  zi]v  idiuv  iaz'i  ^r\QLco8iGzsQog.  Hier 
sehen  wir  nur  Süzvqol  ysvsicbvztg-,  wenn  in 
der  Bezeichnung  der  Satyrn  im  Kyllops  als 
20  vioi  und  ztaldsg  (27.  28)  durch  ihren  yagaiza- 
zog  (101)  keine  Komik  liegen  soll,  so  dürfen 


13)  Die  Neapler  Satyrspielvase  (nach.  Baumeister,  Benhn.  Taf.  V,  42*J); 
anwesend:  Dionysos  u.  Ariadne,  d.  Muse  d.  Dramas,  Himeros,  Herakles,  Silenos,  Choreuten  = Satyrn. 


Bart,  spitzes,  etwas  nach  vorn  überfallendes 
Pferdeohr  und  eine  Stumpfnase  zeigen,  ganz 
entsprechend  dem  Aussehen  der  beiden  wirk- 
lichen Satyrn  auf  der  Rückseite  der  Vase,  die 
begehrlich  zwei  Mänaden  umtänzeln.  Einer 
trägt  keine  Maske,  der  elfte  hat  sie  aufgesetzt 
und  hüpft  nach  Satyrart.  Die  Masken  sind 
nicht  bekränzt;  von  den  unmaskierten  Choreu- 
ten tragen  acht  Binde  und  Kranz  im  Haar. 
Unterhalb  des  Dionysos  sitzt  in  langem  oben 
und  unten  gestickten  Chiton  der  Flötenspieler 
Pronomos,  nach  dem  sich  der  abgehende  nur 
eine  Chlamys  im  Rücken  tragende  Charinos, 
eine  Leier  in  der  Hand  haltend,  im  Gespräch 
umwendet;  1.  von  dem  maskierten  Tänzer  sitzt 
auf  einer  breiten  Bank  ein  ebenfalls  nur  mit 
einer  Chlamys  bekleideter  Mann,  der  eine 
Rolle  in  der  Hand  hält  und  eine  zweite  neben 
sich  stehen  hat.  Er  führt  den  Namen  Deme- 
trios  und  ist  entweder  der  Dichter  oder  der 
Chorodidaskalos.  Links  von  ihnen  sieht  man 
eine  Leier.  Auf  der  r.  Seite,  drei  Choreuten 
von  den  übrigen  trennend,  steht  ein  Dreifuß- 
monument, auf  dessen  Basis  der  Choreut  Phi- 
linos  sitzt;  ein  Dreifuß  allein  steht  1.  oben 
neben  dem  letzten  Satyr. 

Was  wir  aus  dieser  Vase  lernen,  ist,  daß 
die  Satyrn  völlig  das  Aussehen  der  gleich- 


wir  sie  uns  dort  als  dyavsioi  vorstellen,  wie 
sie  bei  anderer  Gelegenheit  als  noXioL  er- 
schienen sein  werden.  Bis  auf  diese  Alters- 
unterschiede waren  sich  aber  alle  diese  Mas- 
ken ähnlich;  das  Tierische,  Wilde  finde  ich 
hier  in  der  Maske  des  Papposilen  nicht  aus- 
gedrückt, es  mag  in  späterer  Zeit  besonders 
durch  die  hängenden  Schweinsohren  mehr  her- 
vorgetreten sein. 

Die  Choreuten  waren  bis  auf  den  Schurz 
nackt,  d.  h.  nur  mit  einem  dünnen  fleisch- 
farbenen Trikotgewand  bekleidet,  das  die  Vasen- 
maler anzudeuten  nicht  der  Mühe  wert  hielten. 
Diese  Tracht  wird  die  gewöhnliche  gewesen 
sein;  daneben  waren  aber  gelegentlich  auch 
Pelle  oder  Kleidungsstücke  im  Gebrauch,  wie 
Pollux  4,  118  angibt:  rj  8i  cuzvgi%r\  i6%rig 
vsßglg,  uiyfj,  yv  xul  i^aXfjv  ixdXovv  xal  zguyfjv, 
xuL  Ttov  xul  nugduXf)  vcfUGyivz],  xul  zb  &rjgaiov 
zb  zUot'vöiaxöv , xul  ^Xav'ig  uvQivrj,  xal  cpoi- 
vixovv  ifidziov,  xal  ypgzuiog  ^izdv  6aavg,  bv 
oi  ZhXrjvol  cpogovaiv.  Die  y^Xavlg  dv&ivri  will 
Arnold  bei  dem  vorletzten  Satyr  unten  wieder- 
finden {Bmmeisters  Denl;m.  1,  300);  die  über 
den  Rücken  herabfallenden  oder  auf  dem  aus- 
gestreckten Arm  getragenen  Felle  sind  aus 
derr  Vasengemälden  des  strengen  und  schönen 
Stils  bekannt.  In  dem  y^ogzaiog  ;^trcor'  (die 
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Bezeiclinung-  erklärt  Wieseler,  Satyrspiel  1848, 
S.  93)  zeigt  den  Silen  die  bei  Wieseler,  'Theater- 
gebäude Taf.  VI,  8 (vgl.  Satyrspiel  S.  99  tf.) 
abgebildete  Statue,  einem  bis  auf  die  Knie 
reichenden  mit  Ärmeln  versehenen  \\^ollgewand, 
das  um  die  Hüften  gegürtet  ist  und  um  das 
der  auch  mit  solchen  Hosen  bekleidete  Alte 
noch  einen  Mantel,  vielleicht  das  g>oivL-Aovv 
lydriov  {Arnold  bei  Baiimeister  3 S.  1570)  ge- 
schlungen hat.  Dies  war  ohne  Zweifel  die 
spätere  Tracht,  die  der  inzwischen  ganz  ver- 
weichlichte Alte  trug  (vgl.  Wieseler,  Satyrspiel 
133);  die  ursprüngliche  ist  sicher  der  engan- 
liegende Wolltrikot  gewesen,  dessen  Flocken 
das  Fell  des  tierischen  Silen  nachahmen  sollten. 
So  zeigt  ihn  uns  unsere  Satyrspielvase,  die 
bei  Wieseler  VI,  7 abgebildete  Statue  (Berlin 
278)  und  die  prächtige  von  Heuzey  B.  C.  H.  8. 
1884  S.  161  ff.,  Taf.  9 verütfentlichte  Terrakotta 
aus  dem  vierten  Jahrh.,  in  der  er  in  sein 
kurzes  Himation  gehüllt  in  der  Pose  des  Red- 
ners dasteht;  von  mehr  zottiger,  natürlicherer 
Art  ist  die  Kleidung  der  in  Athen  gefundenen 
Statue  des  Alten,  der  den  kleinen  Dionysos 
mit  einer  Maske  in  der  Hand  auf  den  Schul- 
tern trägt  {Wieseler  VI,  6;  Kelcule,  'Theseion 
S.  16;  'fgl.  Friederichs-Wolters  töb'd).  Während 
also  der  Satyrchor  sich  modernisiert  hat,  in 
seinem  Äußeren  mit  der  Entwicklung  des  Satyr- 
typus in  der  Kunst  mitgegangen  ist,  ist  das 
altertümliche  Haai’kleid  bei  dem  Schauspieler 
Silenos  gewahrt  geblieben.  Der  Chor  konnte 
sich  ohne  aufzufallen  modernisieren,  die  Haupt- 
figur, der  komische  Älte,  stand  in  allen  ihren 
Zügen  so  fest  in  der  Gunst  des  Publikums, 
daß  sie  in  ihren  charakteristischen  äußeren 
Formen  keine  Änderung  vertrug. 

Der  Chor  des  Satyrdramas  bestand  wie  der 
der  Tragödie  ursprünglich  aus  zwölf  Choreuten ; 
diese  Zahl  will  man  auf  unserer  Vase  wieder- 
finden, indem  man  den  elf  durch  Maske  oder 
Schurz  charakterisierten  als  zwölften  den 
Chorlehrer  {Arnold  in  Baumeisters  TJenJcm.  1, 
393)  oder  den  zu  dem  Flötenbläser  reden- 
den Charinos  {v.  Trott  in  den  Schedae  pAiilol. 
H.  Usener  oblatae  1891  S.  53)  hinzurechnet. 

Die  sonstigen  Darstellungen  durch  den 
Schurz  als  Schauspieler  gekennzeichneter  Sa- 
tyrn (vgl.  Taf.  VI  bei  Wieseler)  lehren  uns 
nichts  Neues;  ob  auch  der  Maler  des  von  Ger- 
hard A.  V.  283/4  nr.  6 veröffentlichten  Bildes 
strengen  Stils  seinen  Silen  als  Choreuten  be- 
zeichnen wollte,  kann  ich  nicht  sagen.  Der 
Schurz  besteht  aus  Tuch  und  hat  rosetten- 
fönnige  Verzierungen,  ebenso  wie  bei  den 
Satyrn  der  Bonner  Fragmente  {M.  Bieber,  d. 
Dresdner  Schauspielerrelief  1907  S.  17).  Einen 
Schurz  aus  Ziegenfell  trägt  die  in  mehreren 
Exemplaren  derselben  Form  erhaltene  Terra- 
kotta der  Sammlung  Sabouroff  {Furtivängler 
Taf.  128),  die  einen  ausruhenden  Choreuten 
darstellt;  die  Maske  ist  bärtig,  hat  struppiges, 
steif  über  der  Stirn  emporstehendes  Haar  und 
dicke,  hoch  aufgezogene  Augenbrauen;  die 
Nase  ist  hier  nicht  wie  gewöhnlich  stumpf, 
sondern  gerade  und  kräftig,  die  Mundöffnung 
nur  klein.  Aus  weißem  Fell  ist  der  Schurz, 
mit  dem  die  Satyrn  auf  dem  pompejanischen 
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Mosaik  bekleidet  sind  {Wieseler  VI,  1;  Bau- 
meisters Denlcm.  Taf.  V,  424);  hier  fehlen  die 
Schwänze  und  die  schon  in  der  hellenistischen 
Zeit  in  Wegfall  gekommenen  Phallen.  Über 
die  bocksgestaltigen  Choreuten  wird  sjjäter  in 
anderem  Zusammenhang  gehandelt  werden. 

Dies  sind  die  Denkmäler,  die  uns  eine 
Vorstellung  von  der  Erscheinung  des  Satyr- 
chors und  des  Silen  auf  der  Bühne  vermitteln. 
Auf  welches  Drama  die  Neapler  Vase  sich  be- 
zieht, wollen  wir  uns  zu  erraten  nicht  be- 
mühen. V.  Trott  S.  51  denkt  wegen  der  phry- 
gischen  Mütze  der  Königsmaske  an  eine  He- 
sione-,  ich  fürchte  nur,  daß  die  phry gische 
Mütze  aus  dem  Hänger  der  Maske  mißver- 
standen ist. 

Durch  ihren  Inhalt  oder  durch  den  Cha- 
rakter der  Darstellung  offenbaren  eine  ganze 
Anzahl  von  Vasengemälden  ihren  Zusammen- 
hang mit  dem  Satyrdrama  in  dem  von  0.  Jahn 
(Thilol.  27,  1868  S.25ff.)  ausgesfirochenen  Sinne. 
Die  älteste  ist  eine  sf.  dem  Ende  des  sechsten 
Jahrhs.  ungehörige  Vase  im  Ashmolean Museum: 
auf  einem  Altar  ist  in  halbliegender  Stellung, 
ein  Bein  aufgestützt  und  das  andere  darüber 
geschlagen,  ein  Silen  dargestellt,  der  die 
Doppelflöte  bläst,  dahinter,  bis  auf  wenige 
Spuren  durch  den  Altar  verdeckt,  die  Jagd  des 
Hermes  auf  Paris.  Ternice  hat  die  richtige 
Deutung  gefunden  {Arch.Jahrb.  21, 1906  S.  45ff.) 
und  darauf  hingewiesen,  daß  der  komische 
Zug,  der  der  Darstellung  eigen  ist,  und  die 
auffallende  Betonung  des  Silen  nicht  auf  eine 
Quelle  in  dichterischer  Form,  sondern  auf  eine 
um  530  beliebte  szenische  Aufführung  als  An- 
regung für  das  Bild  führt.  Ich  teile  diese 
Anschauung.  Nur  wer  es  dargestellt  gesehen 
hatte,  wie  Paris  vor  Hermes  davonlief,  sich 
hinter  dem  Altar  versteckte  und  dort  von  jenem 
ergriffen  wurde,  konnte  dies  Bild  verstehen; 
hur  unter  dieser  Voraussetzung  ist  es  zu  be- 
greifen, daß  der  Maler  die  Darstellung  bis 
auf  wenige  Reste  durch  den  Altar  verdecken 
konnte. 

Der  ersten  Hälfte  des  fünften  Jahrhs.  ge- 
hört das  noch  mit  schwarzen  Figuren,  aber  im 
strengrotfigurigen  Stil  ausgeführte  Gemälde 
einer  attischen  Lekythos  aus  Eretria  an  {M. 
A.  J.  16,  1891,  S.  300  ff , Taf.  IX;  Collignon, 
Cat.  des  vases  d’Athenes  961).  Ein  altes  häß- 
liches Weib  mit  einem  Negergesicht  ist  au 
den  Stamm  einer  Palme  gebunden,  deren 
Blätter  wie  Stacheln  aussehen;  ein  Silen  reißt 
ihr  mit  einer  langen  Zange  die  Zunge  heraus, 
ein  anderer  vor  ihr  knieender  will  ihr  mit  der 
Fackel  die  wie  Borsten  emporstehenden  Scham- 
haare absengen.  Der  hinter  ihr  stehende,  der 
das  Ende  des  Strickes,  mit  dem  sie  gefesselt 
ist,  hält,  schwingt  eine  Geißel,  hinter  ihm  eilt 
ein  vierter  herbei,  der  eine  gewaltige  Mörser- 
keule in  den  beiden  erhobenen  Händen  hält, 
um  damit  das  Scheusal  zu  töten.  Ganz  rechts 
steht  ein  Silen  in  Vorderansicht  da,  die  1. 
Achsel  auf  einen  langen  Stab  gestützt,  das  r. 
Bein  schwer  aufgesetzt,  das  1.  auf  den  Fuß- 
spitzen ruhende  dahinter  geschoben ; der  r.  Arm 
hängt  herab,  aber  in  einiger  Entfernung  vom 
Körper,  die  Finger  der  Hand  sind  gespreizt. 
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Er  ist  zum  Publikum  gewendet  und  macht  zu 
ihm  offenbar  seine  Glossen  über  den  Vorgang, 
wie  Mayer  bemerkt,  der  in  dem  Weibe  die 
Lamia,  das  im  hellenischen  Volksglauben  als 
menschen-,  besonders  kinderfressend  geltende 
Gespenst  (vgl.  A.  Z.  1885  Sp.  124  ff.)  erkennt. 
Der  unbeteiligt  die  Zuschauer  unterhaltende 
Alte,  dessen  Alter  durch  seinen  Krückstock 
und  die  schwerfällige  Haltung  gekennzeichnet 
ist,  legt  den  Gedanken  an  die  Nachbildung 
einer  Theaterszene  sehr  nahe.  Die  anderen 
vier  Silene  — oder  sagen  wir  hier  Satyrn  — 
sind  schlanke  Gestalten,  wie  sie  im  strengen 
Stil  gewöhnlich  sind,  bärtig  und  glatzköpfig, 
mit  kurzen  spitzen  Ohren;  durch  ungewöhnlich 
lange  Ohren  ist  nur  der  alte  Silen  ausgezeich- 
net. Zingerles  Deutung  dieser  Darstellung  auf 
eine  Parodie  der  orphischen  Hadesstrafen  {Arch. 
epigr.  Mitteil.  18,  1895  S.  162  ff.)  halte  ich  für 
verfehlt;  sicherlich  wird  der  Zweck,  die  Tor- 
turen der  Unterwelt,  wie  sie  die  Winkel- 
propheten ausmalten,  lächerlich  zu  machen, 
durch  eine  solche  Darstellung  nicht  erreicht. 

Bei  der  Vase  des  Brygos  ist  bereits  oben 
Sp.  466  hervorgehoben,  daß  sie  als  etwas  ganz 
Neues  von  den  älteren  künstlerischen  Darstel- 
lungen sich  abhebt;  hier  treten  uns  zum  ersten 
Mal  die  Silene  in  einer  bisher  unerhörten 
Frechheit  entgegen,  die  vor  der  Götterbotin 
und  selbst  vor  der  Götterkönigin  nicht  Halt 
macht.  Vor  Herakles  prallen  sie  zurück;  der 
Heros  ist  aber  hier  nicht  wie  sonst  gewöhn- 
lich dargestellt,  sondern  er  trägt  die  skythi- 
schen  Hosen,  die  Tracht  der  attischen  Poli- 
zisten. Die  Komik,  die  sowohl  in  dieser 
Tracht,  wie  in  dem  Gegensatz  der  frechen 
Begehrlichkeit  und  der  Feigheit  der  Silene 
liegt,  zwingt  uns,  hier  die  Wirkung  der  Ko- 
mödie oder  des  Satyrdramas  zu  erkennen. 
Das  Bild  des  Brygos  ist  nur  das  erste  Beispiel 
dieser  Gegenüberstellung  des  Herakles  und  der 
Satyrn;  sie  wird  fortan  häufig  wiederholt. 
Der  sf.,  aber  wahrscheinlich  aus  eben  dieser 
Zeit  stammenden  Lekythos  mit  der  Gefangen- 
nahme zweier  Silene  durch  Herakles  ist  bereits 
oben  gedacht  (Sp.  468).  Besonders  beliebt  ist 
später  die  Darstellung  des  schlafenden  Heros, 
dem  die  Satyrn  die  Waffen  stehlen;  aber  er 
darf  nur  die  Augen  aufschlagen  oder  im  Schlaf 
sich  regen,  so  werfen  sie  das  gestohlene  Gut 
von  sich  und  entfliehen  so  schnell  sie  können. 
Die  Furcht  der  Satyrn  vor  Herakles  war  durch 
das  Satyrspiel  sprichwörtlich  geworden,  wie 
Aristeides  46,  2,  310  aussagt:  ydr]  di  rig  ■na'i 
ZdrvQog  t&v  inl  anr\vfig  tcaTrj^aGccTO  rä  "HqcckIsI, 
slxä  y'  ixvips  nqoOLOvTog  xarco.  Ein  hübscher 
Einfall  war  es,  den  Unfug  mit  den  Waffen 
des  Helden  mit  dem  Tragen  der  Erdscheibe 
durch  ihn  zu  verbinden;  der  alte  schweins- 
ohrige  Silen  hat  sich  die  Keule  angeeignet 
und  hüpft  mit  ihr  herum,  ein  bärtiger  Satyr 
hält  dem  Helden,  der  keine  Hand  frei  machen 
kann,  Keule  und  Bogen  hin  (Heydemann,  Vase 
Caputi  1884  Taf.  II).  Eine  gewisse  Vertrau- 
lichkeit zwischen  den  Silenen  und  Herakles  ist 
schon  auf  der  Schale  des  Brygos  mit  dem 
Kuehendieb  zu  erkennen;  wie  sich  dies  Ver- 
hältnis allmählich  dahin  entwickelt,  daß  Hera- 
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kies  sich  ganz  mit  dem  Thiasos  anbiedert  und 
sich  von  ihm  bei  seinen  Liebesabenteuern  be- 
gleiten läßt,  hat  Heydemann  S.  14  auseinander- 
gesetzt. Auch  Darstellungen  dieser  Art  hat 
Otto  Jahn  {Philol.  27,  1868  S.  1 ff.)  zum  Satyr- 
drama in  Beziehung  gesetzt,  nicht  in  dem 
Sinne,  daß  bestimmte  Situationen  bestimmter 
Satyrdramen  so,  wie  sie  auf  der  Bühne  dar- 
gestellt waren,  in  Kunstwerken  wiedergegeben 
seien.  Aber  in  der  Anregung,  die  der  Künstler 
durch  das  Drama  erhält,  erblickt  er  mit  Recht 
einen  Faktor  seiner  schaffenden  Tätigkeit,  von 
dessen  richtiger  Würdigung  das  volle  Ver- 
ständnis des  Kunstwerks  abhängt.  Ohne  das 
Satyrdrama  und  die  Komödie  wäre  die  Ent- 
wicklung, die  der  Charakter  der  Satyrn  im 
fünften  Jahrh.  erfahren  hat,  nicht  zu  be- 
greifen. 

Wie  zu  Herakles,  so  werden  die  Satyrn 
gelegentlich  auch  zu  Perseus  in  Beziehung 
gesetzt;  der  Heros  schreckt  die  zudringlichen 
Gesellen  mit  dem  Gorgonenhaupte  und  es  ist 
lustig  zu  sehen,  wie  sie  dann  entweder  vor 
Entsetzen  die  Augen  schließen  oder  in  die 
Kniee  sinken.  Vielleicht  gehen,  wie  ich  oben 
(Bd.  3,  2045  vgl.  1992)  vermutet  habe,  solche 
Darstellungen  in  letzter  Linie  auf  die  Phor- 
Iciden  des  Aischylos  zurück.  Auch  in  der  in 
den  Rom.  Mitt.  7,  1892  S.  224/5  veröffent- 
lichten etruskischen  Cista,  auf  der  die  Tötung 
der  Medusa  mit  einem  bakchischen  Freuden- 
tanz verbunden  ist,  mögen  ähnliche  Anregungen 
nachklingen. 

Die  dem  schönen  Stil  ungehörige  Vase  des 
Museo  Gregoriano  (Abb.  7)  zeigt  uns  den  alten 
Silen  als  Erzieher  und  Pfleger  des  Dionysos. 
Ist  ihm  dies  ehrenvolle  Amt  hier  auch  zum 
ersten  Mal  übertragen,  so  ließe  es  sich  doch 
aus  dem  Verhältnis  der  Silene  zu  ihrem  Herrn 
ableiten;  auf  die  Bühne  weist  aber  das  zottige 
Gewand  des  Dämons.  Denn  ohne  besonderen 
Grund  wäre  für  den  Erzieher  gewiß  nicht  dies 
tierische  Außere  gewählt,  das  ihm  in  der 
Kunst  so  selten  gegeben  ist;  diese  Bildung  ist 
nur  durch  den  Einfluß  der  Bühne  erklärlich,  die 
den  alten  Silenos,  wie  wir  oben  gesehen  haben, 
nur  in  dem  altertümlichen  Haarkleid  kannte. 

Auf  ein  Satyrspiel  Kyklops  — mag  es  nun 
das  Euripideische  oder  das  des  Aristias  sein 
{v.  Wilamoivitz , Griech.  Trag.  3,  S.  15  A.  1) 

— geht  die  von  Winter  im  Arch.  Jahrb.  6, 
1891  Taf.  VI  veröffentlichte  Vase  zurück.  Im 
Vordergrund  liegt  der  schlafende  Polyphem; 
dahinter  schleppen  di-ei  Gefährten  des  Odysseus 
einen  Baumstamm  herbei,  zwei  andere  und  er 
selber  tragen  die  zum  Ankohlen  seiner  Spitze 
nötigen  Holzstücke,  zwei  Satyrn  geben  durch 
ihre  Bewegungen  ihren  tiefen  Anteil  an  der 
Sache  kund,  ohne  doch  — wie  bei  Euripides 

— nur  eine  Hand  zur  Hilfe  zu  rühren.  Das 
Bild  stammt  aus  dem  Ende  des  fünften  Jahrhs., 
ist  also  dem  Kylclops  des  Euripides  etwa 
gleichzeitig.  Silene  oder  Satyrn  als  bloße 
Zuschauer  kennt  die  Kunst  dieser  Zeit,  wie 
wir  oben  gesehen  haben,  noch  nicht;  aber 
Darstellungen  dieser  Art,  die  ihre  Anregung 
der  Bühne  verdanken,  haben  diese  Verflachung 
mit  veranlaßt.  Jede  Szene  gewann  an  Leben 
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und  Mannigfaltigkeit,  wenn  diese  Geschöpfe 
dabei  ihr  Em2jfindeu  in  ihrer  natürlichen  und 
unmittelbaren  Heftigkeit  äußerten. 

Unter  dem  Einfluß  des  Euripideischen  Ky- 
klops  denkt  liohu't  {llild  und.  Lied  35)  auch 
das  Gemälde  des  Timanthes  entstanden,  auf 
dem  Satyrn  mit  dem  Thyrsos  den  Daumen  des 
schlafenden  Kyklopen  messen.  Ehi)t  schreibt 
das  Gemälde  dem  jüngeren  Timanthes  zu  und 
denkt  an  den  schlafenden  Liebhaber  der  Gala- 
teia  {Archdul.-epifjr.  Mitt.  11,  214).  Welche 
von  beiden  Ansichten  das  Rechte  treffen  möge, 
der  Zusammenhang  mit  dem  Satyrdrama  ist 
in  jedem  Fall  unleugbar.  Nicht  daß  eine  ähn- 
liche Szene  über  die  Bühne  gegangen  sein 
müßte;  aber  die  Erfindung  eines  solchen  Mo- 
tivs hat  die  enge  Terknüiifung  der  Satyrn  mit 
der  Heroensage  und  die  Ausbildung  ihres 
drolligen  Benehmens  im  Verkehr  mit  jenen 
zur  Voraussetzung. 

Ebenso  sicher  wie  das  die  Blendung  Poly- 
pihcms  darstellende  Vasenbild  können  wir  das 
bei  Gerhard  A.  T^.  153.  154  aligehildete,  der- 
selben Zeit  entstammende  Gemälde  auf  ein 
Satyrspiel  beziehen  (vgl.  Arch.  Jahrh.  (5,  273'. 
Dargestellt  ist  eine  Einsode  der  Argonauten- 
fahrt. Die  Dioskuren  haben  den  grimmigen 
Behrykerkönig  Amykos  gefesselt;  zwei  Mäna- 
den  und  zwei  Satyrn  weiden  sich  an  diesem 
Anblick,  einer  in  ruhiger  Betrachtung,  der 
andere  hüpfend  und  die  Hände  reihend,  wie 
es  auch  der  eine  Satyr  des  Polyphembildes 
tut.  Die  Satyrn  werden  auch  hier  als  von 
Amykos  gefangen  und  geknechtet  zu  betrach- 
ten sein  und  daher  in  der  Besiegung  des 
Königs  zugleich  ihre  Rettung  aus  seiner  Hand 
bejubeln.  Sehen  wir  hier  die  Satyrn  ihre 
Freude  ausdrücken,  so  zeigt  uns  den  Silen  in 
einer  direkt  clownartigen  Tätigkeit  die  Dar- 
■stellung  desselben  Ereignisses  auf  der  Ficoro- 
nischen  Cista.  Einer  der  Argonauten  macht 
eine  gymnastische  Übung  an  einem  Sandsack; 
der  alte  Kobold  parodiert  diese  Tätigkeit,  in- 
dem er  sie  mit  der  Faust  gegen  seinen  dicken 
Bauch  nachahmt  (Abb.  llj.  Ist  die  Cista  auch 
in  Rom  von  einem  pränestinischeu  Künstler 
verfertigt,  so  verlegt  Furtwänc/ler  doch  ihre 
Entstehung  etwa  in  die  ei-ste  Hälfte  des  vierten 
•Tahrhs.  {Meisterwerke  152). 

Fragmente  eines  Kraters  aus  dem  Ende  des 
fünften  Jahrhs.  in  Bonn  (z.  T.  abgebildet  bei 
M.  Bieber^  Das  Dresdner  Schauspielerrelief 
1007  S.  17)  stehen  mit  einem  Satyrdrama 
.-Iwyjwone,  vielleicht  dem  des  Aischylos  {Nauck^ 
S.  6)  in  Verbindung.  Bestimmt  erkennbar  sind 
Poseidon  mit  dem  Dreizack,  Amymone  mit 
ihrer  Hydria  und  ein  Flötenspieler;  Reste  sind 
von  mindestens  drei  Satyrn  erhalten,  die  durch 
ihren  in  der  bekannten  Art  mit  Rosetten  ver- 
zierten Schurz  sich  unzweideutig  als  Choreuten 
zu  erkennen  geben. 

Als  abhängig  von  einem  Satyrdrama  er- 
weist sich  durch  das  Kostüm  des  Silen  auch 
die  bei  Wieseler,  Theater yebäude  VI,  10  ahge- 
bildete  Vase  des  Museo  Borbonico.  Vor  der 
auf  einem  Felsen  sitzenden  Sphinx  steht  der 
mit  seinem  Wolltrikot,  einem  Fell  und  um  die 
Hüften  o-elegten  Himation  bekleidete  alte  Silen, 
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hebt  das  Antlitz  zu  ihr  empor  und  reicht  ihr 
einen  Vogel  hin.  Wie  zur  Begrüßung,  meint 
Jahn  {Bhilol.  27  S.  21);  Crusius  {Festschr.  f. 
Overbeck  1893  S,  102  ff.)  glaubt,  daß  Silen  der 
Sphinx  die  Frage  vorgelegt  habe,  ob  der  Vogel, 
den  er  hinter  dem  Rücken  hielt,  tot  oder 
lebendig  sei.  und  er  ihr  nun  durch  Vorzeigung 
des  toten  Tierchens  in  der  geöffneten  Hand 
beweist,  daß  sie  falsch  geraten  habe.  Vgl. 
dazu  Furhvängler , Gemmen  3,  102.  Aus  der 
Didaskalie  der  Sieben  gegen  Theben  erfahren 
wir,  daß  Aischylos  ein  Satyrdrama  Sphinx  ge- 
schrieben hat. 

Das  Einfangen  des  Silen  durch  Mi  das  mit 
einer  dramatischen  Darstellung  in  Verbindung 
zu  bringen  liegt  kein  Grund  vor.  Ausmalen 
kann  man  sich  eine  solche  wohl;  eine  Ge- 
fangennahme des  Silen  erfolgt  auch  hier,  wenn- 
gleich in  anderem  Sinne  als  im  Kyklops,  und 
mit  der  Weisheit,  die  der  Alte  dem  Midas 
auf  band,  ließen  sich  gewiß  wundervolle  Effekte 
erzielen.  Aber  weder  haben  wir  dafür  in  der 
literarischen  Überlieferung  einen  Anhalt,  noch 
weisen  die  erhaltenen  Darstellungen  irgendwie 
.auf  eine  dramatische  Bearbeitung  der  Sage 
(vgl.  oben  Bd.  2,  Sp.  2958/9). 

Nicht  einleuchtend  finde  ich  die  Deutung 
eines  in  sechs  wenig  von  einander  abweichen- 
den, leider  durchweg  fragmentierten  Exem- 
plaren erhaltenen  hellenistischen  Reliefs  auf 
eine  im  geheimnisvollen  Halbdunkel  einer 
Grotte  oder  am  Fuß  eines  Felsens  vor  sich 
gehende  Szene  eines  Satyrdramas  durch  Schrei- 
ber {Abh.  Sachs.  Ges.  57,  1909,  S.  773).  Wir 
haben  deutlich  Satyrknaben  vor  uns;  auch 
in  dem  Pärchen  hinter  der  Votivstele  offenbart 
der  männliche  Teil  seine  Jugend  dadurch,  daß 
er  sich  auf  die  Fußspitzen  stellen  muß,  um 
seine  Gefährtin  küssen  zu  können.  Der  Korb 
und  Thyrsos  neben  der  ithyphallischen  Herme 
weisen  eher  auf  eine  bakchische  Kulthandlung, 
deren  Bedeutung  ein  links  unbeschädigtes 
Exemplar  vielleicht  erkennen  lassen  würde. 

Die  hier  gegebene  Übersicht  läßt  sich  ge- 
wiß aus  ungenügend  beschriebenem  und  uu- 
publiziertem Material  erheblich  bereichern;  aber 
auch  in  diesem  Umfang  wird  sie  genügen,  um 
erkennen  zu  lassen,  wie  das  Satyrdrama  nach 
einer  bestimmten  Richtung  hin  die  Bildung 
des  Charakters  und  des  Aussehens  der  Satyrn 
und  des  Silen  beeinflußte.  Sehr  zu  wünschen 
wäre  eine  kritische  Sammlung  und  Behand- 
lung der  Satyrspielfragmente,  die  für  Unter- 
suchungen auf  diesem  Gebiet  eine  feste  Grund- 
lage schaffen  würde. 

II.  Die  Silene  in  der  literarischen  Überlieferung. 

Der  ilias  und  Odyssee  sind  die  Silene 
fremd;  dem  heroischen  Epos  beginnen  die 
Berg-  und  Waldgeister  erst  von  Interesse  zu 
werden,  sobald  sie  wie  die  Kentauren  mit  den 
Heroen  in  Verbindung  treten,  was  bei  den 
Silenen  außer  im  Satyrdrama  und  in  der  Ko- 
mödie nie  der  Fall  gewesen  ist.  Erst  im 
Hymnos  auf  die  Aphrodite  wird  ihrer  Erwäh- 
nung getan;  mit  den  vvyepca  oQSG-Aäoi  des 
Idagebirges  heißt  es  dort  Vers  262  FilrivoL  ts 
y.ttl  sijßyocros  yipySKfOvrrjs  filcyorr'  iv  tpiXörritt 
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GTtsi&v  iQosvtcov.  In  diesem  intimen 
Verkehr  zeigt  sie  uns  die  Würzburger  Phineus- 
schale;  auf  der  Franyoisvase  besteht  das  Ge- 
folge des  den  Hephaistos  in  den  Himmel  zu- 
rückführenden Dionysos  aus  drei  Silenen  und 
einer  Anzahl  von  weiblichen  Wesen,  die  in- 
schriftlieh als  Nv(ii)cpca  bezeichnet  sind.  Piii- 
dar  kannte  den  Silen  von  Malea  als  Gemahl 
einer  Quellennymphe,  NatSog  uxoLras  (Paus. 
3,  25,  2);  auch  Cheiron  war  mit  einer  solchen 
vermählt  {Hesiod  im  Schol.  Pind.  Pyth.  4, 181) 
und  mit  einer  Baumnymphe  {vvycprj  fisXia)  soll 
nach  Apollodor  2,  5,  4 der  Silenos  den  Ken- 
tauren Pholos  gezeugt  haben.  Einen  Sohn  des 
Silenos  und  der  Melia  mit  Namen  Dolion,  am 
askanischen  See  in  Bithynien  wohnend,  kennt 
Alexander  Aitolos  bei  Strabon  14  p.  681.  Auch 
die  Satyrn  gelten  von  Alters  her  als  nächste 
Verwandte  der  Nymphen;  nach  Hesiod  stamm- 
ten von  den  fünf  Töchtern  des  Hekateros  (?) 
und  einer  Phoroneustochter  die  Bergnymphen, 
die  Satyrn  und  die  Kureten  (Strabon  10,  471; 
Preller-Robert  1,  654,  3). 

Nach  dem  Scholion  zu  Aristoplianes'  Wolken 
223  legte  Pindar  dem  Silenos  bei  einem  Ge- 
spräch mit  Olympos  — als  dessen  Lehrer  er 
galt,  wie  Cheiron  als  Erzieher  des  Achilleus 
— die  Worte  in  den  Mund:  rcclag  iqidfisQS, 

vynia  ßd^sig,  ^griiiard  yoi  ät-a-Koynecov.  Olym- 
pos heißt  in  der  späteren  Sage  Myser  oder 
Phryger;  dafür  hielt  ihn  wohl  schon  Polygnot, 
wenn  er  auf  dem  ünterweltsbild  seinem  Lehrer 
im  Flötenspiel  den  Namen  Marsyas  gab  (Paus. 
10,  30,  9).  Aber  ursprünglich  war  er  gewiß 
nicht  am  mysischen  Olymp  zu  Hause  (wie 
Weizsäcker  Bd.  3 Sp.  860  annimmt),  sondern 
der  Eponymos  des  hellenischen  Götterberges. 
Pindar  legt  nicht  dem  Marsyas,  sondern  dem 
Silenos  die  weise  Rede  in  den  Mund;  und  daß 
dieser  ganz  in  der  Nähe  heimisch  war,  zeigt 
uns  die  älteste  Form  der  Midassage.  Bioyi 
von  Prokonnesos  berichtet,  daß  an  der  auf  der 
Grenze  der  Maider  und  Paionen  entspringenden 
Quelle  Inna  der  Silen  gefangen  wäre  (Athen. 
2,  45  C,  oben  Bd.  2 Sp.  2955);  Herodot  (8,  138) 
verlegt  sein  Einfangen  in  die  %f\Ttoi  IsyöysvoL 
slvca  Mihso)  rov  PogSisa  in  Makedonien  unter- 
halb des  Bermiosgebirges  und  kennzeichnet 
durch  den  Zusatz  tos  ksyerai,  vtco  Ma-nsäövav 
diese  Überlieferung  als  eine  makedonische 
Lokalsage.  Weshalb  der  Silen  gefangen  wurde, 
berichten  weder  Herodot  noch  Bion-,  nach 
Aristoteles  (bei  Plutarch  Consol.  27)  geschah 
es  um  seiner  Weisheit  willen.  Ungern  gab  er 
diese  kund;  vor  Midas  geführt,  schwieg  er 
lange  Zeit;  als  man  ihn  endlich  zum  Sprechen 
vermocht  hatte,  redete  er  den  König  und  seine 
Umgebung  mit  ÖKlyovog  Inntovov  yicd  rv%T]g 
^aXsTCfjg  iqy’yysgov  Gnigpci  an  und  beklagte  das 
Unglück  des  menschlichen  Daseins:  es  wäre 
am  besten  für  den  Menschen,  nicht  geboren 
zu  sein,  dann  aber  sobald  als  möglich  nach 
der  Geburt  zu  sterben.  Also  dieselbe  Lehre 
von  der  Vergänglichkeit  des  menschlichen 
Lebens  und  der  Wertlosigkeit  aller  Güter 
dieser  Welt,  die  er  bereits  dem  Olympos  er- 
teilt hat.  So  läßt  auch  Platon  bei  dem  Ver- 
gleich zwischen  Silen  und  Sokrates  (Symp. 
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216  E)  diesen  Schönheit,  Reichtum  und  Ehren, 
nach  denen  die  Menge  strebt,  verachten:  pysi- 
tui  dh  ndvra.  rccvra  xd  oixijyara  ovd'svbg 
Kccl  ryi&g  ovSiv  sivca.  Derselbe  Gedanke  kehrt 
in  märchenhafter  Einkleidung  in  der  Über- 
lieferung des  Theopomp  von  dem  Wunderland 
mit  den  Städten  der  Frommen  und  der  Kämpfer 
wieder;  vgl.  oben  Bd.  2 Sp.  2956;  Rohde,  Gr. 
Roman  S.  204  ff. 

Das  Einfangen  des  Silenos  war  nicht  nur 
dem  König  Midas  gelungen,  sondern  auch 
andere  Sterbliche  konnten  das  Glück  haben, 
seiner  habhaft  zu  werden  und  seine  Weisheit 
zu  hören.  Die  sechste  Ekloge  Veryils  erzählt, 
daß  es  zwei  Hirtenknaben,  denen  Silen  im 
Scherz  schon  oft  einen  Gesang  versprochen 
hatte,  gelang,  den  Alten  in  einer  Höhle  schla- 
fend zu  überraschen;  unter  dem  Beistand  der 
Naiade  Aegle  fesselten  sie  ihn  mit  dem  Kranz, 
der  ihm  vom  Haupt  geglitten  war.  Darüber 
erwachte  er,  lachte  über  ihre  List  und  sang 
ihnen  vom  Entstehen  der  Welt  und  alles 
Lebens  und  schloß  daran  die  ältesten  Mythen 
von  Pyrrha,  Saturn  und  Prometheus  bis  zum 
Schicksal  des  Tereus.  Was  Leben  hatte,  eilte 
herbei,  um  seinem  Gesang  zu  lauschen,  die 
Eichen  bewegten  ihre  Wipfel;  auf  dem  Parnaß 
herrschte  nicht  solch  Entzücken  über  Phoebus, 
nicht  auf  der  Rhodope  und  in  Ismarus  über 
Orpheus.  Wie  lange  diese  Vorstellung  vom 
Einfangen  des  Dämons  im  Volke  lebendig 
war,  zeigt  die  Erzählung  des  Philostratos 
(6,  27),  daß  Apollonios  von  Tyana  in  einem 
aithiopischen  Dorf  einen  Satyr,  der  dort  den 
Frauen  nachstellte,  durch  Wein,  den  er  in 
einen  Trog  füllen  ließ,  berauscht  habe.  Wo 
der  hellenische  Landmann  den  Silenos  kannte, 
wußte  er  gewiß  auch  zu  erzählen,  daß  ihn  vor 
Zeiten  einer  seiner  Vorfahren  überlistet  und 
gefangen  habe;  und  einen  solchen  glücklichen 
Fang  stellt  das  Vasenbild  des  Ergotimos  dar, 
auf  dem  Oreios  und  Therytas  — der  Bergbe- 
wohner und  der  Jäger  — den  Dämon  über- 
rumpelt haben  und  gefesselt  davonführen,  s. 
oben  Sp.  458  und  Bd.  2 Sp.  2965;  Bulle.,  Athen. 
Kitt.  22,  1897,  S.  398  ff.). 

Außer  diesen  Erzählungen  sind  uns  noch 
einige  Lokalsagen  überliefert,  die  das  aus  den 
Kunstdarstellungen  gewonnene  Bild  in  will- 
kommener Weise  vertiefen  und  ergänzen.  Zu 
Athen  zeigte  man  auf  der  Burg  einen  XLO-og 
ov  (liyag,  dXX’  06ov  yiyigov  avSga; 

auf  ihm  sollte,  als  Dionysos  ins  Land  kam, 
der  Silen  ausgeruht  haben  (Paus.  1 , 23,  5). 
Von  einem  äußeren  Anhalt,  aus  dem  sich 
später  an  diesen  Stein  eine  solche  Sage  hätte 
heften  können,  verlautet  nichts,  wir  werden  in 
ihm  also  den  Rest  einer  einstigen  Verehrung 
des  Dämons  erkennen  dürfen  (vgl.  Robert,  der 
müde  Sden  1899  S.  8 ff.),  ein  Denkmal  aus  der 
Zeit  seiner  Selbständigkeit,  an  die  sonst  auf 
attischem  Boden  nur  noch  die  Ergotimosvase 
erinnert. 

Bestätigt  dies  Denkmal  nur  einen  Schluß, 
den  die  Fülle  von  Silensdarstellungen  auf 
attischen  Vasen  aller  Zeiten  nahe  legte,  so 
lehren  uns  andere  Überlieferungen  den  Silen 
als  einen  auch  in  der  Peloponnes  verehrten 
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Dämon  kennen , trotzdem  sich  bisher  eine 
sicher  aus  diesem  Gebiet  stammende  ältere 
Kunstdarstellung  desselben  nicht  gefunden 
hat.  Auf  dem  Markt  von  Elis  befand  sich 
ein  Tempel  des  Silen,  von  dem  J’ausanias 
(ß,  24,  8)  ausdrücklich  bemerkt,  daß  er  für 
ihn  allein,  nicht  zugleich  für  den  Dionysos 
bestimmt  war;  Methe  reichte  ihm  Wein  in 
einem  Becher.  Daß  diese  Gruppe  arrs  jüngerer 
Zeit  stammt,  nicht  älter  als  das  vierte  Jahrh. 
ist,  liegt  auf  der  Hand;  sie  erinnert  an  die 
Ebrietas  des  Praxiteles  bei  Plinius  34,  61)  mit 
dem  oiobilis  una  Satynis,  quem  Grueci  peri- 
hoeton  cognominant.  Ob  der  Tempel  älter 
ist,  bleibt  unsicher  auch  trotz  der  bestimmten 
Überlieferung,  daß  er  nur  dem  Silen  geweiht 
sei;  auch  in  späterer  Zeit  ist  eine  solche  Stif- 
tung denkbar  und  von  einem  älteren  Kultbild 
weiß  l’ausaniaß  nichts  zu  melden.  Sicher  läßt 
dagegen  die  Überlieferung  von  Malea  in  La- 
konien  auf  eine  alte  Verehrung  des  Silen  an 
iliesem  Orte  schließen.  Pausmiias  sagt  3,  25,  2: 
TQU(pi'jvat.  fL£v  di)  Tov  P^ilgvov  iv  r-fj  Malta 
d'tilol  %ai  rdÖt  aGgaxog  IlivSaQov  ^ags- 
vgg  (5  6 ^OQOirvnog  öv  Maltyogog  td'Q£ij}S  Nat- 
r)og  ä-fiOLrag  AHrjcd?.“  Für  das  verderbte  Wort 
haben  Camerurius  und  Vulcke'naer  Maltayovog 
vorgeschlagen,  eine  Konjektur,  die  lange  all- 
gemeine Billigung  gefunden  hat  und  noch  von 
Hitzig  und  Blümner  (1,  2 S.  866)  verteidigt 
wird.  Unter  dem  ^agsvijg  und  y^oQOirvnog  wird 
Dionj^sos  verstanden,  der  vom  Silen  aus  Malea 
erzogen  wäre  Dabei  wird  übersehen,  daß 
Pausanias  diese  Pindarsteüe  anführt  zum  Be- 
weis dafür,  daß  Silen,  nicht  irgend  jemand 
anders,  in  Malea  auferzogen  worden  sei  und 
daß  also  eine  solche  Aussage  in  ihr  enthalten 
sein  muß.  Dieser  Forderung  wird  nur  die 
Verbesserung  von  Wilamowitz  {Hermes  33,  515) 
ov  Maliag  oQog  ’i&Qftpt  gerecht,  die  daher 
auch  Schröder  in  der  neuesten  Auflage  des 
Bergkscheu  Pindar  aufgenommen  hat.  Die 
Beiworte  ^agtvrjg  und  lOQO'xvitog  gelten  dann 
dem  Silenos;  %OQoixvnog  ist  bei  ihm  erst  am 
rechten  Platz  und  'Qagtvgg  paßt  auf  den  wil- 
den Bergdämon  wenigstens  ebenso  gut  wie 
auf  Dionysos. 

An  das  Kap  Malea  an  der  Südspitze  von 
Lesbos  ( Welcker,  Gr.  Götterl.  3,  148;  Furt- 
wängler,  Annali  1877,  449)  ist  hier  natürlich 
nicht  zu  denken.  Pausanias  meinte  das  lako- 
nische Vorgebirge  und  hat  die  Mitteilung  dar- 
über einfließen  lassen  bei  Beschreibung  der 
Stadt  Pyrrhichos  auf  der  benachbarten  Halb- 
insel Tainaron.  Der  Name  dieser  Stadt  wurde 
entweder  von  dem  Sohn  des  Achilleus  oder 
von  dem  Kureten  Pyrrhichos  oder  von  einem 
Silen  hergeleitet,  der  aus  Malea  gekommen 
wäre  und  sich  dort  niedergelassen  hätte.  'Hg 
dt  xal  üvQQiyog  övoga  jjv  avxä,  IIivdäQcg 
gtv  ovv.  loxii’  tlQTqgivov , ItyovoL  Si  oi  ntQi 
X7]v  Maliav  o'i%ovvxtg.  Traut  man  diesen 
Worten  des  Pausanias  einen  Sinn  zu,  so  kann 
es,  da  Pindar  den  Ort  Pyrrhichos  offenbar 
gar  nicht  erwähnte,  sondern  allein  von  Malea 
sprach,  nur  der  sein,  daß  der  Silen  zu  Malea 
von  den  Umwohnenden  Pyrrhichos  genannt 
wurde.  Nun  begreift  man  alle  drei  Deutungen 
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des  Stadtnamens;  auf  den  Sohn  des  Achilleus 
brachte  der  Gleichklang  des  Namens,  auf  den 
Kureten  leitete  die  Pyrrhiche;  die  Maleaten 
aber  fanden  in  dem  Quellgott  jenes  Ortes  — 
der  Brunnen  auf  dem  Markte  galt  als  sein 
Geschenk  — ihren  Silen  Pyrrhichos  wieder, 
und  das  wird  wohl  der  Wahrheit  am  nächsten 
gekommen  sein.  Zum  Namen  Pyrrhichos  mache 
ich  darauf  aufmerksam,  daß  Pausanias  bei 
Beschreibung  der  Satyrinseln  (1,  23,  6)  die 
geschwänzten  Bewohner  derselben  als  xtvQQOvg 
(fuchsig)  bezeichnet. 

Den  alten  Zusammenhang  der  Silene  und 
Satyrn  mit  Malea  bestätigt  die  Notiz  des 
Pollux  (4,  104),  daß  es  Aaxcovinä  OQxggaxa 
öid  3Ialiag  gab;  Udlgvol  d’  ijaav,  ■nal  vxt' 
avxoig  ZiäxvQoi  vnoxQoga  ogyahfitvoi.  Heisch 
wirft  sogar  die  Frage  auf,  oh  dieser  Silen  von 
Malea  nicht  der  Silen  des  ältesten  Satyrspiels 
sein  könne,  in  dem  man  jetzt  ohne  genügen- 
den Grund  eine  attische  Neuerung  sähe  (P'est- 
schr.  f.  Gomperz  463). 

Auch  in  Pholoe  kannte  man  einen  Silen, 
der  nach  Apollodor  2,  5,  4 mit  einer  vvgcpri 
\itUa  den  Kentauren  Pholos,  der  in  einer  Höhle 
des  Berges  hauste,  gezeugt  hatte;  es  war  sicher 
eine  alte  Lokalsage,  die  dtm  Eponymos  des 
Berges  einen  Silen  und  eine  Waldnymphe  zu 
Eltern  gab.  Und  die  ebendort  erhaltene  Nach- 
richt, daß  Herakles  die  Kentauren  vom  Pholoe- 
gebirge  bis  nach  Malea,  wohin  sich  Cheiron 
zurückgezogen  hatte,  verfolgte,  besagt  jeden- 
falls, daß  diese  Waldgebirge  als  zwei  der 
ältesten  Heimstätten  der  pferdegestaltigen  Dä- 
monen galten. 

Welchen  Wert  die  bei  Klemens  von  Alexan- 
dria Protr.  p.  24  erhaltene  Sage  hat,  daß  Si- 
lenos als  Vater  des  Apollon  Nomios  bei  den 
Arkadern  galt,  läßt  sich  nicht  beurteilen  (vgl. 
Wide,  Lakon.  Kulte  255).  Wir  bedürfen  ihrer 
nicht,  um  zu  erkennen,  daß  die  Silene  auch  in 
der  Peloponnes  Heimatsrecht  haben,  daß  sie 
keineswegs  nur  jonische  oder  nordgriechische 
Dämonen  sind.  Die  Berggeister  von  Pholoe 
und  Malea  sind  dieselben  wie  die  in  Chalkis, 
Thasos  und  Lete,  auch  hier  Tänzer  und  Ge- 
fährten der  Nymphen.  Daß  sie  auf  sicher 
pelo2Jonnesischen  Kunstwerken  nicht  verkom- 
men, ist  merkwürdig;  aber  dies  Schicksal 
teilen  sie  mit  den  Bocksdämonen,  die  aus 
diesem  Grunde  noch  niemand  der  Pelopsinsel 
hat  absprechen  wollen.  Auch  als  menschlicher 
Eigenname  kommt  Silenos  nicht  nur  auf  joni- 
schem Gebiet,  sondern  auch  bei  den  Dorern 
vor;  für  das  fünfte  Jahrh.  ist  er  in  Akragas 
bezeugt  (vgl.  Beclitel,  Ahh.  Gott.  Ges.  N.  F.  2, 
19  u.  133)  und  die  Form  Silanos  in  einer  vor- 
euklidischen attischen  Inschrift  {C.  I.  A.  1,  447) 
läßt  sicher  auf  dorische  Herkunft  des  Trägers 
dieses  Namens  schließen. 

Die  Sterblichkeit  des  Silensgeschlechtes  er- 
schließt Pausanias  aus  einem  gvijga  Ktlrjvov 
im  Lande  der  Hebraeer  (6,  24,  8;  vgl.  dazu  die 
Anm.  V.  Blümner  und  Hitzig)  und  aus  einem 
andern  in  Pergamon  {Thraemer,  Pergamos 
368).  Mau  hat  hier  also  den  Tod  des  Dämons 
betrauert  wie  in  Alexandria  den  Tod  des  Ado- 
nis und  es  ist  sehr  zu  bedauern,  daß  darüber 
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nichts  weiter  als  diese  dürftige  Notiz  er- 
halten ist. 

Daß  es  in  Phrygien  Gottheiten  gab,  die 
den  griechischen  Silenen  zum  Verwechseln 
ähnlich  sahen,  zeigt  das  Beispiel  des  Marsyas; 
aber  auch  die  Verschiedenheit  tritt  an  dem- 
selben deutlich  hervor,  denn  nie  ist  ein  grie- 
chischer Silen  ein  Flußgott  gewesen.  Erst  der 
Ägypter  Nonnos  konnte  eine  Parallelsage  ei- 
ünden,  bei  der  ein  Silen  in  einen  Fluß  ver-  lo 
wandelt  wurde  {Dionys.  19,  285  tf.).  Mit  Mar- 
syas eines  Stammes  ist  wohl  der  thrakische 
Maron  (vgl.  oben  Bd.  2,  2382  tf.),  der  Nach- 
komme des  Euanthes  und  Herrscher  von  Is- 
maros,  der  mit  seiner  Frau  und  seinem  Sohn 
im  Hain  des  Apollon  wohnte  (t  197).  Er 
schenkte  dem  Odysseus  sieben  Talente  Goldes, 
einen  Krater  aus  gediegenem  Silber  und  zwölf 
Krüge  Rotwein,  ein  Göttergetränk  von  berau- 
schendem Duft,  das  dieser  so  hoch  schätzte,  so 
daß  nur  Penelope  und  Eurykleia  sein  Versteck 
erfuhren.  Auch  die  thrakische  Stadt  Maroneia, 
deren  Münzen  ein  laufendes  Pferd  zeigen,  trägt 
seinen  Namen.  Euripides  kennt  im  Kyklops 
141  den  Maron  als  Sohn  des  Bakchos  und 
Silenos  als  seinen  Erzieher. 

Als  Erzieher  des  Dionysos  läßt  sich 
Silen  literarisch  zuerst  in  einem  Fragment  des 
Sophokleischen  Dionysiskos  {Bhein.  Mus.  48, 
1893,  S.  152)  nachweisen:  so 

orccv  yaQ  <xvrä  nQOOcpsQO)  ß^äoiv  öidovs 
tyv  Qivcc  y’  sv'd’vg  'ij)r}Xacp&  k&vco  qpapft 
ri]v  XSiQcc  TCQOs  cpcdaxQÖv  rjäv  SicuysXdtv. 

Im  Kyklops  des  Euripides  renommiert  er  mit 
der  Qual  und  Angst,  die  er  zu  jener  Zeit  aus- 
gestanden habe.  Als  tl&7\voL  des  Dionysos 
bezeichnet  Nikunder  {Alexiph.  31;  dasselbe 
Wort  braucht  der  54.  orphische  Hymnos)  die 
Silene  und  läßt  sie  in  Nysa  wohnen,  das  bereits  40 
in  der  Ilias  (Z  133)  als  Pflegstätte  des  Gottes 
bei  den  Nymphen  galt  und  zuerst  wohl  in 
Thrakien  gesucht  wurde  {Preller- Bohert  1,  731). 
Bei  Catiill  64,  253  heißen  sie  danach  Nysigeni. 

In  der  euhemeristischen  Sagenform  bei  Diodor 
3,  72  galt  Silenos  als  der  älteste  König  von 
Nysa  und  zu  Dionysos’  Zeiten  soll  der  Adel 
der  Stadt  den  Namen  hiXrivoi  geführt  haben; 
der  König  Silen  aber  reichte  in  so  graue  Zeit 
hinauf,  daß  niemand  mehr  wußte,  von  wem  er  .00 
abstammte. 

Dionysos  war  nur  einer  der  Zöglinge  des 
alten  Silen;  wir  haben  als  solche  bereits  den 
Olympos  aus  alter  Sage  und  den  Maron  bei 
Euripides  kennen  gelernt.  Attische  Terra- 
kotten des  vierten  Jahrhs.  zeigen  den  Silen 
aber  auch  als  Freund  und  Erzieher  mensch- 
licher Knaben,  gleich  dem  getreuen  Eckart 
der  Germanen,  und  Furtwüngler  {Archiv  f.  Bel. 

10,  1907  S.  331)  hat  mit  Recht  daraus  ge-  60 
schlossen,  daß  Silen  als  Erzieher  des  Dionysos 
nur  die  mythische  Individualisierung  eines 
generellen  Begriffs  sei.  Die  von  Platon  {Symp. 
215)  erwähnten,  in  den  Bildhauerwerkstätten 
feilstehenden  Silensfiguren  hatten  sicher  noch 
einen  andern  Zweck  als  nur  den,  Götterbilder 
in  ihrem  Innern  zu  bergen;  wir  lernen  auch  aus 
dieser  Nachricht  den  Silen  als  eine  alte  II  aus - 
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gottheit  der  Athener  kennen.  Einen  segen- 
spendenden Dämon  nennt  ihn  Artemidor  (2, 12) 
und  deutet  das  Erscheinen  des  Esels  im  Traum 
als  freude-  und  gewinnbringend,  da  schon  sein 
Name  darauf  hinweise  iövog  — övaaQ-at)  und 
er  dem  yäiarog  äaifioov  Silenos  {i]6vg  — ridoyca) 
heilig  wäre  (vgl.  Bhein  Mus.  48,  1893,  S.  411). 
Auf  seine  Verwandtschaft  mit  dem  Agatho- 
daimon  hat  nach  Panofka  und  Gerhard  auch 
Eurtwängler  in  der  Einleitung  zu  den  Terra- 
kotten der  Sammlung  Sabouroff  (S.  14/15)  hin- 
gewiesen. 

Eine  späte  Personifikation  ist  Staphylos, 
den  Plinius  7,  99  als  Sohn  des  Silen  bezeichnet 
und  dem  er  die  Erfindung  Wein  mit  Wasser 
zu  mischen  zuschreibt.  Der  Dionysossage 
verdanken  Silen  und  die  Satyrn  ihr  Hinein- 
ziehen in  die  Gigantomachie.  Hygiu  {Astro- 
nom. 2,  23)  berichtet,  daß,  als  Zeus  alle  Götter 
gegen  die  Giganten  zusammenrief,  airch  Liber- 
Pater,  Vulcanus,  die  Satyrn  und  die  Silene 
asellis  vecti  gekommen  wären ; die  Esel  hätten 
aus  Schr-eck  jeder  für  sich  ein  so  großes  und 
fremdartiges  Geschrei  angestimmt,  daß  alle 
Feinde  die  Flucht  ergritfen  hätten  und  so 
überwältigt  wären.  Das  ist  Erfindung  alexan- 
drinischer  .Dionysosepiker,  die  den  auch  in 
Sagen  anderer  Völker  begegnenden  widerlichen 
Eindruck  des  Eselsgeschreis  hier  verwerteten; 
alte  gute  Sage  ist  das  so  wenig  wie  die  gleich 
darauf  berichtete  Erzählung,  daß  Triton  mit 
seiner  Muscheltrompete  denselben  verblütfen- 
den  Krfolg  erzielt  hätte. 

Ganz  willkürlich  ist  der  Ägypter  Nonnos 
in  seinem  Dionysosepos  mit  den  Silenen  um- 
gegangen; altüberlieferte  Züge  hat  er  mit 
eigener  Erfindung  verquickt,  die  der  griechi- 
schen Auffassung  ganz  fremd  gegenübersteht. 
Sie  treten  bei  ihm  bald  in  der  Mehrzahl  auf, 
als  alte  Greise  (10,  425;  20,  248),  mit  Stier- 
hörnern (29,14;  36,148)  und  behaarten  Schen- 
keln (13,  45),  bald  hebt  sich  ein  einzelner  Si- 
lenos von  der  Menge  der  übrigen  ab;  er  hat 
drei  Söhne,  Astraios,  Maron  und  Leneus  (14, 
99).  Ist  dieser  Silen  derselbe,  der  mit  einem \ 
uralten  {xgiysgav)  Maron  (19,  167^ — 346)  bei  ) 
der  Leichenfeier  für  Staphylos  einen  Wettanz 
wagt  und  dabei  in  einen  Fluß  verwandelt 
wird?  Im  Kampf  wirft  ein  Silen  ein  Felsstück 
auf  Palaimon  (43,  326)  und  verfolgt  die  Ino 
mit  der  Thyrsoslanze  ins  Meer,  ein  anderer 
wälzt  ein  Felsenrifl'  auf  die  Hydriaden  — alles 
ganz  unhellenische  Vorstellungen,  die  daher 
auch  nicht  auf  alexandrinischer  Überlieferung 
beruhen,  sondern  nur  Erfindung  des  Nonnos 
sein  können. 

Auf  wen  endlich  die  bei  Servins  zu  Vergils 
Buc.  6,  13  erhaltenen  Überlieferungen,  daß 
Silenos  ein  Sohn  des  Hermes  oder  des  Pan 
und  einer  Nymphe  oder  daß  er  aus  den  Bluts- 
tropfen des  Üranos  entstanden  sei,  zurückgehen 
und  welcher  Wert  ihnen  danach  beizumessen 
sei,  vermag  ich  nicht  zu  beurteilen. 

III.  Wesen  und  Charakter  der  Silene. 

Welche  Eigenschaften  der  Hellene  den  Si- 
lenen zuschrieb,  wo  und  wie  er  diese  Dämonen 
waltend  dachte,  läßt  sich  aus  den  ältesten 
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Kunstdarstellungen  und  den  literarischen  Quel- 
len mit  voller  Deutlichkeit  erkennen.  Sie  sind 
die  Elementargeister  des  Waldgebirges,  die 
auf  dem  Bermios,  am  Olymp,  in  Thasos,  auf 
der  Pholoe,  in  Malea  und  in  den  Höhlen  des 
Ida  hausen;  das  Relief  von  Xanthos  gibt  ihnen 
Baumstämme  in  die  Hand,  wie  sie  sonst  die 
Kentauren  tragen,  und  läßt  sie  auf  wilde  Tiere 
Jagd  machen.  Wo  wir  sie  finden,  in  Griechen- 
land, in  Makedonien,  in  Kleinasien,  überall 
treten  sie  in  der  ältesten  Zeit  als  wilde  un- 
heimliche Gestalten  auf,  als  Halbtiere  {cpijgsa), 
die  Ohren  und  Schwanz,  Hufe  oder  gar  Beine 
vom  Pferde  haben,  immer  im  Freien  leben 
und  jede  Art  Kleidung  verschmähen.  Eine 
gewaltige  Mähne,  bisweilen  Behaarung  des 
ganzen  Körpers  verstärkt  ihr  tierisches  Aus- 
sehen, eine  Stülpnase  und  dicke  wulstige 
Lippen  charakterisieren  ihre  gemeine  sinnliche 
Gier.  Die  ältesten  Namen,  die  man  ihnen 
gab,  bezeichnen  sie  als  schnellfüßig  {Uddig) 
und  scharfblickend  (z/dozt?),  als  ’OQOiKQiqg  und 
’OQSL^äxog-,  sie  heben  ihre  Eigenschaften  als 
Jäger  hervor  und  kennzeichnen  ihre  Freude 
am  Berge.  Die  Berggeister  hegen  zugleich 
ihren  Berg  und  alles,  was  auf  ihm  lebt;  sie 
schaffen  seine  lebenspendenden  Quellen,  und 
an  ihnen  ist  ihr  liebster  Aufenthalt.  Daher 
haben  sie  Pferdege.stalt  {Preller- Robert  1,  730); 
daß  Quelle  und  Roß  zusammengehören,  zeigen 
die  Sagen,  nach  denen  unter  seinem  Hufschlag 
eine  Quelle  hervorsprudelte.  An  einer  Quelle 
wird  der  Silen  vom  Bermiosgebirge  gefangen; 
mag  der  Stadtgott  von  Pyrrhichos  ursprünglich 
ein  Silen  gewesen  sein  oder  nicht  — daraus, 
daß  man  auf  ihn  als  Silen  die  Schaffung  der 
Quelle  auf  dem  Markt  zurückführte,  folgt,  daß 
man  diese  Dämonen  unzertrennlich  von  ihrer 
Quelle  dachte.  In  Sizilien,  dem  Land  der 
warmen  Heilquellen  und  auf  italischem  Boden, 
wo  der  Silen  mit  Silvanus  verschmolzen  wurde, 
hat  man  diesen  Zusammenhang  besonders  be- 
tont (vgl.  Fwrtwängler,  Gemmen  3 S.  197 — 199); 
dort  lehren  uns  die  Münzen  von  Himera  und 
Katana  (vgl.  Bulle  S.  35/36)  den  Silen  speziell 
als  Quelldämon  kennen  und  der  Marsyas  der 
italisctien  Städte  (vgl  Jordan,  Marsyas  1883 
S.  14)  weist  sich  durch  den  ihm  stets  eigenen 
Schlauch  als  Brunnengott  aus.  Der  Silen  der 
von  einem  italischen  Künstler  gravierten  Fico- 
ronischen  Cista  gehört  zu  der  Quelle,  an  der 
er  sitzt;  das  empfindet  man  deutlich,  obwohl 
das  Satyrspiel,  auf  das  diese  Komposition 
zurückgeht,  ihn  höchst  wahrscheinlich  als  nach 
dem  Lande  der  Bebryker  verschlagen  und  dort 
von  Amykos  gefangen  darstellte.  Zu  dem 
Weinstock  haben  die  Silene  ursprünglich  keine 
besondere  Beziehung.  Die  altertümlichen  Dar- 
stellungen geben  ihnen  weder  eine  Rebe  noch 
einen  Weinkrug;  wo  sich  eins  von  beiden  in 
ihrer  Hand  findet,  kann  man  mit  Sicherheit 
bereits  dionysischen  Einfluß  annehmen.  Sie  sind 
ursprünglich  Vegetationsdämonen  ohne  Ein- 
schränkung auf  ein  bestimmtes  Gebiet;  der 
Segen  und  die  Fruchtbarkeit,  die  sie  si^enden, 
wird  in  ihrem  Äußeren  durch  die  ithyphallische 
Bildung  zum  Ausdruck  gebracht.  Ihr  weib- 
liches Gegenstück  bilden  die  Nymphen,  mit 
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denen  sie  sowohl  in  Lokalsagen  (Malea,  Pholoe, 
Ida)  als  auch  auf  unzähligen  Kunstdarstellungen 
gepaart  erscheinen  (Thasos,  Lete,  Naxos,  Chal- 
kis,  Athen);  als  Gattin  des  Silen  gilt  eine  Na'is 
oder  eine  Melia,  und  seine  Gefährtinnen  auf 
Vasenbildern  beweisen  durch  Namen  wie  ’OqsI- 
ffu/a  und  0rjQcb  ihre  Ebenbürtigkeit. 

Von  den  olympischen  Gottheiten  tritt  ab- 
gesehen von  Dionysos  und  Hephaistos  nur 
Hermes  mit  den  Silenen  in  Beziehung;  sie 
pflegen  zusammen  Umgang  mit  den  Nymphen 
des  Ida  und  noch  auf  Vasen  aus  dem  Anfang 
des  fünften  Jahrhs.  geht  Hermes  mit  dem 
Silen  Oreimachos  zusammen  oder  läßt  sich 
wie  Dionysos  auf  einem  Widder  liegend  von 
Silenen  zum  Gelage  führen.  Es  ist  der  Gott 
der  Herden  {Preller -Robert  1,  398),  dessen 
Heimat  auf  dem  Berg  Kyllene  lag,  der  den 
Widder  ebenso  sorglich  auf  dem  Rücken  trägt 
{Preller- Robert  1,  420)  wie  sein  Gefährte  Sile- 
nos  (oben  Sp.  459),  und  dessen  ursprünglich  ithy- 
phallische Bildung  {Preller- Robert  1,  386)  ihn 
den  Silenen  noch  näher  verwandt  erscheinen 
läßt. 

Hermes  galt  als  Erfinder  der  Leier  und  der 
Hirtenflöte;  auch  die  Silene  sind  von  alters 
her  nicht  allein  Tänzer,  sondern  ebenso  leiden- 
schaftlich der  Musik  ergeben.  Nicht  nur  die 
Flöte  verstehen  sie  zu  spielen,  wenn  sie  allein 
oder  mit  den  Nymphen  vereint  im  Reigen  sich 
drehen,  sondern  auch  die  Leier,  die  sie  bei 
feierlichen  Aufzügen  ertönen  lassen,  besonders 
wenn  sie.  ihren  Gebieter  Dionysos  geleiten. 
Auf  einer  der  Leidener  chalkidischen  Vasen 
heißt  ein  Silen  Melpas,  der  Sänger,  dessen 
Gesang  den  Tanz  begleitet;  auf  der  anderen 
ist  eine  Nymphe  als  Molpe  bezeichnet.  Im 
Anfang  des  fünften  Jahrhs.  rühmen  die  Bei- 
namen Terpes  und  Terpon  ihre  Kunst  und 
noch  im  schönen  Stil  ist  ihr  hohes  Können 
nicht  vergessen,  wie  die  Namen  Molpos  und 
Hedymeles  bezeugen.  Die  gleiche  Kunst  des 
phrygischen  Flußgottes  Marsyas  wird  sein  Auf- 
gehen in  die  griechischen  Silene  erleichtert 
haben.  Der  Wettkampf  mit  Apollon  setzt 
jedenfalls  seine  Ebenbürtigkeit  voraus;  er  wäre 
nie  erfunden,  hätte  der  Silen  nicht  für  ein 
hochmusikalisches  Wesen  gegolten.  In  der 
sechsten  Ekloge  Vergils  tritt  Silen  sogar  als 
ein  Sänger  von  alles  bezwingender  Gewalt  auf, 
der  dem  Apollon  und  selbst  Orpheus  nichts 
nachgibt;  gewiß  eine  alexandrinische  Über- 
treibung, aber  nicht  bloße  Phantasie,  wie  die 
Namen  Melpas,  Molpos  und  Hedymeles  zeigen. 

Zu  der  Kunst  des  Gesanges  und  Spiels  ge- 
sellte sich  eine  tiefe  Weisheit  und  Erfahrung. 
Die  pessimistische  Weltanschauung,  die  er  in 
dürren  Worten  erbarmungslos  dem  reichen 
Midas  und  dem  Olympos  vorträgt,  wurde  später 
mit  dem  Glanz  des  Märchens  umkleidet  und 
um  neue  Wundererzählungen  vermehrt  {Aüian. 
V.  h.  18).  Daraus,  daß  auch  die  beiden  Berg- 
bewohner der  Ergotimosvase  ihm  nachstellten, 
wei’den  wir  schließen  dürfen,  daß  man  ihm 
auch  praktischere  Weisheit  zutraute. 

Ein  dem  Silen  verwandter  Dämon  war  der 
Faun  US  der  Römer,  auch  er  ein  lüsterner 
Waldgeist,  der  in  Höhlen  oder  an  Quellen  zu 
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Hause  ist,  wo  er  mit  den  Nymphen  tanzt  und 
spielt  oder  jagt.  Als  weiser,  weissagender 
Gott  erscheint  er  in  der  Sage,  nach  der  König 
Numa  ihn  berauschte,  band  und  dadurch  zur 
Offenbarung  eines  Beschwörungszaubers  zwang 
{Preller- Jordan  1,  381 — 83). 

Aber  auch  bei  den  heute  noch  im  Glauben 
aller  europäischen  Völker  lebenden  Vegeta- 
tiousdämonen  finden  wir  ähnliche  Eigen- 
schaften wieder,  wie  wir  sie  als  charakteristisch 
für  die  Silene  kennen  gelernt  haben.  Die  Wald- 
geister um  Mantua,  die  gente  salvatica,  gelten 
als  Halbtiere  mit  einem  Schwanz,  der  russische 
Ljeschie  kann  Geißgestalt  annehmen  {Mann- 
hardt, Wald-  u.  Feldkulte  1,  113,  138).  Die 
Wildleute  in  Hessen  haben  eine  grüne  und 
rauhe,  gleichsam  zottige  Kleidung  {ebenda  88), 
die  Graubünder  Waldfänken  sind  am  ganzen 
Körper  behaart,  nur  mit  einem  Schurz  aus 
Fell  bekleidet  und  führen  in  der  einen  Hand 
eine  mit  den  Wurzeln  ausgerissene  Tanne  (96, 
97).  Die  Sinnlichkeit  wird  besonders  bei  dem 
schwedischen  Skougman  (Waldmann)  hervor- 
gehoben (S.  127). 

Weit  verbreitet  war  die  Vorstellung  von 
ihrem  geheimen  Wissen  und  ihrer  Kunde 
der  geheimen  Naturkräfte.  Den  Wildleuten  in 
Hessen  ist  bekannt,  wozu  die  wilden  weißen 
Haiden  und  Selben  gut  sind  (S.  88),  der  wilde 
Mon  in  Welschtirol  und  der  Salvanel  in  Val-  : 
sugana  verstehen  die  Kunst,  Käse,  Butter  und 
Lab  zu  bereiten  (S.  112,  113);  die  Waldfänken 
in  Graubünden  kennen  nicht  nur  die  Geheim- 
nisse der  Viehzucht  (S.  93),  sondern  wissen 
auch  ein  Mittel  gegen  die  Pest  (S.  97).  Um 
ihnen  solche  Weisheit  zu  entlocken,  suchte 
man  sie  zu  fangen,  indem  man  sie  durch 
Wein  oder  Branntwein  berauschte,  den  man 
entweder  in  einem  Becher  auf  einen  Stein 
stellte  oder  in  eine  Höhlung  des  Steins  goß, 
an  dem  sie  sich  aufhielten,  oder  mit  dem  man 
das  Milchgefäß  füllte,  aus  dem  sie  den  Hirten 
die  Milch  zu  stehlen  pfiegten.  Die  Hoffnung, 
eine  ähnliche  geheime  Kunde  zu  erfahren,  wird 
auch  die  beiden  altgriechischen  Bergbewohner 
zum  Einfangen  des  Silenos  verlockt  haben. 
Auch  für  die  Schalkheit,  die  dem  Silen  eigen 
war  und  die  sich  für  die  Philosophen  bis  zur 
slQcoviLa  veredelte,  finden  sich  in  diesen  Sagen 
verwandte  Züge:  der  gefangene  Waldfänke, 
der  das  Geheimnis  verraten  soll,  wie  man  aus 
Milchschotten  Gold  bereite,  verspricht  einen 
guten  Rat;  als  er  losgelassen  ist,  rät  er,  man 
sollte  bei  gutem  Wetter  sein  Oberwams  mit- 
nehmen, würde  es  dann  leidig,  so  könne  man 
tun,  was  man  wolle  (S.  97,  98). 

Und  wie  diese  Vegetationsdämonen  aller- 
orten in  Hausgeister  übergehen,  die  sich  gern 
dem  Menschen  dienstbar  erzeigen  und  unter 
deren  Händen  das  Hauswesen  wunderbar  ge- 
deiht {Mannhardt  1,  153/54),  so  haben  wir 
auch  den  Silen  als  rjStorog  Salficov  kennen  ge- 
lernt, der  Glück  und  Segen  bringt  und  die 
Kinder  pflegt  und  hütet.  Besorgen  die  Fän- 
kenmännlein  in  Churrhätien  das  Vieh  im  Stalle 
und  hüten  die  wilden  Geißler  gern  die  Herden 
auf  den  Alpen  (1,  95/6),  so  zeigt  der  Silen 
eine  verwandte  Neigung,  wenn  er  wie  Hermes 

Boschbr,  Lexikon  der  gr.  u.  rom.  Mythol.  IV. 
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einen  Widder  sorglich  auf  den  Schultern  trägt. 
Schon  eine  archaische  sicher  griechische  Bronze- 
herme stellt  ihn  so  dar  und  daß  er  bis  ins 
späte  Altertum  in  der  Rolle  eines  solchen 
Schutzgeistes  bekannt  war,  lehrt  eine  Reihe 
solcher  Figürchen  später  Zeit  {Gort,  Mus.  Etr. 
65,  1.  2;  Clarac  4,  726  H,  1791  D = Bahelon- 
Blanchet,  Cat.  d.  bronzes  de  la  Bibi.  nat.  383; 
Gazette  archeol.  1878  pl.  6,  S.  17;  100;  1879 
pl.  29;  vgl.  Sacken,  Die  antiken  Bronzen  in 
Wien  1871  S.  69),  mag  er  einmal  auch  wie 
vielleicht  in  der  aus  Vienne  stammenden  Bronze 
einem  einheimischen  Herdendämon  seine  Ge- 
stalt geliehen  haben. 

Die  Liebe  znr  Musik  scheint  den  männ- 
lichen Vegetationsdämonen  heute  abhanden 
gekommen  zu  sein;  nur  bei  den  weiblichen 
findet  man  sie  hin  und  wieder  betont,  so  bei 
den  böhmischen  Waldjungfern  {Mannh.  1,  86) 
und  den  seligen  Fräulein  in  Tirol  (S.  101). 
Sie  wird  hei  den  Silenen  ihren  besonderen 
Grund  in  deren  altem  Zusammenhang  mit  den 
Quellen  haben. 

Die  angeführten  Parallelen  werden  die  ur- 
sprüngliche Bedeutung  der  Silene,  die  durch 
die  Entwicklung,  die  sie  in  späterer  Zeit  ge- 
nommen haben,  so  stark  verdunkelt  ist,  klar 
erkennen  lassen.  Ihre  einstige  Freiheit  und 
Selbständigkeit  ist  erst  durch  Dionysos  auf- 
gehoben, den  Gott,  der  alle  ihm  verwandten 
Vegetationsdämonen,  sogar  so  mächtige  und 
bestimmt  charakterisierte  wie  Pan,  allmählich 
seinem  Gefolge  einverleibt  hat.  Einzahl  und 
Mehrzahl  wechseln  fortwährend  bei  diesen 
Elementargeistern,  bei  denen  es  nur  hin  und 
wieder  einmal  einem  einzelnen  gelingt,  sich  zu 
einer  Individualität  durchzuringen.  Wir  haben 
Anzeichen  dafür,  daß  auch  einer  der  Silene 
wie  sein  Vetter  Cheiron  sich  aus  der  Menge 
der  übrigen  loszulösen  und  alle  guten  Eigen- 
schaften seiner  Gefährten  in  sich  zu  vereinen 
strebte:  das  war  der  Erzieher  des  Olympos,  den 
wir  im  sechsten  Jahrh.  schon  fast  bis  zum 
Weisen  entwickelt  finden.  Diese  Entwicklung 
wurde  durch  seinen  Eintritt  in  den  dionysi- 
schen Kreis  gehemmt.  Zwar  ist  er  auch  hier, 
indem  er  den  Nymphen  der  alten  Sage  die 
Erziehung  des  Dionysos  abnahm  (vgl.  oben  Bd.  1 , 
Sp.  1049),  anf  dem  Wege  gewesen,  sich  zu 
einer  ernsten,  würdevollen  Persönlichkeit  zu 
entwickeln,  und  Reste  dieser  Vorstellung  haben 
sich  noch  in  dem  sokratischen  tigav  und  in 
der  lysippischen  Gruppe  erhalten.  Aber  die 
Gewalt  des  mit  dem  Dionysoskult  verbundenen 
attischen  Satyrdramas  war  stärker.  Hier  wurde 
ihm  die  Rolle  des  komischen  Alten,  des  Pappos 
der  Komödie,  zugewiesen  und  hier  wurde  er 
zu  dem  wohl  gutmütigen,  aber  feigen  und 
verlogenen  Renommisten  und  Trinker,  wie  ihn 
I uns  der  Kyklops  schildert.  Und  seine  Gefähr- 
ten, die  Silene,  oder  wie  sie  später  gewöhnlich 
genannt  wurden,  die  Satyrn,  machen  die 
gleiche  Entwicklung  durch;  auch  bei  ihnen 
tritt  das  Göttliche  völlig  zurück  und  von  den 
alten  Dämonen  der  Fruchtbarkeit  ist  nur  noch 
ein  Styon  und  Peos  übrig  geblieben. 

Die  bakchischen  Mysterien  führten  auf 
der  anderen  Seite  dazu,  das  Treiben  des  Dionysos 
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und  seines  Gefolges  als  das  ideale,  auch  für 
den  Mysten  begehrenswerte  anzusehen  und  sich 
das  selige  Leben  als  einen  endlosen  bak- 
chiscben  Taumel  auszumalen.  Die  Menge  der 
römischen  Sarkophage  mit  bakchischen  Dar- 
stellungen und  Masken  wird  nur  durch  diesen 
religiösen  Hintergmnd  verständlich  (vgl.  iJie- 
tericli,  Pulcinella  68,  ‘2);  direkt  ausgesprochen 
finden  wir  diese  Zukunftshotfnung  in  einer 
lateinischen  bei  Philippi  gefundenen  Inschrift 
{Dieterich,  Kekyia  S.  78)  und  in  der  Gegen- 
überstellung der  büßenden  Danaiden  mit  einem 
Üötenblasenden  Satyr  und  einer  ein  Tympanon 
schlagenden  Bakchantin  als  Repräsentanten 
der  Seligen  auf  einem  Unterweltssarkophag 
{Jahn,  D.S.  G.  1856,  275 — 277,  Taf.  3;  Pohert, 
Ant.  Sarkoph.  2,  153  Taf.  52,  140).  Dieterich 
{Nekyia  77)  nimmt  diesen  Glauben  schon  als 
dem  fünften  Jahrh.  geläufig  an  (vgl.  Voigt  oben 
Bd.  1 Sp.  1069);  sicher  ist  er  seit  dem  vierten 
Jahrh.  in  Süditalien  allgemein  verbreitet  ge- 
wesen und  bei  der  ungeheuren  Zahl  der 
bakchischen  Darstellungen  auf  miteritalischen 
Vasen  läßt  sich  ein  Zusammenhang  mit  den 
Vorstellungen  vom  seligen  Leben  nicht  einfach 
von  der  Hand  weisen.  Über  Großgriechenland 
sind  die  bakchischen  Jenseitslehren  auch  nach 
Etrurien  gedrungen,  wo  sie  uns  auf  Sarko- 
phagen (vgl.  z.  B.  Annali  1864  S.  42)  und  in 
den  Bildern  der  Grabkammern  von  Corneto  ent- 
gegentreten. 

Nach  einem  Ursprungsland,  von  dem  aus 
die  Silene  ihre  Verbreitung  genommen  hätten, 
darf  man  nicht  fragen ; soweit  wir  zurücksehen 
können,  waren  sie  überall,  wo  Griechen  saßen, 
heimisch.  Am  festesten  scheinen  sie  in  Nord- 
griechenland zu  wurzeln,  wo  sie  zu  den  ältesten 
Münztypen  gehören  und  bis  ins  vierte  Jahrh. 
diesen  Platz  behauptet  haben  (vgl.  die  Münzen 
der  thrakischen  Dynasten  Bergaios  und  Saratos, 
Cat.  of  greek  coins,  Ihrace  S.  205,  und  die  von 
Pantikapaion , ebenda  S.  4 ff.  und  dazu  Furt- 
wängler,  Satyr  v.  Perg.  27,  Anm.  1).  Aber  sie 
lassen  sich  in  ebenso  früher  Zeit  auch  im 
Volksglauben  von  Klazomenai,  Chalkis  und 
Athen  nachweisen  und  ihr  Auftreten  auf  dem 
Ida,  in  Malea  und  auf  der  Pholoe  trägt  ein 
nicht  minder  altertümliches  Gepräge.  Man 
hat  sich  gewöhnt,  heute  von  jonischen  Silenen 
zu  reden,  weil  ihre  altertümlichsten  Darstel- 
lungen sich  auf  jonischem  Kunstgebiet  — 
Kleinasien,  den  Inseln  und  Nordgriechenland 
— finden;  ihren  LTrsprung  darum  aus  Klein- 
asien herzuleiten,  würde  ein  Fehler  sein.  Die 
frühere  Anschauung,  daß  sie  vorzugsweise  der 
kleinasiatischen,  namentlich  lydischen  und 
phrygischen  Sage  angehören  {Preller- Pobert  1, 
729;  vgl.  Nicole  bei  Daremberg-Saglio  8,  S.  1091, 
Anm.  2)  vertritt  heute  wohl  kein  Mythologe 
mehr.  Die  Silene  des  Tda  erscheinen  in  der 
völlig  griechischen  Umgebung  der  Nymphen 
und  des  Hermes;  der  Schüler  des  Silen,  Olym- 
pus , ist  ursp)rünglich  auf  dem  griechischen 
Götterberg  zu  suchen.  Zur  Herleitung  aus 
Phrygien  hat  das  meiste  die  Popularität  des 
Marsyas  in  Attika  getan;  sowohl  die  Sage  von 
der  Erfindung  der  Flöte  als  auch  die  vom 
Wettstreit  mit  Apollon  war  seit  der  Mitte  des 


fünften  Jahrhs.  sehr  beliebt  und  am  Ende 
dieses  Jahrhs.  werden  beliebige  tiötenspielende 
Silene  mit  seinem  Namen  bezeichnet.  Auch 
zwischen  Silen  und  Midas  besteht  eine  enge 
Verwandtschaft;  die  Eselsohren,  die  man  diesem 
zuschrieb,  weisen  auf  einen  tiergestaltigen 
Dämon,  eine  parallele  Bildung  der  Briger,  bei 
der  die  tierischen  Teile  von  dem  bei  ihnen 
das  Pferd  vertretenden  Esel  entlehnt  wurden. 
10  Über  den  Esel  und  seine  Bedeutung  im  Kultus 
vgl.  Cook  im  J.  H.  St.  14,  1894  S.  81  ff.  und 
0.  Schröder  im  Archiv  f.  Pel.  8,  1905  S.  76  ff.; 
die  Öuelle,  an  der  Pion  von  Prokonnesos  das 
Einfangen  des  Silenos  lokalisierte,  hieß  Inna, 
Innos  aber  war  der  einheimische  Name  für 
Maulesel.  Für  die  weiteren  Zusammenhänge 
verweise  ich  auf  meine  Ausführungen  oben 
Bd.  2 Sp.  2961  f.  Wahrscheinlich  stammte  der 
Dämon  Midas  aus  Nordgriechenland;  denn 
20  obgleich  er  mit  dem  berühmten  Pbrygerkönig, 
dem  Sohn  des  Gordios,  zu  einer  Person  ver- 
schmolzen wurde,  gilt  als  Schauplatz  des 
Fanges  in  der  älteren  Sage  nicht  das  phry- 
gische  Reich  des  Königs,  sondern  Makedonien, 
ein  Zeichen,  wie  fest  die  Sage  hier  in  dem 
alten  Reiche  der  Briger  wurzelte.  Erst  im 
vierten  Jahrh.  wird  sie  in  Kleinasien  lokalisiert, 
als  der  Dionysoskult  mit  dem  der  Göttermutter 
verschmolzen  wurde  {Preller-Pohert  1,  698)  und 
30  Silen  seinem  Herrn  dorthin  folgen  mußte. 

Die  antiken  Etymologien  von  ZtAyvog  sind 
von  Gruppe,  Gr.  Myth.  2,  1388  Anm.  5 zusam- 
mengestellt. In  neuerer  Zeit  hat  Legerlotz 
(Kidms  Zeitschrift  8,  1859,  S.  128)  den  Namen 
ebenso  wie  Seiren  von  der  Wurzel  svar  tönen 
herleiten  wollen;  gewöhnlich  wird  er  mit  dem 
italischen  silanus  = sprudelndes  Wasser  in  Ver- 
bindung gebracht  {Preller-Pohert  1,  729,  3). 
Prellwitz  entnimmt,  wie  er  mir  mitteilt,  aus 
40  Sophrons  OiXonogöGo  = oppedo  {Etym.  Wtb.^ 
411)  ein  Wort  ada  = Spott,  Schabernack,  wo- 
zu sich  Edavog  verhalten  würde  wie  ccnyrivbg 
zu  cmyp  {Etym.  Wtb.'^  2ü). 

IV.  Die  Bocksdäinonen  und  die  Satyrn. 

Die  Übersicht  über  die  Kunstdarstellungen 
der  Silene  und  die  Entwicklung  des  Silenstypus 
hat  uns  gezeigt,  daß  Satyrn  und  Silene  ihrer 
äußeren  Erscheinung  nach  nicht  voneinander 
50  zu  trennen  sind.  Die  Tatsache,  daß  in  der 
letzten  Hälfte  des  fünften  Jahrhs.  unter  einer 
Reihe  ganz  gleich  gebildeter  Gestalten  einer 
— der  Erzieher  des  Dionysos  — den  Namen 
Silenos  führt,  setzt  für  die  Gattung  einen 
anderen  Namen  voraus;  und  daß  dieser  nur 
Satyroi  sein  kann,  lehrt  uns  die  Neapler  Satyr- 
spielvase  und  der  für  das  vierte  Jahrh.  mehr- 
fach bezeugte  Name  Eccrvgoi  für  die  jugend- 
lichen Gestalten  im  Silenstypus  mit  Pferde- 
()0  obren  und  Pferdeschweif.  Aus  der  ursprüng- 
lichen Mehrheit  der  Silene  hebt  die  Kunst  des 
vierten  Jahrhs.,  dem  Vorgang  des  Satyrspiels 
folgend,  den  einen  korpulenten  weichlichen 
Alten  als  den  Silen  heraus.  Ob  für  die  auch 
im  vierten  Jahrh.  noch  in  der  Mehrzahl  sich 
findenden  glatzköpfigen  und  für  die  volles 
Haar  tragenden  bärtigen  Gestalten  noch  der 
Name  Silene  in  Gebrauch  blieb  oder  ob  man 
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auch  sie  jetzt  Satyrn  nannte,  ist  uns  unbekannt; 
keine  literarische  Nachricht,  keine  Vasenin- 
schrift gibt  uns  dafür  einen  Fingerzeig.  Wahr- 
scheinlich schwankten  die  Alten  in  dieser  Be- 
ziehung ebenso  wie  wir;  die  Benennungen 
Satyrn  und  Silene  werden  so  lange  gleich- 
wertig nebeneinander  gebraucht  sein,  bis  durch 
die  Einbürgerung  des  einen  alten  Silenos  dieser 
bestimmt  von  allen  übrigen  seines  Geschlechtes 
getrennt  wurde. 

Die  in  der  hellenistischen  Zeit  beginnende 
Ausstattung  der  jugendlichen  Satyrn  mit  Zie- 
genohren und  kleinen  Hörnchen  beruht  auf 
einer  Verschmelzung  des  Satyrtypus  mit  dem 
des  Pan,  der  seinerseits  in  seinem  Gesiebt  ganz 
die  Züge  des  derberen  Satyrtypua  mit  Hörnern 
annehmen  konnte. 

Dies  klare,  zuerst  von  Furtivämgler  in  den 
Annali  1877  S.  225  ff.  und  in  dem  Berliner 
Winckelmannsprogramm  über  den  Satyr  von 
Pergamon  1880  gezeichnete  Bild  erfuhr  eine 
Trübung  durch  die  Überlieferung  über  das 
Satyrspiel.  ’Ex  X^^scog  ysXoiccg  Sia  x'o  in  eaxv- 
Qi%ov  (isxaßaXsiv  ötps  Kit£6tgvvv9'ri  sagt  Ari- 
stoteles von  der  Tragödie  im  vierten  Kapitel 
seiner  Poetik;  aus  dem  Satyrikon  ist  die  Tra- 
gödie entstanden,  und  da  xgayaSia  aus  xgayog 
und  cgd'g  zusammengesetzt  ist,  so  lag  nichts 
näher,  als  die  Satyroi,  die  zudem  in  helleni- 
stischer Zeit  mit  Ziegenhörnchen  und  Zotteln 
ausgestattet  wurden,  als  xgdyoi,  als  bocksge- 
staltige  Dämonen  aufzufassen.  Daß  auch  der 
Chor  des  später  der  Tragödie  angegliederten 
Satyrspiels  in  Attika  aus  Bocksdämonen  be- 
stand, dafür  fand  sich  ein  wichtiges  Zeugnis 
in  einem  dem  Prometheus  Pyrkaeus  des  Aischy- 
los  zugeschriebenen  Verse:  xgdyog  yevsiov  dga 
7tEvQ"g0£ig  Gvys  {Nauck^  207),  der  einem  Satyr 
zugerufen  wurde,  der  sich  ahnungslos  der 
leuchtenden  Flamme  näherte,  um  sie  zu  um- 
fangen. Und  weiter  in  der  xgdyov  %X(xiva,  die 
im  Kyklops  des  Euripides  die  Satyrn  tragen. 

V.  Wtlamotvitz  hat,  den  Ergebnissen  der 
monumentalen  Forschung  folgend,  sich  im 
Heraklesl,82  entschlossen  dahin  ausgesprochen, 
daß  das  alte  Athen  die  aus  der  spät  griechi- 
schen und  römischen  Zeit  uns  so  geläufigen 
Satyrn,  die  in  der  Bildung  der  Ohren,  des 
Halses,  oft  auch  der  Nase  und  durch  das 
Schwänzchen  ihre  Bocksnatur  offenbaren,  nicht 
gekannt  habe  und  daß  der  Satyr,  den  Aischylos 
einen  Bock  nennt,  in  seiner  äußeren  Erschei- 
nung keiner  gewesen  sei.  In  Band  3 seiner 
griech.  Tragödie,  in  der  Einleitung  zum  Ky- 
klops 1906  hat  er,  wie  ich  aus  S.  18/19  ent- 
nehme, seine  Ansicht  dahin  modifiziert,  daß 
er  den  Bocksschurz  auf  der  Neapler  Satyr- 
spielvase als  rudimentären  Rest  der  Ziegen- 
bildung faßt  und  in  dem  Bocksrock  des  Chors 
im  Kyklops  ein  von  Euripides  umgedeutetes 
Zeichen  ihrer  Bocksnatur  sieht. 

Löscheke  erklärt  die  Annahme,  daß  der 
Satyrchor  auf  der  Bühne  ein  Bocksfell  ge- 
tragen habe,  auf  Grund  der  Vasenbilder  für 
fälsch  (M.  A.  I.  19, 1894,  S.  522  ff):  ,,Das  Bocks- 
fell der  Satyrn  in  Euripides’  Kyklops  ist  nicht 
konventionell,  sondern  entspricht  der  Situation, 
es  ist,  wie  es  der  Dichter  Vers  80  ff.  auch 
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motiviert,  das  Knechtsgewand.“  Habe  aber 
der  Chor  des  Satyrspiels  nicht  das  Bocksge- 
wand getragen,  so  sei  damit  der  Annahme, 
daß  die  Satyrn  Bocksdämonen  seien,  der  Boden 
entzogen.  In  dem  aischyleischen  Verse  sei 
rgdyog  in  übertragener  Bedeutung  zu  verstehen: 
Du  geiler  Bock  wirst  dir  den  Bart  verbrennen. 
„Und  aus  der  Tatsache,  daß  man  in  der  offi- 
ziellen Sprache  Athens  die  i'mtoi,  die  zu  Ehren 
des  Dionysos  tanzten,  cdxvgoL  nannte,  ist  viel- 
mehr zu  folgern,  daß  adxvgog  nicht  xgdyog  be- 
deute; und  da  — wir  wissen  leider  nicht  seit 
wann  — auch  die  Bocksdämonen  ßdxvgoi  ge- 
nannt wurden,  so  wird  das  Wort  überhaupt 
kein  Tiername  sein,  sondern  eine  allgemeinere 
Bedeutung  gehabt  haben,  die  es  zur  Bezeich- 
nung verschiedenartiger  dionysischer  Dämonen 
geeignet  machte.“  Die  von  Mommsen  aufge- 
stellte und  von  Bücheler  gebilligte  Etymologie 
des  Wortes  (Wurzel  sa,  satiir,  satis,  dör\v) 
führe  auf  die  Bedeutung  eines  Sättigung  und 
Fülle  verleihenden  Dämons;  „verliehen  sie  aber 
Fülle  und  lebten  in  Hülle  und  Fülle,  so  lag 
die  Vorstellung  nahe  und  bot  sich  der  Kunst 
zur  Charakteristik,  daß  sie  selbst  wie  ihre 
irdischen  Verehrer  und  Abbilder  ''füllig’,  also 
ngoydaxogsg  waren.“  Danach  hält  Löscheke 
den  Namen  odxvgoL  als  zur  Bezeichnung  ver- 
schiedener dionysischer  Dämonen  geeignet,  der 
iTCTtoi  und  xgdyoi  sowohl  wie  der  dickbäuchigen 
bisweilen  ithyphallischen  Tänzer,  die  auf  alt- 
griechischen,  besonders  korinthischen  Vasen 
begegnen  und  die  schon  von  Lümmler  und 
A.  Körte  {Arch.  Juhrb.  8,  1893  S.  90  ff.)  auf 
Grund  ihrer  Namen  Eiivovg,  ’Oq>hXavägog  und 
’'OgßgiKog  als  Dämonen  erkannt  waren.  Für 
diese  letzteren,  die  auf  zwei  korinthischen  Ge- 
fäßen den  Hephaistos  an  Stelle  der  Silene  in 
den  Olymp  geleiten,  sei  der  richtige  Name 
Satyroi,  während  unter  Tityroi  auf  Grund  der 
Angabe  des  Schol.  Iheokr.  3,  2 (xovg  xgdyovg 
xixvgovg  Xiyovai  S.  521/22)  die  Bocksdämonen 
zu  verstehen  seien,  die  man  wegen  der  xgayt- 
nol  %ogoi,  wegen  Pan  und  der  Ziegensatyrn 
der  lysippischen  Schule  im  Volksglauben  der 
Peloponnes  ohnehin  voraussetzen  müsse. 

Auch  Bethe  {Prol.  38,  39)  vertritt  die  An- 
sicht, daß  wir  berechtigt  sind,  uns  die  Satyr- 
spiele des  Aischylos  in  derselben  Ausstattung 
vorzustellen,  wie  sie  uns  auf  der  Neapler 
Satyrspielvase  entgegentreten,  also  den  Chor 
ithyphallisch  mit  Pferdeschwanz  und  Pferde- 
ohren, wenn  auch  die  ursprüngliche  Bocks- 
natur der  Satyrn  durch  den  Namen  xgayaSiu 
mit  rätselvoller  Unumstößlichkeit  bewiesen 
werde.  Gegen  diese  Annahme  hat  zuerst 
6r.  Körte  in  einem  Anhang  zu  dieser  Schrift 
(S.  339  ff.)  zwei  Darstellungen  von  Bocksdämonen 
ins  Feld  geführt.  Im  Innenbild  einer  sehr 
flüchtig  gemalten  Schale  aus  Tanagra,  die  er 
der  ersten  Hälfte  des  fünften  Jahrhs.  zuweisen 
möchte,  trägt  ein  laufender  pferdeschwänziger 
Dämon  eine  spitze  Amphora  in  der  1.;  sein 
Gesicht  ist  bartlos,  aus  seiner  Stirn  wachsen 
zwei  lange  gekrümmte  Hörner  hervor.  Pan 
will  Körte  in  ihm  nicht  erkennen,  da  dieser 
menschlich  gebildet  und  als  Genosse  des  dio- 
nysischen Thiasos  — diese  Zuweisung  beruht, 
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soviel  ich  sehe,  nur  auf  der  Amphora  — 
weder  auf  attischen  noch  hoiotischen  Monu- 
menten des  fünften  Jahrhs.  bisher  nachweisbar 
sei,  so  könne  nur  ein  Satyr  gemeint  sein.  Den 
Chor  der  Satyrn  erkennt  Kürte  auf  einem  um  450 
entstandenen  Krater  des  Brit.  Mus.  (/.  H.  St. 
11,  pl.  11;  Abb.  14)),  wo  auf  dem  Streifen 
unterhalb  der  Schatfung  der  Pandora  vier  mit 
Bockshörnern  und  Spalthufen  versehene  Ge- 
schöpfe, die  durch  einen  Schurz  aus  Stoff,  an 
dem  der  Phallos  und  ein  kurzes  Schwänzchen 
befestigt  ist,  bestimmt  als  Schauspieler  ge- 
kennzeichnet sind,  zum  Spiel  eines  Flöten- 
bläsers einen  Tanz  aufführen.  Auf  der  etwa 
fünfzig  Jahre  später  entstandenen  Satyrspiel- 
vase tragen  die  hier  im  Silenstypus  gebildeten 
Chorsatyrn  denselben  Schurz,  jedoch  bis  auf 
eine  Ausnahme  deutlich  aus  Bocksfell.  Hier 
habe  sich  also  eine  Entwicklung  vollzogen: 
„auf  der  älteren  Vase  sind  die  Choreuten  ein-  20 
fach  Böcke,  rpdyoi;  auf' der  jüngeren  ist  von 
dem  Bockscharakter  nichts  übrig  geblieben 
als  der  Schurz  aus  Bocksfell.“  Die  ursprüng- 
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setzt  die  Bildung  desselben  als  cclyoTtQoaioTtog 
und  TQuyoaxel^g  als  bekannt  voraus;  danach 
sei  der  Schluß  unabweislich,  daß  der  aus  der 
Peloponnes  (wahrscheinlich  schon  vor  dem 
Tage  von  Marathon)  in  den  attischen  Kult 
eingedrungene  Pan  die  Gestalt  eines  Halb- 
bockes hatte.  Auf  drei  attischen  Vasenbildern 
des  fünften  Jahrhs.  fänden  sich  nun  Tänze 
(einer  davon  bei  der  Wiederkunft  der  Perse- 
10  phone),  die  von  Halbböcken  in  Verbindung 
mit  Hermes  aufgeführt  würden.  Da  diese 
Dämonen  nur  als  Schützer  der  Viehzucht  auf- 
gefaßt werden  könnten,  sei  der  Gott,  dem  sie 
dienen,  also  Hermes  Nomios,  der  Gott  der 
Weiden  und  Herden,  und  ihm  zu  Ehren  tanz- 
ten die  Böcke  im  Frühling,  wenn  er  die  Per- 
sephone aus  der  Unterwelt  heraiifführe  Auf 
die  Frage,  welchen  Namen  nun  diese  Bocks- 
dämonen führten,  antwortet  Wernicke  — etwas 
verblüffend  nach  dem  Vorangegangenen  — nicht 
Pane,  sonilern  Tityroi,  attisch  Satyroi,  unter 
Berufung  auf  Schal.  Theokr.  H prooem.  u.  3,  2; 
Hesych.  (rgdyovg'  occrvgovg,  äiu  to  rgdycov  mra 


liehe  Bocksnatur  der  Choreuten  beweise  schon 
der  Name  rgcxycodla,  und  daß  sie  noch  zu 
Aischylos'  Zeiten  wie  Böcke  aussahen,  lehre 
das  Fragment  des  Prometheus  (207)  im  Verein 
mit  dem  Pandorakrater.  Die  Bockshufe  könn- 
ten auf  einer  künstlerischen  Freiheit  des  Vasen- 
malers beruhen,  wenngleich  es  gewiß  möglich 
wäre,  daß  auch  der  Chor  im  Drama  mit  künst- 
lichen Bockshufen  auftrat.  Eine  Erinnerung 
endlich  an  den  am  Ende  des  fünften  Jahrhs. 
durch  den  Silenstypus  von  der  Bühne  ganz  ver- 
drängten Bockstypus  sei  in  dem  Schurz  aus 
Ziegenfell  bewahrt. 

Dieselbe  Ansicht  hat  ausführlich  im  Hermes 
32,  1897,  S.  290  ff.  und  oben  Bd.  3,  Sp.  1409  ff. 
Wernicke  zu  begründen  sich  bemüht.  Das 
aischyleische  Fragment  mit  der  Anrede  rgdyog 
setze  unbedingt  die  Bocksgestalt  des  Ange- 
redeten voraus;  die  dem  attischen  Volksglau- 
ben fremden  Bocksdämonen  aber  seien  in  der 
Peloponnes  zu  Hause,  wo  Herod.  5,  07  xgayi- 
v.ol  %OQo  ' für  das  Sekyon  des  Kleisthenes,  also 
Bockschöre  für  die  erste  Hälfte  iles  sechsten 
Jahrhs.  bezeuge.  Außer  jenen  nordpeloponne- 
sischeri  Bockschören  sei  uns  noch  ein  urpelo- 
ponnesi.scher  Bockskult  bekannt,  der  des  großen 
arkadischen  Gottes  Pan.  Simonides  (P.  L.  G. 
3^,  479,  133)  bezeichnet  den  von  Miltiades  ge- 
weihten Pan  als  TQuyoTtovg  und  Herod,  2,  40 


hysiv  und  xirvgog'  adxvQog)  und  Ailian,v.  h. 
3,  40.  Eine  Bestätigung  biete  die  bei  Apollod. 
2,  1,  2,  3 überlieferte  Sage,  daß  der  argivische 
Landesheros  Argos  Hdxvgov  xovg  AgnaSeeg  dSi- 
Kovvxa  xal  dcpatgovfitvov  xd  ßoaxygaxa  vnoexug 
Icxxsivsv.  Dieser  Satyros  könne  nur  der  Bocks- 
gott g wesen  sein,  der,  wie  er  sonst  die  fried- 
liche segnende  Seite  seiner  Macht  zeigte,  auch 
einmal  sich  feindlich,  verderblich  erwies;  und 
dieser  Bocksgott,  der  die  Herden  bald  weidet, 
bald  plündert,  sei  im  Grunde  nichts  anderes, 
als  Pan  selbst. 

Wernicke  weist  dann  auf  zehn  (oben  Bd.  3, 
Sp.  1411  auf  vierzehn  vermehrten)  Vasenbildern 
des  fünften  Jahrh.  das  Vorkommen  bocksge- 
staltigei-  Dämonen  nach.  Sie  erscheinen  dort 
entweder  allein  oder  mit  einem  Ziegenbock  zu- 
sammen, beim  Emportauchen  der  Kora  (oder 
einer  Quellnymphe,  wie  Robert,  Archäol.  Flür- 
chen 195  ff.  die  Szene  deutet;  vgl.  aber  Furt- 
’wäng  er,  Arch.  Jahrb.  0,  1891  S.  113),  in  be- 
sonderem Fries  um  einen  Flötenspieler  tanzend 
unter  der  Schaffung  der  Pandora,  endlich  den 
Herni'  S umtanzend.  Ihre  Gestaltung  ist  ver- 
schieden, sie  sind  bald  bocksköpfig,  bald  mit 
mensclilichem  aber  gehörntem  Haupt,  teils  mit 
Menschenbeinen,  teils  mit  Ziegenbeinen  ge- 
bildet Diese  Darstellungen  bewiesen,  daß  die 
peloponnesischen  Böcke  und  ihre  Tänze  dem 
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athenischen  Handwei'ker  des  fünften  Jahrhs. 
vollkommen  geläufig  waren ; und  diese  Tänze 
der  Tityroi  oder  Satyroi  könnten  füglich  nichts 
anderes  gewesen  sein,  als  die  rpaytxoi  %oqoI, 
aus  denen  sich  nai  h Aristoteles  die  Tragödie 
entwickelt  hat.  Den  äußeren  Anlaß  zur  Her- 
übernahme der  hei  den  Nachbarn  schon  lange 
üblichen  Bockstänze  nach  Athen  habe  die  Neu- 
ordnung der  Dionysien  durch  Peisistratos  ge- 
geben; „mag  Dionysos  früher  in  den  Demen 
Attikas  seine  Epiphanie  unter  Assistenz  seiner 
Halbgäule  (vgl.  dazu  die  sf.  Vase  in  Bologna 
Bhein.  Mus.  43,  1888  S.  353),  der  Silene,  ge- 
feiert haben,  fortan  tanzten  die  Böcke  an  den 
Dionysien  zu  Ehren  des  Gottes.“  Erst  um  400 
wären  die  Bocksgestalten,  wie  die  Neapler 
Satyrspielvase  beweise,  durch  die  Silene  ver- 
drängt; auch  dies  aber  sei  nicht  unvermittelt 
geschehen,  sondern  anfangs  seien  die  Silene 
als  verkleidete  Böcke  mit  einem  Bocksfell  um 
die  Schultern  aufgetreten,  ein  Übergangs- 
stadium, das  uns  die  tQayov  ylalvcc  im  Eyklops 
des  Eiiripides  kennen  lehre.  Für  Pan  aber 
habe  die  gleiche  Bildung  mit  den  Satyrn  zwei 
folgenschwere  Wirkungen  gehabt;  die  Theater- 
böcke hätten  zu  einer  Vervielfältigung  der 
Pane,  die  Aischylos  im  Glaukos  Pontios  mytho- 
logisch zu  begründen  suchte,  geführt  und  Pan 
habe  wenigstens  vorübergehend  auch  den  Bocks- 
schurz des  Theaterkostüms  angenommen. 

Zu  einer  ähnlichen  Anschauung  gelangte 
unabhängig  von  Wernicke  Hartwig  in  seinem 
Aufsatz  über  die  Wiederkehr  der  Kora  (M.B.I. 
12,  1897  S.  89  if.).  Auf  drei  der  vier  sicheren 
Darstellungen  der  Anodos  der  Kora  begegne 
eine  Mehrzahl  der  Bocksdämonen,  die  sonst 
entweder  nur  als  Einzelfiguren  vorkämen,  oder 
um  den  leierspielenden  Hermes  geschart  seien, 
der  vielleicht  auch  hier  die  Kora  erwarte,  und 
die  einmal  (auf  dem  Londoner  Pandorakrater) 
unzweifelhaft  einen  Schauspielerchor  vorstell- 
ten. In  den  Tagen,  wo  der  Lenz  erwacht, 
habe  man  auch  von  einer  Vermählung  des 
Dionysos  mit  der  Kora  gesprochen  und  es 
wäre  wohl  möglich,  daß  beim  Anthesterienfest 
in  älterer  Zeit  szenische  Darstellungen  statt- 
gefundeu  hätten,  rgayiKol  %oqoL,  auf  die  die 
Bocksdämonen  auf  den  Anodosvasen  zurück- 
zuführen wären.  Gegenüber  der  Darstellung 
des  (a.  a.  0.  auf  Tafel  4.  5 veröffentlichten) 
Kraters  von  Falerii  sich  einfach  mit  der  Be- 
nennung Pane  oder  Panisken  zufrieden  zu  geben 
schien  Hartwig,  besonders  im  Hinblick  auf 
den  sicheren  gleichzeitigen  Schauspielerchor 
im  Bockskostüm  auf  dem  Pandorakrater,  nicht 
möglich. 

Der  Auffassung  dieser  bocksgestaltigen  Ge- 
schöpfe als  Satyrn  ist  Heisch  in  einer  Abhand- 
lung '^Zur  Vorgeschichte  d.  att.  Tragödie’’  in  der 
Festschrift  für  Gomperz  t902  S.  451  ff.  ent- 
gegengetreten. Ausgehend  von  der  Heiodot- 
stelle  5,  67 : rd  rs  di]  akka  oi  Esyivdivtoi  ixipsov 
xov  ’Aägrjßxov,  xal  drj  ngbg  xd  xtdd’sa  avxov 
xgayixolae  %ogolai  iyigaigov,  xov  fisv  Aiovvßov 
ov  xififovxsg  xov  di  ’AdgrjGxov  Kksia&ivrig  di 
%ogovg  giv  xtp  Jiovvam  dnfdoixsv,  xijv  di  ukkryv 
Q'vciriv  xm  Mskavimta  stellt  er  fest,  daß  xga- 
yixög  schon  im  fünften  Jahrh.  bei  Aristophanes, 
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Xenophon,  Platon  durchaus  gleichbedeutend 
mit  xgaycpdixog  gebraucht  wird.  Da  wäre  es 
— wie  schon  E.  Meyer,  Gesch.  d.  Altert.  2, 
789  ausgesprochen  hat  — undenkbar,  daß 
Herodot,  der  so  oft  in  Athen  die  tragischen 
Chöre  und  die  Satyrspiele  mit  angesehen  hatte, 
um  450  v.  Chr.  die  Bezeichnung  xgayixol  %ogoi 
für  sekyonische  Bockschöre  verwendet  und 
nicht  bedacht  haben  sollte,  daß  seine  Leser, 
wenn  sie  von  tragischen  Chören  im  Zusammen- 
hang mit  dionysischer  Feier  und  den  Leidens- 
schicksalen des  Adrast  hörten , dabei  not- 
wendig an  die  Chöre  der  attischen  Tragödie 
denken  mußten.  Es  bliebe  nur  die  Annahme 
möglich,  daß  Herodot  den  besprochenen  Aus- 
druck aus  älterer  Quelle  herübergenommen 
hätte,  ohne  sich  bewußt  zu  sein,  daß  dort 
xgayLxog  noch  in  einem  ursprünglichen  Sinne 
gemeint  war;  ein  Ausweg,  der  auch  nur  dann 
vielleicht  gangbar  wäre,  wenn  es  nachweislich 
peloponnesische  Bockschöre  gegeben  hätte. 
Dies  leugnet  Heisch-,  die  auf  die  Bocksnatur 
der  Satyrn  bezüglichen  Angaben  der  Scholiasten 
und  Lexikographen  gingen  offenbar  von  den 
der  hellenistischen  Zeit  geläufigen  Satyrtypen 
aus,  die  in  engste  Beziehung  zu  Pan  gesetzt 
waren.  In  dem  aus  älterer  Zeit  überlieferten 
Vers,  den  zuerst  Stanley  dem  Aischylos  zuge- 
schrieben hat,  sei  xgdyog  mit  Löschcke  in  über- 
tragener Bedeutung  aufzufassen;  entscheidend 
aber  sei,  daß  unzweideutige  Zeugnisse  des 
Euripides  und  Platon  die  Satyrn  des  attischen 
Chores  als  wesensgleich  mit  den  Silenen  er- 
wiesen. Im  Typus  der  Silene  sähen  wir  die 
Satyrn  in  dem  unter  dem  Einfluß  des  Euripi- 
deischen  Kyklops  gemachten  Bilde  der  Blen- 
dung Polyphems  (Arch.  Jahrh.  6,  271),  und  die 
Neapler  Satyrspielvase  zeige  uns  die  Choreuten 
als  halbtierische  Gesellen  mit  Pferdeohren  und 
Pferdeschwanz,  während  der  Silen  bereits  zu 
einem  selbständigen  Typus  differenziert  er- 
scheine. 

Bei  den  bocksgestaltigen  Figuren  auf  Vasen- 
bildern finde  sich  nirgends  ein  Hinweis  auf 
ihren  Namen,  und  die  Beobachtung,  daß  keins 
der  betreffenden  Bilder  älter  als  das  fünfte 
Jahrh.  sei,  lege  es  nahe,  in  ihnen  Pan,  der 
seit  der  Marathonschlacht  zu  so  großer  Popu- 
larität in  Attika  gelangte,  oder  doch  ein  nach 
dem  Vorbilde  des  Pan  gestaltetes  dämonisches 
Wesen  zu  erkennen.  Bei  dem  Chor  unter  der 
Pandoradarstellung  könnte  man  ebenso  gut  an 
den  Chor  einer  Komödie  denken,  es  könne 
aber  auch  ein  anderer  gelegentlich  irgend 
eines  Festes  ausgeführter  Tanz  vermummter 
Choreuten  dargestellt  sein.  Die  Scheu,  diese 
Choreuten  als  Pane  zu  bezeichnen,  sei  durch- 
aus unbegründet;  eine  Zweizahl  der  Pane  be- 
zeuge Aischylos  {Nauck'^  fr.  35),  bei  Aristo- 
phanes werden  n&vsg  angerufen  (ra  Hävig,  m 
Kogvßccvxsg , m Aioaxogco,  Ekkles.  1069)  und 
daß  auch  sonst  H&vsg  bei  den  Tragikern  er- 
wähnt werden,  sei  aus  Schol  Iheokr.  4,  62  zu 
entnehmen : xovg  U&vag  nkelovg  cprißLv,  ä>g  xal 
xovg  Xtkrjvovg  xal  Xaxvgovg,  d>g  Aiaxvkog  giv 
Iv  Pkavxcp,  Xocpoxkfjg  di  iv  ’Avdgoyida.  Und 
Platon  erwähne  in  den  Gesetzen  (7,  815  C)  als 
etwas  geläufiges  bakchische  Tänze,  dg  Nvgtpag 
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Tf  ycal  IJäi'ag  v.cd  ddiXrivovg  -/.cd  ^arvQovg  ino- 
vo^ä^ovTsg,  S>g  cpaaiv,  ^ifwvvrai  xarai^aifcevoug. 
Daß  mau  an  Stelle  der  peloponnesischen  Böcke 
bei  ihrer  Einführung  in  Attika  die  Silene 
setzte,  ließe  sich  allenfalls  verstehen;  wäre 
aber  einmal  der  Bockschor  unter  dem  Namen 
Satyrn  bis  450  geläufig  geworden  und  hätte 
er  nun  erst  allmählich  Silensgestalt  bekommen, 
so  wäre  nicht  abzusehen,  wie  mau  dazu  hätte 
kommen  sollen,  auf  die  Silene  den  mittlerweile 
für  die  Böcke  vertraut  gewordenen  Namen 
Satjroi  zu  übertragen. 

Wie  der  Satyrchor  um  480  ausgesehen  habe, 
zeige  sowohl  die  Vase  des  Duris,  auf  der  neben 
den  tollen  zehn  Silenen  ein  elfter  im  Kostüm 
des  Herolds  erscheine,  wie  die  Schale  des  Bry- 
gos,  auf  der  Silene  in  Gegenwart  von  Dionysos 
und  Herakles  Angriffe  auf  Iris  und  Hera  unter- 
nähmen. So  sicher  in  diesen  Darstellungen 
nicht  Angenblicksbilder  vom  Theater  zu  ei’- 
kennen  wären,  so  sicher  scheine  es,  daß  der 
Gedanke,  Silene  und  Herakles  mit  den  olym- 
pischen Göttern  zusammenzubringen  und  einen 
von  ihnen  in  das  Heroldskostüm  zu  stecken, 
nur  durch  die  Anregungen  de.s  gerade  damals 
durch  Fratinas  und  Aischylos  zur  Blüte  ge- 
brachten Satyrspiels  erklärt  werden  könne. 

Nach  trefflichen  Bemerkungen  über  die 
lokale  Verbreitung  der  Satyrn  und  Silene  weist 
Frisch  die  Deutung  von  rgaycodoi  als  Sänger 
in  Bocksgestalt  zurück,  da  in  den  sonst  im 
fünften  Jahrh.  vorkommenden  Kompositen  mit 
-md'og  — avlmöng,  yuQ'uQrodös^  ncoucodog  — über- 
all das  erste  Wort  Anlaß  oder  Begleitung  des 
Gesanges  näher  bestimme,  nicht  aber  den 
Sänger  bezeichne.  Er  erklärt  vielmehr  tgayto- 
öicc  als  Lied,  für  das  ein  Bock  als  Preis  aus- 
gesetzt ist,  oder  als  Bocksopferlied.  Aber  auch 
wenn  die  Etymologie  XQdyav  mörj  sich  sprach- 
lich als  die  bestbegründete  erweisen  sollte, 
würde  sich  daraus  nicht  das  Dasein  von  Bock- 
satyrn folgern  lassen;  dann  läge  es  imgleich 
näher,  die  Bezeichnung  rgdyoi.  als  Name  einer 
Kultgenossenschaft  oder  einer  Gruppe  von  Per- 
sonen in  einer  bestimmten  Kultfunktion  auf- 
zutassen,  nach  Art  von  iitnoL,  tccvqol,  TtsXnddsg, 
y,^liaaai,  äpzrot,  ßovxdloi. 

In  einem  Aufsatz  über  die  Entstehung  der 
Tragödie  (Arch.  /'.  Bel  11,  1Ü08,  S.  103  ff.), 
dessen  Erscheinen  er  nicht  mehr  erleben  sollte, 
hat  auch  A.  Dieterich  zu  dieser  Frage  Stellung 
genommen.  Tragodia  sei  der  Gesang  der  Böcke; 
das  angesichts  der  wichtigen  Denkmäler,  die 
die  Böcke,  hier  sicher  als  Böcke  verkleidete 
Menschen,  um  die  heraufkommende  Pandora 
oder  zur  Xdprjs  avodog  um  die  aufsteigende 
Göttin  Kore  oder  Persephatta  und  um  den 
Totenhermes,  also  am  Totenfeste,  dem  alten 
Dionysosfeste,  tanzend  zeigen,  zu  bezweifeln, 
sei  nur  noch  einer  Skepsis  erlaubt,  die  keiner 
Urkunde  weiche.  Und  jene  Anrede  im  Satyr- 
spiel Prometheus  Pyrkaeus  an  den  Choreuten 
als  XQäyog  und  jene  Erwähnung  der  xQccyov 
ylatva  im  Kylloys  des  Euripides  möge  weg- 
erklären, wer  glauben  kann,  daß  Pferdegestal- 
ten oder  wenigstens  Schauspieler  mit  Pferde- 
schwanz einmal  zum  Scherz,  wenn  sich  einer 
den  Bart  zu  verbrennen  droht,  Bock  genannt 
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werden  oder  wenn  sie  als  Hirten  fungieren 
müssen,  gerade  ausdrücklich  mit  dem  Bocks- 
fell ausgestattet  eingeführt  werden  könnten. 
Diese  Bockschöre  seien  aus  der  Peloponnes 
gekommen  und  nach  der  Angabe  bei  Suidas 
zuerst  von  Arion  zu  dramatischen  Aufführungen 
verwendet.  Daß  gerade  Böcke  und  Silene  im 
Satyrspiel  sich  festsetzten,  während  sie  aus 
der  Komödie  verschwunden  waren,  bestätige 
ja  auch  die  zur  typischen  Verbindung  gewor- 
dene Bildung  des  Chors  aus  dem  Chorführer 
Silen,  dem  EaxvQcov  ysgairaxog,  und  den  Satyrn, 
wie  sie  das  Vasenbild  und  der  Kyklops  des 
Euripides  zeigen.  Satyroi  hießen  aber  „nicht 
die  Böcke  als  solche,  sondern  die  vollen  und 
füllenden  Dämonen  im  allgemeinen,  die  in 
Tiergestalt  phallisch  nunmehr  fast  immer  im 
Kreise  des  Dionysos  umgehend  gedacht  und 
dargestellt  wurden“.  Die  Pferdewesen  auf  der 
Fran9oisvase  und  den  rotfigurigen  Schalen 
waren  Eilrjvoi;  „sie  konnten  auch  mit  dem 
allgemeinen  Namen  SdzvQOi  genannt  werden, 
wie  die  dämonischen  Gestalten,  die  das  Proto- 
typ der  Schauspieler  der  alten  Komödie  waren 
und  sich  mit  dem  x&yog  der  Tierchöre  mannig- 
fachster Art  zu  den  attischen  xcoyrndLca  ver- 
einigten“. 

Ich  habe  die  Vertreter  der  verschiedenen 
Anschauungen  hier  jeden  für  sich  zu  Wort 
kommen  lassen;  bei  diesem  schwierigen,  wie 
man  sieht  noch  heiß  umstrittenen  Gebiet, 
dessen  Grenzen  die  Entstehung  des  Dramas  in 
sich  begreifen,  schien  mir  zu  einer  Orientierung 
über  den  Stand  der  Frage  diese  getrennte 
Übersicht  die  notwendige  Grundlage.  Prüfen 
wir  jetzt  die  streitigen  Punkte. 

Tgaymol  %OQol  sind  im  attischen  Sprach- 
gebrauch des  fünften  Jahrhs.  tragische  Chöre, 
nicht  Bockschöre,  so  sicher  wie  xgayaSLcc  in 
dieser  Zeit  eine  Tragödie,  kein  Bocksgesang 
war.  Unter  einem  xgccyLxbg  %0QÖg  konnte  um 
450  in  Athen  nur  der  Chor  der  Tragödie,  nicht 
der  des  Satyrdramas  verstanden  werden;  dieser 
durfte  unmißverständlich  nur  als  %OQog  caxv- 
Qix'og  oder  Eocxvqcov  bezeichnet  werden.  Aber 
für  Uerodot,  mochte  er  auch  noch  so  viele 
dramatische  Aufführungen  in  Athen  gesehen 
haben,  möchte  ich  diese  Schlußfolgerung  nicht 
mit  der  Sicherheit  wie  E.  Meyer  und  Reisch 
ziehen.  Jedenfalls  kann  die  Bildung  xgecyixbg 
— vgl.  Inninög  — ursprünglich  nur  zum  Bocke 
gehörig  bedeuten,  und  wenn  XQayixog  im  fünften 
Jahrh.  in  Attika  in  der  Bedeutung  von  xgayca- 
Sixög  gebraucht  wird,  so  liegt  hier  bereits 
eine  Übertragung  vor.  Die  sekyonischen  Bocks- 
chöre lassen  sich  nicht  aus  der  Welt  schaffen. 

Eine  andere  Frage  ist  es,  ob  diese  xgdyoL 
die  Satyrn  waren.  Die  Angaben  der  Lexiko- 
graphen, Rhetoren  und  Scholiasten  (vgl.  die 
Sammlung  solcher  Stellen  durch  Roscher,  Äbh. 
Sächs.  Ges.  XX  nr.  2 S.  83  Anm.  255  und  Schol 
Platon  Symp.  215  B)  wird  man  hier  nicht 
hoch  einschätzen;  sie  können  auf  dem  Sprach- 
gebrauch der  hellenistisch -römischen  Zeit  be- 
ruhen, in  der  wir  auch  in  der  Kunst  den 
Unterschied  zwischen  Panen  und  Satyrn  sich 
verwischen  sehen.  Römischen  Dichtern  {Lucret. 
4,  578;  Horat.  carm.  2,  19,  4)  gelten  die  Satyrn 
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ja  sogar  als  capripedes,  und  von  Luliian  (z/i,g 
xaTTjy.  10)  wird  Pan  als  fiovOixavaTog  %ul  Kr}- 
SixmruTog  ZlarvQoov  a.Ttdvto3v  bezeichnet;  hier 
erscheint  also  der  Unterschied  von  Satyrn  und 
Panen  völlig  aufgehoben.  Die  bocksgestaltigen 
Geschöpfe  auf  den  Vasen  des  fünften  Jahrhs. 
fallen  für  die  Entscheidung  dieser  Frage  eben- 
sowenig ins  Gewicht.  Schon  oben  habe  ich  den 
Fehler  in  der  Schlußfolgerung  Wernickes  her- 
vorgehoben; wenn  bereits  Aischylos  {Nauck'^ 
fr.  35)  mehrere  — mindestens  zwei  — Pane 
nennt,  die  er  doch  nicht  erfunden,  sondern 
älterer  Vorstellung,  die  auch  diese  Berggeister 
in  der  Mehrzahl  kannte,  entnommen  hat,  wenn 
die  Mehrzahl  der  Pane  den  Attikern  zu  Aristo- 
phanes’  Zeit  so  geläufig  war,  wie  es  der  Aus- 
ruf des  Entsetzens  w "Hgaxlug,  m Il&vsg,  co 
KoQvßavrsg,  d>  Aiosxoqco  in  den  Ekklesiazusen 
verrät,  wenn  Pan  bei  Sitnonides  XQayonovg 
heißt  und  wenn  Herodot  seine  Bildung  als 
cäyoTCQosaiTtog  und  TQayoffxslyg  als  seinen  Hörern 
ganz  bekannt  voraussetzt  — ■ dann  ist  der  Nach- 
weis zu  erbringen,  durch  welches  charakte- 
ristische Merkmal  sich  denn  diese  Pane  von 
den  Satyrn  unterschieden,  wenn  man  in  den 
Bocksgestalten  der  Vasenbilder  nicht  sie  er- 
kennen, sondern  jene  Wesen  auf  den  Namen 
Satyroi  taufen  will.  Auf  keinem  der  vierzehn 
Bilder  kommen  diese  Bocksdämonen  in  der 
Umgebung  des  Dionysos  vor;  während  die 
Halbpferde  die  ständige  Begleitung  dieses  Gottes 
bilden,  bleiben  ihm  die  Halbböcke  völlig  fremd, 
er  ist  nicht  bei  einem  dieser  rpaytaol  %oQoi 
zugegen.  Ovdhv  itgog  zbv  Aiövvaov.  Dem 
schwarzen  Gesellen  auf  der  undatierbaren  boio- 
tischen  Vase  (bei  Bethe  S.  339  ff.)  wohnt  nicht 
mehr  Beweiskraft  inne,  als  den  andern  Ge- 
stalten; unter  diesen  kann  aber  ernstlich  nur 
der  Chor  der  Londoner  Pandoravase  in  Be- 
tracht kommen,  auf  dem  die  vier  hufigen 
Bocksgestalten  durch  den  Schurz  als  Schau- 
spieler gekennzeichnet  sind.  Aber  diese  Ge- 
schöpfe tanzen  nicht  um  die  heraufkommende 
Pandora,  wie  Dieterich  (S.  168)  sagt,  sondern 
sie  erscheinen  in  besonderem  Pries  unter 
der  Pandoradarstellung,  durch  einen  Mäander- 
streifen von  ihr  getrennt;  sie  haben  ebenso 
wenig  mit  der  Pandoraszene  zu  tun,  wie  auf 
der  Rückseite  die  tanzenden  Frauen  des  oberen 
Streifens  mit  den  ballspielenden  Silenen  des 
untern.  Also  für  den  Chor  des  Satyrdramas 
sind  sie  ohne  jede  Beweiskraft;  sie  können 
aus  dem  Chor  einer  Komödie  stammen,  ebenso- 
gut aber  auch  einem  Pestchor  nachgebildet 
sein.  Und  solange  nicht  das  Gegenteil  be- 
wiesen ist,  sind  sie,  wie  die  um  Persephone 
hüpfenden  Bockswesen  (Furtivängler , Arch. 
Jahrh.  6,  1891  S.  126),  Pane  zu  nennen,  denn 
sie  sind  alyoTtgoGcanoi*)  xcu  VQCcyoßxsXsig.  Noch 
tierischer  sehen  einige  der  von  Hartwig  {M. 
B.  J.  12  S.  91,  9.3)  veröffentlichten  Gestalten 

*)  Wenigstens  in  bezug  auf  die  Hörner  und  das  Unter- 
gesiclit.  Übrigens  versteht  man  Sfnith  falsch,  wenn  man 
seinen  Ausdruck  in  i^art  Panes  in  part  Satyrs  I.  H.  St. 
11,  279  als  zum  Teil  Pane  zum  Teil  Satyrn  übersetzt.  Er 
will  halb  Satyrn  halb  Pane  sagen,  indem  er  das  Pan- 
artige  in  den  Hörnern  und  Hufen,  das  Satyrhafte  in  den 
spitzen  Ohren  und  Stülpnasen  erkennt. 
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aus;  die  erste  hat  völlig  den  Kopf  eines 
Bockes. 

Die  vgäyov  yXalva,  die  die  Satyrn  im  Euri- 
pideischen  Kyklops  tragen,  kann  noch  weniger 
für  ihre  ursprüngliche  Bocksgestalt  beweisen; 
es  ist  ja  auch  niemand  in  den  Sinn  gekommen, 
aus  der  Nebris  oder  dem  Pantherfell  für  die 
Nymphen  und  Silene  einen  ähnlichen  Schluß 
zu  ziehen.  Für  gewöhnlich  ist  der  Satyrchor 
nackt  aufgetreten,  d.  h.  mit  einem  anschließen- 
den Trikotgewand,  das  ihn  nackt  erscheinen 
ließ;  nur  aus  besonderen  Gründen  ist  er  in 
ein  Kostüm  gesteckt,  hier  als  Hüter  der  Schafe 
des  Kyklopen  in  einen  Bockspelz,  wie  ihn  die 
Hirten  im  rauhen  Bergland  getragen  haben 
werden.  AovXog  dXcüv(ov  avv  rääs  xgdyov 
yXcdva  gsXia  klagt  der  Chor  Vers  79,  80:  als 
Knecht  muß  ich  in  diesem  erbärmlichen 
Bocksgewand  herumlaufen.  Ein  merkwürdiger 
Übergang,  bei  dem  man  über  die  frühere  Bil- 
dung nicht  hinwegzutäuschen  suchte,  sondern 
die  zur  Vermittlung  dieses  Überganges  er- 
sonnene Hülle  als  erbärmlich  beklagte.  Und 
daß  ein  Bockspelz  dem  Athener  des  fünften 
Jahrhs.  geeignet  erschienen  sein  sollte,  den 
Übergang  von  den  Halbböcken  zu  den  Halb- 
pferden zu  vermitteln,  klingt  doch  wie  ein 
Scherz.  Die  nackten,  nur  mit  einem  Schurz 
bekleideten  Choreuten  der  Pandoi-avase  und  die 
bis  auf  die  Hörner,  Hufe  und  das  etwas  kür- 
zere Schwänzchen  ihnen  ganz  gleichen  Cho- 
reuten der  Neapler  Vase  — sie  sollten  zum 
Übergang  ineinander  eines  Pelzes  bedürfen?, 
Des  erbärmlichen  Bockspelzes,  den  die  Bocks- 
dämonen gar  nicht  tragen? 

Es  bleibt  nur  ein  Argument  für  die  Bocks- 
gestalt des  Satyrchors  übrig,  das  ist  der  Tri- 
meter, in  dem  der  auf  die  Flamme  zuspringende 
Satyr  — als  solcher  wird  er  von  Plutarch  und 
Epiphanios  {Nauck^  fr.  207)  bezeichnet  — von 
Prometheus  anscheinend  als  xgdyog  angeredet 
wird.  Mag  man  auf  die  Bezeichnung  als  Satyr 
auch  kein  Gewicht  legen,  da  zu  Plutarclis 
Zeit  der  Bockstypus  der  Satyrn  geläufig  war 
— das  Wort  tgdyog  metaphorisch  als  geil  zu 
erklären,  geht  nicht  an.  Ein  Silen  durfte 
jedenfalls  so  nicht  angeredet  werden,  denn  an 
Geilheit  gab  er  dem  Bocke  nichts  nach,  die 
Metapher  wäre  also  unangebracht  gewesen. 
Woher  der  Vers  stammt,  ist  nicht  überliefert, 
dem  Aischylos  ist  er  erst  von  Stanley  zuge- 
wiesen; es  bleibt  die  Möglichkeit,  daß  er  aus 
einer  nichtdramatischen  Behandlung  der  Pro- 
metheussage oder  aus  einem  hellenistischen 
Satyrspiel  herrührt,  in  dem  der  Satyrchor, 
dessen  Fortbestehen  für  diese  Zeit  feststeht 
(s.  A.  Körte,  N.  Jahrb.  f.  d.  kl.  Altert.  3,  1900 
S.  89),  den  damals  geschaffenen  Bockstypus 
angenommen  hätte.  Aber  auch  bei  Aischylos 
können  die  Worte  xgdyog  yivsiov  dem  pferde- 
gestaltigen  Satyr  gelten,  ln  einem  soeben  er- 
schienenen Aufsatz  in  der  Classical  Philology 
(4,  433  ff.)  zählt  SItorey  eine  Menge  von  Fällen 
auf,  in  denen  ein  Vergleich  durch  einfache 
Nebeneinanderstellung,  ohne  Beifügung  der 
komparativen  Konjunktion,  ausgedrückt  wird, 
z.  B.  bei  Aischylos  im  Prometheus  Desm.  854: 
Ol  8’  inxoTqaivoi  ipgivag,  nlgxoi  TCsXsimv  ov  ya- 
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y.Qciv  XtXsi^usvoi.  So  ist  auch  unsere  Stelle  zu 
erklären,  nicht  als  Anrede,  wie  es  Eustathios 
zur  Ilias  p.  415,  7 tut,  der  hier  den  Nominativ 
an  Stelle  des  Vokativs  gebraucht  sein  läßt, 
sondern  als  ein  Gleichnis:  Tgayo?  yivnov  dpa 
TtEvd-riatig  avys,  du  wirst  dich  verbrennen,  wie 
der  Bock  seinen  Bart  TQCcyog  yivsiov  wird 
eine  sprichwörtliche  Redensart  gewesen  sein, 
wie  sie  ebenso  knapp  in  y.Qtbg  tu  TQocpEiu,  bvog 
TU  MeXiTuia  und  vielen  ähnlichen  Sprichwörtern 
wiederkehrt. 

Die  Argumente  für  die  Bocksgestalt  des 
Satyrchors  sind  damit  in  ein  Nichts  zeiTonnen; 
betrachten  wir  nun  die  Gründe,  die  dafür 
sprechen,  daß  der  Chor  des  Satyrdramas  aus 
Silenen  bestand.  Die  Annahme,  daß  die  Satyroi 
peloponnesische  Bocksdämonen  seien,  an  deren 
Stelle  im  Chor  später  die  in  Attika  von  Alters 
her  heimischen  Silene  getreten  wären,  liegt  an 
sich  im  Bereich  der  Möglichkeit.  Daß  aber 
diese  angenommenen  Bockssatyroi,  die  in  der 
letzten  Hälfte  des  fünften  Jahrhs.  aus  dem 
Chor  des  Satyrdramas  und  aus  der  Kunst 
völlig  verschwinden  und  erst  in  der  hellenisti- 
schen Zeit  in  einem  ganz  andern  Typus,  der 
nicht  etwa  an  die  alten  Gestalten  anknüpft, 
sondern  von  der  Bildung  des  Pan  ausgeht, 
wieder  auftauchen,  daß  diese  Satyroi,  die  sich 
mindestens  ein  Jahrhundert  lang  von  den  Silenen 
vollständig  verdrängen  ließen,  diesen  doch  und 
gerade  in  dieser  Zeit  ihren  Namen  aufzwingen 
konnten,  das  läßt  sich  nicht  glaubhaft  machen. 
Nicht  nur  die  jugendlichen  Gestalten  des 
Praxiteles,  die  Pferdeohren  und  ein  Pferde- 
schwänzchen tragen,  heißen  Satyroi,  nur  Sa- 
tyroi, sondern  von  Platon  wird  auch  der  ältere 
stets  bärtige  Marsyas,  den  Herodot  7,  26  und 
alte  Überlieferung  bei  Pausanias  1 , 24  Silen 
nennt,  als  Satyr  bezeichnet  {Symp.  215  B).  Das 
ist  nicht  denkbar,  wenn  der  Name  Satyroi  nur 
den  inzwischen  ausgestorbenen  Bocksdämonen 
eigen  gewesen  wäre.  Er  muß  von  lange  her 
neben  Silenoi  die  pferdegestaltigen  Dämonen 
haben  bezeichnen  können,  wie  denn  einer  von 
ihnen  bereits  im  strengrotfigurigen  Stil  den 
Beinamen  EutvQog  führt. 

Löschcke  ist  zu  dem  Schluß  gekommen, 
daß  der  Name  Satyroi  eine  umfassendere  Be- 
deutung haben  müsse  und  nicht  auf  eine  Tier- 
bildung beschränkt  sein  könne;  er  erklärt  das 
AVort  auf  Grund  der  von  Mommsen  aufge- 
stellten und  von  Büchehr  gebilligten  Etymo- 
logie als  sättigende,  füllende  und  darum  auch 
als  füllig,  nQoyuGTOQeg , dargestellte  Dämonen 
{M.  A.  I.  19,  523).  Sowohl  die  dickbäuchigen 
Gesellen  der  korinthischen  Vasen,  die  bei  der 
Rückkehr  des  Hephaistos  an  Stelle  der  Silene 
erscheinen  und  auch  auf  einer  chalkidischen 
Vase  sich  finden  (vgl.  auch  die  prächtige  Ge- 
stalt mit  dem  Weingefäß,  B.  C.  H.  19  pl.  19,  20, 
p.  225  ff.),  konnten  diesen  Namen  führen,  als 
auch  die  Silene  und  die  — wissen  leider 
nicht  seit  wann“  — auch  Satyroi  genannten 
Bocksdämonen  (S.  523).  So  bestechend  diese 
Ansicht,  der  sich  Dieterich  {Arch.  f.  Bel.  11, 
167/8)  rückhaltlos  angeschlossen  hat,  ist  und 
so  viele  Schwierigkeiten  sie  zu  lösen  scheint, 
so  kann  ich  sie  mir  doch  nicht  zu  eigen 
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machen.  Ein  Name  für  äußerlich  so  ver- 
schieden gestaltete  Vegetationsgeister  stände 
nicht  nur,  soviel  ich  sehe,  ohne  Beispiel  da, 
er  würde  auch  für  die  eine  Klasse,  die  Bocks- 
dämonen, nicht  prassen,  denn  diese  werden  nie 
füllig  gedacht  oder  dargestellt.  Die  Tgüyoi 
sind  geil,  das  ist  ihre  chai-akteristische  Eigen- 
schaft; Schlemmer  und  Trinker  sind  sie  nicht, 
und  einem  dickbäuchigen  Bocksdämon  erinnere 
ich  mich  nicht  begegnet  zu  sein.  Dazu  kommt, 
daß  die  Löschclces  Auffassung  zugrunde  liegende 
Etymologie,  wie  r.  Wilamowitz  {Gott.  Nadir. 
1895  S.  223/4  Anm.)  hervorgehoben  hat,  gegen 
ein  Lautgesetz  verstößt. 

Auf  die  Frage,  wann  der  eine  Silen  neben 
den  Chor  des  Dramas  als  Schauspieler  trat, 
antwortet  Wernicke  (S.  308),  man  möchte  fast 
glauben,  dies  sei  eine  Erfindung  des  Euripides 
gewesen.  Mir  scheint,  daß  gerade  diese  Ge- 
stalt durch  ihr  von  dem  der  anderen  ab- 
weichendes ganz  eigenartiges  Kostüm  sich  als 
eine  der  ältesten  Figuren  des  Dramas  aus- 
weist. Der  komische  Alte  — daher  der  Name 
Silenopappos,  mit  dem  der  zottige  Silen 
nur  bezeichnet  wird,  weil  er  auf  dem  Theater 
im  Haarkleid  auftrat  — ist  sicher  eine  der 
ältesten  und  volkstümlichsten  Figuren  {Diete- 
rich, Pulcinella  S.  40,  93),  seine  bei  Euripndes 
ganz  fertige  Gestalt  ist  das  Ende,  nicht  der 
Anfang  einer  Entwicklung.  Die  Kunst  hat 
den  einen  alten  Silen  nicht  geschaffen;  von 
ihr  ist,  wie  die  oben  gegebene  Übersicht  lehrt, 
die  Heraushebung  eines  einzelnen  nicht  aus- 
gegangen. Wenn  wir  also  um  die  Mitte  des 
fünften  Jahrhs.  auf  der  Vase  des  Museo  Gre- 
goriano  einen  zottigen  Alten  vor  uns  sehen, 
dem  Hermes  das  Dionysoskind  überbringt,  so 
müssen  wir  die  Grundlage  dafür  auf  einem 
anderen  Gebiet  suchen.  Auf  welchem,  das 
kann  nicht  zweifelhaft  sein,  wenn  wir  uns  an 
den  Eingang  des  Kykloiis  und  das  Fragment 
des  Sophokleischen  Dionysiskos  erinnern;  die 
Rolle  des  Erziehers  des  Dionysos  war  dem 
Silen  also  spätestens  um  die  Mitte  des  fünften 
Jahrh.  im  Satyrdrama  zugewiesen.  Sein  zottiges 
Kleid  bildet  eine  Bestätigung  dafür,  daß  diese 
Figur  der  Bühne  entnommen  ist. 

Daß  dieser  alte  Silen  einem  Chor  von 
Böcken  gegenüberstand,  daß  also  die  Auf- 
fassung der  Satyrn  als  seiner  ztuvcc  erst  dem 
Ende  des  fünften  Jahrhs.,  als  auch  sie  angeb- 
lich pferdegestaltig  wurden,  entstammen  solle, 
ist  an  sich  wenig  wahrscheinlich.  Die  ältere 
Kunst  stellt  jedenfalls  nie  und  nirgend  einen 
Silen  mit  einem  Bocksdämon  zusammen. 

Bei  der  Behandlung  der  strengrotfigurigeu 
Vasen  habe  ich  bereits  darauf  hingewiesen, 
daß  die  Brygosvase  gegen  die  älteren  Silens- 
szenen  etwas  völlig  Neues  bringt:  zum  ersten 
Male  werden  hier  zwei  Charakterzüge  dieser 
Halbtiere  schroff  gegenübergestellt,  ihre  wahn- 
witzige Begehrlichkeit  und  ihre  Feigheit.  Man 
sucht  vergeblich  nach  ähnlichen  Motiven  in 
älterer  Zeit;  weder  ist  früher  jemals  ihre  maß- 
lose Gier  hervorgehoben  — sie  bleiben  immer 
in  ihrem  natürlichen  Kreise  — noch  finden 
wir  ihre  Feigheit  verspottet.  Und  wenn  wir 
nun  Herakles  im  Polizeikostüm  der  bedrängten 
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Götterkönigin  zu  Hilfe  kommen  sehen,  den 
Heros,  dessen  plumpe  Gewalttätigkeit  der  Ko- 
mödie und  dem  Satyrdrama  unerschöpflichen 
Stoff  bot,  so  können  wir  uns  dem  Schluß  nicht 
entziehen,  daß  diese  Szene  Eindrücke  wieder- 
gibt, die  Brygos  auf  der  Bühne  empfangen 
hat.  Ist  hier  aber  der  Einfluß  des  Satyrspiels 
unleugbar,  so  wäre  die  Annahme  widersinnig, 
daß  Brygos  den  Charakter  und  die  Taten  der 
rgayoL  auf  die  Silene  übertragen  haben  sollte. 
Geht  die  Anregung  zu  dieser  Darstellung  auf 
das  Theater  zurück,  so  sind  die  Satyrn  auch 
dort  pferdegestaltig  d.  h.  Silene  gewesen. 

So  wenig  also  die  für  die  Bocksgestalt  des 
Satyrchors  angeführten  Argumente  einer  Prü- 
fung standgehalten  haben,  so  gut  fundiert 
haben  sich  die  für  seine  Identität  mit  den 
Silenen  geltend  gemachten  erwiesen:  der  im 
fünften  Jahrh.  in  Athen  für  die  pferdegestal- 
tigen  Dämonen  sich  einbürgernde  Name  Satyroi, 
die  Altertümlichkeit  der  Figur  des  Pappo- 
silenos,  des  Vaters  der  Satyrn,  endlich  das 
Zeugnis  der  Darstellungen  des  Brygos. 

Mit  der  Entscheidung  über  das  Aussehen 
des  Satyrchors  ist  aber  zugleich  die  über  das 
Aussehen  und  Wesen  der  Satyrn  überhaupt 
gefällt.  Die  übliche  Auffassung,  daß  sie  Dä- 
monen der  trockenen  Berge  wären,  die  des- 
halb auch  nicht  mit  dem  Pferde,  sondern  mit 
den  Ziegen  in  naher  Verbindung  ständen 
{Preller-Bobert  1,  726  ff. ; Furtivänyler,  Satyr  v. 
Berg.  24),  gründet  sich  nur  auf  die  Kunstdar- 
stellungen  der  hellenistischen  Zeit  und  die  dar- 
auf beruhende  späte  literarische  Überlieferung. 
Löschcles  Vermutung,  daß  Satyroi  ein  umfassen- 
der Name  für  die  fülligen  Vegetationsgeister 
überhaupt  sei,  mußten  wir  sowohl  aus  lautlichen 
Gründen  als  auch  weil  sie  gerade  zu  den  Bocks- 
dämonen nicht  paßt,  die  nie  füllig  dargestellt 
werden,  ablehnen.  Ist  der  Satyrchor  stets  und 
ursprünglich  pferdegestaltig  gewesen,  so 
bleibt  nur  der  Schluß  übrig,  daß  die  Silene  und 
Satyrn  eines  Stammes,  daß  also  die  Namen  Sile- 
noi und  Satyroi  nur  verschiedene  Bezeichnungen 
für  dasselbe  Dämonen  geschlecht  sind.  Für  Make- 
donien wird  durch  den  Glossographen  Ämerias 
(bei  Hesychios)  ein  weiterer  Name  üavdöccL 
oder  HavSoL  (vielleicht  nur  verdorben  aus 
HavXoi,  vgl.  Preller-Bohert  1,  731,  4)  bezeugt; 
ob  auch  BsvKdXldou  (vgl.  Gruppe,  Grieth.  Myth. 
1,  446,  7)  lokale  Geltung  hatte,  wissen  wir 
nicht.  Die  attische  Bezeichnung  war  BilrivoL, 
wie  wir  aus  der  Fran9oisvase  und  einer  streng- 
rotfigurigen Schale  lernen,  die  den  Terpon 
2XiXr\v6's  nennt.  Die  älteste  Erwähnung  der 
Satyrn  findet  sich  bei  Hesiod  (Strahon  10,471; 
vgl.  Preller- Bobert  1,  654,  3).  Ihm  gelten  sie 
als  Enkel  des  Phoroneus;  von  einer  Tochter 
dieses  alten  argolischen  Gottes  hatte  Hekateros 
(der  Name  scheint  hoffnungslos  verderbt)  fünf 
Töchter,  i'%  <av  ÖQSi,ai,  Nvgtpai  ■d'ial  iytvovro 

ytvog  ovridavcöv  2JaTvgcov  /tai  agrixavo^Q- 
yav,  KovQfjxig  rs  &sol  cpiXonaiygovsg  6Q%7\axfj- 
Qsg.  Die  Wesensgleichheit  dieser  argolischen 
Satyrn  mit  den  Silenen  liegt  hiernach  klar  zu- 
tage; wie  sie  als  Vettern  oder  Brüder  der 
Bergnymphen  gelten,  sind  die  Silene  die  Ge- 
fährten und  Gatten  der  Berg-  undQuellnymphen, 
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und  ihre  Verwandtschaft  mit  den  Kureten, 
den  Tänzern  der  Pyrrhiche,  findet  eine  Paral- 
lele in  dem  Silen  Pyrrhichos  von  Malea.  Der 
Name  Satyroi  wird  also  aus  der  Argolis 
stammen;  eine  Bestätigung  dafür  finde  ich  in 
der  bei  Apollodor  (2,  1,  2,  3)  vorliegenden 
argivischen  Lokalsage,  nach  der  der  Landes- 
heros Argos  den  Satyros,  der  die  Arkader 
schädigte  und  ihnen  ihre  Herden  stahl,  tötete, 
sowie  in  der  ebenfalls  argivischen  Sage  von 
Amymone,  doch  wohl  einer  alten  Quellnymphe, 
die  ursprünglich  zu  dem  Satyr  gehörte,  dessen 
Stelle  später  Poseidon  einnahm. 

Arion  soll  nach  Suidas  xgayi-Aov  xgÖTtov 
svQSxijg  ysviad'oa  ■s.al  nQ&xog  %ogbv  axyecu  •nal 
öi&vQccgßov  U6UI  •xal  övogccaca  xb  adögsvov 
VTtb  xov  yOQOv  xal  Alaxvgovg  tiasvtynily  ?p- 
gtxQcc  Xtyovxag.  Daß  hierin  gute  alte  Über- 
lieferung steckt,  bestätigt  die  im  BJiein.  3Ius. 
(63,  1908  S.  150)  veröffentlichte  Stelle  einer 
Rhetorenhandschrift:  xijg  dh  xQcxymöiag  tcq&xov 
dg&go:  yiQitov  6 Mri&vgvaiog  siayyaytv , wotisq 
2J6XoJV  iv  xatg  IxuyQutfiogtvaig  IXtysLaig  iSiöa^s' 
Aqccxcov  öi  ö A(xgipccxr]vbg  dQägix  q>r]Gi  Ttgmxov 
yi&7^vr]Gi  biSa%Q'fjvoLi  noir'iGavxog  ©sGTuö'og.  Wir 
hören  also,  daß  nach  Solon  die  Urform  der 
Tragödie  auf  Arion  zurückgeht  (vgl.  Dieterich, 
Arch.  f.  Bel.  11,  1908,  S.  170),  und  daß  Arion 
zuerst  die  Satyrn  metrisch  redend  einführte. 
Arion  stammte  aus  Methymna  auf  Lesbos; 
hier  wird  Dionysos  und  seine  Umgebung  von 
Silenen  — oder  hießen  sie  hier  Satyrn?  — 
ebenso  früh  verbreitet  gewesen  sein,  wie  auf 
anderen  Inseln  des  Agäischen  Meeres  und  an 
der  kleinasiatischen  Küste.  Aber  auf  Lesbos 
hat  Sohn  die  Schöpfung  der  Tragödie  gewiß 
nicht  lokalisiert;  den  festen  Punkt  im  Leben 
des  Arion  bildet  sein  Aufenthalt  in  Korinth, 
wo  er  mit  Periander  hefreundet  und  wo  die 
Sage  von  seiner  Sangesgewalt  und  seiner 
wunderbaren  Rettung  heimisch  war.  Herodot 
bestätigt  dies  ausdrücklich  (1,  23):  AgLova  Si- 
d'vgagßov  Ttgüxov  cev&gooTtcov  xäv  r)gstg  l'ägsv 
xtoi.'yGccvxä  xt  xal  ovogdGavxcc  xal  diöcc^ccvxu 
iv  KogLvQ-co.  Auf  den  altkorinthischen  Vasen- 
bildern fehlen  die  pferdegestaltigen  Dämonen; 
ist  daraus  zu  entnehmen,  daß  sie  den  Korin- 
thern fremd  waren,  so  hat  erst  Arion  durch 
seine  Dithyramben  sie  und  ihren  Herrn  Dio- 
nysos dort  heimisch  zu  machen  gewußt,  unter 
Perianders  Förderung. 

Man  wird  sich  der  Einsicht  nicht  ver- 
schließen, daß  dieser  Vorgang  zuKorinthdem 
Tyrannen  der  Nachbarstadt  Sekyon  die  dort 
allerdings  etwas  gewaltsamere  Einführung  des 
Dionysoskultus  an  die  Hand  gegeben  hat. 
Herodot  berichtet  darüber  (5,  67),  daß  die  Se- 
kyonier  den  Adrasfos  verehrt  und  durch  xga- 
yixol  %ogoL  seine  Ttd%sa.  gefeiert  hätten;  Klei- 
sthenes habe  die  Chöre  dem  Dionysos,  die 
übrige  Opferfeier  aber  dem  Melanippos  ge- 
geben. Kleisthenes  lag  im  Kampf  mit  Argos-, 
um  jedes  Band  mit  der  dorischen  Mutterstadt 
zu  zerschneiden,  hat  er  nicht  nur  rücksichts- 
los den  argivischen  ünterweltsgott  Adrastos 
entfernt  und  an  seine  Stelle  seinen  thebani- 
schen  Gegner  Melanippos  (offenbar  eine  ver- 
wandte Hadesgottheit)  gesetzt,  sondern  auch 
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die  Vorträge  der  homerischen  Gedichte,  die 
das  Lob  der  Argiver  sangen,  verboten.  Da 
ist  es  selbstverständlich,  daß  er  auch  die  Kult- 
böcke des  argivischen  Heros,  die 
%oqoL,  die  sein  Schicksal  besangen,  beseitigte; 
und  wenn  er  '/ogovs  rä  zliovvaco  ccTttd'toyis,  so 
können  diese  Chöre  fortan  nur  aus  den  schon  in 
ältester  Zeit  das  feste  Gefolge  des  Dionysos 
bildenden  Silenen  oder  Satyrn  bestanden  haben, 
nicht  aus  Bocksgestalten,  die  vor  400  nirgend 
in  der  Umgebung  des  Dionysos  begegnen. 
Was  Arion  in  Korinth  tat,  wiederholte  Klei- 
sthenes  in  Sekyon;  und  wenn  Solon  dem  Arion 
die  erste  Tragödie  zuschreibt,  so  sagt  er  da- 
mit indirekt,  daß  auch  die  Athener  mit  ihren 
Dionysoschören  das  Vorbild  des  Arion  nach- 
ahmten. Hängt  die  rgccyadlu  mit  den  TQo.yi- 
xol  zoQoi  zusammen,  so  kann  die  Schöpfung 
des  Arion  nach  Athen  nur  über  Sekyon  ge- 
kommen sein,  wo  an  die  Stelle  der  Böcke 
zwar  die  Satyrn  getreten  waren,  die  alte  Kult- 
bezeichnung der  Chöre  aber  bis  zu  Rerodots 
Zeit  beibehalten  wurde.  Die  enge  Verbindung 
von  Sekyon  und  Athen  kommt  nicht  nur  in 
den  Familienbezichungen  des  Kleisthenes,  son- 
dern vor  allem  in  dem  neuen  Amphiktyonen- 
bund  gegen  Krisa  zum  Ausdruck.  Welche 
Rolle  bei  der  Einführung  der  Tragödie  in 
Athen  dem  Thespis  zufiel,  wissen  wir  einst- 
weilen nicht;  genug,  daß  wir  auf  zwei  atti- 
schen Vasenbildern  des  sechsten  Jahrhs.  dar- 
gestellt sehen,  wie  Dionysos  in  feierlichem 
Aufzug  auf  einem  Schiffskarren  gefahren  wird, 
umgeben  von  seinen  iiötenblasenden  Silenen. 

Etymologien  des  Namens  Satyros  sind  bei 
Gruppe  (Gr.  Mijth.  2,  1387,  1)  aufgeführt. 
Frellwitz  (Et.  Wörterh.-  400)  leitet  das  Wort 
von  ai.  turds  = stark  (vgl.  lat.  tur-ba)  mit  der 
Vorsilbe  au  = sehr  ab.  [E.  Kuhnert.] 

Sauiulai  (Eccvdäca),  makedonische  Bezeich- 
nung der  Seileuoi  (s.  Satyros),  Amerias  bei 
Hesi/ch.  s.  V.,  von  demselben  Stamm  gebildet 
wie  Eaßcc^iog,  A.  Fick,  Bezzenhergcrs  Beiträge 
29(1005),  241.  0.  Hoff  mann,  Die  Makedonen,  ihre 
Sprache  u.  ihr  Volkstum  04.  Usener,  Götternamen 
44.  B.  Kretschmer,  Einleit,  in  d.  Gesch.  d.  griech. 
Sprache  195.  190.  222, 1.  Tomasehek,  Die  alten 
Thraker  2,  44  in  Sitzungsher.  d.  Wiener  Aka  l d. 
IFm.  130 (1893), 44.  Vgl.  ob.  Sp.  520,47.  [Höfer.] 

Sajiazios  = Sabazios  (s.  d.). 

Samloi  s.  ob.  Sp.  529,  48. 

Saiir(. . .),  wie  es  scheint,  Name  einer  Gott- 
heit auf  der  spanischen  Inschrift  (silberne 
Patera)  C.  I.  L.  2,  2373  S.  Arqui(us)  Oim{. . .) 
l(ibertu.s)  Snnr.  v.  s.  l.  ni.  (so  von  Hübner  inter- 
pretiert). [M.  Ihm.] 

Saiiroktoiios  (A’anpoxrdrog),  Beiname  bez. 
Bezeichnung  des  Apollon,  dessen  Bronzestatue 
Praxiteles  geschaffen  hatte;  vgl.  Plin.  n.  h.  34, 
70:  fecit  et  puberem  { Apollinemy  subrepenti 
lacertae  comminus  sagitta  insidiantem,  quem 
Sauroctonnn  vocant;  vgl.  auch  Martial.  14,  172. 
Uber  den  Typus  und  die  Kopien  dieser  Statue 
hat  Furtwängler  Bd.  1 Sp.  462,  52  ff.  (vgl.  auch 
Meisterwerke  d.  griech.  Plast.  569)  gehandelt. 
Das  Verzeichnis  der  auf  des  Praxiteles  Apollon 
Sauroktonos  zurückgehenden  Statuen,  Gemmen 
und  Münzen  bei  Ooerbeck,  Kunstmythol.  5,  235  ff. 
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ist  berichtigt  von  W.  Klein,  Praxiteles  104  ff'., 
wo  auch  S.  105  Pig.  12  die  Statue  im  Vatikan 
(=  Amelung,  Die  Skulpturen  des  Vatikan.  Mu- 
seums Taf. 49  ur.  264),  S.  109  Fig.  14  (=  Boscher, 
Mgth.  Lex.  Bd.  1.  Sp.461  = Collignon,  Hist,  de  la 
sculpture  grecque  2,  287)  die  Statue  ira  Louvre 
abgebildet  ist.  Die  Münzen  von  Nikopolis  ad 
Istrum,  die  den  Gott  mit  übergeschlagenen 
Beinen  zeigen  (Friedläiiäer,  Arch.  Zeit.  27  [1869], 
97  Taf.  23,  4.  Ooerbeck,  Mänztaf.  5,  1),  sind 
auch  abgebildet  bei  B.  Piek,  Die  antiken 
3'Iünzen  Nord- Griechenlands  Taf.  14,  34.  35 
(vgl.  p.  338.  319  nr.  1225).  3facdonald,  Catal. 
of  greek  coins  in  the  Hunt.  coli.  1,  414,  9 pl  27, 
14.  Die  Bronzestatue  in  Villa  Albani  (Alorcelli- 
Fea- Visconti,  La  Villa  Albani  descritta  p.  133 
nr  952.  Helbig,  Führer  durch  d.  öffentl.  Saninil. 
klass.  Altert,  in  Rom  2 ur.  743)  bei  Collignon 
a.  a.  0.  2,  286.  Baumeister,  Denkmäler  1550 
p.  1400.  An  Stelle  des  Apollon  tritt  Eros  als 
Sauroktonos  auf  einer  Münze  von  Prusa  ad 
Olympium,  Klein  a.  a 0.  117  (abg.  ebenda  132 
Fig.  18).  Über  die  vielumstrittene  Bedeutung 
des  Apollon  Sauroktonos  s.  Ooerbeck  a.  a.  0. 
Gr.  Plast.  2®,  36  f.  Furtwängler,  Meisterwerke 
569.  Klein  a.  a.  0.  113  ff.  Gesch.  d.  griech. 
Kunst  2 (1907),  254  f.  Amelung  a.  a.  0.  2,  451. 
Gegenüber  der  früher  angenommenen  Symbolik 
(Eidechse  = Andeutung  der  apollinischen 
Mantik,  Welcher,  Das  academ.  Kunstmus.  zu 
BonrV  21  nr.  19  [und  die  daselbst  angeführte 
ältere  Literatur].  Alte  Denkm.  1,  406  ff.  K.  0. 
Müller,  Jahrb.  d.  Literatur  [Wien  1827]  Bd.  39 
S.  138.  A.  Feuerbach,  Der  Vatikanische  Apollo 
226  ff. ; vgl.  Dilthey,  Areh.  epigr.  Mitt.  aus  Ost. 
2 [1878],  54,  oder  Eidechse  = Symbol  des  als 
Sonnengott  [Porphyr,  de  abstin.  4,  16]  gedachten 
Apollo,  Schwenck,  Rhein.  3Ius.  20  [1865],  458) 
sieht  man  jetzt  wohl  mit  Recht  in  dem  Apollon 
S.  nur  ein  göttliches  Vorbild  der  männlichen 
Hellenenjugend  bei  der  Ausübung  eines  im  Alter- 
tume,  wie  auch  jetzt  noch  im  Süden  beliebten 
Spieles  begriffen,  eines  Si^ieles,  das  für  antikes 
Empfinden  nichts  Grausames  und  Abstoßendes 
hatte,  wobei  vielleicht,  wie  Furtwängler  an- 
nimmt, in  dem  Kulte,  für  den  die  Statue  ge- 
schaffen war,  die  Eidechse  das  dem  Apollon 
attributive  Tier  gewesen  sein  mag.  [Höfer.] 
Siiiiromatides  (EccvqoikxzISes),  Bezeichnung 
der  Amazonen  (s.  d.)  nach  ihrem  Wohnsitze, 
Steph.  Byz.  s.  v.  AuK^ovsg.  Eust.  ad  Dionys.  Per. 
823  (p.  261,  17  Bernli.).  Procl.  in  Platon,  rem- 
publ.  p.  418  ed.  Basil.  (=  ed.  Kroll  1,  242  vgl.  253) 
vgl.  Plato  Leg.  7 p.  804  e.  Nach  Steph.  Byz. 
a.  0.  hießen  sie  auch  EavQonaTL^sg  tvoiqu  t6 
aavQccg  -jtazEiv  v.cu  lad'lsLv  (Sicc  zb  aavQag  tcü- 
auaO'ai,  0 fert  yarlffacffai,  Eust.  a.  0.).  Diese 
Bezeichnung  spielt  mit  der  Ableitung  des  Na- 
mens 'Aucc^övsg  von  pfija  'Gerstenbrot’  und  soll 
die  Amazonen  als  Pleischesserinnen  (yri  pä^aig, 
allk  izoiaGi  d'riQicov  ^Ttizqscpopsvai,  Eust.  a.  0.) 
bezeichnen,  wie  auch  Aesch.  Suppl.  274  sie  yiqeo- 
ßoQoi.  nennt,  vgl.  A.  Klügmann,  Die.  Amazonen 
i.  d.  attisch.  Lit.  u.  Kunst  10  u.  Anm.  11.  3Iaxim. 
Steiner,  Über  d.  Amazonen- 3Iythus‘i^.  [Höfer.] 
Sauros  (EavQog),  Räuber  und  Wegelagerer, 
der  auf  dem  nach  ihm  Eocvqov  Ssigdg  benann- 
ten Bergrücken  in  der  Pisatis  hauste,  bis  er 
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von  Herakles  erschlagen  wurde.  Auf  diesem 
Bergrücken  befand  sich  das  Grab  des  Sauros 
und  ein  Heiligtum  des  Herakles,  Paus.  6,  21,  3. 
Bursian,  Geogr.  v.  Griechenl.  2,  286,  4.  v.  Wi- 
lamowitz,  Isyllos  von.  Epidauros  184  f.  ln  Zu- 
sammenhang mit  diesem  Sauros  setzt  A.  Eich, 
Yorgriech.  Ortsnamen  llf.  die  von  Theoplir. 
Hist,  plant.  3,  3,  4 erwähnte,  zwölf  Stadien  von 
der  Zeusgrotte  auf  dem  kretischen  Ida  entfernte 
''Quelle  des  Sauros’  {UavQov  -nQ^vt]),  in  dem  er 
einen  vielleicht  in  Eidechsengestalt  erscheinen- 
den Berggeist  erkennt.  [Höfer.] 

Savus,  Gott  des  gleichnamigen  Flusses  auf 
Weihinschriften  aus  Wernegg:  Savo  Aug.  Sac. 
(G.  1.  L.  3,  3896);  aus  Scitarjevo- Andautonia: 
Sav.  Aug.  Sav.  {C  I.  L.  3,  4009).  In  Saudörfel 
im  Gebiet  von  Celeia  (Cilli  in  Noricum)  hatte 
er  mit  der  Göttin  Adsalluta  (wohl  der  Göttin 
des  in  den  Savus  mündenden  Flusses,  der  heu- 
tigen Saan)  und  wahrscheinlich  auch  mit  Nep- 
tunus  zusammen  ein  größeres  Heiligtum  G.  I.  L. 
3,  .5134  (ergänzt;  = 11689.  Binder,  Arcli.  Epigr. 
Mitt.  aus  Öst.  4,  224).  5138  (=  11684);  vgl. 
5136.  Mornmsen  zu  C.  I.  L.  3 p.  628.  Patsch, 
Jalireshefte  d.  öst.  arch.  Inst.  8 (1905),  140. 
Saxaniis  s.  Hercules.  [Höfer.] 

Scabies.  Unter  den  Gottheiten  von  Krank- 
heiten und  allerlei  anderen  Übeln,  deren  Ver- 
ehrung die  Kirchenschriftsteller  so  oft  mit 
Unwillen  und  Spott  erwähnen  (vgl.  Wissotva, 
Religion  u.  Kultus  d.  Römer  197,  9),  erscheint 
einmal,  neben  der  bekannten  dea  Fehris  (vgl. 
Ylssowa,  ehend.),  eine  Göttin  der  Räude,  Sca- 
bies. Prudent.  hamart.  158  pur  furor  illorum, 
qiios  tradit  fama  dicatis  consecrasse  deas  Ee- 
brem  Scabiemqiie  sacellis.  ’V'gl.  Nosoi.  [Otto.] 
Schamasch , der  babylonisch-assy- 
rische Sonnengott. 

Vorbemerkung.  Die  gesamte  vorderasia- 
tische Mythologie  ist  astral,  d.  h.  sie  ruht  auf 
den  Erscheinungen  des  Gestirnlaufs  und  auf 
den  dem  Lauf  der  Gestirne  parallel  gehenden 
Naturerscheinungen;  'Samen  und  Ernte,  Frost 
und  Hitze,  Sommer  und  Winter,  Tag  und  Nacht’. 
Die  auffallendsten  Gestirne  sind  Sonne  und 
Mond.  Es  ist  unbestreitbar,  daß  in  der  uns 
bekannten  orientalischen  Antike  der  Mond  an 
Bedeutung  die  Sonne  überwiegt.  Der  Mond 
ist  'Vater  der  Götter’  und  'Freund  der  Men- 
schen’. Zur  Erklärung  dieser  Erscheinung 
genügt  nicht  der  Hinweis  auf  den  Mond  als 
Gestirn  der  Nacht,  das  dem  Orientalen  als 
Freund  erscheinen  muß  im  Gegensatz  zur  ver- 
sengenden, fieberbringenden  Sonne  des  Tages. 
Die  Sonnenanbetung  z.  B in  Ägypten  würde 
dem  widersprechen.  Auch  die  Scheidung  in 
Mondkult  bei  den  Beduinen,  denen  die  Nacht 
die  wichtigste  Zeit  ist,  und  Sonnenkult  bei 
den  ackerbautreibenden  Völkern,  die  vom  Segen 
der  Sonne  leben,  entspricht  nicht  allenthalben 
den  Tatsachen.  Es  ist  auch  nicht  richtig, 
wenn  gesagt  wird,  daß  die  Mondbeobachtung 
um  ihrer  Einfachheit  willen  im  Vordergründe 
stehe.  Für  einfache  Beobachtung  erscheint 
die  Wanderung  des  Mondes  vielmehr  kompli- 
ziert im  Gegensatz  zur  Sonne,  die  im  täglichen 
gleichmäßigen  Wandel  am  Himmel  die  ein- 
fachsten Dinge  des  menschlichen  Lebens  be- 
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herrscht.  Und  doch  tritt  in  den  Mythen  und 
Mythenmärchen  der  Mond  in  den  Vordergrund. 
Die  Sonnenmytheu  sind  sogar  sehr  häufig  als 
ursprüngliche  Mondmythen  kenntlich.  Und 
in  den  Mondmythen  werden  dem  Monde  Er- 
scheinungen zugeschrieben,  z.  B.  das  Wachstum 
der  Pflanzen,  die  natürlicherweise  der  Sonne 
zugeschriebeu  _ werden  müßten  (vgl.  Sp.  543*)- 
Man  hat  die  Übertragung  von  Mond  auf  Sonne 
10  durch  die  spätere  Einführung  eines  Sonnen- 
kalenders erklärt.  Aber  gerade  die  zuletzt 
erwähnte  Erscheinung  macht  diese  Erklärung 
unbefriedigend.  Auch  ist  eine  Mondkalender- 
lehre, die  nicht  auf  die  Sonne  Rücksicht  nimmt, 
zu  keiner  Zeit  denkbar,  ebensowenig  wie  ein 
reiner  Sonnenkalender;  jede 
Kalenderweisheit  ruht  auf 
dem  Ausgleich  von  Sonnen- 
und  Mondlauf.  Die  Her- 
■20  vorhebung  des  Mondes 
ist  vielmehr  das  Zeugnis 
für  eine  hinter  den 
Mythen  stehende  astro- 
nomische Lehre. 

Eine  solche  Lehre 
ist  im  Orient  für 
die  Zeit,  aus 
der  wir  Ur- 
kunden be- 
30  sitzen,  in  der 
Tat  nach- 
weisbar. Und 
diese  Lehre 
hat  in  einer 
relativ  prähi- 
storischen 
Zeit,  wie  es 
scheint,  gei- 
stige Kontak- 
40  te  durch  Wan- 
derungen über 
die  gesamte 
Erde  geschaf- 
fen.*) Wir  be- 
tonen aus- 
drücklich, daß 
wir  damit 
nichts  über 
die  ' Urzeit  ’ 

,50  aussagen,  auch  nichts  über  die  Erscheinungen, 
die  dieser  geistige  Kontakt  in  den  verschiedenen 
Rassen  und  Klimateu  der  Erde  vorgefunden 
hat.  Uber  die  Urzeit  wissen  wir  nichts. 

Man  ist  in  einigen  Kreisen  mythologischer 
Forscher  fernerhin  geneigt,  ein  'Zeitalter  des 
Sonnengottes’  anzuerkennen,  in  der  sämtliche 
Mythengestalten  Sonuenwesen  oder  in  Sonnen- 
wesen verwandelte  Mondwesen  sind.  (Vgl. 
Frobenius , Das  Zeitalter  des  Sonnengottes  1, 
60  Berlin,  Reimer  1904.)  Auch  dieser  Auffassung 
gilt  die  obige  Kritik.  Sonnenlauf  und  Mond- 
lauf sind  nur  zwei  Seiten  und  Ausprägungen 
der  einen  Erscheinung  vom  Kreislauf,  in  der 
sich  die  Willensotfenbarung  der  Gottheit  zeigt, 
und  Sonne  und  Mond  sind  zwei  parallele  Er- 
scheinungen des  Kosmos,  in  der  die  antike 

*)  Die  Red.  muß  die  Vertretung  dieser  Theorie  dem 
sehr  verehrten  Herrn  Verfasser  überlassen. 


1)  Naramsin  (2500  v.  Chr.)  als  Welt- 
eroberer. Über  dem  Weltberg  Sonne, 
Mond  und  Venus  als  Zuschauer. 
Gefunden  in  Susa  (nacli  A.  Jeremias^ 
Das  Alte  Testamenf^  S.  290). 
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Kultur  weit  die  Stoffwerdung  der  Gottheit  sieht. 
Religion  ist  Weltanschauung  in  der  alten 
orientalischen  Kulturwelt.  Die  Mythen  er- 
scheinen als  Materialisierung  dieser  Lehre. 
Sonnenmythen  und  Mondmythen  treten  hervor, 
je  nachdem  Sonne  oder  Mond  in  Lehre  und 
Kultus  in  den  Vordergrund  gerückt  ist. 


Die  Trias  Sin,  Schamasch,  Ischtar. 

In  der  babylonischen  Lehre,  die  die  Welt 
als  Stotfwerdung  der  Gottheit  und  den  Kreis- 
lauf der  kalendarischen  Erscheinungen  (Ge- 
stirnlauf und  parallel  laufende  Naturerschei- 
nungen) als  Otfenbarung  des  Willens  der  Gott- 
heit ansieht,  entspricht  der  Trias  des  Kosmos 
(Anu,  Inlil,  Ea)  eine  Trias  des  Kreislaufs;  Sin, 
Schamasch,  Ischtar.  Schon  auf  den  ältesten 
Monumenten  erscheinen  Mond,  Sonne,  Venus 
an  der  Spitze  aller  übrigen  astralen  Symbole 
(z.  B.  auf  der  Siegesstele  Naramsins,  Abb.  1). 
Sie  sind  die  Regenten  des  Tierkreises  (IV  R 5, 
s.  Sp.  39ff.),  der  himmlischen  Erde,  der  eigent- 
lichen Otfenbarungsstätte  des  göttlichen  Wil- 
lens. Sie  sind  es,  die  im  Kampf  gegen  die 
finstere  Macht,  im  Kreislauf  der  Erscheinungen 
(Tageslauf,_  Jahreslauf,  Weltenlauf)  immer  neue 
siegreiche  Äonen  heraufführen.  Der  Mond  gilt 


10 


20 


30 


2)  Mond  und  Sonne  auf 
einer  bubylon.  Vrkimdo 
aus  Susa  (Susa  nr.  20j. 


3)  Venus-Emblem  neben 
Sonne  und  Mond  auf  der 
Urkunde  (Susa  nr.  20). 


Die  Urkunden  bei  Hinke,  A New  Boundarij  Stone,  Phila- 
delphia 1907,  nr.  20  S.  95). 


als  summus  deus,  als  Water  der  Götter’,  auch 
dort,  wo  Sonnenkult  im  Vordergründe  steht, 
s.  ob.  Sp.  534.  Jeder  der  drei  großen  Götter 
der  Trinitas  kann  aber  auch  für  sich  oder  zu- 
sammen mit  der  weiblichen  Entsprechung  (wie 
in  Sippar  Samas  und  Aja,  deren  mit  Grün  be- 
kleidetes Grab  das  Sterben  und  Wiedererstehen 
des  Naturlebens  offenbart,  s.  Sp.  539  u.  557), 
den  gesamten  Kreislauf  des  Werdens,  Ersterbens,  .50 
Wiederauflebens  repräsentieren.  Im  Kreislauf 
der  Sonne  entspricht  dem  Versinken  des  Mon- 
des in  die  finstere  Macht  (Schwarzmond)  und 
seiner  siegreichen  Erscheinung  als  Neumond 
und  Vollmond  das  Sinken  und  Steigen  der 
Kraft  in  den  Sonnenwenden  und  Tagesgleichen 
(oder  beim  Tageslauf,  Morgensonne,  Mittags- 
sonne, Abendsonne,  Nachtsonne). 

Besonders  beachtenswert  ist,  daß  den  Baby- 
loniern Schwarzmond  (die  dunkle  Scheibe,  die  60 
beim  Neumond  bekanntlich  deutlich  sichtbar 
ist)  und  Sonne  identisch  waren.  Sie  wußten 
also,  daß  die  Sonne  die  Verfinsterung  des 
Mondes  verursacht.  In  dem  kosmisch-mytho- 
logischen Text,  der  Sp.  39  ff.  dieses  Bandes 
übersetzt  ist,  haben  die  Plejaden  (zu  ihrer  kos- 
misch-mythologischen Bedeutung  in  diesem 
Zusammenhänge  s.  mein  „Alter  der  bahyJ.  Astro- 


nomie“, 2.  Aufl.  S.  15.  87)  bei  Verfinsterung  des 
Frühlingsmondes  'Schamasch  und  Adad  zu 
ihren  Bundesgenossen  gemacht’,  Abb.  2 u.  3 
geben  die  Embleme  für  Sonne,  Mond,  Venus 
auf  einem  in  Susa  gefundenen  Grenzsteine 
wieder  (Susa  nr.  20).  Das  Grenzstein-Bild  zeigt 
daneben  im  Kreis  geordnet  die  übrigen  be- 
kannten Himmels-Embleme,  die  mit  dem  Tier- 
kreis bez.  Himmelsäquator  Zusammenhängen. 
Das  in  den  Mond  eingezeichnete  Symbol  ist 
bestimmt  die  Sonne;  sie  fehlt  nirgends  auf 
den  Grenzsteinen  neben  Venus  und  Mond.  Eine 
Willkür  des  Zeichners  wird  man  auch  nicht 
annehmen  wollen. 

Die  Trinitas  der  drei  Erscheinungen  Sonne, 
Mond,  Venus  läßt  in  der  Mythologisierung 
folgende  Variationen  zu: 

Sin  Nannar 


Schamasch  und  Ischtar 
als  Geschwistergatten. 

So  in  der  babylonischen  Lehre.  Altbaby- 
lonische und  neubabylonische  Texte  nennen 
Samas  'Sproß  des  Nannar’,  und  Istar  gilt  als 
'Tochter  des  Mondgottes’,  z.  B.  in  der  'Höllen- 
fahrt der  Istar’. 

Sin 


Attar  und  Schams  (weiblich) 

So  in  der  arabischen  Mythologie.  In  der 
Inschrift  des  Anubänini  von  Lulubu  {Vorderas. 
Bibi.  1,  172  f.)  erscheint  Samas  wohl  auch  baby- 
lonisch als  weibliche  Entsprechung  des  Sin. 

Schamasch 

Sin  und  Ischtar  (mit  Sonnencharakter) 
Schamasch 

Attar  und  Mond  (weiblich) 

Die  Mythen  stellen  die  Kreislauferschei- 
nungen entweder  als  Kampf  gegen  die  finstere 
Macht  dar,  oder  als  Rettung  des  in  die  Unter- 
welt Gesunkenen  durch  seinen  siegreichen 
Partner.  Wenn  der  in  die  Unterwelt  Gesunkene 
Sonnencharakter  trägt,  ist  der  Rettende  der 
Mond,  und  umgekehrt  (s.  Art.  Tammuz).  Zur 
Trias  Sin  Schamasch  Adad  s.  Art.  Ramman 
Sp.  19  ff. 

Die  Mythologisierung  des  Sonnenlaufs. 

Der  Weg  der  Sonne  (harran  samsi)  wird 
in  den  Sonnenwenden  und  Tagesgleichen  durch 
die  vier  Punkte  bezeichnet,  die  in  der  Lehre 
vom  Kosmos  als  die  vier  Weltecken  gelten. 
Jeder  der  vier  Punkte  ist  als  Offenbarungs- 
stätte der  göttlichen  Macht  durch  eine  Götter- 
gestalt repräsentiert. 

In  der  Hammurabi-Zeit  sind  die  vier  Punkte 
folgendermaßen  flurch  die  vier  Planeten  lu- 
l^iter  (Marduk),  Ninib  (Mars),  Nebo  (Merkur) 
und  Nergal  (Saturn)  besetzt; 

Marduk : Morgen,  Früh-  \ Ost  und  Nord,  die 
ling  l beiden  Licht- 

Ninib : Mittag,  Sommer  j hälften  des  Jahres. 

■j  West  und  Süd, 

Nebo;  Abend,  Herbst  (die  beiden  Nacht- 
Nergal:  Nacht,  Winter  hälften  des  Jahres 
J und  Tages. 

Marduks  Fest  ist  das  Neujahrsfest,  das 
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Fest  der  Frühlingstagesgleiche,  ihm  gehört  die 
lichte  Jahreshälfte,  Nebo  die  dunkle.  Ein  aus 
der  Arsacidenzeit  stammender  Text,  der  gewiß 
alte  Kultsitten  widerspiegelt,  bezeugt,  daß 
dieser  Jahreszeitenwechsel  durch  kultische  Pro- 
zessionen gefeiert  wurde:  Bei  dem  Winter- 
solstitium  siedeln  die  Töchter  von  Ezida  (Nebo- 
Tempel  in  Borsippa)  in  das  'Haus  des  Tages’ 
über,  um  die  Tage  zu  verlängern,  und  im 
Sommersolstitium  siedeln  die  Töchter  von  Esagil 
(Marduk-Tempel  in  Babylon)  in  das  'Haus  der 
Nacht’  über,  um  die  Tage  zu  verkürzen.  Sa- 
turn (Lubat  SAG-ÜS)  heißt  geradezu  'Sonnen- 
planet’. Die  bekannte  J)iodor-Stelle  2,  30, 
nach  der  bei  den  Chaldäern  der  Planet  Saturn 
Helios  hieß,  ist  keilinschriftlich  bestätigt.  Er 
vertritt  die  Sonne  in  der  Unterwelt.  Die  Sonne 
wird  deshalb  gelegentlich  selbst  als  'Teufel’ 
bezeichnet  (s.  Jensen,  Zeitschr.  f.  Assyr.  1,  390  f.). 
Ninib  muß  dann  der  Sommersonnenwendepunkt 
gehören.  In  der  ersten  Tafel  des  Textes  von 
den  sieben  bösen  Geistern  werden  die  beiden 
ausdrücklich  in  Opposition  gestellt:  Nergal  zu 
meiner  Rechten,  Ninib  zu  meiner  Linken  (d.  i. 
Süd  und  Nord  wie  in  der  V.  Tafel  des  Epos 
Enuma  elis). 

Die  babylonischen  Sonnenkultorte. 

, Die  ältesten  Staatengebilde,  die  wir  auf 
babylonischem  Boden  inschriftlich  kennen 
lernen,  sind  Sumer  im  Süden  und  Akkad  im 
Norden.  Die  Hauptkultorte,  die  religiöse  Be- 
deutung behalten  auch  da,  wo  ihre  politische 
Bedeutung  für  uns  in  der  Prähistorie  liegt, 
ergänzen  sich  in  beiden  Staatengebilden,  so 
daß  sie,  als  Einheit  gefaßt,  das  gesamte  Him- 
melsbild widerspiegeln,  s.  A.  Jeremias,  Das 
Alte  Testament  2.  Aufl.  S.  92  f.  Wie  es  zu  der 
systematischen  Verteilung  kam,  können  wir 
nicht  ergründen.  Zu  beachten  ist,  daß  jeder 
babylonische  Kultus  kosmisch  ist.  Jeder  Kult- 
ort ist  'Nabel  der  Welt’,  irdisches  Abbild  des 
himmlischen  Gottessitzes.  Bei  den  Festen  be- 
suchen die  Götter  einander.  Die  Würde  des 
Stadtgottes  als  summus  deus  wird  in  jedem 
Fall  in  der  'Lehre’  begründet  gewesen  sein, 
nach  der  der  betreffende  Ort  als  irdisches 
temenos  (templum  entspr.  babylonisch  temenu) 
erwiesen  wurde,  der  demjenigen  himmlischen 
temenos  entsprach,  an  dem  die  betreffende 
Gottheit  ihre  Kulmination,  ihre  höchste  Macht- 
entfaltung in  Kosmos  und  Kreislauf  hat,  an 
dem  sie  also  summus  deus  ist. 

Der  Sonnenkultort  in  Südbabylonien  ist 
Larsa  (heute  Ruinenstätte  Senkereh),  in  Nord- 
babylonien Sippar  (heute  Ruinenstätte  Abu 
Habbu,  nördlich  von  Babylon). 

Eine  Scheidung  der  Untersuchung  in  'su- 
merischen ’ Sonnenkult  und  ' semitisch-baby- 
lonischen’ ist,  zurzeit  wenigstens,  ganz  un- 
möglich. Die  Entwicklung  wird  auch  hier 
darin  zu  suchen  sein,  daß  die  Protobabylonier 
den  reinen  Gestirnkult  gehabt  haben,  während 
die  'Kanaanäer’,  wie  es  scheint,  die  Betonung 
der  mit  dem  Gestirnlauf  parallel  gehenden 
Naturerscheinungen  in  ihrer  Zwiespältigkeit 
(Tod  und  Leben,  Sommer  und  Winter)  mit- 
gebracht und  hervorgehoben  haben. 


Schamasch  (Kultorte:  Sippar)  538 

1.  Larsa  (vielleicht  = bibl.  Ellasar  Gen. 
14,  1).  Über  die  Ruinen  von  Senkereh  s. 
Loftus,  Travels  and  Besearches  in  Chaldaea 
and  Susiana,  London  1857,  240  ff.  Der  Sonnen- 
gott heißt  hier  UtuoderBabbar.  Der  Sonnen- 
tempel heißt  E-babbara,  eigentlich  'das  weiße 
Haus’,  in  einem  Syllabar  erklärt  als  'Haus 
des  Sonnenaufgangs’.  Der  Stufen  türm  heißt 
auch  hier  E-dur-an-ki,  d.  h.  'Haus  des  Bandes 

10  zwischen  Himmel  und  Erde’.  Jedes  Heiligtum 
ist  'Nabel  der  Welt’.  Der  irdische  Tempel 
entspricht  dem  kosmischen  Heiligtum  (vgl.  den 
Traum  Jakobs  Gen.  28).  Abgekürzt  heißt  der 
Stufenturm  E-dur-an-na  'Haus  des  Bandes  des 
Himmels'.  Einer  derPatesi  von  Lagas,  Eanna- 
tum,  der  Enkel  Urninas,  spricht  auf  der  Geier- 
stele von  dem  'großen  Netz  des  Babbar’  (Samas). 
Er  opfert  in  E-babbar  Stiere  als  Speiseopfer. 
Auch  'zwei  Tauben’  werden  erwähnt  {Vorder- 

20  asiat.  Bibi.  1,  16  ff.).  Es  ist  sehr  wahrschein- 
lich, daß  sich  das  auf  Larsa  bezieht  (vgl. 
Hommel,  Grundriß  ibl).  Und  sein  Sohn  Ente- 
mena  spricht  auch  von  einem  'Bau  des  Tempels 
Babbars’.  Urukagina  von  Lagas  redet  von 
einem  Blutvergießen  im  Tempel  von  Lagas 
durch  die  Leute  von  Gishu  (Vorderas.  Bibi.  1, 
56f.).  Gudea  Cyl.  A 19  legt  ebenfalls  in  Larsa 
den  Grundstein  zu  einem  Tempel  'zur  Freude 
des  Gottes  Babbar’.  Lugalzaggisi , Patesi 

30  von  Gishu,  verwaltet  auch  die  Mondstadt  Ur 
und  die  Sonnenstadt  Larsa  und  rühmt  sich, 
er  habe  Larsa,  'die  Stadt  der  Zuneigung  des 
Sonnengottes’,  mit  Kanälen  versehen.  Ein  in 
Senkereh  gefundener  Backstein  von  Ur-engur, 
König  von  Ur,  sagt,  'er  habe  Babbar,  seinem 
König,  einen  Tempel  erbaut’  {Vorderas.  Bibi.  1, 
186  f.).  Es  handelt  sich  hier  jedenfalls  um 
Renovation.  Ebenso  haben  Sin-idiunam  (Ton- 
nagel B aus  Senkereh  Vorderas.  Bibi.  1,  208 ff. : 

40  „Babbar,  dem  Herrn  der  Gerechtigkeit,  dem 
Obersten  im  Himmel  und  auf  Erden,  dem 
Größten  der  Anunnaki“),  Rim-Sin,  Hammurabi 
(der  Larsa  und  Ur  von  Rimsin  erobert),  Burna- 
burias  von  Babylon  an  dem  Tempel  in  Larsa 
gebaut;  in  neubabylonischer  Zeit  Nebukadnezar 
und  Nabonid. 

2.  Sippar  ('Sippar  des  Schamasch’  ge- 
nannt im  Gegensatz  zu  Agadi,  dem  am  andern 
Euphratufer  gelegenen  'Sippar  der  Anunit’). 

50  Zu  den  Ausgrabungen  in  Abu  Habba  (die  Lage 
der  Stadt,  die  Plinius  6,  129  Hippareni  nennt, 
wurde  durch  Hormuzd  Rassam  festgestellt) 
s.  Scheil,  üne  Saison  de  fouilles  ä Sippara, 
Mem.  de  l’inst.  fr.  du  Caire  1,  1902.  Nur  Funde 
aus  relativ  später  Zeit  (bis  in  die  Hammurabi- 
Dynastie  hinauf)  wurden  bisher  gemacht. 
Nabonid  erzählt,  daß  Naramsin,  der  Sohn  des 
Sargon,  den  Grundstein  zum  Sonnentempel  in 
Sippar  gelegt  habe.  Es  kann  sich  aber  auch 

60  hier  nur  um  Renovation  handeln.  Sargon  weiht 
dem  Schamasch  in  Sippar  einen  Gegenstand 
(s.  Hommel,  Grundriß  341  f.).  Die  sogenannte 
Hammurabi-Dyuastie  hatte  vor  der  Erhebung 
Babylons  zur  Metropole  ihren  Sitz  in  Sippar. 
Den  Städten  Sippar  und  Babylon  gilt  deshalb 
die  Hauptfürsorge  Hammurabis.  Auf  Tonkegel- 
Inschriften  (s.  Zeitschr.  /'.  Assyr.  2,  118  ff.)  be- 
zeichnet sich  H.  als  Liebling  des  Schamasch 
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und  des  Marduk  und  sagt,  er  habe  die  Mauer 
von  Sippar  gebaut,  er  habe  Sippar  und  Baby- 
lon zu  einem  ruhigen  Wohnsitz  für  Ewigkeit 


4)  Oberer  Teil  des  Diorithlockes  mit  dom  Codex  Hamnuirabi 
(oberer  Teil  des  Phallus).  Der  thronende  Sonnengott,  vor 
ihm  Ifammurabi  (nach^l./crcmmA*,  Das  Alte  Testament.  2.  Aufl.). 


"mit  Grün  bekleidet’,  hat  im  Heiligtum  des 
Sonnengottes  das  Original  seiner  Gesetzesstele, 
das  als  Beutestück  in  Elam  gefunden  wurde, 
in  Sippar  deponiert  (Abb.  4).  _ Auf  der  Gesetzes- 
Stele  selbst  (27,  14)  nennt  er  Samas  "den  großen 
Richter  von  Himmel  und  Erde,  der  alle  Wesen 
aufrecht  erhält,  den  Herrn  des  Lebensmutes’. 
Zu  den  Urkunden  aus  dieser  Zeit  gehört  auch 
eine  Uatenliste  (im  Museum  in  Konstantinopel 
10  bezeichnet  als  Sippar  IG),  s.  Messerschmidt  in 
Orient.  Lit.  Ztg.  1907,  lG9ff 

Der  berühmte  Eitualtext,  dessen  Einleitung 
die  Kunst  der  Wahrsagung  auf  einen  der  zehn 
Urkönige  zurückführt,  namens  Enmeduranki, 
den  König  von  Sippar,  ruft  neben  Adad  (s. 
Bd.  3 Sp.  19  ff.  Artikel  Ramman)  Samas  in 
Ebarra  an;  beide  haben  Enmeduranki  die  gött- 
lichen Mysterien  und  das  Verständnis  des 
großen  astrologischen  Werkes  Enuma  Anu  Inlil 
20  (von  dem  wir  eine  Abschrift  aus  der  Biblio- 
thek Asurbanipals  besitzen)  übermittelt.  Nach 
Berosus  ist  auch  der  letzte  babylonische  ür- 
könig,  Xisuthros,  König  von  Sippar.  Er  de- 
poniert hier  vor  der  Flut  die  Tafeln  der  Er- 
eignisse des  vergangenen  Weltzeitalters. 

Abb.  5 stellt  das  Heiligtum  des  Sonnen- 
gottes von  Sippar  dar.  An  das  Bild  der  Ala- 
baster-Votivtafel von  26x18x6,6  cm  schließt 
sich  auf  Vorder-  und  Rückseite  die  256  Zeilen 
30  lange  Inschrift  des  babylonischen  Königs  Na- 
bupaliddin  aus  dem  Jahre  882  an,  die  die 
Wiederherstellung  des  Schamasch-Kultes  zu 
Sippar  schildert;  s.  Joh.  Jeremias,  in  Delitzsch 
und  Haupt,  Beitr.  zur  Assyr.  1,  268  ff.  Ein 
Priester  (?)  bringt  mit  der  charakteristischen, 
regelmäßig  wiederkehrenden  Geste  des  "Führens 


gemacht.  Auch  hebt  er  besonders  den  Bau 
des  Sonnentemj)els  hervor.  Eine  Datenliste 
erwähnt  einen  Mauerbau  in  Sippar  durch 
Sumula-ilu,  den  zweiten  König  der  Dynastie; 


5)  Das  Heiligtum  des  Sonnengottes  in  Sippar 
(nach  A.  Jeremias,  Das  Alte  Testament  2.  AuÜ.). 

sein  Nachfolger  Sabu  erneuert  nach  Nahonid 
(Keilinschr.  Bihl.  3,  2,  86)  in  Sippar  die  Tempel 
für  Schamasch  und  Anunitum,  und  Hammu- 
rabi,  der  den  Tempel  Schamascla  in  Sippar  und 
das  Grab  der  Gemahlin  Aja  erwähnt,  das  er 


an  der  Hand’  den  Petenten  vor  das  Heiligtum. 
Die  dritte  Gestalt  mit  der  Gebetsgeste  der 
beiden  erhobenen  Hände  ist  durch  die  Hörner- 
40  mütze  doch  wohl  als  Gottheit  gekennzeichnet. 

Die  fürbittende  Gottheit  kommt  oft  vor. 
Die  Cella  zeigt  den  Sonnengott  auf  einem 
mit  kauernden  Löwen  gezierten  Throne 
(vgl.  Etana-EiDOs,  Keilinschr.  Bibi.  6, 
110  f.:  ,,Ein  Thron  war  hingesteUt  • — 
unter  dem  Thron  [kauerten]  Löwen“), 
Ring  und  Stab  in  der  Hand  haltend. 
Hinterwand  und  Dach  der  von  Säulen 
vorn  abgeschlossenen  Cella  (es  sind  doch 
wohl  zwei  Säulen  gedacht  entsprechend 
den  zwei  oberen  Gestalten)  ist  von 
stilisierten  Schlangen  abgeschlossen. 
Zwei  Gestalten  dirigieren  vom  Dach 
her  das  Sonnenrad,  das  vor  der  Cella 
aufgestellt  ist.  Die  Inschrift  links  von 
der  Cella  lautet: 

Bild  des  Samas,  des  großen  Herrn 
der  in  E-babbara  wohnt, 
inmitten  der  Stadt  Sijipar. 

Die  Inschrift  über  der  Cella  gehört 
zu  den  drei  in  der  Cella  angebrachten 
Emblemen  von  Sonne,  Mond,  Istar: 
Sin  Samas  und  Istar  gegenüber  dem 
Ozean  — ■ — • — 

Die  zweite  Zeile  bleibt  vorläufig  eine  crux 
interpretum.  In  der  Cella  selbst  (s.  Hammel, 
Grundriß  S.  122)  steht  über  dem  Bilde  des 
Sonnengottes: 
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Wohngemach  des  Schamasch 

Schlange  Yor  Schamasch. 

Die  ersten  28  Zeilen  der  Inschrift  erzählen  die 
Geschichte  des  Sonnentempels  E-babbara  in 
Sippar.  Die  Suti  haben  einst  den  Tempel  zer- 
stört, die  Dilder  vernichtet.  Nabupaliddin, 
der  von  Marduk  Beruf ene,  Liebling  Anus  und 
Eas,  der  Mann  nach  dem  Herzen  der  Sarpanit 
(weibliche  Entsprechung  des  Marduk)  hat  den 
Kult  wieder  hergestellt.  Er  hat  das  Bildnis 
jenseits  des  Euphrat  aufgefunden.  Schamasch, 
der  seit  vielen  Tagen  mit  Akkad  grollt  und 
sein  Angesicht  abgewendet  hat,  hat  seitdem 
wieder  Zuneigung  gefaßt  und  hat  sein  Antlitz 
wieder  auf  Sippar  gerichtet.  _ Nabupaliddin 
hat  dann  auch  ein  kostbares  Samas-Bild  her- 
richtenlassen. Nach  feierlicher 'Mundwaschung’ 
am  Ufer  des  Euphrat  wurde  es  in  Sippar  auf- 
gestellt. Die  Opferleistungen  für  Schamasch, 
Aja  uud  Bu-ne-ne  -wurden  dabei  ausdrücklich 
festgesetzt.  Von  der  Einsetzung  eines  Barü- 
Priesters,  der  die  Orakelbefragung  leitet  (ins- 
besondere durch  die  Leberschau)  [s.  Zimmern, 
Beiträge  zur  Kenntnis  der  habyl.  Beligion  82  ff. ; 
M.  Justroiv,  Die  Beligion  Babyloniens  und 
Assyriens']  unter  Simassihu,  König  von  Babel 
(ca.  t)80  V.  Chr.),  von  der  Erneuerung  dieser 
Privilegien  20  Jahre  später  und  von  der  Be- 
stallung einer  seiner  Nachkommen  zu  gleichem 
Dienst  durch  Nabubaliddina,  wird  in  der  In- 
schrift berichtet. 

In  einer  in  3 Exemplaren  erhaltenen  Ur- 
kunde Nebukadnezars  {Winckler,  Zeitschr.  f. 
Assyr.  2,  129  ff.)  wird  über  den  Neubau  des 
Tempels  Ebarra  in  Sippar  berichtet: 

,,Ebarra,  den  Tempel  des  Schamasch  in 
Sippar,  habe  ich  für  Schamasch,  den  Herrn,  der 
mein  Leben  verlängert,  neu  gebaut.  Schamasch, 
großer  Herr,  sieh  meine  Werke  in  Gnaden 
freudig  an,  und  ein  Leben  langer  Tage,  reich- 
liche Nachkommenschaft,  Beständigkeit  des 
Thrones  und  lange  Dauer  der  Dynastie  gib 
mir  zum  Geschenk;  meiner  Handerhebung  (Ge- 
bet) sei  immerdar  gnädig.  Nach  deinem  er- 
habenen, unwandelbaren  Gebote  möge  das 
Werk  meiner  Hand  ewige  Dauer  haben;  mein 
Sohn  möge  in  der  Herrschaft  alt  werden,  sie 
möge  festen  Fuß  fassen  im  Lande.  Wenn  ich 
meine  Hände  zu  dir  erhebe,  o Herr,  Schamasch, 
so  ebne  meine  Pfade,  daß  ich  meinen  Feind 
besiege.  0 Schamasch,  deine  gewaltigenWaffen, 
die  unwiderstehlich  die  Feinde  niederwerfen, 
mögen  mir  zur  Seite  gehen.  Wie  die  Bau- 
steine von  Ebarra  mache  beständig  für  immer- 
dar meine  Jahre,  verlängere  sie  bis  in  Ewigkeit.“ 

Kult  des  Schamasch  in  den  historischen 
Inschriften. 

Für  die  älteste  babylonische  Zeit  und  die 
neubabyloniache  Zeit  s.  die  Kultgeschichte  von 
Larsa  und  Sippar  Sp.  537ff.  Nachzutragen  ist 
noch  die  Erwähnung  des  Tempels  Babbar  auf 
der  Geierstele  des  Eannatum  {V.  Bibi.  1, 12,  7,  7), 
der  'zur  Rechten  des  Königs’  schreitet.  Auf 
derselben  Stele  und  bei  Gudea  wird  Babbar 
wiederholt  als  'brennendes  Licht’  bezeichnet. 
Auen  auf  assyrischem  Gebiete  können  wir 
den  Sonnenkultus  bis  in  die  älteste  uns  be- 
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kannte  Zeit  verfolgen.*)  Arik-den-ili  (um  1300 
V.  Chr.)  baut  dem  Schamasch  als  der ,, schützen- 
den Gottheit“  einen  Tempel  in  der  ältesten 
Hauptstadt  Asur  {Keilinschr.  Bibi.  1 S.  4), 
Adadnirari  nennt  Schamasch  hinter  Anu  und 
Asur  zusammen  mit  Adad  und  Istar,  Tiglat- 
pileser  I.  rühmt  ihn  als  'Lichter  Himmels  und 
der  Erde’,  der  seine  Feinde  vernichtet.  Aus 
seinen  Händen  empfing  er  sein  Zepter.  Die 
Freilassung  von  Gefangenen  geschieht  in  seiner 
Gegenwart  (s.  Keilinschr.  Bibi.  1, 16  ff.**)  Auch 
Asurnasirpal  führt  seine  Herrschaft  in  poetisch- 
religiöser  Sprache  auf  Schamasch  zurück: 
Schamasch  'hat  seinen  guten  Schatten  bei  der 
Thronbesteigung  über  ihn  gebreitet  und  das 
Zepter  zur  Regierung  über  die  Menschen  in 
seine  Hand  gegeben’.  Asur,  Schamasch  und 
Adad  nennt  er  gelegentlich  die  'Götter  seines 
Vertrauens’;  Asur  und  Schamasch  sind  seine 
Helfer  {Keilinschr. Bibl.lA'd  ff.).  Einer  seiner  Epo- 
nymen  heißt  Schamasch-nüri,  d.  h. 'Schamasch 
ist  meinLicht’.  Salmanassar H.  nenntSchamasch 
in  der  Einleitung  seiner  Inschrift  unter  den 
12  großen  Göttern.  Er  nennt  ihn  den  'Helden, 
Richter  derWeltgegenden,  Leiter  derMenschen’. 
Sargon  benennt  die  8 Tore  seines  Palastes 
nach  Göttern.  Das  Osttor  wird  zuerst  genannt: 
„Schamasch,  der  mich  Sieg  erringen  ließ;  Adad, 
der  Überfluß  bringt“,  nennt  er  die  2 Tore  nach 
Osten.  Jenseits  der  Landesgrenze,  im  Norden 
baut  er  einen  Tempel  für  Schamasch  {Keil- 
inschr. Bibi.  2,  34  ff.).  Asarhaddon  nennt  Asur, 
Sin,  Schamasch,  Nabü,  Marduk,  Istar  von  Ni- 
niveh  und  Arbela  als  seine  großen  Götter 
(a.  a.  0.  120  ff.),  Asurbanipal  erweitert  die  Reihe 
(a.  a.  0.  154 ff.).  Die  Erwähnungen  sind  zufällig 
und  lassen  keine  besonderen  Schlüsse  zu.  Die 
'Orakelanfragen  an  den  Sonnengott’  (Sp.  548 ff.) 
zeigen,  daß  Schamasch  und  Adad  als  Orakel- 
götter in  Assyrien  in  besonderem  Ansehen  ge- 
standen haben.  Im  übrigen  repräsentiert  er 
auch  in  Assyrien  ethische  Gedanken:  die  Sonne 
bringt  es  an  den  Tag;  der  Sonnengott  ist  der 
unbestechliche  Richter  und  der  Offenbarer 
aller  Geheimnisse. 

Hymnen  auf  Schamasch. 

Die  größte  und  schönste  Schamasch-Hymne 
(Brit.Mus.  K 3182  und  Duplikate)  die  20o  Zeilen 
umfaßt,  ist  in  Bruchstücken  dreier  Exemplare 
erhalten  {Brünnow,  Zeitschr.  f.  Assyr.  4,  7 — 35; 
Gray,  The  Schamasch  Beligious  Texts,  Chicago 
1901). 

Der  Text,  dessen  Anfang  leider  verstümmelt 
ist,  beginnt  mit  einem  Lobpreis  auf  den  Sonnen- 
aufgang, den  Götter,  Menschen  und  alle  Krea- 
turen jubelnd  begrüßen,  wenn  sie  leuchtend 

*)  Der  Name  Samsi-Ädad  ist  kein  Zengnis  für  §a- 
mas-Kult.  „Meine  Sonne  ist  Adad“,  poetische  Bezeich- 
nung, ähnlich  wie  Anm.  **)  die  Benennung  des  Königs 
als  Sonne. 

**)  Hingegen  hat  es  nichts  mit  dem  Kultus  zu  tun, 
wenn  sich  assyrische  Könige  „die  Sonne  der  Völkerscharen', 
nennen  (Hammurabi  „Sonne  Babylons“),  Das  ist  poetische 
Kedeweise,  die  nur  insofern  indirekt  religiösen  Charakter 
trägt,  als  jeder  König  Inkarnation  der  Gottheit  ist,  s.  Sp.  548. 
Aber  es  liegt  keine  direkte  Beziehung  zu  dem  Sonnenkult 
vor,  wie  etwa  in  Ägypten  zur  Amarnazeit,  wo  sich  die 
Könige  als  Sonnen-Inkarnation  verehren  ließen. 
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aufgeht  und  [alle  bösen  Mächte]  oben  und 
unten  vernichtet  (1,  1 vgl.  17  f.).  Die  Lehre 
von  den  Wirkungen  der  Sonne  wird  als  ein 
ortgehendes  Mysterium  bezeichnet.*! 

Col.  I,  19  ff. 


Die  mächtigen  Gebirge  sind  umgeben  von 
deinem  Glanze, 

von  deinem  Leuchten  ist  voll  das  ...(?)  der 
Länder. 

Nachdem  du  die  Gebirge  überstiegen  (?)  hast, 
überschaust  du  die  Erde; 
vom  Höhepunkt  des  Himmels  aus  hältst  du 
die  Säulen  der  Länder  (die  4Welt- 
ecken)  im  Gleichgewicht; 
sämtliche  Erdbewohner  beaufsichtigst  du. 
Alles  was  König  Ea,  der  Berater,  erschaffen 
hat,  beaufsichtigst  du, 
alle  erschaffenen  Wesen  weidest  du. 

Du  bist  der  Hirte  (näkidu)  alles  dessen,  was 
droben  und  drunten  ist, 
du  schreitest  nach  festen  Regeln  über  den 
Himmel, 

zu  den  ....  der  Erde  kommst  du  Tag  für  Tag, 
zur  Elut  (?)  des  Meeres,  zu  den  Bergen  von 
Erde  und  Himmel, 

kommst  du  täglich  gleich nach  festen 

Regeln ; 

alles,  was  unten  ist,  was  Ea,  Azaggid  und 
den  Anuiinaki  angehört,  über- 
wachst du, 

da.s  Obere,  die  Wohnstätte  für  alle  Menschen 
(die  Erde),  leitest  du. 

Oberhirte  dessen,  was  unten  ist,  Hirte  dessen, 
was  oben  ist, 

Leiter  des  Lichtes  für  die  Welt  bist  du, 
o Schamasch. 

Du  überschreitest  das  weite,  ausgedehnte  Meer, 
dessen  Innerstes  die  Igigi  nicht  kennen.**) 
[0  Schamasch],  dein  Glanz  steigt  in  den  Ozean, 
dein  Licht  durchdringt  die  Wogen  des  Meeres. 
[0  Schamasch],  gleich  einem  . . . bist  du  ge- 
gebunden,  gleich  einem  Gewitter- 
sturm bist  du  [.  . .]. 

[ ] dein  Schatten  überwältigt  die  Länder, 

[Nicht]  bist  du  betrübt  am  Tage,  wenn  dein 
Angesicht  nicht  verdunkelt  ist. 


aber  in  der  Nacht  leuchtest  du  [nicht],  da 
erfüllst  du  mit  Glut  [ ]; 

zu  fernen  Grenzen,  in  nicht  zu  berechnende 
Fernen 

0 Schamasch,  eilst  du,  wenn  der  Tag  dahin- 
zieht und  die  Nacht  [einbricht]. 
Es  gibt  nicht  einen  unter  den  Igigi,  der  sich 
abmüht  (?),  außer  dir, 

unter  sämtlichen  Göttern  des  Weltalls  ist 
10  keiner,  der  hervorragt  wie  du. 

Bei  deinem  Aufgang  versammeln  sich  die 
Götter  der  Länder, 

dein  starker  Glanz  überwältigt  die  Erde. 
Von  allen  Ländern,  welche  Sprache  sie  auch 
reden, 

du  weisst  ihre  Pläne,  schaust  auf  ihre  Wege  (?) 
dich  [verehren]  insgesamt  die  Menschen. 

0 Schamasch,  nach  deinem  Lichte  sehnt 
sich  alles. 

20  [Beim]  Orakel  der  Wahrsagepriester  . . . 

[ ] hören  die  Befrager,  die  Traumdeuter 

[die  . . .]  der  Bannflüche  fallen  vor  dir  nieder, 
vor  dir  [ ] beugen  sich  die  Schlechten 

und  die  Guten. 

Col.  H-IV. 


(Die  ersten  verstümmelten  Zeilen  von  Col.  II  preisen 
Schamasch  als  den  Bichter,  der  die  Übeltaten  an  den  Tag 
30  bringt.) 

Du  stehst  dem  Wanderer  bei  auf  beschwer- 
lichem Pfade, 

du  gibst  Mut  dem,  der  die  Wogen  fürchtet, 
beim  Befahren  des  Meeres, 

auf  unbekannten  Pfaden  [ ] dem  Jäger. 

In  den  folgenden  Lobpreisungen  wird  dem  gut- 
gesinnten und  dem  gerechten,  für  Bestechung 
unzugänglichen  Richter  die  Gnade  des  Sonnen- 
gottes zugesichert  („ d a s ist  dem  Schamasch 
40  wohlgefällig , sein  Leben  wird  ver- 
längert“ lautet  der  dreimal  wiederholte  Re- 
frain), den  Schlechten  und  Bestechlichen  droht 
der  Fluch  des  Sonnengottes.  Alle  Menschen, 
insbesondere  die  Schwachen  und  Gefährdeten, 
beten  mit  Erfolg  zu  ihm:  „du  erhörst,  o Scha- 
masch, die  Gebete“. 

„Der  Schwache,  der  Kraftlose,  der  Bedrängte, 
der  Arme  (muskenu) 


+)  Im  Hinblick  auf  Hüsing,  Die  iranische  Überlieferung, 
der  S.  .0  sagt,  der  Einfluß  der  Sonne  auf  das  “Wachstum 
habe  für  den  Mythus  keine  Bedeutung  ;nur  der  Einfluß 
des  Mondes),  wie  man  ja  auch  in  der  Natur  diesen  Ein- 
fluß nicht  leicht  gewahr  werde  (?),  sei  ausdrücklich  auf 
I,  18  hiugewiesen,  wo  das  Anpflanzen  des  Getreides 
(meris  seim)  im  Hymnus  erwähnt  wird.  Die  Zusammen- 
stellung von  Mond  und  “Wachstum,  die  allerdings  in  der 
Mythologie  sehr  häufig  bezeugt  ist,  ruht  auf  Analogie- 
bildung. Der  Mond  erscheint  in  seinen  Phasen  dem  Baby- 
lonier als  „Frucht,  die  aus  sich  heraus  sich  erzeugt  und 
sproßt“.  Die  Analogie  wird  dann  zur  Ursache  urage- 
wandelt;  der  Mond  erzeugt  das  Wachtsum.  Aber  in  erster 
Linie  gUt  das  von  der  Sonne.  Daß  übrigens  der  Hymnus 
Sonnenmythen  voraussetzt,  kann  auch  nach  dem  fol- 
genden (vgl.  unten  die  Erwähnung  des  Labmu)  nicht 
zweifelhaft  sein.  Ein  andrer  Sonnenmythus  Sp.  54  f. 

**)  Diese  Stelle  ist  entscheidend  für  die  Bedeutung 
der  Igigi  als  Zirkumpolarsterno.  Den  Gegensatz  bilden 
die  Anunnaki,  die  in  den  Ozean,  in  die  Region  Eas  in 
der  Unterwelt,  hinabsinken.  Der  Text  ist  überaus  wich- 
tig für  die  babylonische  Kosmologie. 


und  wer  fern  von  seiner  Familie,  fern  von 
seiner  Heimat  weilt, 

beim  Sturzregen  auf  dem  Felde  betet  der 
Hirte  zu  dir.“ 

Unter  denen,  die  auf  Hilfe  des  Schamasch 
warten,  ist  ferner  „der  Hirte,  der  unter  feind- 
lichen Menschen  lebt“,  „der  Wanderer,  der  in 
Furcht  seinen  Weg  geht“,  der  Handelsmann, 
endlich  auch  'der  Tote’  und  'der  Totengeist’ 
genannt.  Leider  ist  der  Zusammenhang  nicht 
klar.  Es  liegen  in  dem  Hymnus  jedenfalls 
interessante  Parallelen  mit  der  ägyptischen 
Anschauung  von  der  Reise  des  Sonnengottes 
durch  die  Totenwelt  vor.  Wiederholt  wird  das 
Pangnetz  des  Schamasch  erwähnt.  Und  die 
Erwähnung  des  schrecklichen  Gottes  Lahmu, 
den  Schamasch  besiegt,  Col.  IV,  Z.  3f.  deutet 
auf  einen  Zusammenhang  mit  dem  Mythus 
vom  Kampf  des  Lichtgottes  gegen  den  Drachen 
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des  Urchaos.  Der  Hymnus  schließt  mit  einer 
Mahnung  zu  opfern  vor  Schamaseh  (insbeson- 
dere Trankopfer  vom  Wein),  und  zur 
pietätvollen  Instandhaltung  seines  Heiligtums. 

Alle  übrigen  bisher  bekannt  gewordenen 
Schamasch-Hymnen  sind  uns  nur  als  Gebets- 
einleitungen zu  Beschwörungs  - Ritualen  er- 
halten. 

Einer  dieser  Texte  (IV.  Baivlinson  20,  nr.  2; 
Fossey,  Magie  Assyrienne  nr.  20)  preist  die  lo 
aufgehende  Sonne: 

,,Am  Horizont  des  Himmels 
flammst  du  auf, 
den  Riegel  des  strahlenden 
Himmels  öffnest  du, 
das  Tor  des  Himmels  tust  du 
auf  (vgl.  Abb.  6 u.  7). 

0 Schamasch,  über  das  Land 
erhebst  du  dein  Haupt, 

O Schamasch,  mit  Himmels- 
glanz bedeckst  du  die 
Länder  . . .“, 

den  Menschen  [....]  dein  Licht 
bereitet, 

den  Wandel  des  Landes  [....] 
die  Tiere  [....] 

0 Schamasch,  als  Vater  [ ]. 

Zu  den  Anfangszeilen  vgl.  Abb.  6f. 


„Samas,  König  Himmels  und  der  Erde,  Ordner 
der  oberen  und  der  unteren  Dinge, 
Samas,  den  Toten  lebendig  zu  machen, 
den  Gebundenen  zu  lösen,  steht 
in  deiner  Hand! 

Unbestechlicher  Richter,  Ordner  der  Menschen, 
hoher  Sproß  des' Herrn  des  glänzenden  Auf- 
gangs’ (d.  h.  des  Mondgottes  Sin), 
gewaltiger,  herrlicher  Sohn,  Leuchte  der 
Länder, 


6)  Babylonischer  Siegelzylinder  mi  Brit.  Museum:  Ischtar  neben  Schamasch 
am  Horizont-Tor  (nach  A.  Jeremias,  Das  Alte  Testament  2.  Aufl.). 


Ein  anderer  Einleitungshymnus  für  eine 
Beschwörung  (veröffentlicht  V.  Baivlinson  50) 
bittet  die  am  Horizont  aufstrahlende  göttliche 
Manifestation  der  Sonne,  sie  möge  vertreiben, 
was  böse  Mächte  und  Sünde  in  der  Nacht  an- 
gerichtet haben: 

„Schamasch,  wenn  du  aus  dem  großen  Berge 
herauskommst, 

wenn  du  aus  dem  großen  Berge,  dem  Berge 
des  Quellortes*),  herauskommst, 
wenn  du  aus  dem  Berge  (Dul- 
azag),  wo  die  Geschicke 
bestimmt  werden,  her- 
auskommst, 

wenn  du  dort,  wo  Himmel  und 
Erde  Zusammenstößen, 
aus  des  Himmels  Grunde 
herausschaust; 

dann  treten  die  großen  Götter 
des  Gerichts  vor  dich  hin, 
treten  [die  großen  Anunnaki] 
zum  Fällen  des  Urteils 
vor  dich  hin, 

[die  Menschen,  die  Völker  ins- 
gesamt] harren  auf  dich, 

[das  Getier,  das  sich  regt], 
das  vierfüßige, 

[auf  dein  großes  Licht]  sind 
ihre  Augen  gerichtet. 

Schamasch,  Weiser,  Hoher,  dich  selbst  be- 
ratend bist  du, 

Schamasch,  ein  hoher  Entscheider,  der  Richter  60 
von  Himmel  und  Erde  bist  du.“ 

In  einem  anderen  Einleitungs  - Hymnus 
(Craig,  Belig.  Texts  H,  3)  heißt  es: 

*)  sad  uakbl,  an  anderer  Stelle  Variante  nakab  apsl 
„Quellort  des  Ozeans“.  Den  kosmischen  Ort  mit  dem 
zweigipfligen  Berge  dürften  Abb.  6 — 7 illustrieren.  Im 
Innern  dieses  kosmischen  Ortes  findet  sich  das  Schicksals- 
geznach  Dul-azag. 


Schöpfer  aller  Dinge  im  Himmel  und 
30  auf  Erden,  Samas,  bist  du!“ 

Auch  in  dieser  Beschwörungshymne  wird 
mit  Vorliebe  die  Tätigkeit  des  Schamasch  als 
Richter  gepriesen.  So  heißt  es  IV.  Baivlinson 
28,  nr.  1 (Fossey  a.  a.  0.  S.  356  f.): 

„ . . . Mit  Anu  und  Julil  . . . 
das  Recht  der  gesamten  Menschheit  leitest  du, 
der  Gerechte  im  Himmel  bist  du  immerdar. 
Recht  und  Einsicht  der  Länder  bist  du. 


du  kennst  den  Gerechten,  du  kennst  den 
Bösen. 

Schamasch  küßt  das  Haupt  des  Gerechten, 

Schamasch  bindet  den  Bösen  mit  einer 
Lederkoppel. 

Schamasch,  der  Beistand  Anus  und  Inlils 
bist  du, 

Schamasch,  der  erhabene  Richter  des  Himmels 
und  der  Erde  bist  du 


0 Schamasch,  der  erhabene  Richter,  der 
große  Herr  der  Länder  bist  du, 


7)  Bab.  Siegelzylinder  d.  Brit.  Mus.:  Der  Sonnengott  tritt  aus  dem  von  Löwen 
flankierten  Himmelstor  heraus  (nach  A.  Jeremias,  Das  Alte  Testament  2.  Aufl.) 
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Herr  der  Geschöpfe,  Erharmer  der  Länder, 
hist  du 


Der  Schluß  zeigt,  daß  es  sich  um  die  Einlei- 
tung zu  einer  Beschwörung  zu  Gunsten  des 
kranken  Königs  handelt. 

Ein  ähnliches  Einleitungs-Fragment  (IV  R 
19,  nr.  2,  s.  Zimmern,  Hymnen  und  Gebete, 
S.  15;  Unrjnad  bei  Greßmann,  Altor.  Texte  1, 
S.  81  f.)  lautet: 

Herr,  der  die  Finsternis  erleuchtet,  der  das 
[....]  Antlitz  öffnet, 

barmherziger  Gott,  der  den  Gebeugten  auf- 
richtet, den  Schwachen  schützt, 
auf  dein  Licht  harren  die  großen  Götter, 
die  Anunnaki  insgesamt  schauen  auf  dein 
Angesicht. 

Die  Zungen  übereinstimmend,  wie  ein  ein- 
ziges Wesen  lenkst  du, 
erhobenen  Hauptes  blicken  sie  nach  der 
Sonne  Licht; 

sobald  du  erscheinst,  sind  sie  voll  Freude  und 
Wonne. 

Du  bist  das  Licht  der  Enden  des  fernen 
Himmels, 

der  weiten  Erde  Panier  bist  du; 
dich  zu  sehen  freuen  sich  die  zahlreichen 
Menschen. 

Die  großen  Götter  riechen  Räucheropfer, 

die  Speise  des  reinen  Himmels  [ ], 

was  meine  Hand  berührt  hat  [ ], 

sie  essen  [ ].“ 

Ein  anderer  Beschwörungshymuus  [Ahel- 
Windder,  Keüsdirifttexte  59  f.;  s.  Jastrow,  He- 
ligion  Babytoniens  S.  429 ; Zimmern,  Hymnen 
S.  15;  Ungnad  bei  Greßmann,  S.  8.1)  ist  aus- 
drücklich für  den  Sonnenuntergang  be- 
stimmt und  bezeugt  für  Babylonien  den  durch 
die  ganze  Welt  verbreiteten  Mythus  von  der 
bräutlichen  Gemahlin  des  Sonnengottes,  deren 
Wohnung  der  Held  am  Morgen  verläßt  (vgl. 
die  mythisch-poetische  Sprache  in  Ps.  19),  und 
zu  der  er  abends  freudig  heimkehrt. 

„0  Sonnengott  bei  deinem  Eintreten  in  das 
Innere  des  Himmels 

möge  der  Riegel  des  reinen  Himmels  dich 
grüßen, 

möge  das  Tor  des  Himmels  dich  segnen, 
möge  der  Wegweiser (?),  dein  geliebter  Bote, 
dir  den  rechten  Weg  weisen. 

In  E-barra,  dem  Sitz  deiner  Herrschaft, 
strahle  deine  Erhabenheit. 

Möge  Aja,  das  Weib,  das  du  liebst,  in  Freude 
vor  dich  treten; 
möge  sie  dein  Herz  beruhigen, 
möge  deiner  Göttlichkeit  ein  Freudenmahl 
bereitet  werden. 

0 Schamasch,  Held,  sei  gepriesen, 

0 Herr  von  E-baiua,  möge  dein  Lauf  recht 
geleitet  sein. 

AVandle  den  rechten  Weg;  gehe  den  für 
immer  dir  festgesetzten  Weg, 

0 Schamasch,  Richter  der  Welt,  Leiter  ihrer 
Entscheidungen  bist  du.“ 

Es  ist  übrigens  nicht  mehr  reine  Mytho- 
logie, die  in  solchen  Hymnen  vorliegt,  sondern 
religiöse  Poesie.  Dem  Wissenden  ist  die  Er- 
scheinung der  Sonne  eine  der  Offenbarungen 
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der  göttlichen  Macht.  Die  Mythologie  ist  ihm 
die  Welt  der  religiösen  Symbole.  Die  Hymnen 
haben  für  ihn  mit  Sonnenanbetung  nichts  zu 
schaffen.  Ebenso  ist  es  zu  beurteilen,  wenn 
Hammurabi  sich  'die  Sonne  von  Babylon’  nennt 
und  wenn  Asurnasiriral  und  Salmanassar  II. 
sich  'die  Sonne  der  Völkerscharen’  nennen. 
Es  wird  damit  nur  symbolisch -poetisch  die 
Tätigkeit  des  Königs  als  Wohltäter  und  Richter 
des  Volkes  bezeichnet. 

Schamasch  als  Orakelgott. 

In  der  Bibliothek  Asurbanipals  fanden  sich 
Fragmente  von  sieben  Sammlungen  von  Orakel- 
anfragen an  Schamasch  aus  der  Zeit  Asarhad- 
dons  und  Asurbanipals.  Die  Bruchstücke  wur- 
den geordnet  und  herausgegeben  von  Knudtzon, 
Assyrische  Gebete  an  den  Sonnengott  für  Staat 
und  königliches  Haus.  Jeder  Text  beginnt  mit 
der  Anrede  des  Wahrsagepriesters  (barü): 

,,0  Schamasch,  großer  Herr,  den  ich  befrage, 
in  fester  Zusage  antworte  mir.“ 
Dann  wird  die  Veranlassung  für  die  Orakel- 
befragung genannt.  Endlich  folgen  Gebete, 
die  um  Abwendung  von  Hindernissen  und  um 
Gewährung  von  Hilfe  bitten,  auf  einigen  Tafeln 
sind  anhangsweise  Omina  angegeben,  die  sich 
sämtlich  auf  die  Resultate  der  Leberschau  be- 
ziehen. Die  Leber  gilt  als  Mikrokosmos,  sie 
spiegelt  in  ihren  Teilen  und  Linien  das  Welt- 
all wider.  Die  der  Leberschau  entstammen- 
den Omina  sind  also  im  letzten  Grunde  eben- 
falls astral  bez.  kosmisch.  Die  astrologische 
Naturbetrachtung  ist  hier  in  den  Opferraum 
des  Priesters  übertragen,  die  Naturbeobachtung 
ist  Stubengelehrsamkeit  geworden.  Wir  geben 
im  folgenden  als  Beisj^iel  die  ersten  der  von 
Knudtzon  behandelten  Orakel  wieder: 

„0  Schamasch,  den  ich  befrage,  in  fester 
Zusage  antworte  mir.  Vom  heutigen  Tage, 
dem  3.  Ajar  bis  zum  11.  Ab,  auf  diese  100 
Tage  und  100  Nächte  soll  sich  der  Orakel- 
zeitraum erstrecken.  Werden  in  dieser  Zeit 
die  (näher  genannten)  Feinde  mit  ihrem 
Kriegsplan  Gelingen  haben?  Werden  sie  in 
dieser  Zeit  durch  Feldschlacht  oder  Belage- 
rung oder  durch  Aushungerung  oder  durch 
Besch wör'ung  mittels  des  Namens  des  Gottes 
und  der  [Göttin],  oder  durch  Überredung, 
oder  durch  List  die  Stadt  Kisassu  in  ihre 
Gewalt  bekommen?  Deine  große  Gottheit 
weiß  es.  Ist  die  Einnahme  der  Stadt  inner- 
halb des  für  die  Orakelbefraguug  angenom- 
menen Zeitraumes  durch  deinen  göttlichen 
Befehl  bestimmt?  Wird  man  es  sehen,  wird 
man  es  hören?“ 

Die  folgenden  Sätze  werden  durch  das  viel- 
fach wiederholte  kultische  Wort  ezib  einge- 
leitet. Es  mag  bedeuten:  'laß  ab’,  'sieh  ab 
davon’,  'siehe  nicht  an’,  'verzeihe’.  Es  werden 
allerlei  Möglichkeiten  genannt,  die  die  Gott- 
heit zu  einer  ungünstigen  Entscheidung  ver- 
anlassen könnten:  sei  es  nun,  daß  das  Opfer 
an  einem  in  den  Augen  der  Gottheit  unschick- 
lichen Tage  dargebracht  wurde,  oder  das  zur 
Leberschau  benutzte  Lamm  oder  der  Tempel- 
raum der  Leberschau  etwas  vor  Gott  Mißfälliges 
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an  sich  hat,  sei  es,  daß  der  Opferpriester  etwas 
versehen  hat.  Was  auch  immer  versehen  ist, 
„ich  frage  dich,  Schamasch,  großer  Herr,  oh 
zwischen  dem  3.  j4jar  und  dem  11.  Ab  die 
Stadt  Kisassu  in  die  Hände  der  Feinde  fallen 
wird.“ 

Run  folgen  Wahrsagungen,  die  sich  aus 
dem  Befund  der  Schafleber  ergeben.  „In- 
mitten dieses  Lammes  erhebe  dich,  feste  Zu- 
sage,  günstige  Gestaltungen  . . . schaffe,  daß  lo 
ich  es  sehe.  Zu  deiner  großen  Gottheit,  o Scha- 
masch, großer  Herr,  möge  es  dringen,  und 
mit  einem  Orakel  möge  sie  antworten.“  Dar- 
auf folgen  wieder  dem  Befund  der  Leber  ent- 
nommene Orakelsprüche. 

ln  einer  anderen  Orakelbefragung  an  Scha- 
masch heißt  es  (K  1288,  s.  Martin,  Textes  reh- 
gieiix  108  ff.); 

,,0  Schamasch,  den  ich  befrage,  antworte 
mir:  Natü-sar-usur,  der  rabsak,  ist  mit  Sol-  20 
daten,  Pferden,  Truppen  des  Assurbanipal, 
soviel  ihm  anvertraut  sind,  zur  Wieder- 
eroberung der  besten  Plätze  von  Assur,  die 
die  Mannäer  erobert  hatten,  ausgezogen. 

Wird  er  in  Kampf  und  Schlacht  oder 

mit  List  die  besten  Plätze  zurückerobern? 
Deine  große  Gottheit  weiß  es  usw.“ 

Schamasch  als  Richter. 

Die  Gestalt  des  Schamasch  bezeugt,  daß  so 
die  kosmische  religiöse  Lehre,  die  in  Babylon 
hinter  den  Mythen  steht,  der  sittlichen  Ten- 
denz nicht  entbehrt.  Deshalb  sei  dieser 
Zug,  der  uns  in  den  Hymnen  und  in  den  histo- 
rischen Inschriften  wiederholt  begegnete,  noch- 
mals besonders  hervorgehoben. 

Samas  ist  bei  dini,  'Herr  des  Gerichts’,  das 
ist  sein  höchstes  Epitheton.*)  So  nennen  ihn 
die  Anfänge  der  Orakelanlragen,  so  heißt  er 
IV  R 1 Col,  4,  4.  IV  R 11,  wo  von  der  Zerstö-  40 
rung  von  Sippar  die  Rede  ist,  so  heißt  der  Tem- 
pel des  Scbamasch  E-DI-kud-kalamma,  d.  h. 
'Haus  des  Richters  der  Welt’  (vgl.  Hommel, 
Grundriß  S.  342).  IV R 28,  nr.  1 : ,,0  Schamascb, 
dajjanu  (DI.  TAR)  siru,  der  erhabene  Richter 
bist  du.“  Ebenso  Neh.  4,  29.  1.  Mich.  3,  15  heißt 
Samas  DL  TAR.  GAL,  der  große  Richter  Him- 
mels und  der  Erde.  Und  Giidea,  Cyl.  B 18 
{Vorderas.  Bibi.  1,  138 f.)  sagt  bei  der  Schilde- 
rung des  Neujahrsfestes,  bei  dem  alle  sozialen  50 
Unterschiede  aufgehoben  sind  ('während  7 Tagen 
ist  die  Magd  gleich  ihrem  Herrn’  usw.):  'Die 
Sonne  ließ  hervorstrahlen  die  Gerechtigkeit, 
Babbar  trat  mit  Füßen  die  Ungerechtigkeit; 
die  Stadt  stieg  gleich  dem  Sonnengotte  strah- 
lend von  der  Erde’.  Ur-engur,  der  König  von 
Ur,  der  den  Kult  Nannars,  des  Sonnengottes, 
hervoihebt,  sagt  Tonnagel  B {Telloh,  Vorderas. 
Bibi.  1,  188f.),  'er  habe  entsprechend  den  ge- 
rechten Gesetzen  Babbars  Gerechtigkeit  herr-  en 
sehen  lassen’.  Ausführlich  wird  die  sittliche 
Tätigkeit  des  Schamasch,  der  den  gerechten 
Richter  belohnt  und  den  bestechlichen  straft,  in 

*)  Man  denkt  dabei  zunächst  an  den  Sonnenaufgang, 
der  die  Finsternis  vertreibt.  Im  Buch  Heuoch,  das  voll 
von  Motiven  des  Soniienniythus  ist,  heißt  8J3,  11  Gott  als 
der  im  Sonnenaufgang  sich  offenbarende  „Herr  des  Ge- 
richts“; zu  Henoch  s.  Sp.  .555. 
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dem  Hymnus  Sp.  543f.  geschildert.  Auch  als 
Gesetzgeber  erscheint  Samas.  Auf  der  Stele 
des  Codes  Hammurabi  (Abb.  4)  ist  er  gött- 
licher Gesetzgeber.  Und  IV R 48,  lüa  heißt  es; 
,, Schamasch  wird  fremdes  Recht  in  seinem 
Lande  einlühren.“  — Als  Begleiter  und  Kinder 
des  Sonnengottes  erscheinen  deshalb  in  den 
Ritualtafeln  Kettu  und  Mesaru,  Recht  und 
Gerechtigkeit  (vgl.  Misor  und  Sydyk  in  der 
Göttergenealogie  der  Phönizier  nach  San- 
clmmathon  in  den  Fragmenten  des  Thilo  von 
Bybios).  Wir  haben  hier  in  der  babylonischen 
Mythologie  Personifikationen  geistiger  Mächte 
(Sanherib  z.B.  rühmt  sich,  'daß  er  kettu  schützt 
und  mesaru  liebt’),  ähnlich  wie  bei  der  ägyp- 
tischen Mat,  der  Schützerin  der  Gerechtigkeit. 

Schajmasch  als  Schützer  des  Hauses. 

In  einem  Aufsatz  der  Zeifschr.  für  Assyrio- 
logie  23,  S.  369  ff.  behandelt  H.  Zimmern  einen 
Text  der  Bibliothek  Asurbanipals,  der  nach 
seiner  Serienbezeichnung  'Wenn  ein  Gebäude’ 
zu  einer  Sammlung  von  Beschwörungszeremo- 
nien bei  der  Weihe  von  Gebäuden  gehört.  Der 
Kern  des  Textes  gilt  der  Beschwörung  des 
'Ziegelgottes’,  der  beim  Hausbau  mitgewirkt 
bat.  Er  wird  (in  effigie)  in  den  Fluß  geworfen 
und  gebeten,  nicht  mehr  zurückzukehren.  An 
seine  Stelle  tritt  nach  Zimmerns  Deutung  als 
'Ersatz’  ein  anderes  Gctterbildnis,  mit  weißer, 
lasurfarbiger  und  rotfarbiger  Wolle  umwickelt, 
der,  wie  es  scheint,  dem  vollendeten  Bau  als 
Amulett  dienen  soll.  Im  Verlauf  des  Rituals, 
vor  der  erwähnten  Beschwörungszeremonie, 
findet  sich  nun  ein  als  'Beschwörung’  bezeich- 
netes  Gebet  an  Schamasch  als  den  künftigen 
Leiter  der  Geschicke  des  Hauses.  Der  Priester 
soll  vor  Scbamasch  opfern,  er  soll  Wasser 
bringen,  um  ihn  zu  'beruhigen’,  und  also  vor 
ihm  beten: 

„Scbamasch,  Herr  des  Himmels  und  der 
Erde,  Erbauer  von  Stadt  und  Haus 
bist  du! 

Geschicke  festzusetzen,  Schranken  abzugren- 
zen, liegt  in  deiner  Hand! 

Das  Geschick  des  Lebens,  du  setzest  es  fest. 
Die  Schranken  des  Lebens  (das  Lebensende), 
du  grenzest  sie  ab! 

Der  Ausspruch  deines  Mundes  [ist  unab- 
änderlich]. 

0 Scbamasch,  am  heutigen  Tage  ....  den 
Ziegel  gott  (?)  . . . 

Dieses  Haus,  das  N.  N.,  Sohn  des  N.  N.  ge- 
baut hat,  [segne]! 

Ein  günstiges  Geschick  bestimme  ihm; 
eine  günstige  Lebensgrenze  bilde  ihm.  Möge 
dies  ein  Ziegel  sein,  der  Heil  bringt 
seinem  Erbauer,  auch  dies  ein  Haus,  das 
Heil  bringt  seinem  Erbauer, 
möge  dies  ein  Haus  des  Lebens  und  der  Er- 
haltung seinfürN.  N.,  seineirBesitzer.“ 
ü Schamasch,  N.  N.,  der  dieses  Haus  ge- 
baut hat, 

in  der  Festigkeit  deines  Herzens  [....], 
ein  gütiges  Geschick  [bestimme  ihm], 
eine  günstige  Lebensgrenze  bilde  ihm ! An 
[seiner]  Fülle 

18* 
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möge  er  sich  sättigen,  das  Haus,  das  er  ge- 
baut, bleibe  fest, 

auf  lange  Zeit  möge  leben  [ ]; 

zu  einem  günstigen  Vorzeichen  für  [ ] 

setze  es!  In  diesem  Hause  möge  er  [ J 

betätigen,  täglich  möge  er  [ ], 

was  er  immer  begehrt  [ ], 

das  Besitztum  [ ] 

Scham a sch  in  den  Amarna-Ürkunden. 

Die  kananäischen  Fürsten  (amelu)  und  ägyp- 
tischen Yerwaltungsbeamten  (rabisu),  die  an 
den  ägyptischen  König  Amenophis  berichten 
( Archiv  von  Teil  el  Amarna),  reden  den  König, 
der  sich  für  eine  Inkarnation  des  Sonnengottes 


wardata,  dein  Diener’,  2Ü6,  2 u.  7.  — 55,  7 
nennt  der  Briefschreiber  Akizzi  von  Katna  den 
Sonnengott  'Gott  meines  Vaters’.  — 21,  15  u. 
18  ■wünscht  der  Mitannikönig  Tusratta,  dem 
Amenophis  HI.  seine  Tochter  zur  Frau  gibt, 
'daß  Samas  und  Istar  seine  Tochter  geleiten 
mögen  und  daß  Samas  und  Istar  dem  ägyp- 
tischen Könige  Segen  und  Freude  verleihen 
mögen’.  — Als  Sonnengestirn  erscheint  Samas 
10  20,  77;  147,  43,  52;  162,  80f.;  im  Plural  195,  18: 
'AVie  auf  das  Aufgehen  der  Sonne  (ilu  samse) 
am  Himmel,  so  warten  die  Diener  auf  das  Aus- 
gehen der  Worte  aus  dem  Munde  ihres  Herrn’, 
ln  der  Liste  der  Geschenke  Amenophis  IV.  an 
Burraburias  14,  col.  2,  27  wird  ein  'Stein  des 
Sonnengottes’  (aban  ilu  An.  UD)  genannt. 


Der  babylonisch-assyrische  Schamasch 
in  Israel. 

20  Die  in  Kanaan  eiuwandernden  Israeliten 
fanden  Sonnenkult  vor  (Baal  und  Moloch  sind 


8)  Sonnciiwagen,  aus  dor  älteren  Bronzezeit,  gefunden  in  Seeland  (nach  Sophus  MiilJcr,  Urgeschichte  Europas  Tafel  2) 


hält,  im  Stile  des  Sonnenkultes  an  und  nennen 
den  Sonnengott,  da  sie  babylonisch  sprechen 
und  schreiben,  Samas.  Als  Bezeichnung  des 
Pharao  erscheint  der  Name  Samas  (mit  Gottes- 
bezeichnung) z.  B.  auf  den  Tafeln  205,  6 (zitiert 
nach  Vorderas.  Bibi.  Stück  2:  Knadtzon,  JSl- 
Amarna- Tafeln)-,  74,  ^ ; 76,  6;  78,  5f.;  79,  6;  83, 
5;  103,  2 u.  ö.;  außerdem  sehr  oft  iu  den  Be- 
grüßungsformeln; 84,  30  (Rib-Addi  von  Gubla- 
Byblos  'dient  seinem  Herrn,  der  Sonne  des 
Landes’,  vgl.  68,  7f.  u.  ö.:  'zu  den  Füßen 
meines  Herrn,  meiner  Sonne,  falle  ich  7 mal 
7 mal  nieder’);  155,  47  u.  a.  nennt  Abimilki 
von  Tyrus  den  Pharao  ilu  Samas  daritum  'ewige 
Sonne'.  An  Stellen  wie  189,  Itev.  14  ist  wohl 
der  Sonnengott  des  Amenophis  selbst  gemeint: 
'Ich  bin  angelangt  und  es  kamen  deine  Götter 
und  deine  Sonne  mir  entgegen’  (ilanuka  u ilu 
Samsu-ka).  Eine  merkwürdige  Variante  bieten 
die  Begrüßungsformeln  palästinensischer  Briefe 
281,  2:  'Zu  dem  König,  meinem  Herrn,  meinen 
Göttern  und  Sonnen  (ilanu-ia  u ilu  Samse)  und 
meinem  Lebenshauch  hat  gesprochen  also  Su- 


Sonnengötter  nach  der  segnenden  und  ver- 
nichtenden Seite).  Ein  in  unsere  Zeit  reichender 
Zeuge  des  kanaanäischen  Sonnenkults  ist  der 
Sonnentempel  von  Baalbek.  Alte  Ortsnamen 

50  wie  Bet-Semes  bezeichnen  also  kanaanäische 
Sonnenkultorte.  Die  religiöse  Poesie  der 
Israeliten  nahm  die  Gedanken  des  Sonnen- 
mythus auf  und  das  Volk  hielt  sie  im  Aber- 
glauben fest,  wie  innerhalb  des  germanischen 
Christentums  die  germanischen  Mythen  ihren 
Einfluß  geltend  machen.  Die  Volkssagen  von 
Simson  ('kleine  Sonne’),  als  dessen  Geburts- 
ort Sora,  in  der  Nähe  von  Bet-Semes,  gilt, 
sind  voll  von  Motiven  des  Sonnenmythus  (s. 

60  A.  Jeremias  a.  a.  0.  478  ff.).  Josua  ruft  in  der 
poetischen  Kampfschilderung  Jos.  10. 12f.  'Sonne 
und  Mond’  an;  sie  sollen  still  stehen,  bis  der 
Kampf  beendigt  ist.  Die  mythische  Poesie 
denkt  sich  die  Gestirne  als  Kämpfer  (vgl.  das 
alte  Deborah- Lied  Richter  b)  und  als  Zuschauer 
bei  den  Kämpfen.  Darum  werden  ihre  Em- 
bleme an  der  Spitze  der  Monumente  dargestellt. 
Der  19.  Psalm  schildert  im  Anfang  den  Lauf 
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der  Sonne  im  Stil  des  Sonnenmytlms  (der  Held 
verläßt  am  Morgen  die  Brautkammer  und  geht 
eilend  seinen  Weg;  vgl. 
oben  Sp.  547  den  ba- 
bylonischen Sonnenmy- 
thus). Wenn  Ps.  89, 

15  ' Gerechtigkeit  und 
Recht  die  Grundfeste 
des  Thrones  Jahwes  ist 
und  Gnade  und  Treue 
vor  ihm  hergehen’,  so 
steht  das  auf  gleicher 
Linie  mit  der  religiösen 
Poesie,  die  in  den  Ge- 
stalten von  Kettu  und 
Mesaru  liegt,  s.  Sp.  550. 

Die  politische  Ge- 
schichte Israels  kennt 
aber  auch  Zeiten,  in 


9)  Göttersymbole  vom  Sanherib-Relief  bei  Bavian 
(nacli  Luschan  in  Ausgrabungen  in  Sendschirli,  Berlin 
1893,  S.  1)  Oben:  Königsmiltzen  der  obersten  Trias 
und  Symbol  Eas.  Unten:  Mond,  Sonne,  Adad,  Mar- 
duk,  Nabu,  Ninib,  Yenus,  Plejaden. 


sehe  Einrichtungen  zu  gefallen  gesucht.  Die 
Sonnen  rosse  am  Eingang  des  Tempels  zu 
Jerusalem  und  die  Son- 
nenwagen, die  Josia 
(2.  Kön.  23, 11)  beseitigt, 
stammen  von  ihm  und 
Manasse,  der  ebenfalls 
'das  ganze  Heer  des 
Himmels’  anbetete  (vgl. 
auch  5.  Mose  17,  3;  Jer. 
8,  2).  Die  Altäre  auf 
dem  'Ahas  = Söller’  23, 
12  werden  dem  Gestirn- 
kult gedient  haben.  — 
Ez.  8,  16f.  nennt  unter 
den  heidnischen  Kult- 
einrichtungen, die  den 
Tempel  zu  Jerusalem 
schänden,  auch  Sonnen- 


denen  assyrischer  Staatskult  in  aller  Form  in  20  kult.  Zwanzig  Männer  (so  Septuaginta  richtig. 


Israel  eingeführt  wird.  Politische  Abhängigkeit 
hat  im  Orient  immer  die  Einführung  der  Kulte 


der  hehr.  Text  hat  25 ; 20  ist  im  Babylonischen 
die  Zahl  des  Samas;  vgl.  Cun.  Texts  25,  50,  Obv. 
10)  beten  im  inneren  Vorhof,  nach  Osten  sich 
verneigend,  die  Sonne  an.  Sie  halten  dabei 
Kräuterbüschel  (Lebenskraut)  an  die  Nase. 


10)  Götter-Emblerae  der  Berliner  Sargon-Stele. 
(nach  Leipziger  Scmitistische  Studien  2,  2 Frank  S.  14). 
Unten;  Schamasch. 


11)  Götter-Embleme  des  Asarhaddon-Uenkmals  am  Nähr 
el  Kelb  (nach  Lcipz.  Semit.  Studien  2,  2 Frank  S.  17). 
Rechts  oben:  Schamasch. 


des  herrschenden  Landes  zur  Folge.  Ahas  rief 
Tiglatpileser  nach  dem  Westlande  (2.  Kön.  16, 
7).  Die  Folge  war  der  Untergang  des  Staates 
Israel,  aber 
auch  der 
Lehnsherr- 
schaft Assy- 
riens über  Ju- 
da. Ahas  hat 
nach  der  Über- 
lieferung 
nicht  nur  ka- 
naanäischen 
Kulten  gehul- 
digt (2.  Kön. 

16,  3f.),  son- 
dern er  hat 
nach  dem 
fragmentari- 
schen Stück 
16,  18  auch 
dem  König 
von  Assyrien 
durch  kulti- 


Der  Name  des  Samas  ist  direkt  im  A.  T. 
wahrscheinlich  erhalten  in  Sesbasar  Esr.  1,  8 
(=  Samas-abal-usur  'Samas,  schütze  den  Sohn’); 

so  Zimmern, 
Keilinschrif- 
ten und  Altes 
Testament  3. 
Aull.,  S.  370. 

Reiche  Be- 
ziehung zum 
Sonnenmy- 
thus des  vor- 
deren Orients 
hat  das  Buch 
Jlenoch.  Der 
biblische  He- 
noch  verrät 
sich  durch 
seine  365  Jah- 
re als  Sonnen- 
held. Das 
pseudepigra- 
phische  Buch 
Henoch  zeigt 


12)  Relief  vom  Behistun-Felsen.  Gefangene  werden  zu  Darius  geführt. 
(Brit.  Mus.,  A.  Guide  to  the  Babyl.  and  Assyr.  Antiguities  19ü0,  PI.  XVI). 


555  Schamasch  (in  Israel;  s.  Wagen) 


Schiiuasch  (s.  Geliebte)  556 


seine  Verwrancltschaft  mit  dem  Sp.  510  er- 
wähnten babylonischen  Urkönig  der  Sonneu- 


13)  Aaayriache  Darstellung  Jea  geflügelten  Sonuanrafles 
[Gott  Assur  darstellend]  (nach  DHitzsch,  J/jÄr  Licht  S.  .‘J8). 


stadt  Sippar:  Eameduranki.  Das  jüdische 
Hanüka-Fest  • Ilenoch-Pest)  ist  nach  seinem 
kalendarischen  Ursprung Wiutersonnenwendfest 


14)  Babylonischer  Siegelzylinder  mit  Darstellung  des  ge- 
flügelten Sonnenrades  (Original  im  Berl.  Mus.  V.  A.  2707). 


die  Pferde  anschirrt  (in  altbabyl.  Eigennamen 
Bunini).  Als  Gitgames  (K.  Tafel  des  Epos,  s. 
Bd.  2,  Sp.  795)  an  das  Meer  gekommen  ist,  wo  das 
Meermädchen  Sabitu  thront,  bittet  er:  ^VVenn 
es  möglich  ist,  will  ich  das  Meer  überschreiten’. 
Sie  antwortet  ihm:  'Keiner,  der  seit  Urzeiten 
hierher  kommt,  geht  über  das  Meer.  Uber 
das  Meer  ist  nur  Samas,  der  Gewaltige  ge- 
gangen; außer  Samal,  wer  geht  hinüber?’  Im 
Grai/-Hijmnits  fanden  wir  Sp.  542  tf.  die  Aus- 
sage: „Du  überschreitest  das  weite  ausge- 
dehnte Meer.“  Auch  hier  wird  an  die  Wagen- 
fahrt am  Himmel  zu  denken  sein.  Allerdings  ist 
auch  die  Vorstellung  vom  Sonnenschiff,  wie 
in  Ägypten,  denkbar.  Wir  besitzen  babylonische 
Darstellungen,  die  die  Gottheit  auf  dem  Schiff 
über  das  Meer  fahrend  darstellen  (vgl.  die  Abb. 
Bd.  2,  Sp.  2348).  Auch  der  übrige  vordere 
Orient  kennt  den  Sonnenwagen.  Der  erste 
Yasna-Hymnus  im  Avesta  redet  vom  Sonnen- 
wageu  mit  eilenden  Rossen.  Im  Rigveda 
reißt  Indra  beim  Drachenkampf  der  Sonne  ein 
Rad  vom  Wagen  und  hemmt  dadurch  ihren 
Lauf  (vgl.  Jos.  10,  12f.).  Im  Mithras-Mythus 
reinigt  die  Sonne  am  Morgen  die  Welt  und 


(24.  des  9.  Monats),  der  jüdische  Tag,  des 

dies  solis  invicti.  In  den  Juhil'ien 
4,  21  heißt  e.s:  'Henoch  war  bei  den  Engeln 

Gottes  6 Jubi- 
läen, und  sie 
zeigten  ihm 
alles,  was  im 
Himmel  und 
auf  Erden  ist, 
die  Herr- 
schaft der 
Sonne,  und 
er  schrieb 
alles  auf’. 

Der  Sonnen- 
wage n.  ■ 
Der  Son- 
nenlauf gilt 
im  babyloni  - 
sehen  Mythos 
als  Wagen- 
fahrt. VR 
65,  33” ff. 
nennt  Bunene 
als  Wagenleu- 
ker des  Son- 
nengottes, der 


überschreitet  im  Wagen  den  Ozean  (s.  Ciimont, 
Mysterien  des  Mithra  88.  101).  Die  hethi- 
ti sehen  Denkmäler  von  Saktsche-Gözü  zeigen 
die  Sonne,  durch  das  geflügelte  Sonuem-ad  ge- 
30  kennzeichnet,  auf  mit  Rossen  bespanntem  Streit- 
wagen im  Kampfe  gegen  die  finstere  Macht 
(s.  A.  Jeremias,  Das  Alte  lestament  im  Lichte 
des  Alten  Orient^  S.  467),  s.  Abb.  11  Sp.  51  ff. 
Für  Israel  ist  das  Aufstellen  von  Sonnenwagen 
als  heidnischer  Kultstücke  bezeugt,  s.  Sp.  554. 
Der  Wagen  der  Sonne  kommt  auch  vor  Hen. 
72,  5,  37;  75,  4;  Apoc.  B ir.  6 (griechisch). 
Nach  den  Birke  des  B.  Elieser  'fährt  die  Sonne 
auf  einem  Wagen’.  Einen  Sonnenwagen  von 
40  Kypros  findet  man  bei  Ohne  falsch- Richter, 
JÖjpros,  Bibel,  Homer  Bd.  2,  Bl.  CXCVl.  Bei 
Sophus  Müller,  Urgeschichte  Europas,  findet 
sich  die  Abb.  8 wiedergegebene  Abbildung 
eines  Sonnenwagens  aus  der  Bronzezeit  aus 
Seeland,  als  Zeugnis  uralter  Beeinflussung 
Europas  durch  den  Orient.  Auch  in  der  Edda 
(Völuspa)  ist  von  Sonnenrossen  die  Rede. 

Die  weibliche  Entsprechung 
50  (Istar-Erscheinung)  des  Samas  ('Braut  und  Ge- 
liebte’) heißt  in  den  babylonischen  Texten  Ai 
(Aja).  K 669,  11:  'Solange  Samas  und  Ai  regie- 
ren’; vgl.  K 595,  Z.  28:  'Solange  Sin  und 
Samas  am  .Himmel  stehen’.  Es  scheint  sich 


15)  Urkiiado 

ans  der  Zeit  Nebukadnezars  I. 
(nach  A.  Jeremias,  Bas  Alte  Testament 
im  Lichte  des  Alten  Orients"^  S.  10). 
Obere  Embleme:  Venus,  Mond,  Sonne. 


16)  Sonuensclieibe 
von  einer  babylo- 
nischen Urkunde, 
gefunden  in  Am- 
rän  (Berl.  Mus. 

Vord.  Abt.). 


17)  Sonnenscheibe  auf 
einer  babyl.  Urkunde 
des  2.  Jahrtaus.  v.  Ohr. 
(Kassitenzeit).  Gefunden 
in  Susa  (Susa  nr.  13) 
s.  Hinke  a.  a.  0.  S.  94. 


18)  Sonnenscheibe  mit 
Inschrift  (Gott  Scha- 
masch) von  einer  babyl. 
Urkunde  aus  Susa 
(Susa  nr.  1) 

^8.  Hinke  a.  a.  0.  S.  36. 
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also  um  eine  Istar-Erscheinuiig  im  Sinne  des 
Mondmythus  zu  handeln  (s.  oben  Sp.  535  f.). 
Dafür  sj5richt  auch  die  'Schmückung  des  Gra- 
bes der  Ai  mit  Grün’  durch  Hammurabi  in 

der  Einlei- 
tung der  Ge- 
setzesstele. 
Grün  ist  die 
Farbe  des 
Mondes  als 
des  Aufer- 
stehungsge- 
stirns, s.  Sp. 
535.  Die 
Ansicht 
Hommels, 
{Grundriß 
96  u.  ö.),  der 

in  Ai  die  'weibliche  Mondgöttin’  sieht,  kommt 
in  diesem  Sinne  zu  ihrem  Recht.  Da  aber 
jede  Istar  Sonnen-,  Mond-  und  Venuscharakter 
haben  kann,  behält  auch  die  Ansicht  Jensens, 
der  KeilinseJir.  Bibi.  6,  1,  578  f.  Ai  als  Planet 
Venus  erklärt,  relativ  ihr  Recht.  II R 57,  31 
und  Sm.  954,  Z.  If.  werden  Aja  und  Istar  beide 
'Licht  des  Himmels’  genannt.  Jensen  sagt: 

^ 'Braut  des 
Samas  hieße 
sie  darum, 
weil  dieser, 
die  Sonne,  am 
Himmel  nicht 
an  sie  heran- 
kommt, aber 
immer  in  ihrer 
Nähe  bleibt’. 
Als  ' Gemah- 
lin des  Samas, 
die  ihn  bei  Sonnenuntergang  mit  Freude  be- 
grüßt’ (vgl.  Ps.  19,  ü),  fanden  wir  Aja,  oben 
Sp.  543,  in  der  Einleitung  eines  Beschwörungs- 
hymnus. 

Emblem  bzw.  Symbol  des  Samas 
ist  die  Sonnenscheibe  in  verschiedenen  Vari- 
ationen mit  oder  ohne  Flügel,  s.  Abb.  9 ff. ; 

vgl.  auch  die  Son- 
nen- u.  Mond-Em- 
bleme über  dem 
Sonnenschiff  Bd.  2 
Sp.  2348,  ferner  die 
Embleme  auf  dem 
Gewände  des  Adad 
Sp.  20  (am  Gürtel 
21)  Babylonischer  Siegelzylinder  Stufenturm  1).  Ein 
^Ward  nr.  71,  Catal.  Pierpont  Mor-  besonderes  Em- 
gan)-.  Gott  Schamasch.  blem  stellt  Gudea 

imOsten  desSchick- 
salsgemachs  des  Sonnentempels  in  Larsa  auf; 
er  nennt  es  sag-alim-ma.  Die  Bedeutung  ist 
unsicher. 


20)  Babylonischer  Siegelzylinder 
(Ward  nr.  73,  Catal.  Pierpont  Morgan) 
Inschrift:  Schamasch,  Aja. 


19)  Babylonischer  Siegelzylinder  {Ward 
nr.  72,  Catal.  Pierpont  Morgan)  Gott 
Sohamasch  darstellend.  Inschrift  fehlt. 


Bilder  des  Schamasch 
finden  sich  auf  Abb.  4 — 7 u.  19 — 21.  Auf  der 
Götter- Darstellung  des  Felsenreliefs  von  Maltai 
(Abb.  Bd.  4,  Sp.  47  f.)  dürfte  die  auf  dem 
Pferde  stehende  Gottheit  Samas  darstellen. 
Von  links  nach  rechts:  Asur  bzw.  Anu  als 


summus  deus,  die  Gemahlin  des  summus  deus, 
Marduk-Iupiter,  Nabu-Merkur,  Samas  (zugleich 
Saturn  darstellend,  s.  Sp.  537),  Adad  (zugleich 
Mars  dartellend),  Istar -Venus. 

[Alfred  Jeremias.] 

Schedios  (A/sd/bg),  1)  Sohn  des  Nauboliden 
Iphitos  und  der  Hippolyte  (Hyg.  fab.  97  p.  91, 
8 Schm.),  mit  seinem  Bruder  Epistrophos  An- 
führer der  Phoker  aus  Panopeus  vor  Troia, 
10  Hom.  11.  2,  517.  17,  306  (vgl.  Diod.  16,  23. 
Paus.  10,  4,  2.  30,  Ä Schol.  Hom.  II.  21  in 
Papyrus  Oxyrynchtis  2,  221  p.  62,  26).  Nach 
Apollod.  3,  10,  8,  2 war  er  ein  Freier  der  He- 
lena. Seinen  Tod  fand  er  von  der  Hand  des 
Hektor,  Hom.  II.  17,  306.  Gleichfalls  von 
Hektor  getötet  wird  nach  Hom.  II.  15 , 515, 
(Tzetz.  Älleg.  II.  15,  193)  ein  Fürst  der  Phoker, 
Schedios,  der  aber  Sohn  des  Perimedes  (s.  d.  1) 
heifst.  Beide  Homonymen  (vgl.  Schol.  Som.  H. 
20  15,  515)  sind  wohl  identisch,  C.  Robert,  Stud. 
z.  Ilias  427.  452  f.  573.  Nach  seinem  Tode 
kamen  seine  Mannen,  vom  Sturme  verschlagen, 
nach  Temesa  in  Unteritalien,  Lyk.  1067  ff.  u. 
Tzetz.  z.  d.  St.,  während  das  Schol.  Mare.  Lyk. 
1067  den  Schedios  mit  Epistrophos  selbst  dort- 
hin gelangen  läßt;  vgl.  R.  Wagner,  Epit. 
Vatic.  287.  Geffcken,  Timaios’  Geogr.  des 
Westens  21.  Seine  Gebeine  wurden  aus  Troia 
nach  dem  phokischen  Antikyra  (Bursian,  Geogr. 
30  V.  Griech.  1,  182  f.)  übergeführt.  Paus.  10,  36,  10, 
während  nach  Strabo  9,  3,  17  p.  425  das  so- 
genannte E^eSlsTov.  0 cpaatv  slvoa  rdcpov  Ey^s- 
diov,  bei  Daphnus  {Bursian  a.  a.  0.  187  ff.)  am 
euboiischen  Golf,  ungefähr  30  km  östlich  von 
den  Thermopylen  lag,  in  deren  Nähe  sich  das 
malische  Antikyra  {Herod.  7,  198.  213.  Strabo 
9,  418.  428)  befand,  so  daß  Schedios  sowohl  am 
Golf  von  Korinth  als  an  dem  von  Euboia  loka- 
lisiert gewesen  zu  sein  scheint;  vgl.  Gruppe, 
40  Gr.  Mythol.  614,  10  ff.  — Abgebildet  war  Sche- 
dios in  der  Besehe  der  Knidier  zu  Delphoi  von 
der  Hand  des  Polygnotos  ,.iyyHQiSiöv  rs 
■KDu  ayQcoaziv  iaxBq>uvcoyivo^"',  Paus.  10, 
30,  8.  0.  Jahn,  Die  Gemälde  des  Polygnotos 

in  Kieler  philolog.  Studien  112  f.  — Schöne, 
Arch.  Jahrb.  8 (1893),  213.  C.  Robert,  Die 
Nekyia  des  Polygnot  {16.  Hall.  Winckelmanns- 
progr.  S.  50,  der  a.  a.  0.  67  mit  Siebelis  zu 
Paus.  a.  a.  0.  annimmt,  daß  der  Kranz  aus 
50  Agrostis,  den  Schedios  trägt,  einer  gerade  am 
Parnassos  {Dioskor.  4,  32.  Plin.  h.  n.  24  178. 
Olck  bei  Pauly-Wissowa  1,  906,  24  ff.)  häufig 
vorkommenden  Pflanze,  seinen  Träger  direkt 
als  phokischen  Lokalheros  bezeichnen  soll;  vgl. 
auch  K.  0.  Müller,  Kleine  deutsche  Schriften 
2,  403.  Der  Name  EysSiog  wird  bei  Pape- 
Benseler  von  ayeäiog,  ayeöov  'nahe’  abgeleitet 
und  mit  'Stürmer,  Nahkämpfer’  übersetzt.  Soll 
das  von  Polgnotos  ihm  gegebene  iyysiQidiov 
60  hierauf  anspielen?  — 2)  Freier  der  Penelope 
aus  Dulichion,  Apollod.  Epit.  7,  27.  — 3)  Troer, 
von  Achilleus  getötet,  Quint.  Smyrn.  10,  87. 

[Höfer.] 

Scheria  {Eysgip))  das  Land  der  homerischen 
Phaiaken  {Hom.  Od.  5,  34.  7,  19.  13,  160),  die 
nach  Hom.  Od.  6,  8 von  Hypereia  dorthin 
übergesiedelt  waren.  Der  Name  kommt  nur 
im  Zusammenhang  mit  den  Phaiakensagen 
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vor  tind  ist  keine  alte  geographische  Bezeich- 
nung einer  bestimmten  Gegend,  sondern,  ähn- 
lich wie  das  mythische  Aia  = yata,  eine  all- 
gemeine Bezeichnung  für  das  feste  Land  im 
Gegensatz  zum  Meer;  axSQog  = yt^oog,  vgl. 
Hesych.  axsQog'  äy.tij,  alyiulog-.  Welcher,  Rhein. 
3Ius.  1,  225  = Kl.  Sehr.  2,  nr.  6;  Döderlein, 
Horn.  Glossar  2,  224.  — Die  Situation,  für 
welche  der  Dichter  jene  allgemeine  Bezeich- 
nung zum  Eigennamen  umwandelte,  war  die 
unserer  Odyssee,  wo  die  Kettung  des  Udysseus 
vom  Ertrinken  daran  hängt,  daß  er  schwim- 
mend das  feste  Land  {7]TttiQog,  Hom.  Od.  5.  399. 
438)  erreicht;  ynstgog  und  ®5id  syn- 

onym. 

Oh  der  Dichter  darüber  hinaus  unter  3ixsglt] 
auch  das  „Festland*“  im  Gegensatz  zur  Insel 
verstanden  hat,  ist  zweifelhaft.  Die  Odyssee 
bezeichnet  das  Phaiakenland  zwar  nirgends  als 
Insel  (vfjGog),  sondern  nur  als  yaicc  'Pair'iycov 
(5,  35  und  öfters),  und  der  Trughericht  des 
Odysseus  (19,  279  tf.)  spielt  mit  der  Vorstellung, 
man  könne  von  den  Phaiaken  auch  zu  Fuß 
über  weites  Land  nach  Thesprotien  gelangen. 
Aber  der  Vers  G,  204: 

olv.Boy.sv  5’  a.nd.vkvO'B  iroXvvXvarca  ivi  novxm 
BOxecTOL  ovÖB  Tig  ayyi  ßgotäv  imylaystca  dXXog 
legt  doch,  wie  Rohde,  Psyche  98,  1 bemerkt, 
den  Gedanken  an  eine  Insel  sehr  nahe,  zumal 
verglichen  mit  der  vyGog  Pharos  noXvvXvozco 
Bvl  Ttövrep  (4,  354). 

Schon  im  Altertum  ist  behauijtet  worden. 
Homer  denke  sich  Scheria  und  Elysion  be- 
nachbart, vgl.  Schol.  Hom.  Od.  7,  324,  Kustath. 
1582,  1 Schol.  Eurip.  Hippol.  760.  Das  be- 
ruht auf  der  keineswegs  notwendigen  Kom- 
bination von  Hom.  Od.  7,  323  mit  4,  563  ff. ; 
denn  die  7,  323  erwähnte  Sage,  daß  die  Phai- 
aken einst  den  Rhadamanthys  zum  Tityos 
fuhren,  braucht  durchaus  nicht  vorauszusetzen, 
daß  Rhadamanthys  schon  damals  in  dem  ely- 
sischen  Gefilde  weilte,  wie  nach  seinem  Tode 
(4,  563);  vgl.  Rohde,  Psyche  71,  2;  oben  Bd.  4 
Sp.  84.  Allein  ganz  abgesehen  von  Einzel- 
heiten in  der  Schilderung  des  Phaiaken-Landes 
und  -Lebens,  gleichen  sich,  auch  wenn  man 
nicht  mit  Welcher  in  den  Phaiaken  die  „Fähr- 
männer des  Todes^  aus  nordischen  Sagen  wieder- 
erkennt, Scheria  und  Elysion  darin,  daß  sie 
den  Sterblichen  nicht  ohne  weiteres  zugäng- 
lich sind.  Denn  daran  hält  die  Odyssee  un- 
bedingt fest,  daß  Scheria  fernab  von  allen 
Menschen  (exdg  dvd'g&v  aXegriardmv:  6,8)  liegt, 
daß  sonst  kein  Sterblicher  dorthin  kommt 
(6,  205j,  keiner  dort  nahe  wohnt  (6,  279).  Ja 
die  ältere  Fassung  unserer  Odyssee  hat  die 
Frage,  ob  noch  gegenwärtig  Sterbliche  das 
wunderbare  Land  aufsuchen  könnten,  wohl 
direkt  verneint.  Wenn  nach  8,  569  von  alters 
her  bestimmt  war,  Poseidon  werde  einst  nach 
der  Versteinerung  des  Phaiakenschiffes  ysya 
. . . ogog  tcoXbi  dyqpixaXvipBiv , und  wenn  Po- 
seidon 13,  152  den  Zeus  um  die  Erlaubnis  zu 
solcher  Bestrafung  der  Phaiaken  bittet  und 
Zeus  13,  158  die  Ermächtigung  dazu  ausdrück- 
lich erteilt,  dann  wurde  diese  Strafe  auch  in 
ihrem  vollen  Umfang  vollzogen,  vgl.  oben  Bd.  3 
Sp.  2208.  Der  Dichter,  der  so  stark  für  seine 


Mitmenschen  die  Möglichkeit  des  Verkehrs  mit 
den  Phaiaken  bestritt,  vertrat  denselben  Stand- 
punkt wie  die  oben  Bd.  3 Sp.  2210,  6 ff.  ge- 
nannten späteren  Gelehrten,  daß  Scheria  ein 
reines  Fabelland  ryg  xaff’  rjy&g  oivovys- 

vyg  sei. 

In  unserer  Fassung  der  Odyssee  ist  freilich 
die  ältere  Form  der  homerischen  Sage  schon 
abgeändert.  Wenige  Verse  nach  der  Szene 
zwischen  Poseidon  und  Zeus  heißt  es  13, 163  f., 
daß  Poseidon  den  ersten  Teil  der  Bestrafung 
vollzog  und  das  Schiff  in  einen  Fels  verwan- 
delte, dann  aber  plötzlich  vöacpi.  ßsßijxBi,  und 
es  folgt  jene  merk-würdige  Szene,  in  welcher 
die  Phaiaken  den  Poseidon,  der  sich  bereits 
entfernt  hat,  nachträglich  noch  durch  Opfer 
zu  bewegen  suchen,  daß  er  nicht  nBglyrixBg 
ögog  tiöXbi  ccyq)t,v.(xXv'ij)y.  Diese  Änderung  der 
älteren  Sage  kann  erst  zu  einer  Zeit  entstan- 
den sein,  als  eine  ganz  bestimmte,  nicht  vom 
Seeverkehr  abgesebnittene  Gegend  den  An- 
spruch erhob,  das  Land  der  Phaiaken  zu  sein. 
Das  war  Korkyra,  wo  schon  frühzeitig  durch 
Kult,  Sagen  und  Ortsbezeiebnungen  alles  auf- 
gegriffen ward,  was  von  Scheria  und  den 
Phaiaken  zuvor  gedichtet  war;  die  Belege  s. 
oben  Bd.  3 Sp.  2210,  39  ff. 

Um  den  Ansi^ruch  Korkyras,  das  echte 
Scheria  zu  sein,  zu  stützen,  hat  man  auch 
sprachliche  Gründe  geltend  gemacht.  Die 
Korkyräer  erzählten,  Demeter  habe,  damit  das 
Geröll  der  Festlandflüsse  nicht  das  gegenüber- 
liegende Drepane- Korkyra  mit  dem  Festland 
verbinde,  den  Poseidon  gebeten,  jene  Flüsse 
abzulenken;  iitiCxBQ'ivxav  ovv  xovxcov  avxl 
Jgsxtävrig  EysgLccv  ccvxrjv  KXxj&yvca,  Aristot. 
TtoXix.  KBgxvg.  bei  Steph.  Byz.  s.  Eysgla,  Schol. 
Apollon.  Rhod.  4,  984,  Schol.  Hom.  Od.  5,  34, 
Enstath.  1521,  32.  In  neuerer  Zeit  hat  man 
speziell  die  Sage  von  dem  versteinerten  Schiff 
für  korkyräisch  erklärt,  da  Korkyra  seinen 
Namen  von  dem  Schiffe  xsgxovgog  führe,  vgl. 
Grujjpe,  Griech.  Alythol.  712,  1.  Berard,  les 
Pheniciens  et  VOdyssee  1,  501  deutet  von  der 
semitischen  Wurzel  skher  = schwarz  Korkyra 
Scheria  = Korkyra  Melaina  = Insel  des  schwar- 
zen Schiffes;  er  meint,  Korfu  habe  einst  den- 
selben Doppelnamen  geführt  wie  Korkyra  Me- 
laina an  der  illyrischen  Küste,  von  diesem 
I Doppelnamen  Korkyra  Scheria  habe  die  Um- 
gangssprache den  ersten  Teil,  die  Odyssee  den 
zweiten  gewählt. 

Alle  sonstigen  Versuche,  Scheria  bestimmt 
zu  lokalisieren,  sind  ohne  Bedeutung.  Steph. 
Byz.  s.  kyxitxXr]  nennt  eine  Insel  ExBgicc  an 
der  illyrisclien  Küste.  Kretschmer,  Einleit,  in 
d.  Gesch.  d.  griech.  Sprache  281  folgert  aus 
der  Synonymität  von  ExBgLr\  und  Hnsigog,  daß 
die  Phaiakensage  in  Epirus  heimisch  sei. 
I H.  Lewy,  Semit.  Fremdwörter  im  Griech.  209  ff., 
vgl.  Jahrb.  f.  Philol.  1892,  179  erkennt  Scheria 
in  Malta,  das  versteinerte  Schiff  in  der  kleinen 
Felseninsel  Gaulos  wieder.  Aus  Hom.  Od. 
5,  282,  daß  Poseidon  von  den  Solymer-Bergen 
aus  den  Odysseus  erblickt,  wird  auf  eine  Vor- 
stellung geschlossen,  nach  welcher  Scheria  in 
dem  lykischen  Meere  liege,  vgl.  Gruppe,  Griech. 
Mythol.  639.  Andere  haben  aus  den  unter- 


561  Schinis 

italischen  Phaiaken-Sagen,  die  z.  T.  mit  Lokroi 
Epizephyrioi  und  Kroton  (s.  oben  Bd.  3 
Sp.  2216,  44),  z.  T.  mit  den  Diomedes  - Sagen 
von  Apulien  (vgl.  v.  Holzinger,  Lylwphron 
S.  265  f.)  Zusammenhängen,  gefolgert,  daß  dort 
eine  ältere  Heimstätte  Scherias  sein  könne. 
Die  Gleichsetzung  von  Scheria  und  Elysion 
führte  u.  a.  auch  dahin,  das  Phaiakenland  an 
jene  Stelle  Libyens  zu  verlegen,  wo  nach 
Herodot  3,  26  die  Insel  der  Seligen  lag,  vgl. 
Herodor,  bei  Olympiodor.  in  Phot.  hihi.  61,  32. 
Andere  Erklärungen  fallen  unter  die  oben  im 
Artikel  Odysseus  Bd.  3 Sp.  637,  24  gekenn- 
zeichneten völlig  unsicheren  und  phaiitastischen 
Deutungen  homerischer  Örtlichkeiten.  [Jessen.] 

Schinis  s.  S.choineis. 

Schizaios,  Schizanos  (?)  {üxe^atog? 
vogV).  Eine  Münze  aus  Antandros  (Troas)  zeigt 
das  Brustbild  des  Apollon  mit  Lorbeer  und 
Gewand  am  Halse  rechtshin;  vor  ihm  Lorbeer- 
zweig mit  der  Umschrift  ZXIZ  links,  A[i  oder 
N]Ot  rechts,  Imhoof- Blumer,  Kleinax.  Münzen 

2,  507  mit  der  Bemerkung;  „Z%i^av6g  oder 
I^Xi^cclog  scheint  Beiname  des  Apollon  zu  sein“. 

[Höfer.] 

Schoiuatas  {Z%oiväxag),  Beiname  des  As- 
klepios in  Lakonien:  ^axleiTUOv  A';^o/.i’dTa  i[v] 
xä  "Elsi,  C.  I.  G.  1,  1444,  wohl  einfacher 
mit  Thrämer  (Bd.  1 Sp.  627,  57)  und  bei  Pauly- 
Wissowa  2,  1679,  51  = 'Binsen-Asklepios’,  rein  si 
lokal  aufzufassen,  als  mit  Pape  - Benseler  s.  v. 
auf  die  Binsensalbe  oder  mit  Wide,  Lakon. 
Kulte  191  {Gruppe,  Griech.  Myth.  157,  1)  und 
mit  Eitrem  (s.  Schoiniklos)  auf  das  boiotische 
Schoinos  zurückzuführen.  Vielleicht  läßt  sich 
damit  dQx’Aoy.lr\nibg’Ayvix(xg  vergleichen.  Paus. 

3,  14,  7,  dazu  Hitzig-BUimner,  Paus.  1,  789. 
Preller  - Robert,  Griech.  Myth.  1,  520,  4.  Die 
oben  erwähnte  Lokalität  iv  xä  "Eist  begegnet 
auch  auf  zwei  anderen  lakonischen  Inschriften,  i 
die  einen  Priester  KÖQy\g  v.al  Ttgsviov  x&v  iv 
TW  "EXsi  erwähnen,  ’Ecpr\g.  ccq%.  1892,  50  nr.  2 
Z.  17.  C.  I.  G.  1,  1146  (vgl.  Boeckh  zu  nr.  1444, 
der  darunter  nicht  die  Stadt  "Ekog,  sondern 
eine  Vorstadt  von  Sparta  versteht).  [Höfer.] 

Schoineia  = Schoinei's  (s.  d.  nr.  2). 

Schoineis  {Exoivr\lig,  vgl.  G.  Hermann,  Opu- 
scula  5,  243  f.),  1)  Beiname  der  Aphrodite, 
Lykophr.  831  und  Schol.  u.  Tzetz.  z.  d.  St.  Nach 
der  Paraphr.  vet.  zu  Lykophr.  a.  a.  0.  wurde  j 
Aphrodite  Zxoivdg  (so!)  in  Samos  verehrt.  Ist 
diese  Notiz  richtig,  so  dürfte  sie  mit  der  in 
Samos  verehrten  Aphrodite  iv  nalägoig  (die 
wir  auch  in  Milet  finden,  Theokr.  28,  4;  vgl. 

V.  Wilamoiuitz,  Textgeschichte  der  griechischen 
Bukoliker  22,  1)  oder  iv  s2si  identisch  sein, 
ein  Kult,  der  auf  athenische  Hetären  zurück- 
geführt wird,  Alexis  von  Samos  bei  Athen.  13, 
572  f.  {F.  H.  G.  4,  299);  vgl.  R.  H.  Klausen, 
Aeneas  und  die  Penaten  82.  Als  ''dea  paludum’  t 
erklären  die  Aphrodite  Schoineis  auch  Ernst 
Guhl,  Ephesiaca  125,  53.  Murr,  Hie  Pflanzen- 
welt in  der  griech.  Mythol.  280.  W.  H.  Engel, 
Kypros  2,  358  f.  Letzterer  hält  auch  die  Er- 
klärung: '’Die  Bindende,  Fesselnde’  (vgl.  die 
für  Scboinikos  [s.  d.]  angenommene  Bedeu- 
tung) für  möglich.  Die  von  Tzetz.  a.  a.  0.  ge- 
gebene Erklärung:  Exoivlg  (so!)  Xiysxcn,  bxi  f; 
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axoivog  ßoxdvr]  fic:a6(ä(iivrj  xovg  oöövxag  giv 
xa&alQH,  yavtl  6i  Kod  TtQÖg  xu  oafgodiaea  setzt 
die  Lesart  Exivig  voraus,  abgeleitet  von  axtvog 
(vgl.  Hioskorid.  de  rnat.  medic.  1,  89  ff.),  dem 
Mastixbaum,  der  als  Symbol  der  Fruchtbarkeit 
galt  (vgl.  Bd.  1 Sp.  828,  30ff.),  und  das  Ver- 
bum axivL^ofica  wird  von  unzüchtigen  Bewe- 
gungen beim  Tanz  gebraucht,  Athen.  14,  621  b.c. 
— Gruppe,  Gr.  Myth.  61,  11  sieht  in  ExoivriLg 
das  lokale  Epitheton  der  im  boiotischen  Schoi- 
nos einst  hochverehrten  Aphrodite  und  ver- 
mutet, daß  der  von  der  E%.  beweinte  Adonis 
hier  statt  im  Lattich  in  den  Binsen,  nach  denen 
der  Ort  heißt,  gesucht  und  gefunden  ward. 
Ebenso  wird  der  Leichnam  des  Melikertes  an 
der  'Binsenstelle’  {SxoivovvxLa)  gefunden.  Arg. 
Pind.  Isthm.  p.  515.  Schol.  in  Lyk.  107.  229 
(p.  56.  104  Scheer).  E.  Maaß,  Griechen  u.  Se- 
miten auf  d.  Isthmus  v.  Korinth  83,  2.  — 2)  Bei- 
name der  Atalante,  als  der  Tochter  des  Schoi- 
neus (s.  d.  nr.  1).  Zu  Schoineus  vgl.  ferner 

R.  Unger,  Thehana  Paradoxa  160  f.  Ed.  Thrä- 
mer, Pergamos  137.  138,  1.  v.  Wilamowitz, 
Hermes  26  (1891),  204,  1.  Fr.  Pfister,  Hie  my- 
thische Königsliste  von  Megara  36  f.  Bei  Lact. 
Plactd.  ad.  Stat.  Theb.  7,  267:  'Atalante  de 
Scyro’  ist  zu  lesen:  'Atalante  de  Schoeno’  (vgl. 
Lact.  Plac.  a.  a.  0.  6,  541  und  Bd.  1 Sp.  665, 
3),  Unger  a.  a.  0.  160.  v.  Wilamowitz,  Hermes 
34  (1899).  604.  Kaum  richtig  vermutet  C.  Buck, 
He  scholiis  Theocriteis  vetustioribus  40,  3 (= 
Hissertat.  phil.  Argentorat.  11,  372,  3),  daß  im 
Schol.  Apoll.  Rhod.  1,  769;  „ixiga  yÜQ  ioxiv 
{kxaldvxrf)  17  kgysia  x]  Exoivicog,  pv  iypgsv 
Irniogid  cav“  zu  schreiben  sei:  „17  Boieox  Lag 
17  E%oivicog,  fjv  iypgsv  ’l7inofiiv7]g.  Schoineus 
ist  dargestellt  auf  dem  Bilde  (abg.  Museo  ital. 
di  ant.  dass.  2 pl.  2 A B)  eines  rotfigurigen 
attischen  Kraters  aus  der  Mitte  des  fünften 
Jahrhunderts  mit  der  Darstellung  der  Vor- 
bereitungen zu  dem  Wettlaufe  der  Atalante 
und  des  Hippomenes,  Robert,  Hermes  22  (1887), 
445  ff.  [Höfer.] 

Schoineus  (Exoivsvg,  zu  ßxotvog,  Binse). 
1)  Sohn  des  Athamas  und  der  Hypseustochter 
Themisto,  Bruder  des  Leukon,  Erythrios  und 
Ptoos,  Apollod.  1,  84  W.,  fast  gleichlautend 
Tzetz.  Lykophr.  22;  ferner  vgl.  Schol.  Apoll. 
Rhod.  2,  1144,  wo  Herodoros  zitiert  wird  (s. 
F’.  H.  G.  2,  37,  35)  und  Nonn.  Hion.  9,  314. 
Er  galt  als  Heros  eponymos  von  Schoinos  am 
Hylischen  See  in  Boiotien,  Schol.  u.  Eustath. 
(p.  265,  20  ff.)  z.  R.  2,  497,  und  von  Schoinüs 
bei  Methydrion  in  Arkadien,  Steph.  Byz.  s.  v. 
Zxoivovg,  Paus.  8,  35,  10,  wo  Schoineus  als 
Boioter  bezeichnet  wird,  als  eingewandert  bei 
den  Arkadern,  vgl.  Hitzig-Blümner,  Paus.  3, 
241  f. ; auch  der  Fluß  Schoineus,  na^ag^icov 
x'ov  Exolvov  [ExoHog'  jtoXig  BoicoxLag,  Hesych.], 
i sei  benannt  nach  Schoineus  des  Athamas  Sohn, 
Steph.  Byz.  a.  a.  0.,  wo  Tryphon  iv  xä  negl  nag- 
(ovvgcov  zitiert  wird  (vgl.  Tryphonis  frg.  ed. 
A.  de  Velsen  p.  58  f.,  84).  Vgl.  K.  0.  Müller- 
Schneidewin,  Orchomenos  und  die  Minyer  (1844) 

S.  38.  74  f.  165.  208  f 480.  E.  Curtius,  Pelo- 
ponnesos  1,  308  f.  340  f.  {Exoivovg  = Binsicht). 
Ferner  galt  Schoineus  als  Vater  sowohl  der 
boiotischen  als  der  arkadischen  Atalante,  die 
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ia  unseru  Quellen  so  häufig  mLteinaiider  ver- 
wechselt werden,  daß  eine  genaue  Scheidung 
kaum  mehr  möglich  ist  (s.  d.).  Hesiodos  zumal 
habe  die  Atalante  nicht  des  lasos  sondern  des 
Schoineus  Tochter  genannt,  ApoUod.  109  W. 
Philodem.  n.  sva.  00,  147,  9 ff.  Gomperz  (Axa- 
[Xdvtrj]  f]  . . dllatod'oi  Xb[ysl]).  Hesiod. 

frg  41  lizachj  ferner  vgl.  Diod.  Sic.  4,  34.  41. 
ApoUod  1,  08.  112.  Steph.  Bi/z.  a.  0.  Sckol. 
u.  JEastath.  z.  II.  2,  497.  Schol.  Idarip.  Piioin. 
150.  Schol.  TheoJcr.  3,  40.  Ilipjin.  fab.  173.  185. 
244  p.  29,  3.  117,  3.  15.  130,  20  Schm.  Mtjlh. 
Vat.  2,  47.  Für  die  argivische  Atalante,  des 
Schoineus  Tochter,  die  Hippomedon  geheiratet 
habe,  vgl.  Schol.  Apoll.  Bhod.  1,  709.  Gruppe, 
Gri  ch.  Myth.  528,  3.  Vgl.  TF.  Immerwahr,  De 
AUilnnta,  Uiss.  Brl.  1885,  S.  1 ff  23.  Atalante 
heißt  daher  Schoene'ia,  mit  und  ohne  Zusatz 
von  virgo,  Ooid.  met.  10,  009.  000.  trist.  2, 
399,  gewöhnlicher  noch  Schoeneis,  Ooid.  am. 
1,  7,  13.  her.  15  (10),  263.  Priapea  10, 1.  Glnudian. 
29.  170  (überall  im  Akk.  Schoene'ida),  vgl.  auch 
Sidon.  Apoll.  14,  15,  wo  Schoenida,  s.  Art. 
Schoineis  2.  Als  Sohn  des  Schoineus  wird 
Klymenos  bezeichnet,  f.  206.  238.  242. 

246  p.  129,  3.  133,  10.  135,  7.  137,  15,  s.  in 
diesem  Lex.  Bd.  2 Sp.  1230,  4.  — 2)  Soini  des 
Melaneussohnes  Autonoos  und  der  Hippoda- 
meia,  Bruder  des  Erodios,  Anthos,  Akanthos 
und  der  Akanthyllis  (Kosename  für  Akanthisj; 
Schoineus,  Akanthos  und  Akanthyllis  hatte  der 
Vater  so  benannt,  weil  sein  Land  nur  Binsen 
(OYoivoog)  und  Dornen  (&-/,ävd'ccg)  trug;  nach- 
dem Anthos  (nach  welchem  die  Sage  betitelt 
ist)  von  den  in  Raserei  geratenen  Stuten  seines 
Vaters  zerfleischt  worden,  wurden  Eltern  und 
Kinder  von  Zeus  und  Apollon  aus  Mitleid  in 
Vögel  verwandelt,  der  Vater  in  eine  Rohr- 
dommel (oxvog),  die  Mutter  in  eine  Hauben- 
lerche (MQväög),  Erodios  in  einen  Reiher  (fpea- 
diög)  und  so  auch  die  Geschwister  in  die  Vögel 
ihres  Namens,  Anton.  Lih.  met.  7,  laut  Glosse 
übereinstimmend  mit  Boios’  oQvrO'oyovia  a,  vgl. 
für  Schoineus  Hesi/eh.  s.  v.  UxoLvixog'  ogvig 
rig-,  offenbar  sind  für  diese  ''Vogel-  imd  Men- 
schengeschichte’ Motive,  wie  besonders  das  von 
den  menschenfressenden  Rossen,  dem  Mythen- 
kreis des  Diomedes  entlehnt,  vgl.  Tümpel  in 
Pauly-Wissowas  liealencycl.  6,  483  (s.  v.  Ero- 
dios), ferner  in  diesem  Lex.  den  Art.  Akanthis 
von  Bernhard  (Bd.  1 Sp.  206  f.  64  ff.).  TJug. 
Oder,  De  Antonino  Liberali,  Diss.  Bonn,  1886, 
S.  8 ff.  — 3)  Pflegevater  des  Orestes,  Io.  Antioch. 
F.  H.  G.  4,  551,  25,  vielleicht  in  der  lakonisch- 
arkadischen  Orestessage,  Gruppe,  Griech.  Myth. 
7U2  A.  [Waser.] 

Schoiaiklos  {Siolvmlog,  Deminutivum  zu 
Hiolvog,  Usener,  Sintflutsagen  57  f.;  dagegen 
bezeichnet  Maaß,  Griech.  u.  Semiten  a.  d. 
Isthm.  V.  Korinth  20,  2 den  Namen  als  uner- 
klärt trotz  Useners  Ableitung),  “Wagenlenker 
des  Amphiaraos  mit  einem  xiysvog  in  Byzan- 
tion,  dessen  Kult  aus  Megara  dorthin  ver- 
pflanzt worden  sein  soll,  Dionys.  Byz.  Anapl. 
Bosp.  34  p.  15  Wescher-,  vgl.  Fr.  Pfister,  Die 
mythische  Königsliste  von  Megara  36,  40  (= 
ReliquienJiult  im  Altertum  in  Beligionsgesch. 
Versuche  u.  Vorarbeiten  5,  36  f.  40).  In  der  la- 


teinischen Übei'setzung  des  Gyllius  steht  statt 
UyotvLxXov  rfusvog:  Amphiarai  delubrum,  indem 
Gyllius  Alyoivixlov  als  OiclH  filius  auffaßte: 
vgl.  Wescher  a.  a.  0.  15.  49.  — Kubitschek  bei 
PaulyAVissowa  s.  v.  Byzantioii  (3,  1147,  37  ff.) 
meint,  KxoLvixlog  sei  ohne  Zweifel  Bezeichnung 
einer  Örtlichkeit  in  Byzantion,  und  die  Deutung 
auf  den  Wagenlenker  nur  etymologische  Spie- 
lerei. Doch  findet  sich  Kiolvixog  (boX)  als  Name 
10  des  Wageulenkers  des  Amphiaraos  auch  im 
Schol.  vet.  Pind.  Ol.  0,  21  und  bei  Hesyeh.  s.  v. 
iSyoivixog  (vgl.  R.  Unger,  Thebana  Parado.xa 
408  f ),  und  da  Amphiaraos  selbst  in  Byzantion 
Kult  genoß  (Hesyeh.  Miles.  F.  PI.  G.  4,  149,  16), 
so  ist  es  durchaus  glaublich,  daß  auch  sein 
Wagenlenker  an  diesem  Kulte  teilhatte,  wie  es 
von  Argos  (Paus.  2,  23,  2),  wo  er  mit  dem  ge- 
bräuchlicheren Namen  Baton  (s.  d.)  belegt  ist, 
bezeugt  ist.  — Eitrem,  Die  göttlichen  Zwillinge 
20  hei  d.  Griech.  100,  3 nimmt  zwischen  Schoini- 
kos  und  dem  Asklepios  Schoinatas  (s.  d.)  Ver- 
wandtschaft an:  beide  seien  auf  das  boiotische 
Schoinos  (Bursian,  Geogr.  v.  Griechenl.  1,  214) 
zurückzuführen,  wo  man  vielleicht  auch  von 
der  Niederfahrt  des  Amphiaraos  und  seines 
Wagenlenkers  erzählt  habe,  und  durch  die 
Gleichsetzung  [?]  des  _Asklepios  mit  Amphi- 
araos würde  sich  die  Übertragung  [aber  doch 
höchstens  auf  Amphiaraos,  nicht  auf  seinen 
30  Wagenlenker!]  leicht  erklären  lassen.  Ebenso- 
wenig wahrscheinlich  dünkt  mir  die  von  Murr, 
D.  Pflanzenwelt  in  d.  griech.  Myth.  281  vorge- 
schlagene, von  Wagler  bei  Pauly-Wissowa  3, 
480,  7 ff.  gebilligte  Erklärung,  der  Wagenlenker 
des  Amjahiaraos  sei  S%oivixog  genannt  worden, 
weil  er  'schlank  wie  eine  Binse’  gewesen  sei, 
eine  Deutung,  die  übrigens  schon  bei  Pape- 
Benseler  s.  v.  EioLvtxog  steht.  Zusammenhang 
mit  der  megarischen  an  der  gleichnamigen 
40  Bucht  gelegenen  Ortschaft  Schoineus  (Bursian, 
Geogr.  von  Griechenland  2,  19)  nimmt  Pfister 
a.  a.  0.  37  an.  Als  Namen  des  Wagenlenkers 
des  Amphiaraos  sind  neben  Exolvix(X)og  über- 
liefert Bdzo^v  und  ’EXärcov  ("EXatog,  ApoUod. 
3,  6,  8,  4).  Edtoov  gehört  wahrscheinlich  zu 
ßalvsiv,  ßccrgg  (Gruppe,  Gr.  Myth.  535,  5), 
’EXdtaii  zu  fXavvsiv,  iXatfig,  fXccrrj?  (Usener, 
Rhein.  Mus.  53  [1898],  348  f.;  Immerwahr, 
Kulte  und  Mythen  Arkadiens  1,  40;  Gruppe 
50  a.  a.  0.  1161,  4).  Bezeichnet  also  Bdxmv  den- 
jenigen, der  den  Wagen  besteigt,  ’EXdzcov 
den,  der  die  Rosse  antreibt,  so  dürfte  auch  in 
ExoivLx(X)og  ein  Name  zu  suchen  sein,  der  zur 
Tätigkeit  des  Wagenlenkers  Beziehung  hat, 
und  da  ergibt  sich  im  Hinblick  auf  Für.  (fr. 
286)  hei  Pollux  10,  178:  a %o  lv  iv  ag  ydg  i'nnoiai 
fpXotvag  fjvLag  TtXf xsl  und  auf  die  6%OLvo%d- 
Xivoi  imtoL  (Strabo  17,  3,  7 p.  826)  für  S%oL- 
vLxXog,  welche  Form  wohl  die  ursiorüngliche 
60  ist  (Wieseler,  Gott.  Gel.  Anz.  1876,  349),  die 
Bedeutung:  der  durch  die  Seile  (axoivog  = 
Strick,  Seil,  H.  Blümner,  Technologie  1,  296), 
(mit  denen  er  die  Rosse  anschirrt)  Berühmte- 
SyoLVLxXog:  üxoLvixXyg  = ’AucpLxXog:  Aiiq)ixXfig 
= UsQLxXog:  nsQLxXijg  — "AvSQOxXog:  ’AvSqo- 
xXijg  = ’EzsoxXog:  ’EzsoxXfjg  usw.  [Höfer.] 

Schoiaikos  s.  Schoiniklos. 

Scholarius.  Eine  Inschrift  aus  Capua  be- 
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richtet  voa  einer  Weihung,  dargebracht  Deo 
Scholario,  Mommsen,  Inscr.  regni  Neapolit.  Lat. 
3574  = G.  I.  L.  10,  3793.  Der  Deus  Schola- 
rius,  identisch  mit  dem  genius  Scholae  {G.  I.  L. 
8,  10  717)  ist  die  Schutzgottheit  des  Kollegiums 
(schola  = Collegium),  der  Genossenschaft;  vgl. 
W.  Liebenarn,  Zur  Geschichte  u.  Organisation 
des  römischen  Vereinswesens  275  ff.  295. 

[Höfer.] 

Scliow,  ägyptischer  Gott  (meist  Schu  ge- 
nannt); hieroglyphisch  sw,  gesprochen  etwa  sow 
oder  so  nach 

Literatur:  ChampolUon,  Pantheon  cggp- 
tien  (Paris  1823)  nr.  25,  25  A;  Pierret,  Petit 
manuel  de  Mythologie  (1878)  p.  120;  derselbe, 
Le  pantheon  egyptien  (Paris  1881)  p.  21;  Lan- 
zone,  Dizionario  di  mitologia  egiziana  (1881) 
p.  1159;  Maspero  (1888)  in  Bibliothc^ne  egyp- 
tologigue  (Paris  1893)  2,  219;  Wiedemann,  Re- 
ligion der  alten  Ägypter  (1890)  p..l8;  Brugsch, 
Religion  und  Mythologie  der  alten  Ägypter  (1891) 
p.  422 — 438.  207;  Brodrick  and  Morton, 

Diction.  of  egypt.  archaeology  (London  1902) 
p.  165;  Lange  in  Ghantepie  de  la  Saussaye  (1905) 
1,  201.  231;  Erman,  Die  ägypt.  Religion  (1905) 
p.  15.  29ff. ; Schneider,  Kultur  u.  Denken  des 
alten  Ägypter  (1906)  p.  430.  432. 

Gelegentlich  trifft  man  Spuren  eines  Ge- 
dankenkreises, in  dem  Schow  Mittelpunkt  der 
Welt  ist;  da  ist  er  der  mächtige  Gott,  von 
dem  alles  abhängt,  man  spricht  von  ihm  wie 
von  dem  Welteuherrscher.  Wo  und  wann  diese 
örtlich  und  zeitlich  wohl  eng  begrenzten  Vor- 
stellungen entstanden  sind  oder  geherrscht 
haben,  wissen  wir  nicht.  Vielleicht  liegt  die 
Heimat  des  Schow  im  Delta,  seine  große  Zeit 
war  wohl  vor  den  Dynastien.  Zur  Zeit,  in  der 
wir  ihn  kennen  lernen,  ist  er  schon  der  Götter- 
familie von  Heliopolis  eingeordnet;  er  hat  seine 
alte  Selbständigkeit  aufgeben  müssen  zugun- 
sten der  Aufnahme  in  den  Sonnen-  und  Osiris- 
kreis. In  Hymnen  an  S.  aus  dem  neuen  Reich 
{Papyrus  Harris  magique  ed.  Ghabas)  ist  S.  mit 
Onuris  (vgl.  unten  1 1)  zusammengewachsen  zu 
einer  Gestalt,  die  viele  fremde  Züge  in  sich 
aufgenommen  hat. 

A.  Lokalknlte. 

In  älterer  Zeit  wird  Schow  weder  an  einem 
Orte  besonders  oft  genannt,  noch  weisen  seine 
Beinamen  auf  einen  Lokalkultus : daß  der  Fürst 
des  Gazellengaues  Priester  des  Schow  und  der 
Tefenet  ist,  hat  wohl  nichts  zu  bedeuten  {Beni 
Hasan  1 pl.  7).  Ebenso  ist  es  belanglos  für 
den  Ort  seiner  Heimat,  wenn  Schow  in  den 
Tempelreliefs  an  verschiedenen  Orten  gelegent- 
lich dargestellt  wird.  Über  Schow  in  Helio- 
polis vgl.  unter  B.  ln  Tanis  tritt  Schow  auf 
Obelisken  Ramses’  II.  hervor  {Burton,  Excerpta 
hieroglyph.  38;  Petrie,  Tanis  1 pl.  8,  49.  10,  57. 
58.  11,  64b). 

In  später  Zeit  ist  Schow  heimisch  in  ver- 
schiedenen Orten  des  südöstlichen  Deltas,  und 
aus  dieser  Gegend  stammt  der  Naos,  dessen 
Inschrift  seinen  Mythus  erzählt  (vgl.  unter  C, 
Sp.  569).  In  Bubastis  wird  Schow,  aber  nicht 
als  Hauptgott,  verehrt  {Naville,  Buhastis 
pl.  36  K.  40  B.  50  C.).  In  Samanud  (griech. 
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Sebennytos)  ist  'Onuris-Schow,  Sohn  des  Re’ 
Herr  der  Stadt  und  hat  einen  Kultus  dort 
{Naville,  The  mound  of  the  Lew  [Teil  el- 
Yahudiyeh]  pl.  5.  6;  Lepsius,  Denkm.  Text  1, 
221;  Annales  du  Service  des  Antiqu.  7,  87); 
Onuris  scheint  dort  nur  dem  Schow  angeglie- 
dert zu  sein  (vgl.  unten  J 1).  Derselbe  Onuris- 
Schow  wohnt  auch  in  Behbet  {Naville,  Festival 
hall  of  Osorkon  II.  at  Bubastis  pl.  7).  Auch 
10  die  von  den  Griechen  Leontopolis  genannte 
Stadt  {Strabon  17,  19;  losephus,  Antign.  lud. 
13,  3,  1.  2),  in  der  nach  ihrem  Namen  ein 
Schow  gewohnt  zu  haben  scheint  (vgl.  unter 
G),  gibt  keinen  Anhalt  für  die  Heimat  des 
Gottes,  da  ihre  Lage  nicht  sicher  festgestellt 
ist  {Brugsch,  Geogr.  Inschriften  1,  262).  Mau 
identifiziert  sie  mit  Teil  Mokdam  {Baedeker^ 
S.  162;  Annales  du  Service  des  Antiqui'es  de 
V Egypte  8,  236)  oder  Teil  es-Seba'  {Berlin, 
•20  Ausführliches  Verzeichnis  des  ägypt.  Altert.^ 
S.  290)  oder  Teil  el-.Iehudiie  {Naville,  Mound 
of  the  Jew  p,  18ff. ; Baedeker’^  S.  158).  Auch 
die  Lage  des  Gaues  Leontopolites  (Strab.  17, 
20;  Parthey,  Beiträge  zur  älteren  Münzkunde, 
herausg.  von  Binder  und  Friedländer  [1851] 
S.  137ff.)  ist  nicht  bestimmt  {Brugseh,  Geo- 
graph. Insehr.  1,  118).  In  manchen  dieser  Orte 
ist  Schow  gewiß  nur  durch  Identifizierung  mit 
anderen  Göttern  angesiedelt;  so  Sopd-Schow 
30  in  Saft  el-Henne  {Naville,  Goshen;  vgl.  auch 
Naos  in  el-Arisch  unten  C,  3.  Absatz). 

An  einem  von  diesen  weit  entfernt  liegenden 
Orte;  Ombos  nördlich  von  Assuan,  wird  Schow 
mit  Tefenet  in  dem  ptolem.  Tempel  auffallend 
häufig  dargestellt  {Gatal.  des  monum.  ed.  de 
Morgan  2,  20.  199.  280.  282  3,  23);  Schow  ist 
auch  wirklich  dort  verehrt  worden,  man  feierte 
am  2.  Tag  des  2.  Überschwemmungsmonates 
sein  Fest  {ibid.  2,  314,  6).*)  Über  die  Zu- 
40  sammenwerfung  des  Schow  mit  Haroeris,  der 
neben  Sobk  (vgl.  'Sucho.s’)  Hauptgott  des  Tem- 
pels war,  vgl.  unten  J 3. 

In  ptolemäischer  und  römischer  Zeit  finden 
wir  Schow  in  dem  1.  Katarakt  heimisch,  bald 
als  Schow  oder  Onuris-Schow  (vgl.  unten  Jl); 
bald  angegliedert  an  Arensnuphis  (ägypt.  Tr- 
hms-nfr),  der  zu  den  Herren  dieser  (Legend 
gehört  und  von  den  Griechen  als  Herakles  an- 
gesehen worden  zu  sein  scheint  {Rubensohn  im 
50  Ärchiv  f.  Pap.-Forschg.  3,  359;  vgl.  Brugsch, 
Sieben  Jahre  Hungersnot  61tf. ; Brugsch,  Dic- 
tionnaire  Geographique  851).  Auf  Philae  ist 
im  Tempel  des  Arensnuphis  sowohl  dieser  wie 
Schow  dargestellt;  jedem  von  beiden  folgt  Te- 
fenet {Lyons,  Report  on  the  island  ani  temples 
of  Philae  [London  1896]  Nr.  5 — 6,  Tiberlus). 
Auch  die  anderen  Tempel  auf  Philae  zeigen 
häufig  Dai'stellungen  des  Schow,  dem  der  König 
opfert  {Lepsius,  Denkm.  4,  18);  er  heißt  dabei 
60  'Schow-Re,  Herr  von  Bige,  der  aus  Nubien 
kam;  er  bringt  das  Auge  des  Re  . . .’  {^ihid. 
4,  24)  oder  'Schow,  Sohn  des  Re,  auf  Bige 
wohnend’  {Benedite,  Philae  p.  42,  II').  Häufig 
hat  er  den  Namen  'Anhor  Schow,  Sohn  des 
Re’  {ibid.  p.  3,  IV';  Ghampollion,  Monuments 

*)  Bin  Pest  des  Schow  kennen  wir  sonst  nur  wäh- 
rend der  19.  Dynastie  im  Delta  =*  21.  Tag  des  3.  Über- 
schwommungsinonates  {Pap.  Sallier  4,  8,  9}. 
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1 pl.  89);  einmal  sind  zusammen  dargestellt 
'ulrensnuphis  Schow,  Sohn  des  Re’  und  'Schow 
von  Dakke,  Herr  von  Philae’,  und  Tefenet 
{ibid.  1 pl.  83,  2 = liosellini,  Monumenti  di 
culto  pl.  18,  3). 

Von  Philae  ist  dieser  aus  Schow,  Ouuris 
und  Arensnuphis  zusammengesetzte  Gott  in  die 
nuhischen  Tempel  übernommen  worden;  z.  B. 
nach  Hebod  als  'Schow,  Sohn  des  Re,  Aren- 
snuphis auf  der  heiligen  Insel  (hei  Philae)’ 
mit  Sechmet-Tefenet  zusammen  {Lepsius,  Denk- 
mäler 5,  18  a).  Besonders  tritt  er  in  Dakke  in 
ptolemäischer  und  römischer  Zeit  hervor,  dort 
heißt  er  'Schow  Sohn  des  Be,  der  aus  Nubien 
kam,  Herr  von  Dakke’  (Champollion,  Monum. 
1 pl.  öSiiiä,  3)  oder  'Schow,  Sohn  des  Re, 
Arensnuphis,  Herr  der  heiligen  Insel’  {Chum- 
poliion,  Aotices  dtscriptives  1,  123.  124)  oder 
'Arensnuphis  Schow,  Sohn  des  Re,  mit  großer 
Kraft,  mit  großer  Macht’  {Champ.,  Mon.  1, 
55  Wä,  4).  Ergamenes  (nuhischer  König  ptol. 
Zeit)  opfert  vor  Thot  und  Schow,  Sohn  des  Re, 
Arensnujihis  und  Arensnuphis  selbst  {ibid.  1, 
53,  1);  Ptolemäus  IX.  opfert  vor  Schow,  Sohn 
des  Re,  Arensnuphis  und  Tefenet  {Champt.  Not. 
1,  112).  Endlich  ist  Schow  sogar  an  den 
Lokalgott  'Thot,  Herrn  von  Dakke’,  augeglie- 
dert worden  {ibid.  1,  127). 

B.  Schow  in  den  Pyramidentexten. 

Die  meisten  Erwähnungen  in  den  alten 
Texten  gehören  jenem  Vorstellungskreis  an, 
der  sich  in  Heliopolis  um  den  Sonnengott  ge- 
bildet hatte.  In  der  großen  Neunheit  von  He- 
liopolis (Atum,  Schow  und  Tefenet,  Geb  und 
Nut,  Osiris  und  Isis,  Set  und  Nephthys;  Fy- 
ramidentexte  ed.  Sethe  1655.  1521)  ist  Schow 
Sohn  des  Atum  {Pyr.  1870.  603),  der  Bruder 
und  Gatte  der  Tefenet  und  der  Vater  des  Geh 
(Pyr.  1615)  und  der  Nut  {Pyr.  5d).  Nach  einer 
Mythe  hatte  Atum  den  Schow  und  die  Tefenet 
durch  Selbstbegattung  in  seiner  Faust  erzeugt 
{Pyr.  1248),  nach  einer  anderen  hatte  er  die 
beiden  aus  dem  Munde  gespieen  {Pyr.  1652, 
1871  und  oft).  Gelegentlich  finden  sich  hier 
und  in  anderen  Texten  auch  Anspielungen  auf 
ganz  andere  Verwandtschaftsverhältnisse  des 
Schow,  wobei  gewiß  zum  Teil  unterdrückte 
alte  Mythen  erhalten  sind.  Z.  B.  Schow  als 
Sohn  des  Nun,  Gottes  des  Himmelsozeanes 
(Buch  von  der  Himmelskuh  29  nach  Grab  Se- 
thos  I.  ed.  Lefebure  in  Mein.  Mission  frang. 
Caire  2 pl.  16);  Isis  gebar  Schow  und  Tefenet 
in  Chemmis  {Ebers  95,  8).  Aber  nach  der 
verbreitetsten  Anschauung  sind  Schow  und  Te- 
fenet heimisch  in  Heliopolis  'Pyr.  2099;  vgl. 
Totenbch.  ed.  Naville  Kap.  18,  5.  115,  10);  dort 
ist  Schow  Herr  der  oberen  Menset  (mns  t), 
eines  Gebietes  oder  Gebäudes  in  Heliopolis 
{Pyr.  1661),  und  er  wird  selbst  'obere  Menset’ 
genannt  {Pyr.  1871).  Schow  und  Tefenet  hei- 
ßen auch  'die  beiden  Löwen’  ohne  weitere  Er- 
klärung iPyr.  447). 

Von  der  Tätigkeit  des  Schow  erfahren  wir 
zweierlei.  Zunächst  stützt  er  den  Himmel: 
'Schow,  der  die  Nut  trägt’  {Pyr.  2091),  oder 
die  Arme  des  Schow  tragen  die  Nut  {Pyr. 
1101);  deshalb  soll  Schow  den  Toten  zum 
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Himmel  tragen  und  Nut  ihm  ihren  Arm  rei- 
chen {Pyr.  1422.  1090).  Ein  Text,  der  auf  eine 
alte  Vorlage  zurückgeht,  erzählt,  wie  Re  be- 
fahl: 'Mein  Sohn  Schow,  stelle  dich  unter 
meine  Tochter  Nut’;  da  stützte  Schow  die 
Himmelsgöttin  mit  erhobenen  Armen  {Himmels- 
kuh 41).  Weiteres  unten  in  F.  — Ferner 
scheint  Schow  einmal  für  das  Wasser  des  Nils 
gesorgt  zu  haben  {Pyr.  1553),  wohl  aus  seinem 
Penis  {Pyr.  2065);  er  bringt  dem  Toten  das 
Wasser,  mit  dem  Geb  sich  gereinigt  hat  {Pyr. 
1039).  Vielleicht  hängt  es  hiermit  zusammen, 
daß  Schow  dem  Toten  zu  trinken  und  Tefenet 
ihm  zu  essen  gibt  {Pyr.  552,  umgekehrt  553 ; vgl. 
125).  Eine  Stelle  des  Totenhuches  überliefert 
noch,  daß  Schow  dem  Toten  Speise  und  Trank 
gibt  (ed.  Naville  Kap.  178,  12);  aber  sonst 
kennt  die  spätere  Zeit  diese  Seite  des  Schow 
nicht  mehr  (vgl.  unten  H). 

C.  Schow  als  Sohn  des  Re  und  sein  Nachfolger 
auf  dem  Thron. 

Die  Pyramidentexte  (vgl.  oben  B)  erzählen, 
daß  der  Sonnengott,  dort  Atum  genannt,  der 
Vater  des  Schow  ist;  diese  Mythe  bleibt  auch 
weiter  herrschend  und  gibt  dem  Schow  den 
Beinamen  'Sohn  des  Re’,  den  er  im  mittleren 
Reich  gelegentlich  (Petrie,  Gizeh  and  Bifch 
pl.  13  P),  im  neuen  Reich  öfter  {Naville,  Deir 
el  Bahari  2 pl.  46;  Burton,  Excerpta  hiero- 
glypihica  pl.  38,  Obelisk  Ramses  II.  in  Tanis), 
später  fast  immer  erhält.  In  den  Tempeln 
der  griechisch-römischen  Zeit  spielt  Schow  die 
Rolle  eines  guten  Sohnes  des  Re.  In  Ombos 
(ptol.)  ist  'Schow,  Sohn  des  Re,  der  seinen 
Vater  erfreut’  dargestellt,  wie  er  die  Sonne 
anbetet  {Catal.  des  monum.  ed.  de  Morgan 
2,  185);  er  heißt  auch  'mit  gewaltiger  Kraft, 
der  die  Feinde  abwehrt  für  seinen  Vater  Re’ 
{ibid.  2,  199)  oder  'Sohn  des  Re,  ein  guter 
Sohn  (s^  mr.f)  für  seinen  Vater,  der  das  Herz 
dessen,  aus  dem  er  kam  (=  seines  Erzeugers), 
erfüllt,  der  Herr  des  Speeres,  der  seine  Feinde 
niederwirft’  {ibid.  3,  23).  Auch  in  Edfu 
(Ptol.  IV.)  wehrt  Schow  die  Feinde  seines 
Vaters  Re  von  seinem  Tempel  ab  (ed.  Boche- 
rnonteix  1 p.  144);  ähnlich  in  Dendera  (Ptol. XVI.) 
'Sohn  des  Re,  der  die  Angelegenheiten  be- 
sorgt (?)  für  seinen  Vater  und  sein  Herz  er- 
freut’ {Lepsius,  Denkm.  4,  58  b),  und  in  Esne 
(röm ) heißt  er  'großer  ältester  Sohn  des  Atum’ 
{ibid.  4,  90  d). 

Die  Götterfamilie,  die  in  den  Pyramiden- 
texten als  Göttern eunh eit  von  Heliopolis  ge- 
nannt wird  (vgl.  oben  B),  war  in  ganz  Ägypten 
bekannt.  Sie  wurde  auch  in  anderen  Orten 
dargestellt;  jedoch  meist  mit  der  Veränderung, 
daß  Atum  durch  den  Hauptgott  des  betreffen- 
den Tempels  ersetzt  wurde  oder  der  Lokalgott 
noch  vor  Atum  trat,  um  dadurch  den  Schein 
des  Ersten  aller  Götter  zu  gewinnen.  Schow 
und  Tefenet  behalten  stets  ihren  Platz  hinter 
Atum  bzw.  seinem  Vertreter  und  vor  Geb  und 
Nut.  Solche  Götterlisten  kennen  wir  von  der 
18.  Dynastie  bis  zur  römischen  Kaiserzeit;  sie 
bleiben  im  wesentlichen  unverändert  und  sind, 
wie  die  Zusammensetzung  zeigt,  gelegentlich 
aus  anderen  Tempeln  übernommen  {Naville, 
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Deir  el  Bahari  pl.  46.  101;  Mariette,  Abydos  1, 
10;  Lepsius,  Denkni.  3,  26.  .37.  75d.  85c.  124a. 
-222d.  246c.  4,  10.  29a.  31a.  56a.  66a.  b.  67  a. 
83  a).  Seltener  sind  Götterlisten  abweichender 
Zusammenstellung,  bei  denen  wir  den  Grund 
der  Aneinanderreihung  der  in  ihnen  genannten 
Gottheiten  nicht  zu  erkennen  vermögen  (z.  B. 
Mariette,  Abydos 'i,  54;  Lepsiiis,  Denhn.  4,  58  b 
Dendera;  Kairo  9267  ed.  Milne,  Greek  Inscrip- 
tions). Die  übliche  Reihenfolge  jedoch  ist  zu 
allen  Zeiten  die  der  Neunheit  von  Heliopolis, 
und  sie  gibt  mehr  als  nur  eine  Genealogie. 
Die  Ägypter  dachten  sich  ihre  großen  alten 
Götter  auch  als  Könige;  dabei  folgte  wie  auf 
Erden  der  Sohn  dem  Vater  auf  dem  Throne. 
Listen  von  Götterkönigen  der  Urzeit,  zum  Teil 
mit  Angabe  der  Regierungsdauer,  sind  mehr- 
fach bei  griechischen  Schriftstellern  erhalten; 
sie  schließen  sich  an  die  Reihenfolge  der  Neun- 
heit von  Heliopolis  an,  und  gehen  zurück  auf 
eine  Fassung  des  Ptahtempels  von  Memphis. 
Lepsius  {Königsbuch,  Quellentafel  3)  stellt  die 
Listen  zusammen  aus  Johannes  Antiochenus, 
Chron.  Pasch.,  Malalas,  Cedrenus,  Manethos, 
Euseb.  Armen.,  Sothis  nach  Panod.  und  Syn- 
cellus,  Vet.  Chron.  nach  Panod.,  Barbarus 
Scaligeri  und  Chronograph,  brev.  ex  Euseb.; 
sie  nennen  als  Nachfolger  des  Helios  = Atum 
und  Vorgänger  des  Kronos  = Geb  den  Säg 
(zweimal)  gtoi  ’dprjs  oder  S&aig  (dreimal),  auch 
S&Gog,  Sa)6i]g,  Aya^odcdficov  (je  einmal). 

Eine  der  wenigen  im  Zusammenhang  er- 
haltenen mythologischen  Erzählungen  unter- 
richtet uns  des  näheren  über  diese  Götter- 
regierungen (auf  dem  späten  Naos  in  el- Arisch 
ed.  Griffith,  Teil  el-Yehudijeh  in  Naville,  The 
mound  of  the  Jew  pl.  23,  p.  70),  und  zwar  wohl 
nach  der  Lehre  von  Heliopolis.  Als  Re  auf 
dem  Throne  saß,  riß  sein  Sohn  Schow  die 
väterliche  Macht  dadurch  an  sich,  daß  er 
die  feuerspeiende  Schlange  des  Re  sich  selbst 
an  den  Kopf  setzte;  mit  ihrer  Hilfe  schlug 
Schow  seine  Gegner  nieder.  Schow  war  ein 
guter  König  des  Himmels,  der  Erde,  der  Unter- 
welt, des  Wassers,  der  Winde,  des  Ozeans,  der 
Berge,  des  Meeres  und  der  Steine  auf  dem 
Throne  seines  Vaters  Re-Harachte.  Eines  Tages 
sprach  Schow  zu  seinem  Gefolge:  'Laßt  uns 
nach  dem  Berg  am  Osthorizont  gehen  und 
unseren  Vater  Re-Harachte  sehen!’  Sie  gingen 
nach  At-nebs  (Saft  el  Henne  im  östlichen  Delta, 
vermutlicher  Herkunftsort  des  Naos),  wo  der 
Tempel  des  Schow  in  seinem  Namen  Sopd 
Herr  des  Ostens  neugebaut  wurde  (Sopd  ist 
Lokalgott  in  At-nebs ; vgl.  unten  J 4).  Schow 
erhob  den  Ort,  daß  er  feststand  wie  der  Him- 
mel, und  alle  seine  Häuser  waren  wie  der  Ho- 
rizont (Anspielung  auf  die  Mythe  von  Schow 
als  Erheber  des  Himmels;  vgl.  unten  F).  Als 
später  die  Kinder  der  Apophisschlange,  die 
alten  Feinde  des  Re,  sieh  empörten,  warf  Schow 
sie  nieder  mit  Hilfe  des  alten  Königs  Re,  der 
hier  wieder  erscheint  und  für  seinen  Sohn  ein- 
tritt.  Dann  pflegte  er  die  Ortschaften,  Ansied- 
lungen und  Gaue,  führte  die  Schutzmauer 
Ägyptens  (an  der  syrischen  Grenze?)  wieder 
auf  und  erbaute  Tempel  in  Oberägypten  und 
dem  Delta.  Schow  herrschte  nun,  ohne  daß 
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sich  jemand  zu  erheben  wagte — da  entbrannte 
eines  Tages,  als  Schow  sich  für  neun  Tage 
nach  dem  Himmel  entfernt  hatte,  sein  Sohn 
Geb  in  Liebe  zu  seiner  eigenen  Mutter  Tefenet, 
und  verschaffte  sich  mit  Gewalt  in  Memphis 
die  Erfüllung  seines  Wunsches.  Da  brach 
Unwetter  und  Sturm  los,  so  daß  Götter  und 
Menschen  nicht  das  Gesicht  ihres  Nächsten 
sehen  konnten.  Geb  begann  nach  dem  Throne 
seines  Vaters  Schow  zu  trachten;  er  zog  in 
das  Delta  und  versuchte  die  Schlange  an 
seinen  Kopf  zu  setzen,  wie  einst  sein  Vater 
getan  hatte.  Sie  spie  ihr  giftiges  Feuer  aus, 
so  daß  Gebs  Begleiter  tot  umfielen;  aber  Geb 
bemächtigte  sich  ihrer  doch  und  setzte  sie  in 
einen  steinernen  Kasten,  bis  endlich  wiederum 
der  alte  Re-Harachte  ihre  Kraft  völlig  brach. 
Von  da  ab  herrschte  Geb  über  Götter.  Men- 
schen und  Tiere  auf  dem  Throne  seines  Vaters 
Schow. 

Die  Erinnerung  daran,  daß  Schow  einst  auf 
dem  Throne  gesessen  und  die  Welt  regiert 
hat,  macht  ihn  zum  Vorbild  der  irdischen  Kö- 
nige; seit  der  19.  Dynastie  wird  häufig  auf 
Eigenschaften  des  Schow  augespielt,  die  man 
auch  bei  dem  regierenden  Herrscher  erwartet. 
Merenptah  heißt  'sein  Sohn  auf  dem  Throne 
des  Pe-Schow  (Schow  mit  Artikel  'der’,  vgl. 
unten  D),  Sohnes  des  Re’  (Israelstele  13  ed. 
Spiegelberg  in  Agypt.  Zeitschr.  34,  4;  ähnlich 
von  Ramses  III.  in  Medinet  Habu  = Kouge, 
Inscr.  hierogl.  114,  8;  Greene,  Fouilles  pl.  1,  9). 
Ramses  II.  wird  die  Stärke  des  Schow  und 
der  Tefenet  verliehen  {Mariette,  Abydos  2,  55, 
35;  ähnlich  oft  von  Ramses  III.).  Schow  sagt 
zum  König:  'Ich  gebe  dir  mein  Amt,  meine 
Lebenszeit,  meine  Stätte,  meinen  Thron  auf 
Erden  und  die  Würde,  die  ich  im  westlichen 
Lande  ausübe’  {Lepsius,  Denkm.  3,  234  a, 

Dyn.  20).  In  den  Tempeln  der  griechisch- 
römischen  Zeit  ist  der  König  das  'Ebenbild 
des  Scihow’  {Mariette,  Denderah  1,  69a;  Bochc- 
monteix,  Edfou  1,  81);  der  König  übernimmt 
das  Königtum  des  Schow  und  ist  sein  Erbe 
{Mar.,  I)end.  4,  85;  Bock.,  Edfou  1,  41). 

D.  Schow  als  Sonne. 

Schow  als  Sonnengott  kennen  wir  erst  von 
der  18.  Dynastie  ab;  die  Erwähnungen  sind 
spärlich  und  gehören  gerade  in  der  älteren 
Zeit  mehr  vulgären  Texten  als  der  höheren 
Literatur  an.  Trotzdem  scheint  die  Vorstel- 
lung alt  zu  sein;  diese  Gestalt  des  Schow  ist 
eben  in  den  Hintergrund  gedrängt  durch  an- 
dere Personifikationen  des  Sonnengottes.  In 
der  18.  Dynastie  ist  Schow  bald  die  auf- 
gehende Sonne  {Urkunden  ed.  Sethe  4,  117,  4. 
437),  bald  die  glühende  Mittagsonne  (ibid  4, 
19),  im  Totenbuch  (ed  Naville  Kap.  182,  2) 
auch  die  untergehende  Sonne.  Thot  ist  es,  der 
Schow  als  Sonne  aufgehen  läßt  {ibid.  18.3,  8; 
vgl.  Papyrus  de  Turin  ed.  Pleyte-Bossi  pl.  24, 
3.  125,  12).  Die  ungewöhnliche  Vorsetzung 
des  Artikels  pe  geht  wohl  auf  die  Natur  des 
Schow  als  Sonnengott  zurück ; sie  ist  häufig 
bei  Pe-Re  'der  Re’.  Die  Sonne  ist  gemeint  in 
der  'Verehrung  des  Pe-Schow  und  des  Aah- 
Thot  (=  Mond)’  {Becueil  de  travaux  2,  168.  4, 
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n.  R. ; ähnlich  Brugscli,  Beciieil  1 pl.  22,  13). 
Als  Amenoijhis  IV.  seine  neue  Sonnenreligion 
begründete,  -war  Scbow  eine  der  wenigen  Be- 
zeichnungen der  Sonne,  die  er  aus  der  alten  Re- 
ligion herübernahm.  L)er  neue  Gott  hieß  '^Schow, 
der  in  der  Sonnenscheibe  ist’  (Lcps.  Beiilm. 
3,  lOüb  und  oft);  gelegentlich  auch  'Schow 
für  alle  Menschen,  die  lebende  Sonnenscbeibe’ 
{Bonriant- Legrain- Jequier,  Cnlte  d’Atonou  1, 
83,  3).  Nach  dem  Untergang  des  Atonkultus 
wird  Scbow  als  Sonne  wieder  wie  früher  er- 
wähnt. 'Die  Sonnenstrahlen  kommen,  Schow 
erhellt  den  Tempel’  (Marieite,  Ahydos  1,  51a. 
4'J).  'Scbow,  Abbild  des  Re,  der  in  seinem 
Auge  sitzt’  {Bap.  iiicig.  Harns  7,  2).  In  der 
Spätzeit  werden  Re  und  Schow  in  der  Sonnen- 
barke dargestellt  (Berlin  7772);  ein  Sonneu- 
bymnus  saitischer  Zeit  nennt  nur  Schow,  nicht 
Re  {Mim.  Mnsion  Caire  5,  62C).  Re  ist  in 
den  Tempeln  griechischer  Zeit  gelegentlich  Bei- 
wort des  Schow  {Leqmius,  Hmh'm.  4,  24.  21)  a; 
Bochewonteix,  Edfou  1 p.  430,  12).  In  einigen 
der  hier  angeführten  Fälle  ist  es  nicht  sicher, 
daß  wirklich  der  Gott  Schow  genannt  ist; 
zum  Teil  könnte  auch  ein  Wort  sw  'Sonne, 
Glanz,  Licht’  vorliegen.  Schow  ist  vielleicht 
gemeint  mit  dem  'Herakles,  der  in  der  Sonne 
sitzt’  {Bhdarch,  JJe  Is.  et  Os.  41):  man  wird 
erinnert  an  'Schow,  Bild  des  Re,  das  im  Auge 
seines  Vaters  sitzt’  {Pap.  mag.  Harris  7,  1). 

E.  Sfliow  als  Luft. 


in  der  Regel  ist  er  milde  und  wohltätig;  man 
hört  seine  Stimme,  aber  sieht  ihn  nicht,  wenn 
er  jede  Eehle  atmen  läßt  {ihid.  IG,  36.  38  • — 
sämtlich  nach  unpubl.  Übers.  Hrmari).  Die 
'Seele  des  Schow’,  die  oben  und  hier  (auch  ihid. 
16,  40  'Seele  des  Schow,  der  in  den  Wolken 
wandelt,  indem  er  den  Himmel  von  der  Erde 
trennt’)  die  Luft  zu  bezeichnen  scheint,  wird  in 
den  Tempeln  der  griechisch-römischen  Zeit  oft 
10  erwähnt,  ohne  daß  ihr  Charakter  deutlich  zu  er- 
kennen wäre.  Die  'Seele  des  Schow,  Herrn  von 
Esne’  ist  als  Widder  neben  den  Seelen  anderer 
Götter  dargestellt  {Champollion,  Monuments  2 
pl.  145tvr  Esne  röm.;  Schow  als  Luft  in  Esne: 
Brvg.'ch,  Thesaurus  626 A 20 — 22.  651 H);  auch 
der  Widder  vou  Mencles  ist  die  'lebende  Seele 
des  Scbow,  der  Himmel  und  Erde  mit  seinem 
Hauche  [versiebt],  um  alle  Menschen  mit  ihm 
zu  beleben’  {Urkunden  ed.  Sethe  2,  53,  12). 
20  Sogar  König  Vmasis  II.  nennt  sich  'lebende 
Seele  des  Schow’  {Burton,  Excerpda  hierogly- 
p)hica  41).  Die  auch  in  älterer  Zeit  häufig  ge- 
nannten 'Stützen  des  Schow’  scheinen  nach 
späterer  Vorstellung  die  Wolken  zu  sein 
‘ Brugscli,  Gr.  Oase  16,  40);  auf  die  Luft  deutet 
das  Beiwort  des  Schow:  'der  den  Hirumel  er- 
hebt mit  dem  Atem  seines  Mundes’  {Lepsius, 
Henkm.  4,  14  a.  Ptol.  HL  Karnak).  Tm  Tempel 
von  Dendera  sind  die  Fenster,  durch  die  Luft 
30  und  Licht  ins  Innere  tritt,  dem  Schow  geweiht 
{Mariette,  Denderah  4,  23  b). 


Mau  hat  sich  daran  gewöhnt,  das  eigent- 
liche Wesen  des  Schow  darin  zu  sehen,  daß 
er  die  Luft  repräsentiert,  und  die  meisten  Dar- 
stellungen nennen  nur  diese  eine  Seite  von 
ihm;  trotzdem  gibt  es  für  Schow  als  Luftgott 
weder  frühe  noch  zahlreiche  Belege.  Eine  alte 
Vorstellung  liegt  wohl  vor  in  'Schow,  der  die 
Luft  zieht  (zum  Atmen)  vor  Re’  {Totenhuch 
ed.  Naville  Kap.  55  38B,  t)  und  'Schow, 

der  die  angenehme  Luft  des  Lehens  (=  Atem) 
an  die  Hase  des  Osiris  bringt’  {Papj.  Scdt.  825 
nach  Lanzo'ue,  THzion.  mitol.  egiz.  tav.  386,  4). 
In  den  Sprüchen,  durch  die  dem  Toten  Atem 
gegeben  werden  soll,  spielt  Schow  eine  be- 
sondere Rolle:  'Ich  hin  Schow,  der  die  Lutt 
zieht  vor  die  Verklärten’  {Totenhuch  ed.  Eav. 
Kap.  65,  1).  Der  Tote  soll  durch  seine  Nasen- 
löcher die  'Seele  (ha)  des  Schow’  einatmen, 
mit  der  offenbar  die  Luft  gemeint  ist  (Buch 
vom  Atmen  2,  21;  ähnlich  Vatikan  128  a,  ptol.) 
Die  Hymnen  an  Schow  bzw.  Schow-Onuris  aus 
dem  neuen  Reich  {Papyrus  Harris  magique 
cd.  Chahas)  enthalten  u.  a.  ähnliche  Anspie- 
lungen auf  den  Luftgott.  Ein  großer  Hymnus 
an  Amonre  (überliefert  aus  persischer  Zeit  im 
Tempel  von  Hibis  in  der  Oase  el-Cbarge)  feiert 
ihn  auch  als  Luftgott:  'er  stößt  die  Luft  aus 
der  Kehle  . . . (er  ist)  die  Seele  des  Schow  für 
alle  Götter’  {Brugsch,  Beise  nach  der  großen 
Oase  pl.  15,  5).  'Du  bist  Schow,  du  bist  höher 
als  alle  anderen  Götter,  du  hast  prächtigere  Ge- 
stalten als  die  vier  Winde  des  Himmels;  man 
sagt(y):  sie  sind  aus  dem  Mund  seiner  Majestät 
herausgekominen.  Du  Seele  des  Schow,  der  die 
Lutt  befiehlt’  (thid.  16,  34).  Schow  kann 
Himmel  und  Meer  in  Aufruhr  versetzen,  aber 


P.  Scliow  als  Himmelsträger. 

Aus  der  alten  religiösen  Literatur  (vgl.  B) 
erfahren  wir,  daß  Schow  die  Himmelsgöttin 


stützt;  so 


wird  er  auch  dargestellt  {Erman, 


Beligion  Abb.  6);  dabei  liegt  an  der  Erde  Geb, 
40  von  dem  weg  Schow  die  Nut  hochgehoben  hat 
{ihid,  Abb.  39).  Auch  wenn  der  Himmel  als 
stehende  Kuh  gedacht  ist,  stutzt  Schow  sie 
am  Bauch,  während  andere  Götter  ihre  Beine 
halten  {ihid.  Abb.  5,  nach  Grab  Sethos  I.  ed. 
Lefehure  in  Mim.  Mission  Caire  2,  partie  IV, 
pl.  17  = Boschers  Lex.  Bd.  2 Sp.  361  (Isis) 
Abb.).  Schow  heißt  'der  den  Himmel  von  der 
Erde  trennte  und  ihn  hochhob  vom  Boden  als 

^^-Figur’  {Lepsius,  JDenlm.  3,  234  a,  Dyn.  20). 

Die  volkstümliche  Kunst  der  griechischen  Zeit 
hat  Schow  als  Himmelsträger  nicht  vergessen 
{Petrie,  Hauara-Biohmu-Arsinoe  pl.  2,  Sarg). 
In  den  gleichzeitigen  Tempeln  ist  'Schow,  Sohn 
des  Re, . . . der  den  Himmel  trägt,  der  den  Himmel 
mit  dem  Atem  seines  Mundes  erhebt’  {Boche- 
monteix,  Edfou  1 p.  59,  ähnlich  Lepsius,  Henkm, 
4,  14a,  Karnak;  ferner  in  Esne,  röm.:  Brugsch, 
Ihesaurus  626  A 20—22.  651  H;  vgl.  unten  Jl), 
60  eine  bekannte  Gestalt;  ähnlich  'Schow,  der  den 
Himmel  hochhebt  mit  der  Kraft  seiner  Arme 
und  der  seinen  (des  Himmels)  Horizont  mit  der 
Sonne  erhebt’  (Boch,  Edfou  1,  125).  Ein 

Relieftypus  zeigt  den  König,  der  vor  Schow 
den  Himmel  trägt,  wüe  der  Gott  selbst  {ihid. 
2,  pl.  16  21b.  22  b).  In  einem  anderen  bringt 
der  König  dem  Gotte  'das  ehrwürdige  Bild 
seines  Leibes’  dar,  d.  h.  eine  ihn  darstellende 
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Götterfignr  mit  SonneDscheite,  die  zwei  Him- 
melsstiitzen  (?)  hält  {L.  D.  14  a,  Karnak).  Solche 
Bilder  des  Schow  sind  plastisch  erhalten  (Kairo 
38107  ed.  Daresfy,  Statues  de  dwinite's  pl.  8, 
aus  Fayence). 

Wenn  die  Griechen  Schow  mit  Herakles 
identifiziert  haben  {Wiedematm,  Herodots  zu'eiies 
Buch  p.  200;  Spiegelberg  in  Beeueil  de  travavx 
28,  181),  so  clachten  sie  gewiß  daran,  daß 
diese  beiden  Himmelsträger  waren. 

Eine  besondere  Art  des  Himmelsträgers 
stellen  die  zahlreichen,  in  vielen  Museen  vor- 
handenen )^ayencebilder  dar:  der  am  Boden 
hockende  Schow  hält  zwischen  den  erhobenen 
Händen  ausgespannt  den  Himmel  (?),  auf  wel- 
chem, gerade  über  dem  Kopfe  des  Schow,  die 
Sonne  schwebt  (abgebildet  z.  B.  Budge,  Guide 
to  the  third  and  fourih  egyptian  rooms  p.  1.36; 
Catal.  Coli  Hüion  Price  1,  2539;  Lanzone, 
Bizion.  di  mitolog.  egiz.  tav.  385,  1;  Maspiero, 
Hüt.  anc.  1,  127;  Kairo  38  111  ed.  JDaressy, 
Statues  de  divinites  pl.  8). 

ln  einigen  Fällen  trägt  Schow  die  Sonnen- 
harke in  clerselben  Weise  wie  sonst  den  Him- 
mel: Silherring  Berlin  1780  (Thutm.  HL);  vgl. 
Ärundale- Bonomi,  Gcdlery  Äntiqu.  Brit.  Mus. 
pl.  3. 

G.  Schow  volkstümlich  und  als  Löwe. 

Schow  und  Tefenet  werden  in  den  Pyra- 
midentexten (vgl.  oben  B)  '"die  beiden  Löwen’ 
genannt  (ed.  Sethe  447);  die  Erwähnung  ist 
aber  vereinzelt.  Tefenet  trägt  schon  in  älterer 
Zeit  den  Löwinnenkopf.  Schow  scheint  erst  viel 
später  Beziehung  zum  Löwen  zu  gewinnen, 
ln  den  Tempeln  der  griechisch-römischen  Zeit 
ist  Schow  ’der  göttliche  prächtige  Löwe  seines 
Vaters’  Re  {Pochemonteix,  Edfou  1,  p.  144) 
oder  man  spricht  von  Schow,  der  'als  Löwe 
auf  seinem  Gestell’  steht  {Mariette,  Dend&ah 
4,  20).  Bronzen  aus  der  Spätzeit  stellen  Schow 
löwenköpfig  dar  (Berlin  8988.  8982),  ebenso 
gleichzeitige  Fayencefiguren  (Berlin  7758).  Ein 
Fund  aus  dem  Tempel  des  Schow  zu  Teil  es- 
seha'  (=  Leontopolis?  Berlin,  Aiisführl.  Verz. 
Ag.  Alt.^  S.  290)  enthält  eine  große  Zahl  von 
plastischen  Löwenfiguren  aus  Stein  (Berlin 
9002)  oder  Fayence  (B.  9001.  8997.  8968)  und 
Musterstücken  von  solchen  für  Bildhauer  (B. 
9000.  8999),  auch  tönerne  Gefäße  in  Form  von 
Löwen  (B.  8950.  8998)  und  steinerne  Vasen, 
die  von  stehenden  Löwen  gehalten  werden  (B. 
8979.  8980). 

In  der  von  den  Griechen  Leontopolis  genannten 
Stadt  {Strabon  17,  19)  haben  wir  uns  wohl 
Schow  oder  Onuris-Schow  verehrt  zu  denken. 
Die  griechische  Münze  des  im  Delta  liegenden 
Gaues  Leontopolites  (vgl.  oben  A)  zeigt  einen 
Krieger  mit  Lanze  und  Löwe;  beides  sind  Attri- 
bute des  Schow  bzw.  Onuris  (vgl.  unten  J 1). 

In  seiner  Gestalt  als  Löwe  ist  Schow  in 
später  Zeit  offenbar  volkstümlich  geworden. 
Eine  große  Verbreitung  gewann  er  und  Tefenet 
auch  als  Schmuck  (männlicher  Kopf  mit  Krone 
und  Löwinnenkopf  mit  Sonne)  an  den  sogen. 
Agis,  den  Gegengewichten  an  den  Halskragen 
(Brit.  Mus.  11057;  Hilton  Price,  Catal.  1, 
nr.  2553);  gelegentlich  haben  sie  die  Inschrift: 
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'Schow  und  Tefenet  schützen  N.  N.’  (im  Han- 
del gesehen). 

H.  Vereinzelte  mylliologisclie  Züge, 

Auf  den  Särgen  des  mittleren  Reichs  nennt 
sich  der  Tote  stets  'angesehen’  bei  Gott- 
heiten; auf  der  östlichen  Außenseite  des  Sarges 
pflegt  er  zu  heißen  'angesehen  hei  Schow’ 
(Schäfer,  Priestergruber  vom  Totentempel  des 
Ne-vser-re  S.  23.  32.  35;  Gauihier-Jequier, 
Fouilles  de  Licht  — Mim.  Inst.  (rang.  Caire 
6,  pl.  19;  Petrie,  Gizch  and  Pifch  pl.  13  F), 
daneben  meist  'angesehen  bei  Tefenet’.  Viel- 
leicht geht  die  Nennung  von  Schow  und  Te- 
fenet auf  die  Vorstellung  zurück,  daß  sie  dem 
Toten  Speise  und  Trank  geben;  vgl  oben  B. 

In  älterer  Zeit  bat  Schow  selten  eine  Be- 
ziehung zu  dem  Osirismythus;  z.  B.  Schow  hat 
die  Furcht  vor  Osiris  und  Tefenet  seine  Kraft 
geschaffen  {Louvre  C 30,  10  nach  Capart,  Pe- 
cueil  1,  pl.  30,  m.  R.).  Später  macht  man  es 
Schow  und  Tefenet  zur  Aufgabe,  daß  sie  Osiris 
schützen  und  Set  und  seine  Genossen  vernichten 
sollen  (Pap.  Salt.  825.  8,  1 ff.).  Im  Tempel  von 
Dendera  (griechisch-römische  Zeit)  spricht  man 
von  Schow  als  dem  guten  Gott,  der  Osiris 
schützt  und  den  'Bösen’  (Set)  vernichtet  {31a- 
riette,  Denderah  4,  80)  und  stellt  ihn  mit  zwei 
Messern  dar  an  der  Spitze  der  Götter,  die  die 
Seinde  des  Osiris  töten  {ibid.  4,  78  a).  Schow 
ist  hier  wie  viele  andere  große  Gottheiten  zu 
jener  Zeit  in  den  Dienst  des  herrschenden 
Osiriskultus  gestellt  worden:  die  Wiedergabe 
durch  Aya&oäalgcov  {Lepsius,  Königsbuch, 
Quellentafel  3:  Sothis  nach  Panod.  und  Sync.) 
zeigt,  daß  man  in  ihm  ein  gutes  Wesen  sah. 

Eine  Reihe  von  vereinzelten  mythologischen 
Zügen  des  Schow  sind  nicht  in  Zusammenhang 
zu  bringen  mit  dem  Bilde,  das  wir  von  ihm 
(kennen;  z.  B.  die  häufige  Nennung  neben  Thot 
in  Dendera  {Mariette,  Dend.  2,  44.  3.  67  a und 
oft).  Ein  religiöses  Buch  des  neuen  Reiches 
weiß,  daß  er  in  der  Unterwelt  bestattet  ist 
(Amduat,  7.  Stunde,  ed.  Je'quier,  Livre  de  ce 
qu’il  y a dans  l’Hades). 

Einige  hochklingende  Titel  des  Schow,  die 
er  mit  vielen  anderen  Gottheiten  gemeinsam 
hat,  besagen  nichts  für  ihn  Charakteristisches; 
z.  B.  'gewaltiger  Gott,  Herr  des  Himmels,  Herr 
der  Erde’  {Burton , Excerpta  hieroglyph.  38, 
Dyn.  19;  ähnlich  Lepsius,  Denkm.  3,  124a; 
ibid,  Text  1,  211;  Naville,  Bubastis  p\. 

'König  der  Götter’  {Lepsius,  Denkm.  4,  18). 

J.  Angliedemiig  des  Schow  an  andere  Götter. 

1.  An  Onuris. 

In  This  bei  Abydos  ist  Onuris  (ägyptisch 
^In-hr.t)  heimisch,  ein  kosmogonischer  Gott 
und  Himmelsträger,  der  mit  vier  Federn  auf 
dem  Kopf  dargestellt  wird;  oft  hält  er  in  den 
Händen  einen  Strick  (Kairo  Cat.  gen.  38023 
bis  28  ed.  Daressy,  Statues  de  divinites  pl. 
2 — 3,  spät)  oder  eine  Lanze  (s.  u.).  Mit  diesem 
Gott  wird  Schow  seit  dem  neuen  Reich  zu- 
sammengeworfen, offenbar  weil  beide  Himmels- 
träger sind.  In  der  18.  Dynastie  trägt  'Schow, 
Sohn  des  Re’  schon  die  Ouuriskrone  aus  vier 
Federn  {Naville,  Deir  el-Bohari  2,  pl.  46; 
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ebenso  im  Grab  Sethos  I.  ed.  Lefebure  in 
Mem.  Mission  frang.  Caire  2,  partie  3,  pl.  3, 
4).  In.  der  19.  Dynastie  beißt  der  mit  der 
Lanze  stechende  Onuris:  'Onuris  Schow,  Sohn 
des  Re’  (Caulfdld,  Temple  of  the  kings  at 
AhydosYi^.  2;  Petrie,  Kahun-Guroh-Hawara  pl. 
22);  Ramses  IV.  opfert  vor  einem  'Onuris 
Schow  Re’,  der  als  Onuris  dargestellt  und  dem 
Tefenet  folgt  (Lepsins,  Denkm.  3,  221  r,  Kar- 
nak) und  auch  sonst  wird  die  Zusammensetzung 
Onuris-Schow  gebräuchlich  (L.  D.  3,  198  b,  Su- 
rarije;  Leiden  V.  27;  Louvre  B 14). 

Ramses  III.  hat  einen  Tempel  des  'Onuris 
Schow,  Sohn  des  Re’  wiederhergestellt  und 
beschenkt;  der  König  redet  den  Gott  auch  nur 
als  'Pe-Schow  (vgl.  oben  D),  Sohn  des  Re’  an 
{Pap>.  Harris  1,  57,  10 — 12).  Der  Gott  'Onuris 
Schow,  Sohn  des  Re’  mit  der  Federkrone  des 
Onuris  ist  von  Taharka  in"  den  Felsentempel 
von  Barkal  übernommen  worden  (Lepsius, 
Denkmäler  5,  11a.  b);  derselbe  als  'Herr  von 
This’  in  die  Oase  el-Charge  {Brugsch,  Große 
Oase  pl.  10,  4.  pl.  14,  2).  — In  der  griechischen 
Zeit  gehören  Onuris  und  Schow  eng  zusammen; 
sie  gelten  fast  nur  noch  als  verschiedene 
Namen  derselben  Gottheit.  Onuris-Schow  wird 
dargestellt  in  der  Tracht  des  Onuris  (Lepsius, 
Denhnäler,  Text  1,  221)  und  heißt  'Herr  von 
This’  (Leiden  V 94;  Louvre  C 116;  Brugsch, 
Große  Oase  pl.  10).  Onuris-Schow  ist  der  Gott, 
der  den  Himmel  trägt,  der  ihn  hochhebt  durch 
den  Hauch  seines  Mundes  (Bochemonteix,  Ed- 
fou  1,  p.  314);  man  sagt  also  von  ihm  dasselbe 
wie  von  Schow  allein  (vgl.  oben  E).  In  der 
Bronzegruppe  eines  Gottes  in  der  Tracht  und 
Haltung  des  Onuris  und  der  löwenköpfigen 
Tefenet  (Coli.  Hilton  Price  4389;  Catal.  2,  pl.  15) 
ist  der  Gott,  wie  die  Zusammenstellung  mit 
Tefenet  zeigt,  als  eine  Form  des  Schow  an- 
gesehen. Schließlich  konnte  man  Onuris  und 
Schow  überhaupt  nicht  mehr  auseinanderhalten. 
Die  Münze  des  Leontopolites  zeigt  einen  Krieger 
mit  Lanze  und  Löwe  (Brugsch,  Geograjjh.  In- 
schriften 1,  118),  wobei  die  Attribute  von 
Onuris  und  Schow  völlig  zusainmengeworfen 
sind.  Die  Griechen  nannten  den  so  darge- 
gestellten  Gott  Ares  (Leiden  Pap.  graec.  ed. 
Leemans  1,  122  fi.) 

2.  An  Chons. 

Seit  dem  Ende  des  neuen  Reichs  wird  in 
Theben  der  dort  heimische  Chons  an  verschie- 
denen Orten  mit  Schow  zusammengeworfen; 
wir  kennen  keinen  Zug  an  Chons,  der  einem 
des  Schow  ähnlich  wäre  und  zu  der  Vermischung 
Anlaß  gegeben  haben  könnte.  'Pe-Schow  (vgl. 
oben  D)  in  Theben,  Chons  Neferhotep’  (Karnak, 
Sethos  III.,  unpubl.);  ähnlich  in  den  Königs- 
gräbern 'Chons  Neferhotep  Schow’  (Lepsius, 
Denkm.  3,  2-34a,  Dyn.  20),  und  in  Karnak  opfert 
Ptolemäus  III.  dem  'Chons-Schow  in  Theben’ 
(ibid.  4,  14  a).  In  den  beiden  letzten  Fällen 
hat  der  Gott  unter  seinen  Beiworten  auch  die 
des  Himmelsträgers  (vgl.  oben  F).  In  griechi- 
scher Zeit  finden  wir  ihn  häufig  in  Edfu  (ed. 
Bochemonteix  1,  p.  257.  262.  275),  und  auch 
in  Dendera  nennt  man  ihn  als  Gott  von  Edfu 
(Mariette,  Denderah  2,  76), 
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3.  An  Horus. 

In  Ombos  (vgl.  oben  A)  ist  Schow  aus 
unbekannter  Veranlassung  angegliedert  an  den 
dortigen  Lokalgott  Haroeris  (ägyptisch  Hr-wr 
'der  große  Horus’).  Ptolemäus  VII.  opfert  dem 
'Haroeris-Schow,  Sohn  des  Re’,  der  als  Haro- 
eris in  üblicher  Weise  dargestellt  ist  (Lepsius, 
Denkm.  4,  23  c);  auch  sonst  ist  Schow  Beiname 
des  Haroeris  (Catal.  des  monum.  ed.  de  Morgan 

2,  322).  Andererseits  tritt  'Haroeris  von  Om- 
bos’ als  Beiname  auf  bei  dem  echten  Schow 
(ibid.  2,  199).  In  Hermonthis  hat  von  den 
sieben  Formen  des  Harpokrates  eine  den  Namen 
'Horus  Schow  das  Kind’  und  trägt  die  Vier- 
Feder-Krone  des  Onuris  (Lepsius,  Denkm.  4, 
63  c,  Ptol.  XVI.);  zur  gleichen  Zeit  gibt  es  dort 
einen  'Schow,  gewaltiger  Gott,  in  Hermonthis 
wohnend’  fMd.  4,  60  d).  In  Esne  kennt  man 
einen  falkenköpfigen  Gott  'Horus  Schow,  Sohn 
des  Re’  (ibid.  Text  4,  21y,  röm.).  Im  Rames- 
seum  opfert  ein  Kaiser 

dem  Horus-Re  und  dem  j7 

Horus -Schow,  der  die  I l 

Onuriskrone  trägt  (ibid.  [A 

4.  An  verschiedene  ryA 

Götter.  fr^r 

Gelegentlich  wird  Schow  / /|^  / 

an  einzelnen  Orten  auch  / y 

mit  anderen  Göttern  zu-  / 1 

sammengeworfen.  In  Ed-  / 

fu  ist  'Schow-Re’  Bei- 
name  des  Hez-hotep,  der  j \\\ 

die  Kleider  anfertigt  und  J \ |A 

schützt  (ed.  Bochemonteix  m J / ] l\ 

1,  p.  129.  430,  12).  In  t 1 

Saft  el-Henne  (östl.  Delta)  gchow  mit  Feder  (nach 
ist  Schow  an  den  dor-  Zcpslus,  Denkmäler 4,  Siia,). 
tigen  Lokalgott  Sopd  an- 
gegliedert, ohne  daß  er  dessen  Wesen  beein- 
flußt hätte  (Naville,  Goshen  pl.  2,  6.  5,  2;  vgl. 
oben  C,  Naos  in  el- Arisch;  unten  K 10).  Die 
Fajjumpapyrus  haben  bei  der  'Stätte  des 
Chnum,  des  Herrn  des  Kataraktenlandes’  die 
Bemerkung:  'er  ist  Schow  neben  seinem  Vater 
Re  in  seinem  See’  (ed.  Lanzone  1,  4 = ed. 
Pleyte  1,  9).  — Über  die  Angliederung  des 
Schow  an  nubische  Götter  vgl.  oben  A. 

K.  Darstellung  des  Schow. 

Man  hat  für  Schow  eine  große  Zahl  von 
Darstellungsarten;  doch  ist  unter  ihnen  keine 
Haltung  und  keine  Tracht  oder  Abzeichen,  die 
für  ihn  typisch  wären  in  dem  Sinne,  wie  es 
bei  wii'klichen  alten  Lokalgöttern  der  Fall  ist. 
In  den  Götterlisten  des  neuen  Reichs  ist  er 
ebenso  wie  die  anderen  Gottheiten  als  hockende 
oder  sitzende  Figur  ohne  jedes  charakteristi- 
sche Abzeichen  dargestellt  (Lepsius,  Denkm. 

3,  26.  37  b.  75  d.  85  c.  222  d.  246  c).  Aus  dem 
eigentlichen  Charakter  des  Schow  sind  folgende 
Darstellungen  hervorgegangen : 

1.  Mit  einer  Feder,  die  als  Hieroglyphe 
das  Schriftzeichen  für  den  Namen  Schow  ist; 
also  ist  das  Abzeichen,  wie  auch  bei  änderen 
Göttern,  aus  dem  Namen  abgeleitet.  Die  Dar- 
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Stellung  als  stehender  Mann,  häufig  bärtig, 
mit  langem  Haar,  darauf  die  Feder,  kennen 
wir  am  Ende  des  neuen  Reichs  (Berlin  8,  Sarg), 
sie  ist  häufig  in  ptolemäischer  Zeit  (Lepsius, 
DenJcm.  4,  10  a.  66  a).  Die  Feder  steckt  ge- 
legentlich {Und.  4,  66  a.  b.  83  a)  in  einem  Bande, 
das  um  das  Haar  geschlungen  und  hinten  zur 
Schleife  gebunden  ist;  zuweilen  üräus  an  der 
Stirn  {;ibid.  4,  67  a).  In  den  Tempeln  der  grie- 
chisch-römischen Zeit  wird  Schow  in  dieser  Art 
dargestellt,  wo  der  König  ihm  opfert  (Ombos: 
Catal.  des  nionum.  ed.  de  Morgan.  2,  199;  Esne: 
Lepsius,  Denkm.  4,  90  d);  dabei  hat  Schow  ge- 
legentlich kurzes  Haar  {Benedite,  Fhilae  pl.  15, 
IT;  Dakke:  Champollion,  Not.  descr.  1,  112j 
oder  den  Uräus  an  der  Stirn  (Bochemonteix, 
Edfou  2,  pl.  16;  Philae:  Leps.,  Denkm.  4,  24, 
Lyons,  Report  on  Fhilae  nr.  5 — 6).  Auch  wenn 
Schow  andere  Götter  verehrt  oder  von  ihnen 
geehrt  wird,  trägt  er  diese  Art  der  Tracht 
(Ombos:  Cat.  mon.  2,  185;  Hermonthis : Leps. 
Denkm.  4,  60  d;  Mariette,  Denderah  4,  26  d). 

2.  Als  Mann  mit  Götterbart  und  kurzem 
Haar  mit  Uräus;  darauf  eine  Krone,  die  in 
einem  Relief  der  19.  Dynastie  aus  den  wag- 
rechten Widderhörnern  und  zwei  glatten  Fe- 
dern besteht  {Leps.  Denkm.  3,  198  b),  in  einer 
späteren  Plastik  nur  aus  diesen  Federn  (Brit. 
Mus.  11057,  Gegengewicht;  vgl.  Lanzone,  Di- 
zion.  di  mitol.  egiz.  tav.  386,  2).  Onuris-Schow 
von  This  ist  mit  diesen  Federn  in  der  Oase 
el-Charge  dargestellt  {Brugsch,  Große  Oase 
pl.  10,  4). 

3.  Als  Himmelsträger:  stehender  Mann  mit 
erhobenen  Armen  ^ ; er  stützt  den  als  Kuh 

dargestellten  Himmel  {Erman,  Äggpt.  Religion 
Abb.  5,  nach  Grab  Sethos  I. : Mem.  Mission 
frang.  Caire  2,  partie  4,  pl.  17)  oder  den  Him- 
mel als  Frau  {ibid.  Abb.  6 nach  Grab  Ramses  IV.) 
oder  hebt  die  Himmelsgöttin  von  dem  Erdgott 
hoch  {ibid.  Abb.  39,  nach  Berlin  8,  Sarg,  Dyn. 
20 — 21;  s.  das  Bild  Bd.  2 Sp.  361/62.  In  der 
gleichen  Gestalt  stützt  er  auf  einem  Sarge  grie- 
chischer Zeit  die  Himmelsgöttin ; er  scheint  ver- 
krüppelten Körper  zu  haben  und  einen  Vollbart 
zu  tragen  {Fetrie,Hawara-Biahmu-Arsinoe  pl.2). 
Als  Fayencefigur  mit  der  Sonne  vgl.  oben  F. 

4.  Mit  dem  Löwenkopf,  darauf  die  Feder 
(wie  bei  1):  vereinzelt  in  griechischer  Zeit 
{Mariette,  Denderah  4,  78);  er  hält  als  Ver- 
teidiger des  Osiris  zwei  Messer. 

5.  Schow  und  Tefenet  neben  der  jungen 
Sonne  als  Kinder,  die  den  Zeigefinger  an  den 
Mund  bzw.  die  Nase  halten  {ibid.  3,  78  n). 
Schow  und  Tefenet  als  Kinder  auch  mehrfach 
auf  dem  Naos  aus  Saft-el-Henne,  z.  T.  ohne 
Beischrift  {Naville,  Goshen). 

Hierzu  kommen  die  Abzeichen,  die  erst 
nach  der  Angliederung  des  Schow  an  andere 
Götter  entstanden  sind.  Sie  treten  früh  und 
häufig  auf;  auch  das  deutet  auf  den  Mangel 
einer  typischen  Darstellungsart  für  Schow. 

6.  Seit  dem  neuen  Reich  häufig  mit  der 
Kjone  des  Onuris:  vier  glatte  Federn;  in  diesen 
Fällen  heißt  der  Gott  oft  Onuris-Schow,  aber 
gerade  in  älterer  Zeit  nicht  immer.  Um  das 
kurze  Haar  (Caulfeild,  Temple  of  the  Kings  at 

Koscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röni.  Mythol.  TV. 
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Abydos  pl.  2)  ist  gelegentlich  das  hinten  zur 
Schleife  gebundene  Band  geschlungen  (Grab 
Sethos  I.  ed.  Lefebure  in  Mem.  Mission  frang. 
Caire  2,  partie  3,  pl.  3,  4).  Meist  geht  vom 
Hinterkopf  eine  Stange  (?)  herunter,  die  auch 
au  den  Kronen  anderer  Götter  (Amon,  Min) 
sitzt  {Naville,  Deir  el  Bahari  2,  46;  Leps., 
Denkm.  3,  221  e.  5,  11a.  b,  mit  Uräus).  Mit 
diesem  Koj>fschmuck  wird  Schow  in  den  Tem- 
peln griechischer  Zeit  häufig  dargestellt,  wenn 
der  König  ihm  opfert  (Samanud:  Leps.  Denkm. 
Text  1,  221;  Ombos:  Cat.  mon.  ed.  de  Morgan 

2,  20.  280.  3,  23;  Philae:  Champollion,  3'Ionum. 

1,  83,  2 = Rosellini,  Alonum.  del  culto  18,  3; 
Debet:  Leps.,  Denkm.  5,  18a;  Dakke:  Chmn- 
pollion,  Alonum.  1,  51,  1;  Champj.,  Not.  descr.  1, 
123);  sogar  einmal,  wo  er  Horus-Schow  heißt 
(Ramesseum:  Denkm.  4,  81a).  Die  für 

Onuris  typische  Haltung,  daß  er  in  den  er- 
hobenen Händen  die  Lanze  zum  Stechen  be- 
reit hält,  findet  sich  auch,  wenn  der  Gott 
Onuris-Schow  genannt  ist  (Dyn.  19:  Caulfeild, 
Temple  of  the  Kings  at  Abydos  pl.  2;  Fetrie, 
Kahun-Gurob- Hawara  pl.  22  — römisch:  Cham- 
pollion, Monum.  1,  89,  Philae;  griech.  Münze: 
s.  oben  A).  Die  Bronzegruppe  eines  Gottes 
mit  Tefenet  zeigt  diesen  in  der  Tracht  (vier 
Federn,  langer  Schurz)  und  Haltung  (mit  Strick) 
des  Onuris  {Coli.  Hilton  Frice  4389:  Catal.  2, 
15,  s.  oben  Jl).  — Ein  Harpokrates- Schow  ist 
dargestellt  als  Kind  mit  Onuriskrone  {Leps., 
Denkm.  4,  63  c,  ptol.  Hermonthis).  Vereinzelt 
ist  eine  späte  Zeichnung  des  Schow,  der  statt 
des  Kopfes  ein  großes  Auge  mit  langem  Haar 
und  herabhängender  Feder  hat,  darauf  die 
vier  Federn  des  Onuris  {Fap.  Salt  825  nach 
Lanzone,  Dizion.  di  mitol.  egiz.  tav.  386,  4); 
eine  Reihe  ähnlicher  Formen  des  Schow  in  den 
unpubl.  Darstellungen  des  Tempels  von  Hibis 
in  der  Oase  el-Charge  (pers.). 

7.  Der  an  Chons  von  Theben  angegliederte 
Schow  ist  als  Chons  dargestellt  {Leps.  Denkm. 

3,  234  a.  4,  14  a). 

8.  In  Ombos  ist  Haroeris,  der  den  Beinamen 
Schow  führt,  als  Haroeris  dargestellt  {Leps. 
Denkm.  4,  23  c);  so  ist  wohl  auch  die  unge- 
wöhnliche Krone  {Catal.  des  monum.  ed.  de 
Morgan  2,  282)  zu  erklären.  Schow-Haroeris 
dagegen  trägt  die  für  Schow  charakteristische 
Feder  (ibid.  2,  199).  Ein  Horus-Schow  in  Esne 
ist  falkenköpfig  {Leps.  Denkm.  Text  4,  21  y). 

9.  Der  nubische  Gott  (vgl.  oben  A)  trägt, 
wenn  er  zuerst  Arensnuphis  heißt,  dessen  Krone; 
ist  er  zunächst  Schow  genannt,  so  hat  er  die 
Feder  des  Schow  {Champollion,  Not.  descr.  1, 
112)  oder  die  Federkrone  des  Onuris  (ibid.  123; 
Champ.  Monum.  1,  53,  1). 

10.  Der  Sopd-Schow  auf  dem  Naos  aus 
Saft  el-Henne  ist  als  Sopd  dargestellt  {Naville, 
Goshen  pl.  2,  6.  5,  2).  [Reeder.] 

Scliu  = Schow  (s.  d.) 

Scolopitus,  sagenhafter  König  der  Skythen, 
Justin.  2,  4,  1 ff.  J,  Marquart,  Fhilologus  64 
(1895),  520.  Der  Name  scheint  mit  Nsolo-roi, 
wie  nach  Herod.  4,  6 die  Skythen  sich  selbst 
nannten,  zusammenzuhängen,  Marquart,  Fhi- 
lologus Sujipl.  10,  78.  Vgl.  auch  Alüllenhoff, 
Alonatsber.  d.  Berliner  Akad.  1866,  567.  [Höfer.] 
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Scoptitia.  Eine  Weihinscbrift  aus  Moesia 
•inferior  lautet:  Dianae  SCOPTITIAE,  E.  Ka- 
linka,  Antike  Denkmäler  in  Bulgarien  (= 
Schriften  d.  Balkankonunisaion  4)  p.  155  nr.  172; 
vgl.  C.  I.  L.  3,  14277  Bev.  arch.  36  (1900), 
306  nr.  14.  C.  I.  L.  3,  13722  (wo  SCPTAE 
steht  mit  der  Bemerkung:  latet  cognomen  epi- 
chorhim  Dianae).  |Höfer.] 

Sdaleites  ^Ddulsixriq),  lokaler  Beiname  des 
Zeus  auf  einer  Weihinscbrift  aus  Bithynien: 
All  Mtydl\(g\  DdaltiT'g,  Corr.  hell.  25  (1901),  34 
nr.  178.  Bev.  des  etud.  grecques  16  (1903),  97. 

Sdeus  = Zeus  (s.  d.)  [Höfer.] 

Sebadios  (-aziosj  = Sabazios  (s.  d.). 

Sebasmosyne  {Deßaagoavv-g),  Personifikation 
der  Ehrwürdigkeit,  Or.  Sibijll.  7,  73.  Vgl. 
Maiestas,  Keverentia.  (Höfer.J 

8ebaste  {DhßaGTt'i),  Beiname  mehrerer  Göt- 
tinnen oder,  was  nicht  immer  zu  unterscheiden 
ist,  vergötterter  Kaiserinnen:  1)  der  Eirene 
(Eumenia  in  Phrygien),  C I.  G.  3,  3886.  — 
2)  der  Homonoia,  [Perge],  C.  I.  G.  3,  4342  und 
add.  p.  1160.  Lanckoronski,  Städte  Bamphyliens 
ti.  Bisidiens  1 nr.  33  p.  166.  Wilhelm,  Arch. 
Kpigr.  Mitt.  aus  Österr.  20  (1897),  65.  Cagnat, 
Inscr.  Graec.  ad  res  Boman.  pertin.  3,  796 
p.  314.  — :J)  der  Nike  (Attaleia,  Lykien-Pam- 
phylien),  Corr.  hell,  lo  (1886),  148  f.  nr.  1 Z.  2f. 

— 4)  der  Dikaiosyne  (=  Isis),  C.  I.  A.  3,  205 
p.  72  (Athen).  — ö)  der  Eueteria  (Mytilene), 
L G.  12,  2,  262.  — (p  der  Hygieia  (Athen), 
C.  I.  A.-i,  460.  — 7j  der  Rhea  (Kos),  C.  1.  G. 
2,  2508.  Baton-IIicks,  Inscr.  of  Cos  119  p.  147. 

— S)  der  Pronoia  (Eumenia),  C.  I.  G.  3,  3831  a 
p.  1062.  Cagnat  a.  a.  0.  3,  796;  vgl.  ’IovUccv 
&sär  6tßar>zi]v  JlgovoiKv  (Athen),  C.  I.  A.  3, 
461.  — 1>)  der  Koma  (Sagalassos),  Lanckoronski 
a.  a.  0.  2,  48  p.  201.  (Termessos),  Corr.  hell. 
23  (1899),  297  nr.  17.  18.  lAinckoronski  2 nr.  93 
p.  208  nr.  104.  Cagnat  a.  a.  0.  3,  441.  442.  — 
10)  der  Tyche  (Ikonion),  Cagnat  a.  a.  0.  3,  260 
p.  124.  Vgl.  Sehastos.  [Höfer.] 

Sebastos  {DsßaaTÖ?),  Beiname  t)  des  Helios 
auf  Münzen  von  Tralleis,  Ilead,  Hist.  nuni.  555. 
Cat.  of  greek  coins  Brit.  Mus.  Ijydia  340  f. 
nr.  94  ff.  pl.  35,  7 ; — 2)  des  Dionysos  auf  Mün- 
zen von  Amastris  (Paphlagonien),  Imhoof- 
Blumer,  Griech.  Münzen  586  nr.  86,  Taf.  5,  11. 

— 3)  Eine  Inschrift  auf  einem  von  Genossen 

der  Palästra  in  Mylasa  geweihten  Altar  lautet 
nach  der  Ergänzung  von  Le  Bas  3,  363  (vgl. 
LG.  Boland,  Gesch.  des  griech.  Vereinsieesens 
1^2  •?•**);  JfHypaiaTcp  LsßaaTef)  . . . [y.ul\  All 
’OXvvnim.  Doch  bezeichnet  Xc  Bas  a.  a.  0. 
selbst  die  Lesung  ["IljcpaiaTcp  als  zweifelhaft. 
Vgl.  auch  Sebaste.  Über  atßaazog  als  Beiname 
vergötterter  Kaiser  s.  H.  Kornemann,  Zur  Ge- 
schiehte  der  antiken  Herrscherkulte  in  Klio, 
Beiträge  zur  ulten  Gesch.  1 (1902),  51  — 146 
bes.  99  f.  10:j  If.  [Höfer.J  i 

Scbazios  = Sabazios  (s.  d.). 

Sebeithos  (Bißiittog;  auf  den  Münzen  Ä- 
TttGfog),  Gott  des  gleichnamigen  (Stat.  Silv.  1, 
2,  263.  Vib.  Sequester  p.  18  Oberl.  Columella 
10,  134;  vgl.  Sebethis;  Farbiger,  A.  Geograph.  3, 
519)  neapolitanischen  Flusses,  mit  gehörntem, 
.jugendlichem  Kopfe  dargestellt,  Garrucci,  Bidl. 
arch.  Napjol.  N.  S.  1/1853),  17  f.  Taf.  4,  1.  2. 
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Alinervini  ebend,  5 (1757),  182  f.  6 (1858),  57. 
Henzen,  Bulletino  1852,  144.  Vgl.  Arch.  Zeit. 
20  (1862),  321  Anm.  20.  N.  Lehnerdt,  Arch. 
Zeit.  43  (1885),  110;  abg.  auch  Sambon,  Bech. 
sur  les  monnaies  de  la  presqnlle  italique  p.  141 
tab.  10,  10.  Göttliche  Verehrung  des  S.  be- 
weist auch  die  Inschrift:  Eutychus  aediculam 
rest.  Sebetho,  Mommsen,  Biscr.  Begni  Neapol. 
2445  = C.  I.  L.  10,  1480.  Wissoiva,  Bel.  u. 
Kult  der  Börner  183.  Vgl.  Sebethis.  [Höfer.J 
Seben  {Bißr}v),  övogu  ggcoog.  Theodos.  ed. 
Hilgard  (=  Grammat.  Gr.  IV,  1)  p.  265,  21 ; vgl. 
Bekker,  Anecd.  3,  1417  s.  v.  Beßpv.  [Höfer.J 
Sebennytes  Nomos  {Ztßswvzrig  Hogog),  Per- 
sonifikation des  gleichnamigen  ägyptischen 
Nomos,  als  gerüsteter  Krieger  (Horos)  darge- 
stellt, dem  öfters  eine  Gazelle  oder  Antilope 
beigegeben  ist,  Scldedehaus  bei  H.  Grote,  Münz- 
studien 2,  479  nr.  10.  11.  Head,  Hist.num.  724. 
i Catal.  of  greek  coins  brit.  Mus.  Alexandria  344. 
3Iacdonald,  Catal.  of  greek  coins  in  the  Hunterian 
Collection  3,  562  pl.  91,  34.  Vgl.  Bd.  2 Sp.  2105, 
45  ff.  [Höfer.J 

Sebesios  = Sabazios  (s.  d.). 

Sebethis  (Bsßrj&lg),  Nymphe  (bez.  Tochter) 
des  Flusses  (Flußgottes)  Sebethos  (s.  Sebeithos), 
von  Telon  Mutter  des  Oibalos  (s.  d.  nr.  2), 
Virg.  Aen.  7,  734  u.  Serv.  z.  d.  St.  Myth.  Lat. 
2,  187  (p.  137  Bode);  vgl.  Gefjcken,  Timaios’ 
I Geogr.  des  Westens  145,  20  f.  [Höfer.J 
Sebethos  s.  Sebeithos. 

Sebros  (Bißgog),  Sohn  des  Hippokoon,  mit 
einem  Heroon  {Bißgiov;  Bißgslov,  Bergk,  Boet. 
Lyr.  Gr.  3“*,  29)  in  Sparta,  Alkman,  Parthen.  3 
[Bergk  a.  a.  0.  35).  Paus.  3,  15,  1.  2.  Bei 
Apollod.  3,  10,  5,  1,  wo  Tißgog  steht,  ist  wohl 
mit  Faber  zu  Aqiollod.  a.  a.  0.  und  mit  H.  Diels, 
Hermes  31  (1896),  343  Bißgog  zu  schreiben. 
Zur  Bedeutung  des  Namens  vgl.  Fick-Bechtel, 
Griech.  Personennamen  432.  [Höfer.J 

Secate  (?).  Eine  verschollene  und  verderbt 
überlieferte  Inschrift  vom  Donon  C.  I.  L.  13, 
4550  {Brambach  1907)  ist  gewidmet  Mercurio 
Secate.  [M.  Ihm.] 

Seceanehae,  Beiname  der  rheinischen  Ma- 
tronen, C.  J.  L.  13,  8846  {Brambach  1979).  Vgl. 
die  ()ctocannae{Octocanehae),  Ahveccanae  (Pauly- 
Wissowa,  B.-E.  2,  2280  s.  Aveha)  und  Bonn. 
Jahrb.  83  j)-  [M.  Ihm.] 

Seches  {Bsyig),  Bezeichnung  des  (Planeten) 
Hermes  bei  den  Babyloniern,  Hesych.  s.  v. 
Movers  bei  Ersch  u.  Gruber  s.  v.  Phönizien 
S.  395  Anm.  65.  v.  Baudissin,  Studien  z.  sem. 
Beligionsgesch.  1,  22,  2.  Bouche- Leclercq , Astro- 
log.  41,  1.  Identisch  mit  Bsyig  ist  wohl  auch 
der  auf  einer  Verwünschungstafel  aus  Hadru- 
metum  genannte  Daemon  Soeches,  Audollent, 
Defixionum  tabellae  394,  35.  395.  [Höfer.J 
Sechet  = Sechmet  (s  d.). 

Sechniet,  ägyptische  Kampfgöttiu,  früher 
irrtümlich  Sechet  gelesen;  hieroglyphisch  shm.t, 
„die  Mächtige“,  zu  vokalisieren  *sahmet  nach 
Steindorff  (un23ubl.)  nszsaa%gig  m.  Pers.-name 
,,der,  den  S.  gab“  {Petrie  Papyri  3 ed.  3lahaffy- 
Smyly  nr.  XCIV  a.  b.  aus  dem  Fajjum,  ptolem.). 

Der  Charakter  der  Sechmet  scheint  ur- 
sprünglich nur  einen  Zug  zu  haben:  sie  ver- 
nichtet die  Feinde;  im  Wortspiel  mit  ihrem 
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Namen  sagt  man,  sie  'bemächtigt’  (sbm)  sich 
ihrer.  So  tat  sie  einst  für  den  Sonnengott 
mit  der  Apophisschlange;  so  tat  sie  für  Osiris 
mit  dem  bösen  Set;  so  wünscht  man  sie  dem 
König;  und  so  benützt  der  Zauberer  sie  für 
seine  Zwecke.  Sechmet  vollzieht  ihr  grau- 
sames Werk  als  Pfeilschützin  oder  durch  den 
feurigen  Atem  aus  ihrem  Munde;  deshalb  ist 
sie  'Herrin  des  Feuers’  und  steht  der  Schlange 
am  Haupte  des  Re  und  des  Königs  nahe,  die 
ihren  Herrn  in  der  gleichen  Weise  schützt. 
Es  wäre  aber  unägyptisch,  in  ihr  eine  Per- 
sonifikation des  Feuers  (Tiele,  Geschichte  der 
Eeligion  1,  40.  80)  oder  der  Sonnenglut  [Pier- 
ret,  Petit  nianuel  S.  111;  Lanzone,  Pizion. 
S.  1098)  zu  erkennen.  Man  hat  in  ihr  in  Über- 
einstimmung mit  den  ägyptischen  Mythen 
(vgl.  C 1)  eine  Form  der  Hathor  gesehen; 
solche  Deutungen  hängen  vom  allgemeinen 
Standpunkt  des  Beurteilers  ab,  die  alte  Erzäh- 
lung kann  ebensogut  Spiel  der  Phantasie  sein 
(vgl.  Kl.) 

Im  alten  Reich  kennen  wir  Sechmet  nur 
in  zwei  nichtssagenden  Stellen  der  Pyramiden- 
texte (vgl.  F) ; ein  Tempelrelief  der  6.  Dynastie 
nennt  sie  schon  als  Anhängsel  zu  Bastet  (vgl. 
K 2);  im  mittleren  ist  sie  das  furchtbare 
Wesen,  welchem  der  kämpfende  König  gleicht 
(vgl.  C 4);  doch  kann  man  auch  Segen  von  ihr 
erbitten  (vgl.  Griffith,  Hierat.  Pap.  from  Ka- 
hun  2 pl.  27,  20.  S.  69.).  Daneben  spielt  sie 
eine  Rolle  im  Totenreioh  (vgl.  F).  Im  neuen 
Reich  sind  alle  Züge  entwickelt,  die  wir  über- 
haupt an  Sechmet  kennen;  aus  dieser  Zeit  ist 
auch  die  alte  Erzählung  ihres  Mythus  über- 
liefert. Zu  dieser  Zeit  findet  S.  sich  rein  er- 
halten fast  nur  noch  in  ihrer  Heimat  Memphis, 
außerhalb  derselben  ist  sie  an  die  dortige 
Hauptgöttin  angegliedert  oder  an  Göttinnen, 
denen  S.  ihrem  Wesen  nach  nahesteht.  Die 
Spätzeit  hat  dem  Charakter  der  S.  keine 
wesentlichen  Züge  mehr  hinzugefügt;  doch  tritt 
ihre  Auffassung  als  Feuer  speiende  Schlange 
durch  die  Vermischung  mit  anderen  Göttinnen 
stärker  hervor.  Im  ganzen  verflüchtigt  sich 
ihr  besonderes  Wesen  immer  mehr  bis  auf  den 
einen  Zug  der  grausamen  Vernichterin.  Ein 
Hymnus  an  Sechmet,  der  aus  der  Spätzeit  über- 
liefert ist,  enthält  manches  alte  Beiwort  der 
Göttin ; aber  die  besungene  Göttin  ist  ein  Misch- 
wesen ohne  greifbaren  Charakter,  das  von 
Bastet,  Mut,  Neit  und  anderen  ebenso  viele 
Züge  wie  von  Sechmet  hat. 

Sechmet  ist  zu  allen  Zeiten  Mitglied  des 
offiziellen  Pantheons  gewesen,  war  aber  auch, 
wie  die  Sprechweise  der  Zaubertexte  (vgl.  C 3) 
zeigt,  volkstümlich.  Das  ist  sie  geblieben  bis 
zu  Herodot  und  zur  römischen  Zeit  (vgl.  G). 
Einen  eigenen  Kultus  hat  sie  in  ihrer  Heimat 
zweifellos  neben  Ptah  gehabt;  daß  ihre  Priester 
die  Rolle  von  Fleischbescbauern  (Mariette, 
Mastabas  de  fanden  Empire  D 62)  und  Ärzten 
{Paj).  Ebers  99,  2 spielen,  hat  wohl  keine 
innere  Bedeutung. 

Literat\rr:  J.  Fr.  Champollion,  Pantheon 
egyptien  nr.  6 Va — VII;  Paul  Pierret,  Piction- 
naire  d’archeologie  egyptienne  (Paris  187.5)  602; 
ders.,  Petit  manuel  de  mythologie  (Paris  1878) 
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111;  Lanzone,  Pizionario  di  mitologia  egiziana 
(Torino  1881)  S.  1098,  tav.  363 — 4;  P.  Le  Page 
Renouf,  Vorlesungen  über  Ursprung  und  Ent- 
wicklung der  Religion  der  alten  Ägypter  (Leip- 
zig 1882)  168;  Erman,  Ägypten  (Tübingen  1885) 
353.  363;  H.  Brugsch,  Religion  und  Mytho- 
logie der  alten  Ägypter  (Leipzig  1888)  519; 
G.  Maspero  (1888)  in  Bibliothegue  egyptologique  2 
(Paris  1893)  270;  Ä.  Wiedemann,  Religion  der 
alten  Ägypter  (Münster  i.W.  1890)  76;  Brodrick 
and  Morton,  A concise  dictionary  of  egyptian 
archaeology  (London  1902)  156;  E.  Wallis 
Budge,  The  Gods  of  the  Egyjdians  (London 
1904)  1,  512 ; Ad.  Erman,  Pie  ägyptische  Religion 
(Berlin  1905)  15.  33.  59-,  H.  Schneider,  Kultur 
und  Penken  der  alten  Ägypter  (Leipzig  1906) 
421;  K.  Sethe,  Bubastis  in  Pauly-Wissowa, 
Realencyklopä  die. 

A.  Ortsgöttin. 

1.  In  Memphis. 

Maspero  (Histoire  ancienne  l,  106)  nimmt 
anf  Grund  allgemeiner  Verhältnisse  an,  S.  sei 
ursprünglich  aus  Letopolis  im  Delta  nach 
Memphis  verpflanzt  (vgl.  2).  In  historischer 
Zeit  ist  sie  heimisch  in  Memphis,  und  zwar 
von  alters  her,  wie  ihre  nahe  Verbindung  mit 
Ptah  (vgl.  B)  zeigt.  Dort  bat  sie  einen  Kultus 
neben  Ptah  und  Nefertem  {Pap.  Harris  I 43. 
44,  2.  47,  6).  Sie  ist  es,  die  mit  Ptah  zusam- 
men auf  memphitischem  Gebiet  den  König 
schützt;  das  Pektoral  des  Kalksteinkolosses 
Ramses  II.  bei  Bedrescben  zeigt  den  König 
zwischen  beiden  Göttern  {Prisse,  Histoire  de 
Vart  egyptien,  Atlas  2,  pl.  [43]  = Lepsius,  Penk- 
niäler  3,  142  e).  Und  diesen  beiden  Göttern 
opfert  auch  König  Apries  auf  einer  Stele  aus 
Memphis  (Berlin  2111  ==  Erman,  Pie  ägypt. 
Rel.,  Abb.  55).  Bürger  von  Memphis  bitten  auf 
ihren  Grabsteinen  sie  als  ihre  Schützerin  um 
Opfergaben  (Louvre  A 61;  Berlin  2118.  4508). 
Im  neuen  Reich  ist  ihr  ein  Tempel  in  der 
Nekropole  von  Memphis  erbaut  worden,  auf 
dem  verfallenen  Totentempel  des  Königs  Sa- 
hure  (Dyn.  5)  bei  Abusir;  dort  ist  sie  verehrt 
worden  als  ' Sechmet  ’ oder  ' Sechmet  Bastet 
auf  dem  Tempel  des  Sahure’  {Mitteil.  Peutsch. 
Orient-Ges.  37,  28). 

Auch  an  anderen  Orten  betont  man  gelegent- 
lich, daß  Memphis  ihre  Heimat  ist,  z B.  in 
Dendera  (griech.)  heißt  die  dem  Ptah  folgende 
Sechmet  'S.,  Gewaltige,  Geliebte  des  Ptah,  Ehr- 
würdige, Erste  von  Dendera,  Wahre,  Große, 
Fürstin  in  Memphis,  Schöne  ohne  ihres  Glei- 
chen’ {Brugsch,  Pictionn.  geograph.  561). 

2.  An  anderen  Orten. 

An  den  Wänden  der  Tempel  werden  nach 
üblicher  Weise  Gottheiten  aller  Art  und  Her- 
kunft dargestellt;  unter  ihnen  erscheint  auch 
Sechmet  an  verschiedenen  Orten,  ohne  daß  sie 
eine  besondere  Beziehung  zu  diesen  hätte.  So 
finden  wir  sie  im  mittleren  Hcich  in  Koptos 
{Petrie,  Koptos  pl.  11,  l i,  im  neuen  Reich  fast 
überall.  Eine  besondere  Stellung  nahm  sie  in 
Abydos  im  Tempel  Setlios  I.  ein;  dort,  wo  Ptah 
eine  eigene  Kapelle  besaß,  hatte  man  auch  sie 
unter  die  Götter  des  Tempels  aufgeuommen 

19* 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


58o  Sechmet  (Ptahs  Geliebte) 

{Mariette,  Äbiidos  1 pl.  40  c).  Man  pflegt  die 
Tradition,  daß  Sechmet  au  vielen  Urten  ver- 
ehrt wird;  die  Listen  ihrer  einzelnen  Formen 
ne. men  diese  Städte  {ibüL  1 pl.  44  und  oft). 

Häufig  heißt  Sechmet  seit  dem  neuen  Reich 
‘'Herrin  von  Rhsw’  (Dyn,  18:  1‘roceed.  Soc.  Bibi. 
Arcli.  -25,  219  nr.  20),  das  Letoimlis  im  Delta  zu 
hczeichnen  (vgl.  A 1)  und  einen  Sechmettempel 
gehabt  zu  haben  scheint  (/IrM^sc/g  J)ictio>ntaire 
geociraph.  460). 

ln  später  Zeit  ist  Sechmet  angesiedelt  in 
der  Nähe  von  Hubastis,  der  Stadt  der  ihr  ver- 
wandten Hastet  (vgl.  K 2);  in  Belbeis  verehrt 
Nechtharheh  eine  'Sechmet,  Gewaltige,  woh- 
nend in  Huhastis’  {Kaville,  The  Mound  of  the 
Jeir  pl.  2 a).  Endlich  hat  Sechmet  zu  dieser 
Zeit  eine  neue  Heimat  in  l’hilae  gefunden  als 
Form  der  Isis-Hathor;  dort  heißt  sie  'Herrin 
von  Hige’  [Lejjsius,  Denkmäler  3,  286  a,  Nek- 
tanehos ; Bniedite.  Philac  p.  72,  pl.  26,  II,  Ptol.  II.)  2 
oder  in  I)akke  'Tefenot  in  Hige’  {Champol- 
lion,  Notices  descriptives  1,  123,  Ergamenes; 
vgl.  K 7). 

B.  Als  'dciiehte  des  Ptah’. 

Die  Verbindung  zwischen  Ptah  und  Sech- 
met ist  erst  seit  dem  neuen  Reich  nachzuwei- 
sen; sie  ist  aber  so  eng,  daß  sie  gewiß  aus 
alter  Zeit  stammt. 

ln  den  Tempeln  gibt  es  selten  Darstellungen  3 
der  Sechmet  allein,  meist  steht  sie  neben  Ptah. 
So  auf  memphitischem  Gebiet  (vgl.  A 1).  Mit 
Ptah  zusammen  ist  sie  auch  nach  Abydos  ver- 
pflanzt worden  (vgl.  A 2)  und  wird  an  ver- 
schiedenen Urten  dargestellt,  z.  B.  in  Luksor 
{Mem.  ^Mission  frane.  Caire  15,  69.  Ameno- 
phis  111.)  im  Ramesbcum  (Burton,  Excerpta 
iiieroglyph.  46;  ('luimp.,  Not.  descr.  1,  884),  in 
Gerf  Husen  {Lejjsius,  Denkmäler  6,  178  b, 
Ramses  11.),  in  Karnak  [Und.  3,  273  f.  Dyn.  26)  4 
und  in  Edfu  (ed,  Bochemonteix  1,  99;  2 pl.  18. 
Ptol.  IV.);  auch  Skarabäen  der  Spätzeit  stellen 
Ptah  und  Sechmet  dar  (Berlin  3649).  Fayence- 
gruppe  von  Ptah  und  Sechmet  aus  Gau:  Kairo 
39233  ed.  ])aressy,  Statues  de  divinitcs  pl.  58. 
Gelegentlich  ist  beiden  noch  Nefertem,  ihr 
angeblicher  Sohn,  hinzugefügt  (Pap.  Harris  I 
43.  44,  2.  47,  6;  Bochemonteix,  Edfou  1,  99. 

2 pl.  18;  plastische  Grupjre  Kairo  39  224  ed. 
Daressif  pl,  58;  Berlin  12709,  Spätzeit).  Auch  5 
wird  Sechmet  von  Nefertem  liegleitet  (heps., 
Denlm.  3,  201  d;  Silsilis,  Siptah);  plastische 
Gruppen:  Kairo  39  247  aus  Sakkara,  39  248  aus 
Gise;  ed.  Daressij  w.  o.  Im  Ramesseum  ist 
Sechmet  zur  Genossin  des  Sokar-Usiris  (s.  Art. 
Sokar  I 3 d)  gemacht,  offenbar  weil  dieser  Gott 
in  der  19.  Dynastie  als  eine  besondere  Form 
des  Ptah  angesehen  wird  (Champollion,  Notices 
descriptives  1,  887). 

Ganz  vereinzelt  tritt  Sechmet  zu  ihr  frem-  ( 
den  Göttern,  z.  B.  in  Philae  zu  Thot  (Leps., 
Dcnhn.  4,  24,  Ptol.  VII.). 

Welcher  Art  diese  enge  Verbindung  zwi- 
schen Ptah  und  Sechmet  war,  darüber  schweigen 
die  Denkmäler;  man  pflegt  bei  Göttern  nicht 
die  Verwandtschaftsverhältnisse  ausdrücklich 
anzugeben,  mag  man  sie  sich  als  seine  Frau 
denken.  Sie  hat  in  dieser  Eigenschaft  ein  Bei- 
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wort,  das  otfenbar  sehr  alt  ist:  'geliebt  von 
Ptah’;  wir  kennen  es  seit  der  18.  Dynastie 
(Lyon  88),  und  es  wird  im  neuen  Reich  (Ma- 
riette, Abydos  1 pl.  40  c,  Sethos  L;  Leps.,  Denkm. 
3,  178  b,  Gerf  Husen,  Ramses  II. ; Pap.  Harris 

1 43.  44,2.  Dyn.  20;  auch  im  Mutritual  Berlin 
Pap.  3053,  17,  4,  Sp'ätzeit)  und  später  (Mariette, 
Dendirah.  4, 78,  ptol. ; Bochemonteix,  Edfou  1,99. 

2 pl.  18,  Ptol.  IV.;  Champollion,  Monuments 
2,  145  ter,  3,  145  quater,  4,  Esne  Tiberius)  häufig 
genannt.  In  einer  Aufzählung  der  verschiede- 
nen Arten  der  Sechmet  ist  die  eine  (Burton, 
Exceipta  hierogl.  46;  Ramesseum):  'Sechmet, 
geliebt  von  Ptah’. 

Nach  der  literarischen  Fiktion  ist  Nefertem 
der  Sohn  der  Sechmet;  doch  bleibt  das  Be- 
wußtsein von  der  sekundären  Natur  der  Zu- 
sammenfügung der  memphitischen  Trias  wir- 
kend und  es  ist  nicht  üblich,  dieses  Verwandt- 
schaftsverhältnis zu  betonen.  Ungewöhnlich 
ist,  daß  eine  der  Formen  des  Harpokrates  von 
Hermonthis  'aus  Sechmet  hervorgegangen’  ist; 
der  Gott  heißt  'Heka  (Zauberer),  Sohn  der  Sech- 
met der  Großen’  (Champollion,  Notices  descrip- 
tives 2,  294  = Lep)sms,  Denkmäler  4,  63  c ptol.). 
Ebenso  vereinzelt  ist  Sechmet  als  'Tochter  des 
Osiris’  (Proceed.  Soc.  Bibi.  Arch.  25,  218,  nr.  7, 
Dyn.  18). 

C.  Als  Vernicliterin  der  Feinde. 

1.  Für  Götter. 

Als  unter  der  Regierung  des  Re  die  Men- 
schen sich  empörten,  schickte  der  alte  Sonnen- 
gott sein  Auge  (vgl.  D)  in  Gestalt  der  Göttin 
Hathor  auf  die  Erde;  diese  tötete  sie  und  be- 
mächtigte (shm)  sich  ihrer,  sie  wurde  deshalb 
Sechmet  (shm-t)  genannt  (Himmelskuh  14  nach 
Grab  Sethos  I.  ed.  Lefebure  in  3Iem.  jMission 
frung.  Caire  2,  partie  4,  pl.  15).  Auch  gegen 
andere  Feinde  schützt  das  Auge  des  Re  in 
seinem  Namen  Sechmet  den  Sonnengott:  es 
wirft  die  Apophisschlange  und  ihre  Genossen 
nieder  (Apophisbuch  25,  3 nach  Budge,  Pap.  of 
Nesiamsu;  Wien  146  nach  Becueil  de  travaux 
relat.  philol.  egypt.  assyr.  9,  48).  Auf  solche 
Taten  weisen  die  Worte  hin:  Hathor  bemäch- 
tigt sich  der  Feinde  ihres  Vaters  in  ihrem 
Namen  Sechmet  (Berlin  P.  3057,  57;  Spätzeit), 
vgl.  __auch  K 2. 

Ähnlichen  Charakter  hat  sie  sich  in  ptole- 
mäischer  Zeit  bewahrt:  'Sechmet,  Gewaltige, 
die  an  der  Richtstätte  sitzt,  die  große  Löwin 
in  Edfu,  die  die  Feinde  verbrennt  und  die 
Gegner  versengt,  und  die  Elenden  zu  ihrem 
Richtplatz  bringt’  (Bochemonteix,  Edfou  1,  154); 
'den  Pfeil  schießend  gegen  alle  Feinde  des 
Horus  von  Edfu’  vgl.  K 2,  Doch  ist  der  Sinn 
ihrer  Tätigkeit  inzwischen  meist  im  Sinne  der 
herrschend  gewordenen  Osirislehre  umgestaltet 
I worden : sie  verbrennt  die  Genossen  des  Set 
(Pap.  SallierYV,  2,  4;  Amonsritual  Berlin.  Pap. 
3055.  32,  4;  Bochemonteix,  Edfou  1,  123)  und 
wird  als  Schützerin  des  Osiris  gepriesen  (3Ia- 
riettc,  Denderah  4,  78). 

2.  Für  den  König. 

Wie  jede  Gottheit  nach  ihrer  Art  dem  König 
Gutes  zu  erweisen  pflegt,  so  auch  Sechmet;  sie 
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kämpft  für  ihn.  Zu  Ramses  II.  sagt  sie:  'Ich 
hinde  dir  alle  Fremdländer  zusammen,  ich  setze 
Furcht  vor  dir  in  die  Herzen  der  Barbaren’ 
(ChampolUori , Not.  descr.  1,  884,  Ramesseum). 
Im  Liede  auf  Ramses  II.  rufen  die  durch  den 
siegreich  vordringenden  König  erschreckten  He- 
tither:  'Seht,  Sechmet  die  Große  ist  mit  ihm, 
sie  ist  bei  ihm  auf  seinen  Pferden,  ihre  Hand 
ist  mit  ihm.  Wenn  jemand  an  ihn  herangeht, 
kommt  eine  Feuerflamme,  um  seinen  Leib  zu 
verbrennen’  {de  Roujje,  Inscr.  hierogl.  227,  03 
= 247,  76) 

Auch  in  ptolemäischer  Zeit  ist  das  Verhält- 
nis das  gleiche.  Sobk  von  Ombos  sagt  in  seinem 
Tempel  zum  König:  'Ich  lasse  Sechmet  sich 
deiner  Feinde  bemächtigen’  (Catalogue  de 
monume)its  ed.  de  Morgan  3,  110,  ptol.).  In  Edfu 
verheißt  Sechmet  selbst  dem  Herrscher:  Ich 

gebe  dir  deine  Feinde  niedergeworfen  auf  dem 
Richtblock  und  die  gegen  dich  Aufsässigen  auf 
die  Richtstätte’  {Bodiemonteix,  Edfou  1,  271) 

3.  In  Zaubertexten. 

Der  Zauberer  macht  sich  die  grausame  Na- 
tur der  Sechmet  zunutze,  um  seine  Feinde 
zu  schrecken.  Der  eine  (Leiden  J 340)  ruft 
Sechmet  an  (1,  1)  oder  führt  sich  als  sie  selbst 
ein:  'Ich  bin  Sechmet’  (1,  8);  diese  Sechmet 
ist  ein  böses  Wesen,  in  deren  Hände  er  und 
sein  Schützling  nicht  fallen  wollen  (2,  6.  7).  Ein 
anderer  Zauberer  will  nicht  von  den  Pfeilen 
der  Sechmet  getroffen  oder  auf  ihren  Richt- 
platz geschleppt  werden  (Leiden  J 347.  5,  2.  4). 
Ein  dritter  sucht  das  Feuer  abzuwenden,  das 
aus  dem  Munde  der  Sechmet  kommt  {Pap.  Tu- 
rin ed.  Pleyte-Rossi  pl.  124,  2).  Einem  Dekret 
im  Tempel  von  Luksor  sind  Drohungen  ange- 
hängt: Wer  diesen  Befehl  um  stößt,  der  soll 
der  Rache  der  und  der  Götter  anheimfallen, 
darunter  auch  der  Sechmet  {Rec.  de  trav.  16, 125). 
Eine  Verwünschung  bei  der  Festsetzung  von 
Bestimmungen  im  Tempel  von  Dendera  sagt: 
'wer  ihnen  zuwider  handelt,  in  deren  Leib  soll 
das  Feuer  der  Sechmet  fahren’  {Mariette,  Den- 
derah  3,  267). 

4.  Mit  Pfeil  oder  Feuer. 

Für  die  Art,  in  der^  Sechmet  die  Feinde 
tötet,  gibt  es  zwei  Auffassungen:  die  ältere  ist, 
daß  sie  Pfeile  schießt.  Schon  im  mittleren  Reich 
iPap.  Kalmn  ed.  Griffdh : Hyvin  1,  7)  und  ebenso 
später  {Lepsius,  Denkm.  3,  160,  Ramses  II.; 
Rockern..,  Edfou  1,  313,  Ptol.  IV.)  wird  die  Fer- 
tigkeit des  Königs  im  Pfeilschießen  verglichen 
mit  Sechniets  Meisterschaft.  In  Zaubertexten; 
vgl.  C 3;  die  Feinde  des  Horus  vernichtend; 
vgl.  K 2. 

Die  andere,  erst  seit  dem  Ende  des  neuen 
Reichs  verbreitete  Auffassung  ist,  daß  der  feu- 
rige Atem  aus  ihrem  Munde  die  Feinde  ver- 
brennt (Belege  bei  C 1 — 3);  deshalb  heißt  es 
von  Ramses  III. : 'er  atmet  Feuer  gegen  die 
Leiber  seiner  Feinde  wie  Sechmet,  wenn  sie 
zornig  ist’  (Rouge,  Inscr.  hid'ogl.  114,  Med. 
Habu).  Diese  Eigenschaft  gibt  ihr  den  Bei- 
namen 'das  Feuer’  {Proceed.  Soc.  Bihl.  Arch. 
25,  211  nr.  50,  Dyn.  18;,  „gewaltige  Flamme“ 
(Totenhuch  ed.  Lepsius  Kap.  164,  4)  oder  ,,Her- 
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rin  der  Flamme“  [Chanipollion,  Rot.  descr.  1, 123; 
Dakke  Ergamenes),  auch  'Herrin  der  Flamme 
in  Bige’  {Leps.,  Denkm.  4,  24,  Philae  Ptol.  VII. ). 

5.  Allgemein:  Schrecken  erregend. 

Zu  allen  Zeiten  tritt  es  in  den  gelegent- 
lichen Erwähnungen  der  Sechmet  hervor,  daß 
sie  eine  grausige  Göttin  ist,  vor  der  man  sich 
fürchtet,  denn  'sie  ist  stärker  als  die  (übrigen) 
Götter’  {Totenhuch  ed.  Lepjsius  Kap.  164,  6). 

Schon  im  mittleren  Reich  in  den  Vergleichen 
des  mächtigen  Königs:  'Furcht  vor  dem  König 
ist  in  den  Barbarenländern  wie  vor  Sechmet 
im  Jahre  des  Unheils  (?)’  (Sinuhe  44).  'Sech- 
met ist  er  gegen  den,  der  seinen  Befehl  Über- 
tritt’ (Kairo  20  538  ed.  Lange- Schäfer,  Grah- 
u.  Denkst,  des  m.  R.).  'Sechmet  ist  er  gegen 
die  Feinde,  die  auf  seine  Grenze  treten’  {Pap. 
Kahun  ed.  Griffdh:  Hymn  2,  20).  Im  neuen 
Reich  heißt  Sechmet  'Herrin  der  Furcht’  (Kairo 
39063  ed.  Daressy , Statues  de  divinites  pl.  51) 
oder  'die  die  Beduinen  schlägt’  und  'mit 
spitzem  Horn’  {Proceed,  Soc.  Riht.  Arch.  25,  220 
nr.  45  und  221  nr.  51,  Dyn.  18),  und  man  sagt 
vom  kämpfenden  König:  'er  ist  wie  Sechmet 
in  der  Stunde  ihrer  Wut’;  Sethos  I.  in  Rede- 
sije  {Lepsius,  Denkm.  3,  139  a.},  Ramses  II.  in 
Luksor,  Abusimbel  {ihid.  195  a).  Dadurch 
kommt  der  König  zu  dem  Beiwort  'Sohn  der 
Sechmet’  {Pap.  Harris  500.  Rs.  1,  12),  sogar 
eine  Königin  scheint  in  poetischer  Sprache 
'Sechmet’  genannt  zu  sein  ( Urkunden  ed.  Sethe 
4,  46,  7;  Dyn.  18). 

Auch  in  später  Zeit  deuten  die  Beiworte 
der  Sechmet  diesen  Charakter  an:  'die  die 
Feinde  bändigt’  (Neapel  401  nach  Lanzone, 
Dizion.  di  mitol.  egiz.,  tav.  363,  4)  und  'groß 
an  Macht,  gewaltig  an  Ansehen,  Furcht  vor 
ihr  (gerät)  in  die  Herzen  der  Götter’  {Petrie, 
Athrihis  pl.  16,  Ptol.  XIII. ).  S.  ist  die  'zor- 
nige ’ Isis  (vgl.  K 8)  im  Gegensatz  zu  der 
ruhigen  Isis-Bastet. 

D.  Als  Auge  des  Ile. 

In  den  beiden  Erzählungen  ihres  Mythus 
(vgl.  C 1)  war  Sechmet  als  eine  Erscheinungs- 
form des  Auges  des  Re  und  in  der  einen  als 
ein  besonderer  Name  der  Hathor  hingestellt. 
Das  Auge,  das  bei  mehreren  Göttern  eine  merk- 
würdige Rolle  spielt,  ist  bei  Re  oft  ein  selb- 
ständiges Wesen;  es  wird  identifiziert  mit  der 
Schlange  an  seiner  Stirn,  die  Feuer  gegen  seine 
Feinde,  insbesondere  die  Apophisschlange,  speit 
und  sie  vernichtet. 

Daß  Sechmet  zu  dem  Auge  des  Re  Be- 
ziehungen gewinnt  (vgl.  K 1.  5.  6),  ist  bei  der 
Ähnlichkeit  des  Wesens  beider  nicht  wunder- 
bar; über  die  Annäherung  zwischen  Hathor 
und  dem  Auge  des  Ke  sind  wir  im  unklaren, 
doch  ist  wohl  auch  sie  sekundär.  Im  nein.m 
Reich  ist  die  Identifizierung  der  Sechmet  mit 
Göttinnen  von  der  Art  des  'Auges  des  Re’ 
vollzogen : in  den  Tempelritualen  gehört  Sech- 
met oder  Sechmet  = Uret-hekau  zusammen  mit 
Uto,  Bastet  u.  a.  zu  den  Namen  der  Schlange 
am  Kopf  des  Gottes,  die  ihn  und  seine  Kaijelle 
schützt  {Mariette,  Ahydos  1 App.  A tabl.  3; 
SchiapareUi,  Lihro  dei  funerali  2,  66;  Lepsius, 
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Denkm.  Text  3,  255;  Pleyte-Rossi,  Papyrus  de 
Turin  pl.  78,  3;  ebenso  spät:  Mariette,  Den- 
dernh  1,  13;  Rocheinonteix,  Edfou  2,  30). 

Ein  Beiwort  der  Sechmet  aus  dem  neuen 
Reich  'das  schöne  Auge,  das  beide  Länder 
belebt’  bezieht  sich  wohl  auf  das  Sonnenauge 
(Proceed.  Soc.  Bibi.  Arch.  25,  218  nr.  3);  so  heißt 
sie  auch  wirklich  in  dieser  Zeit:  'Auge  des 
Re’  {Mitteü.  Deutsch.  Orient-Ges.  37  Abb.  13). 
In  später  Zeit  heißt  Sechmet  in  Dendera  'Auge 
des  Re,  das  (als  Schlange)  auf  dem  Kopf  des 
Re  sitzt’  {Dümichen,  Resultate  20,  5);  'Auge 
des  Re’  ist  zu  einem  gewöhnlichen  Beiwort 
der  Sechmet  gewordeir  (Neapel  401  nach  Lan- 
zone,  Dizion.  di  mitol.  egiz.,  tav.  363,  4),  auch 
in  Philae  bei  der  'Sechmet  in  Bige’  {Benedite, 
Philae  p.  72),  die  'Auge  des  Re,  einzige 
Schlange  in  Memphis’  genannt  wird  {Lepsius, 
Denkm.  4,  24).  Auch  mit  der  Göttin  Menhit, 
einer  der  Erscheinungsformen  der  Stirnschlange 
des  Re,  wird  S.  häutig  zusammengeworfen  (z.  B. 
Champollion,  Monuments  2,  145  ter  3,  quater4). 
Eine  besondere,  der  Hathor  angenäherte  Form 
hat  'Sechmet,  Auge  des  Horus  im  Westen’ 
in  Athribis  (ed.  Petrie  jil.  16,  l'tol.  XITI.:  vgl. 
E.  C 5).f  I 

E.  Als  (iötterkiinigin. 

™iJZu  der  ilir  eigentlich  nicht  zustehenden  Rolle 
als* Götterkönigin  ist  Sechmet  gelegentlich  seit 
dem  neuen  Reich  gekommen;  sie  konnte  sie 
mit  einigem  Recht  in  ihrer  Heimat  Memphis 
spielen,  heißt  aber  gerade  dort  selten  so.  Sie 
wird  von  den  wirklichen  Götterköniginnen  Ha- 
thor und  Mut  einige  Beinamen  erhalten  haben, 
die  daun  aber  nicht  fest  bei  ihr  blieben. 

Im  neiren  Reicli  hat  Sechmet  unter  ihren 
Beiworten  'Herrin  der  Göttinnen’  {Proceed.  Soc. 
Bibi.  Arch.  25,  219  nr.  25,  Dyn.  18)  und  'Für- 
stin der  Götter’  {Champollion,  Notic.  descript. 
2,  34:  Karnak,  Sethos  I.)  und  'Herrin  des  Him- 
mels, Fürstin  beider  Länder’  (Ramesseum : Bur- 
ton, FjXC.  hiGogl.  46;  ebenso  Silsilis,  Siptah: 
Leps.,  Denkm.  3,  201  d).  Auch  in  ihrer  Hei- 
mat Memphis  heißt  sie  'Hen-in  des  Himmels, 
Fürstin  beider  Länder’  (Mitteil.  Deutsch.  Orient- 
Ges.  37,  28).  Auf  der  Insel  Sehel  (1.  Katarakt) 
betet  ein  Prinz  von  Nubien  (Dyn.  19)  zu  'Sech- 
met   Herrin  des  Himmels,  Fürstin  der  Göt- 

ter’ (Catal.  des  monum.  ed.  de  Alorgan  1,  84,  3). 
In  der  Spätzeit:  'FürsHii  aller  Götter’  (Nea- 
pel 401  nach  [Lanzone,  Dizion.  di  mitol.  egiz. 
tav.  363,  4). 

Ebenso  in  den  'rempeln  ptolemäischer  Zeit; 
in  Philae : ' Herrin  der  Götter  ’ (ed.  Benedite 
S.  72)  und  am  ausführlichsten  in  Athribis  (ed. 
J’etrie  pl.  16)  in  offenbarer  Anlehnung  an  Ha- 
thor: 'Sechmet,  Auge  des  Horns  im  Westen, 
Fürstin  des  Gotteslandes,  Große  im  Himmel, 
die  beide  Länder  erleuchtet  mit  ihrer  Schön- 
heit, die  Strahlende,  mit  zahlreichem  Schmuck 
. . . .’  und  'Die  Herrscherin  der  Herrscher,  mit 
großer  Macht  in  beiden  Ländern  und  den  Fremd- 
ländern, mit  strahlendem  Gesicht,  von  großem 
Ansehen,  Herrin  der  Gesichter,  mit  vielem  Haar, 
die  beide  Länder  befehligt  durch  ihre  Schön- 
heit, vor  deren jedes  Land  zittert,  die 

wie  Re  ewig  lebt.’ 
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F.  In  Beziehung  zum  Toten. 

In  den  Pyramidentexton  wird  wie  die  an- 
deren Götter  auch  Sechmet  zum  Heile  und 
Ruhme  des  toten  Königs  herangezogen:  'Sech- 
met hat  ihn  empfangen  und  Schesemtet  (^vgl. 
K 4)  hat  ihn  geboren’  (ed.  Sethe  262;  vgl.  Toten- 
buch ed.  Naville  Kap.  66,  2.  174,  7),  Wo  die 
einzelnen  Körperteile  unter  den  Schutz  von 
Göttern  gestellt  werden,  'gehört  das  Herz  Sech- 
met, der  Großen’  {Pyr.  ed.  Sethe  1547).  In 
späterer  Zeit  schützt  Sechmet  andere  Körper- 
teile (Naville,  Deir  el  Bahari  116;  Totenbuch 
ed.  Naville  Kap.  42,  8;  Pap.  Turin  ed.  Pleyte- 
Rossi  125,  7).  Als  Göttin  und  Dämon  im  Toten- 
reich nennt  man  Sechmet  im  mittleren  Reich 
{Theben,  unpubl.  Grab  des  Antefoker)  und  wieder 
im  Totenhuch  (ed.  Naville  Kap.  42)  und  Am- 
duat  (ed.  Jeepiier,  Livre  de  ce  qu'il  y a dans 
V Hades,  Stunde  1.  2.  10). 

G.  Als  Löwin. 

Die  Beziehung  zwischen  Sechmet  und  der 
Löwin  ist  gewiß  sehr  alt;  wir  kennen  sie  seit 
der  5.  Dynastie,  seit  der  Zeit  der  ersten  Dar- 
stellung der  Göttin  als  Frau  mit  Löwinnenkopf 
(vgl.  K 1).  Unter  den  Beiworten  der  Sechmet 
gedenkt  dieser  in  später  Zeit,  wo  der  Tier- 
kultus überhaupt  mehr  hervortritt,  'Herrin  des 
Löwenkopfes’  (Neapel  401  nach  Lanzone,  Diz. 
di  mitol.  egiz.,  tav.  363,  4). 

Während  sonst  die  Zusammenschließung 
eines  Gottes  und  eines  Tieres  meist  zufällig  er- 
folgt zu  sein  scheint,  könnte  hier  die  innere 
Verwandtschaft  des  Charakters  der  Göttin  und 
der  Löwin  bedeutungsvoll  gewesen  sein.  Sech- 
met ist  ja  als  'wildes’  Wesen  in  alter  Zeit 
vorgestellt  und  so  {BovßaßTi.g  üyQia  Josephus, 
Antirpi.  lud.  13,  66 — 70;  vgl.  unten  I.  K 2.  8) 
ist  es  geblieben. 

Den  Griechen  galt  Sechmet  als  Artemis 
(nach  llerod.  2,  59  Artemis  = Bubastis,  mit  wel- 
cher aber  nicht  die  katzenköpfige  oder  fälschlich 
löwenköpfige  Bastet,  sondern  Sechmet,  die  'Bu- 
bastis agria’,  gemeint  ist).  Von  ihrer  Löwen- 
gestalt weiß  Ovid,  Metamorph.  5,  330  ^fele 
soror  Phoebi  latuit').  Auch  luvenal  {satur.  15,  8 
'ogypida  tota  canern  veiierantur,  nemo  Dianam') 
spielt  darauf  an.  Freilich  ist  nicht  sicher,  wie 
weit  der  Römer  Sechmet  und  Bubastis  zu  unter- 
scheiden vermochte;  man  könnte  diese  Stellen 
ebenso  gut  für  Bastet  in  Ansju’uch  nehmen. 

H.  Vereinzelte  mytliologische  Züge. 

Unter  den  einzelstehenden  Zügen  der  Sech- 
met sind  einige  gewiß  nachträglich  aus  ihrem 
allgemeinen  Charakter  gesponnen;  z.  B.  die 
Meinung  der  Zaubertexte,  daß  sie  Macht  habe 
über  Schlangen  und  Krokodile  und  sie  bändige 
{Pap.  Turin  ed.  Pleyte-Rossi  124,  1;  Aletter- 
nichstele  ed.  Golenischeff  Z.  42). 

Andere  Züge  werden  dem  Charakter  ver- 
wandter Göttinnen  entnommen  sein;  z.B.  stammt 
'die  keinen  Vater  hat  im  Himmel  und  auf  der 
Erde’  {Rochemonteix , Edfou  1,  99)  wohl  von 
Hathor. 

Ganz  isoliert  steht  die  Auffas.sung,  daß  Sech- 
met  die  Asiaten  und  Libyer,  Chnum  die  Agyp- 
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ter  und  Horus  die  Neger  erschaffen  hat  {Lep- 
sius,  Denkm.  3,  13(5,  Dyn.  l'J).  Die  astronomische 
Decke  des  Ramesseums  {Lepsius,  Denkm.  3.  171) 
nennt  Sechmet  als  Schützerin  des  4.  Über- 
schwemmungsmonats (vgl.  Dd.  Meyer,  Chrono- 
logie  Nachträge  1 S.  IG). 

i.  Beiworte  'Gewaltige’  u.  ä. 

An  erster  Stelle  führt  Sechmet  häufig  ein 
Beiwort,  das  gut  zu  ihrem  Charakter  paßt  und 
wohl  aus  alter  Zeit  stammt.  'Gewaltige’  ('  ’.t). 
Wir  kennen  es  seit  der  18.  Dynastie  (Lyon  88), 
und  es  ist  im  neuen  Reich  häufig  (Pap.  Har- 
ris I 43),  besonders  natürlich  in  Tempel-In- 
schriften, z.  B.  in  Abydos  (ed.  Mariette  l,4üc), 
im  Ramesseum  (Burton,  Exc.  hierogl.  46)  und 
in  Gerf  Husen  (Leps.,  Denkm.  3,  178  b),  in  Sil- 
silis  (Md.  3,  201  d).  Auch  in  der  Spätzeit  ist 
es  üblich  (Neapel  401  i\a,ch' Lamone,  Dizion. 
di  mitol.  egiz.  tav,  363,  4.  364,  3).  Es  ist  das 
einzige  Beiwort  der  in  Bubastis  angesiedelten 
Sechmet  (Naville,  Mound  of  tlie  Jew  pl.  2 a) 
und  kennzeichnet  sie  als  BovßaGTeg  aygia  im 
Gegensatz  zu  der  dort  heimischen  Bastet  (vgl. 
G.  K 2 und  K 8).  Auch  häufig  iu  den  Tem- 
peln der  griechisch-römischen  Zeit,  z.  B.  in 
Dendera  (ed.  Mariette  4,  78;  Lepsius,  Denkm. 
4,  58  b)  und  Edfu  (ed.  Eochemonteix  1,  99.  154) 
und  Esne,  ChampollMi,  Monuments  2 pl.  145 
ter  3.  quater  4)  und  Philae  (Lepsius,  Denkm. 
3,  286  a.  4,  24;  Benedite,  Philae  S.  72)  und  Dakke 
(Champollion,  Not.  descr.  1,  123). 

Andere  ähnliche  Beiworte  sind  seltener;  z.  B. 
'die  Große’  (wr.t,  Pyramidentexte  e l.  SetheFlOb ; 
de  Rouge,  Inscript,  hierogl.  227,  3 = 247,  76. 
Ramses  II.;  Champollion,  Not.  descr.  2,  294  = 
Lepsius,  Denkm.  4,  63  c.  ptolem. ; Champ.,  Mo- 
numents 2,  145  ter  3.  quater  4,  Esne  röm.),  das 
eigentlich  Hathor  und  Isis  augehört;  ferner 
'die  Starke’  (wsr.t,  Neapel  401;  Mariette,  Den- 
derah  4,  78 j,  das  eine  späte  Erfindung  zu  sein 
scheint. 

K.  Verhältnis  zn  anderen  Göttinnen. 

1.  Zu  Hathor. 

Die  Frage,  ob  Sechmet  eine  selbständige 
Göttin  oder  ursprünglich  nur  ein  besonderer 
Zug  der  Hathor  ist,  hängt  zusammen  mit  der 
nach  ihrem  Verhältnis  zum  Auge  des  Re  (vgl. 
D).  Den  Ägyptern  waren  die  drei  Göttin-  ! 
nen  schon  im  Grunde  identisch  iu  jener  alten 
Zeit,  aus  der  die  beiden  in  späteren  Abschrif- 
ten erhaltenen  Sechmet-Mythen  (vgl.  C 1)  stam- 
men; doch  können  wir  diese  Auffassung  mit 
gleichem  Rechte  wie  in  anderen  Fällen  ver- 
werfen. Mag  man  für  die  prähistorische  Zeit 
eine  Entwicklung  der  besonderen  Art  der  Sech- 
met aus  der  allgemeinen  der  Hathor  annehmen 
— soweit  wir  Sechmet  zurückverfolgen  können, 
hat  sie  innerlich  mehr  Verschiedenheit  als  Ähn-  ( 
lichkeit  gegenüber  Hathor  und  ist  heimisch 
auf  einem  Boden,  auf  dem  es  keine  Hathor  gibt. 
Sicher  ist  aber,  daß  die  Priester  der  späteren 
Zeit  die  Auffassung  der  Sechmet  als  einer  Er- 
scheinungsform der  Hathor  betont  haben  (vgl. 
D.E.  H.);  auch  die  Sokarlitanei  sagt:  'Hathor  be- 
mächtigt sich  der  Feinde  ihres  Vaters  in  ihrem 
Namen  Sechmet  (Berlin  Pap.  3057,  57.  Spätzeit). 
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Im  ptolemäischen  Tempel  von  Dendera  gilt 
Sechmet  als  Form  der  dort  heimischen  Hathor, 
die  unter  ihren  Beinamen  auch  'Sechmet’  führt 
(Mariette,  Denderah  3,  74  e.  4,  29  a);  dabei  ist 
Hathor  bald  in  der  für  sie  üblichen  Weise, 
bald  löwenköpfig  dargestellt.  In  demselben 
Tempel  hat  Hathor  einen  Beinamen,  den  wir 
in  alter  Zeit  bei  Bastet-Sechmet  kennen:  'die 
ihre  Geister  erscheinen  läßt’  in  Borchardt,  Grah- 
) denknial  des  Ne-user-re  Abb.  72  (Dyn.  5)  und 
Mariette,  Dend.  2,  23  m;  doch  ist  eine  solche 
vereinzelte  Tatsache  zu  vieldeutig,  als  daß  sie 
etwas  entscheiden  könnte.  Durch  die  Anglie- 
derung an  Hathor  hat  S.  auch  den  Beinamen 
'Erste  von  Denderah’  erhalten  (Mar.,  Dend. 
4,  78).  Auch  in  Philae,  wo  Hathor  als  Form 
der  Ortsgöttin  Isis  heimisch  ist,  stehen  Hathor 
und  S.  sich  nahe:  eine  Hathor  mit  Messer 
heißt  'Hathor  ...  Sechmet,  Gewaltige’  (Cham- 
I pollion,  Not.  descr.  1,  208). 

2.  Zu  Bastet. 

Sechmet  ist  schon  in  der  5.  Dynastie  ver- 
einigt mit  Bastet,  der  katzengestaltigen  (aber 
oft  mit  Löwenkopf  dargestellten)  Herrin  von 
Bubastis),  und  mit  Schesemtet  (vgl.  K 4)  in 
Abusir  in  der  Nekropole  von  Memphis;  eine 
dem  König  gegenüberstehende  löwenköpfige 
Göttin  (Szene  unklar)  heißt  'Bastet,  Herrin  von 
Anchtaui  (Nekropole  von  Memphis),  Sechmet, 
Schesemtet,  ....  die  ihre  Geister  erscheinen 
läßt,  Herrin  von  Cha’bes  (Ort  unbekannten  Lage)’ 
(Borchardt,  Grabdenkm.  des  Ne-user-re  (Abb.  72.) 

In  den  Ritualen  des  neuen  Reichs  sind  Sech- 
met und  Bastet  unter  den  Namen  der  Schlange 
des  Gottes  (vgl.  D).  Eine  memphitische  Sechmet 
heißt  auch  'Sechmet  Bastet’  (Mitteil.  Deutsch. 
Orient-Ges.  37,  Abb.  14).  In  Medinet  Habu 
heißt  eine  löwenköpfige  Göttin  'Sechmet  Bastet 
Uret-hekau,  Herrin  des  Himmels,  Fürstin  aller 
Götter’  (Lepsius,  Denkm.  3,  210  b,  Ramses  III.). 
Mut -Sechmet -Bastet  vgl.  K 3.  Ein  großer 
Hymnus  au  Sechmet  (Totenbuch  ed.  Lepsius 
Kap.  164)  nennt  sie  auch  Bastet  (ähnlich  Pap 
Turin  ed.  Pleyte-Rossi  78,  3). 

Ein  Hymnus  ptolemäischer  Zeit  in  Edfu  ruft 
sie  an:  '0  Sechmet  von  gestern,  Bastet  von 
heute’,  der  König  kommt  zu  dir,  ....  du  hast 
dich  bemächtigt  der  Feinde  des  Re  in  der  Vor- 
zeit in  diesem  deinem  Namen  Sechmet,  .... 
Sechmet,  die  den  Pfeil  schießt  gegen  alle  Feinde 
des  Horus  von  Edfu,  Bastet  . . . Sechmet,  die 
sich  bemächtigt  hat  der  Ewigkeit,  die  schießt 
gegen  alle  Feinde  des  Horus  ...  (v.  Bergmann, 
Hierogl.  Inschr.  43,  16 — 19). 

Die  Göttin  Sechmet- Bastet  trägt  auf  dem 
Löwinnenkopfe  nur  die  Schlange,  nicht  die  Son- 
nenscheibe (Leiden  1 A 229,  Bronze  Spätzeit)- 
Die  Annäherung  der  beiden  Göttinnen  aneinans 
der  in  Namen  und  Darstellung  hat  Josephu- 
(Antiqu.  lud.  13,  66 — 70)  veranlaßt,  aus  Sech, 
met  eine  Bovßaens  äygia  zu  machen  (vgl.  G). 

3.  Zu  Mut. 

Die  Göttin  mit  dem  zusammengesetzten  Na- 
men Mut-Sechmet  wird  gelegentlich  in  der  18. 
Dynastie  genannt  (zuerst  liecueil  de  travaux 
relat.  philol.  egypt.  et  assyr.  20,  218;  Ameno- 
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phis  II.),  später  häufig;  z.  Ih  ^Mut  Sechmet 
Bastet  Menhit’  als  Begleiterin  des  Ptah  in 
Karnak  {Lepsius,  iJenkm.  3,  220  f.,  Ramses  IV.). 
In  Thehen  galt  Sechmet  in  der  18.  Dynastie  als 
eine  Form  der  Mut,  der  Gemahlin  des  Amon 
und  höchsten  Ortsgöttin;  deshalb  schmückte 
man  den  Tempel  der  Mut  in  Karnak  mit  Bil- 
dern der  Sechmet.  Statuen  der  löwenköpfigen 
Göttin  aus  schwarzem  Granit  umgaben  in  zwei 
Reihen,  zusammen  etwa  574,  das  Innere  (ein 
Teil  noch  im  Tempel:  Baison-Guday . The 
temple  of  Mut  in  Anher,  ein  anderer  in  die 
Museen  verstreut;  Abbildungen;  Terrot-ChijAez, 
Gesell,  der  Kunst  I.  Aegypten  S.  60.  661  Anm.  2; 
Berliner  Kiiniyt.  Museen,  Ausführl.  Verzeichnis 


1)  Statue  der  Seclimet  aus  dom  Tempel  der  Mut  zu  Karnak 
(nach  Perrvt,  (rcschiditc  der  Kunst  1 Ägypten  S.  60). 


der  öe/ypt.  Ali.  S.  120;  Kairo  39063 — 66  ed. 
Daressy,  Statues  de  divinites  pl.  51).  Die  Auf- 
schriften dieser  Statuen  (zusammengestellt  von 
Keivherry  in  Froceed.  Soc.  Bibi.  Arch.  25,  217) 
nennen  als  Namen  der  Sechmet  keineswegs 
nur  solche,  die  in  Beziehung  zu  Mut  stehen, 
sondern  verzeichnen  im  Gegenteil  alle  Bei- 
worte der  Sechmet  vollständiger,  als  wir  sie 
sonst  kennen.  Viele  unter  ihnen  enthalten 
Andeutungen  auf  uns  unbekannte  Mythologien, 
die  wir  deshalb  nicht  verstehen. 

Im  Tempel  der  Mut  wird  der  zttsammenge- 
setzte  Name  Mut-Sechmet  auffallend  selten  ge- 
nannt; eine  Opferformel  der  18.  Dynastie  er- 
bittet die  Gaben  von  '[Mut  von  Ascher]u,  Sech- 
met der  Gewaltigen,  Herrin  beider  Länder, 
Bastet’  {Benson-Gurlay,  op.  cit.  S.  313).  Aus 
derselben  Zeit  stammt  die  Bitte  im  Gebet  eines 
Mannes  aus  Theben  an  Mut;  ‘'o  Sechmet,  mit 
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mächtigem  Herzen,  sei  mächtigen  Herzens  unter 
denen,  die  den  König  hassen’  {Urkunden  ed. 
Sethe  4,  480,  12). 

Im  Ritual  der  Mut  von  'Lheben  {Berlin  Fap. 
3053,  Spätzeit)  ist  'Sechmet,  Geliebte  des  Ptah’ 
nur  ein  anderer  Name  der  Mut  (17,  4).  Die 
gute  Göttin,  die  den  König  täglich  schützt, 
heißt  Mut;  aber  wenn  sie  zornig  ist,  bittet 
man  sie:  'o  Sechmet,  wenn  du  kommst,  wüte 
10  nicht  gegen  uns!  wie  schön  ist  es,  gnädig 
zu  sein!  Sechmet,  wüte  nicht  gegen  uns!’ 
(19,  3)  — es  ist  also  ein  ähnliches  Verhältnis 
wie  zwischen  Hathor  oder  Isis  und  Sechmet 
(vgl.  K 1.  8). 

So  ist  es  begreiflich,  daß  Sechmet  den  Bei- 
namen 'Herrin  von  Ascheru’  erhält  {Fap.  Lei- 
den J 346.  1,  1;  n.  R.)  und  daß  im  Hymnus 
an  Sechmet  auch  'Mut’  unter  den  Beinamen 
der  Göttin  erscheint  {Totenbuch  ed.  Lepsius 
20  kap.  164;  Spätzeit). 

4.  An  Sch  es  eint  et. 

Schesemtet  ist  eine  Göttin,  die  bald  mit 
Sechmet  identisch  zu  sein  scheint  {Fyramiden- 
texte  ed.  Sethe  262),  bald  zu  Bastet  gehört 
{Fetrie,  Medum  pl.  16.  20.  21)  oder  Bastet-Uto 
{Bruysch,  Thes.  1409;  Karnak,  Ramses  HL). 
Sie  ist  lüwenkö|)fig  und  soll  den  Feind  des 
Osiris  vernichtet  haben  (Abydos,  Sethos  I.  un- 
30  publ. ; vgl.  Mariette,  Abydos  1,  44,  1,  21).  Eine 
löwenköpfige  Göttin  Bastet-Sechmet-Schesemtet 
in  Abusir  (Dyn.  5)  vgl.  K 2. 

5.  Zu  Uto. 

Eine  Göttin  Sechmet-Üto  wird  schon  auf 
einem  Grabstein  der  18.  Dynastie  aus  der  Nähe 
des  Muttempels  von  Karnak  angerufen  {Ben- 
son-Gurlay, The  temple  of  Mut  in  Asher  S.  332). 
Die  Verschmelzung  der  beiden  Göttinnen,  die 
40  an  sich  nichts  Gemeinsames  haben,  mag  ge- 
schehen sein,  nachdem  beide  mit  der  Stirn- 
schlange des  Re  identifiziert  waren  (vgl.  D). 
Unter  den  Bronzefiguren  der  Sjiätzeit  sind  die 
Darstellungen  der  Sechmet  und  der  Uto  nicht 
sicher  voneinander  zu  trennen  {Berlin,  Aus- 
führl. Verz.  ägypt.  Alt."^  S.  296);  beide  sind 
löwenköpfig,  vielleicht  trägt  Uto  eigentlich  eine 
Schlange  auf  dem  Kopf,  Sechmet  eine  Sonnen- 
scheibe. Uto  mit  Schlange:  Kairo  39368  ed. 
50  Daressy,  Statues  de  divinites;  häufiger  mit  Sonne 
und  Uräus:  Kairo  39078.  49  088  (pl.  53)  — 91. 

6.  Zu  Uret-hekau. 

Unter  den  vielen  Namen  der  Feuer  speien- 
den Schlange  am  Kopf  des  Re,  anderer  Götter 
und  des  Königs  gehören  zu  den  wichtigsten: 
'Auge  des  Re’  (vgl.  D)  und  Uret-hekau,  die 
'Zauberreiche’.  Uret-hekau  als  Göttin  wird  mit 
Löwinnenkopf  dargestellt  {Naville,  Dcir  el  Ba- 
rn hari  4,  101),  möglicherweise  erst,  infolge  ihrer 
Anlehnung  an  Sechmet. 

In  den  thehanischen  'Lempeln  des  neuen 
Reichs  ist  Sechmet  = Uret-hekau  wohlbekannt 
(Luksor,  Amenophis  IIP);  im  Ramesseum  setzt 
sie  dem  König  die  Krone  auf  {Champollion,  Not. 
descr.  1,  894,  Ramses  II.),  da  Uret-hekau  auch 
Verkörperung  und  Schützerin  der  Königskronen 
ist.  In  den  gleichzeitigen  Ritualen  ist  Sech- 
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met  = Uret- bekau  einer  der  Namen  der  Schlange 
an  der  Stirn  des  Gottes  (vgl.  D). 

Am  Schluß  einer  Liste  der  Formen  des  Ptah 
sind  zwei  Formen  der  Sechmet  genannt:  die 
gewöhnliche  Sechmet  und  Sechmet  = Uret-hekau 
(Ramesseum:  Burton,  Excerpta  hierogl.  46). 
Sechmet  = Bast  = Uret-hekau;  vgl.  K 2. 

7.  Zu  Tefenet. 

In  einer  Götterliste  in  Dendera  folgt  Sech-  lo 
met  auf  Schow  (Lepsius,  Denkmäler  4,  58b, 
Ptol.  XVI.) ; sie  vertritt  hier  also  dessen  Gattin 
Tefenet.  Der  Umstand,  daß  beide  Göttinnen 
mit  Löwenkopf  dargestellt  werden,  hat  gewiß 
zu  ihrer  Verwechslung  beigetragen.  In  Dakke 
heißt  die  dem  Schow- Arensnuphis  folgende 
löwenköpfige  Göttin  'Sechmet,  Gewaltige,  Her- 
rin des  Feuers,  Tefenet  in  ßige’  {Champollion, 
Not.  deiner.  1,  123).  Ähnlich  in  Dehot:  'Sech- 
met, ....  Feuer,  Tefene  tin  Bige  . . . .’  {Lepsius,  20 
Denkrn.  5,  18a). 

8.  Zu  Isis. 

Im  ptolemäischen  Tem- 
pel der  Isis  auf  Philae  sind 
der  Ortsgöttin  andere  an- 
gegliedert,  die  ihr  ursprüng- 
lich fremd  sind;  das  Re- 
sultat dieser  sekundären 
Vereinigungen  ist  die  Auf-  30 
fassung,  daß  Isis  sich  in  ver- 
schiedenen Erscheinungs- 
formen offenbart:  'Isis  . . ., 
sie  ist  zornig  als  S.,  sie  ist 
ruhig  als  Bastet’  {Cham- 
pollion, Not.  descr.  1,  192). 

Hand  in  Hand  hiermit 
geht,  daß  S.  in  Philae  der 
Hathor  nahesteht  (vgl.  K 1 
am  Ende).  40 

L.  Darstellung. 

Ägypter  S.  519).  1-  Sechmet  wird  seit 

alter  Zeit  mit  dem  Kopf 
einer  Löwin  dargestellt;  sei  es  daß  man  da- 
durch ihre  grausame  wilde  Art  andeuten 
wollte,  sei  es  daß  ihr  damals  schon  dieses  Tier 
geweiht  war.  Die  beiden  ältesten  Darstellun- 
gen (Dyn.  5 aus  Abusir)  zeigen  die  Göttin  (in 
der  ersten  ist  ihr  Name  zerstört,  in  der  zweiten  50 
heißt  sie  Bastet-Sechmet-Schesemtet)  als  Frau 
mit  Löwinnenkopf,  von  dem  das  Frauenhaar 
herabfällt  {Borchardt,Grahdenkm.  desNe-user-re 
Abb.  22 — 23  und  72).  In  der  späteren  Zeit  ist 
diese  schlichte  Gestalt  der  S.  ohne  Attribute 
selten  {Mariette,  Ahydos  1,  40c;  Catalogue  des 
monuments  ed.  de  Morgan  1,  83,  3,  n.  R. ; Ber- 
lin 3626,  Skarabäus,  Spätzeit;  Naville,  Goslien 
pl.  6,  6,  Dyn.  30). 

2.  Meist  ruht  auf  dem  Kopf  der  Göttin  eine  60 
Sonne,  um  die  sich  die  Schlange  ringelt;  auf 
den  Reliefs  richtet  der  Urans  sich  vor  der  als 
Scheibe  gezeichneten  Sonne  auf,  sein  Schwanz 
hängt  hinten  herab.  Plastische  Figuren  (s.  u.) 
zeigen,  daß,  wie  zu  erwarten,  die  Flächen  der 
Sonnenscheibe  nach  vorn  und  hinten  gewendet 
sind;  der  Uräus  ist  an  der  Vorderseite  aufge- 
richtet, der  Schwanz  hängt  hinten  herab,  ohne 


daß  sich  der  Leib  um  die  Scheibe  ringelte. 
Hier  liegt  eine  der  häufigen  Differenzen  vor 
zwischen  der  Darstellungsart  der  Reliefs  und 
der  Plastik,  wie  sie  durch  die  Tradition  im 
Kunsthandwerk  ohne  Ausgleichung  weiterver- 
erbt wurden.  — So  ist  S.  dargestellt  in  den 
Tempelreliefs  des  neuen  Reichs  {Burton,  Ex- 
cerpta hierogl.  46;  Lepsius,  Denkm.  3,  210  b; 
ebenda  220  f. ; sämtlich  in  Theben)  und  der 
ptolemäischen  Zeit  (Philae:  ed.  Be'nedite  in 
Mem.  Mission  fran\\  Caire  13  pl.  26,  II;  Lep- 
sius, Denkm.  4,  24.  Edfou  ed.  Boche monteix 
2 pl.  18.  Dendera:  Lepsius,  Denkm.  4,  68  b). 
Auch  auf  Denksteinen  des  neuen  Reichs  aus 
Memphis  {Mitteil.  Deutsch.  Orient-Ges.  37,  28) 
und  auf  dem  Naos  aus  Saft  el-Henne  (Na- 
ville, Goshen  pl.  7,  5,  Dyn.  30).  Gelegentlich 
fehlt  die  Schlange  {Lepsius,  Dettkm.  3,  142  f.). 

Besonders  beliebt  ist  es  {Erman,  Ägypt. 
Beligion  Abb.  15),  die  Göttin  stehend  abzu- 
bilden; in  der  hinten  herabhängenden  Hand 
liegt  das  Lebenszeichen,  in  der  vorgestreckten 
das  Papyruszepter  {Pap.  Harris  I 43;  Lep- 
sius, Denkm.  3,  201  d.  286  a;  Blnriette,  Dende- 
rah  3,  58  k.  66g;  Petrie,  Athribis  pl.  16).  Häufig 
fehlt  auch  das  Papyruszeiiter  und  die  Hand 
hängt  frei  herab  (z.  B.  Mittcil.  Deutsch.  Orient- 
Ges.  37,  28). 

Unter  den  plastischen  Bildern  sind  die  wich- 
tigsten die  Statuen  aus  dem  Muttempel  von 
Karnak  (vgl.  K 3),  welche  die  Göttin  stehend 
oder  thronend  darstellen;  teils  nur  mit  Lebens- 
zeichen , teils  auch  mit  Papyruszepter.  Auf 
der  Statue  in  Gerf  Husen,  wo  sie  neben  Ptah 
sitzend  diesen  mit  dem  rechten  Arm  umschlingt, 
hält  sie  in  der  linken  Hand  das  Lebenszeichen 
Lepsius,  Denkm.  3,  178b.  Die  Bronze-  und 
Fayencefiguren  der  Spätzeit  {Berlin,  Ausführl. 
Verz.  ägypt.  Altert.'^  S.  296;  Mariette,  Album 
photogr.  Miisee  Boulaq  pl.  6;  Kairo  39  068  bis 
39122  und  39  224—48.  39  379  ed.  Daressy,  Sta- 
hles de  divinites  pl  50 — 53.  58.  59.  63)  zeigen 
S.  meist  in  der  älteren  Weise  als  Göttin  mit 
Löwinnenkopf,  darauf  Sonne  mit  Schlange.  Ge- 
legentlich fehlt  die  Schlange  (Kairo  39  223  ed. 
Darrssy  pl.  58),  in  anderen,  wohl  von  Bastet 
oder  Uto  beeinflußten  Fällen  sitzt  auf  dem 
Löwinnenkopf  nur  eine  aufgerichtete  Schlange 
{Proceed.  Soc.  Bibi.  Arch.  25,  217  nr.  1.  8;  Kairo 
39  248:  Leiden  lA  229;  Naville,  Goshen  pl.  2.  6). 

3.  Andere  Kronen  als  die  Sonnenscheibe  sind 
bei  S.  selten.  Auf  der  astronomischen  Decke 
des  Ramesseums  {Lepsius,  Denkm.  3, 171)  trägt 
sie  die  Hathorkrone:  Rinderhörner,  darin  Sonne 
mit  Schlange.  In  Karnak  hat  sie  einmal  eine 
der  zusammengesetzten  Königskronen:  Wid- 
dergehörn mit  zwei  Schlangen,  darauf  Sonne 
mit  zwei  Straußenfedern  (ebda  3,  273  f,  Dyn.  26). 

4.  Ungewöhnliche  Darstellungen  aus  später 
Zeit  hat  Lnnzone,  Dizion.  di  mitol.-egiz.  tav. 
363.  364  zusammengestellt.  Zuerst  S.  in  der 
üblichen  Gestalt  als  löwinneuköpfige  Frau  mit 
Sonnenscheibe  und  Uräus;  sie  tritt  auf  eine 
zweiköpfige  Schlange,  die  sie  mit  beiden  Hän- 
den packt  (tav.  363,  4 nach  Neapel  Büste  401 
= Champollion,  Pantheon  nr.  6 septies  = 
Budge,  Gods  of  the  Egyptians  1 Taf.  zu  S.  614). 
Ferner  (ebda)  in  einer  ithyphallischen  Gestalt, 
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ähnlich  dem  Min,  ein  Messer  über  dem  Kopf 
schwingend;  auf  dem  Löwenkopf  eine  auf- 
gerichtete Schlange.  Drittens  (tav.  364,  3 nach 
Mariette,  Denderah  4,  78j  ein  hockender  Dämon, 
auf  dessen  Schultern  statt  des  Kopfes  ein  Uzat- 
auge  sitzt;  hinter  ihm  ein  Falke  mit  ausgebrei- 
teten Flügeln.  Endlich  eine  doppelköpfige 
Sechmet:  als  Frau  mit  den  Köpfen  einer  Löwin 
und  eines  Krokodils  (tav.  363,  3 = Chaynpollion, 
Payitheon  nr.  6 sexties).  [Roeder.]  lo 

Secuana  s.  Sequaua. 

Seciirltas.  Die  Personifikation  der  allge- 
meinen öffentlichen  und  politischen 
Sicherheit,  die  man  dem  kaiserlichen  Regiment 
verdankte,  ist  nach  zahlreichen  Analogien  er- 
folgt. S.  Wissowa,  Reh  und  Kult,  der  Römer 
S.  271  if. ; Art.  ^Personifikationen’  oben  Bd.  3,  2 
Sp.  2145  ff  {Deuhuen.  Bereits  unter  Caligula 
erscheint  Agrip|)ina,  eine  der  drei  Schwestern 
des  Kaisers,  nach  einigen  als  S.  (mit  Concordia  20 
und  Fortuna),  stehend,  im  r.  Arm  ein  Füllhorn, 
die  r.  Hand  aut  eine  Säule  gestützt,  Cohen, 
Medtdllcf>  impcr.  — ich  zitiere  das  Werk  nach 
der  ersten  Auflage  — Bd.  1,  S.  148,  nr.  13,  Taf.  9. 
Aber  die  Deutung  ist  unsicher.  Auf  einem 
Bronzemedaillou  Neros  finden  wir  dann  zuerst 
Securitas  Augusti  inschriftlich  bezeugt  als  Sitz- 
bild, Friedländer-Sidlet,  Das  Kgl.  Münzkah., 
Berl.  1877,  nr.  1095.  Fon  den  Arvalbrüdern 
wird  ihr  am  10.  Januar  69,  nach  Pisos  Adop-  30 
tion  durch  Dalba,  ein  Kuhop Per  gebracht,  C.I.L. 
Bd.  6,  2051,  1,  30  f.  (vgl.  die  Worte  tlalbas  bei 
l’ac.  Hist.  1,  16:  ne  ipse  quidem  ad  securas 
re.s  accessi  ct  aiidita  adoptio>ie  desinam  vidcri 
senex).  In  demselben  Jahre  läßt  Otho  eine 
stehende  Frau  mit  Kranz  in  der  R.,  Zej^ter 
in  der  L.,  Securitas  p(oiDuli;  R(omani;  auf  seine 
Gold-  und  Silbermünzen  setzen,  Eckhel,  Doctr. 
tnim.  vet.  Bd.  6 S.  302  {Cohen  Bd.  1 S.  253 
nr.  II  — 16,  Taf.  14;  Kriedlündcr-Sallet  nr.  763  40 
= 996);  Vitellins  dieselbe  sitzend,  mit  Speer  in 
der  L.  und  auf  die  R.  gestütztem  Haupt,  einen 
Altar  vor  den  Füßen  {lickhel  Bd.  6 S.  317; 
Cohen  Bd.  1 S.  268  nr.  105).  Der  Typus  war 
nun  geläufig  geworden,  so  daß  Tacitus  in  der 
Einleitung  z im  Ägricola  wie  auf  die  Felicitas 
temjiorum  (s.  Wissount,  Streu.  Helbig.  S.  337  ff. 

= Ges.  Abh.  S.  299  ff.)  auch  auf  die  der  S. 
dargebrachten  Vota  anspielen  konnte  (Kap.  3: 
ncc  spem  modo  ac  votum  Securitas  publica  sed.  50 
ipsius  roti  fiduciam  ac  robur  assumpserit).  Das 
war  im  Anfang  von  Trajans  Regierung,  und 
darauf  folgt  eine  lange  Reihe  von  Zeugnissen, 
in  erster  Linie  auf  Münzen  und  Medaillons 
der  Kaiser  und  des  kaiserlichen  Hauses  vom 
2.  bis  4.  Jahrhundert.  Auch  Frauen  des  Kaiser- 
hauses erscheinen  mit  der  S.  So  z.  B.  die  ältere 
Faustina  (vgl.  Froehner,  Les  medaülons  de  Vem- 
pire  romain,  Paris  1878,  S.  33)  und  Helena, 
die  Gemahlin  des  Constantius  Clilorus  oder  60 
Julians  (Cohen  Bd.  5,  589  f nr.  1.  7,  Taf  15; 
Bd.  7,  367  nr.  2;  Friedländer-Sallet  nr.  1053), 
diese  mit  Ölzweig,  das  Gewand  raffend.  Der 
Beischrift  entspricht  fast  immer,  wenn  auch 
nicht  ausnahmslos  (vgl.  das  Goldmedaillon 
Constantins  II.  bei  Froehner  S.  295  und  die 
Münzen  des  Jovianus  bei  Cohen  Bd.  6 S.  384  ff. 
nr.  3 — 11)  das  göttliche  Bild.  Sie  lautet  oft 


Securitas  Aug(usti) ; auf  einem  Bronzemedaillon 
Constantins  d.  Gr.  Securitas  Augusti  n(ostri) 
(Froehner  S.  287);  in  gegebenen  Fällen  auch 
nicht  selten  Securitas  Augg..  Ferner  finden 
sich  die  Zusätze  publica,  reipublicae,  orbis, 
perpetua,  temporum,  saeculi.  Die  verschiedenen 
Typen  markieren  den  Zustand  gesicherten  und 
gesegneten  Weltfriedens.  Die  nach  rechts  oder 
häufiger  nach  links  sitzende  Frauengestalt 
S.  trägt  in  der  Regel  ein  Zepter,  mitunter  die 
Weltkugel  und  stützt  das  Haupt  auf  die  Hand, 
auch  führt  sie  wohl  ein  Füllhorn  bei  sich  oder 
zwei.  Beispiele  bei  Cohen  Bd.  2 S.  159  nr.  487 
—491;  S.  246  f nr.  1138f;  Bd.  7 S.  121  nr.  58 
(Hadrianus);  Bd.  3 S.  85f.  nr.  227 — 231;  S.  169f. 
nr.  747  f . ; vgl.  Friedländer-Sallet  nr.  1027  (Com- 
modus);  Bd.  4 S.  60  nr.  442,  mit  flammendem 
Altar  (Severus  Alexander);  S.  108  f nr,  7.  12 
(Gordianus  Africanus  pat.);  S.  Ulf.  nr.  4.  9 
(Gordiauus  Africanus  fil  );  S.  210  nr.  30  f.  (Ota- 
cilia);  S.  412  f.  nr.  513  f;  S.  413  nr.  514,  mit 
Caduceus  und  Füllhorn  wie  Felicitas  (oben 
Bd.  1 Sp.  1475,  6);  Bd.  7 S.  278  nr.  91  (Gal- 
lienus);  Bd.  4 S.  471 
nr.  70  (Salonina);  Bd.  5 
S.  72  nr.  71  (Victorinus) ; 

S.219  nr.  71  (Florianus); 

S.  228  nr.  33—35;  S.  289 
nr.  484  f ; Bd.  7 S.  325 
nr.  2 (Probus);  Bd.  5 
S.  533  nr.  232  (Carau- 
sius).  — Noch  zahlrei- 
cher ist  der  stehende 
Typus  vertreten.  S.  zeigt 
sich  in  ruhender  Stel- 
lung mit  gekreuzten  Bei- 
neu, die  rechte  Hand 
über  das  Haupt  gelegt, 
die  andre  auf  eine  Säule,  auch  einen  Cippus 
stützend,  mit  Zepter  oder  auch  Speer,  Caduceus, 
Palmzweig  und  Kranz  usw.  Von  den  vielen 
Exemplaren  seien  aufgezählt:  Cohen  Bd.  4 S,  238 
nr.  47,  mit  Mütze  (?;  und  Füllhorn  (Decius),  wie 
Liberalitas  (s.  d.  Art.  oben  Bd.  2,  2031,  31) 
S.  255  nr.  22  (Herennius);  S.  263  nr.  32 — 34 
S.  267  nr.  58  Taf  13  (Hostilianus) ; S.  296  nr.  72 
S.  301  nr.  116  (Volusianus) ; S.  327  nr.  129 — 
132  (Valerianus) ; S.412  nr.  512;  S.  413  nr.  516 
— 518.  520;  S.451f  nr.  818— 821;  Bd.  7 S.  274 
nr.  56f ; S.  278  nr.  92f.  (Gallienus);  Bd.  4 S.  471 
nr.  71  (Salonina);  Bd.  5 S.  105  f.  nr.  193 — 196 
(Claudius  Gothicus);  S.  119  nr.  47  (Quintillus) ; 
S.  148  nr.  185  f.  (Aurelianus) ; S.  192  nr.  16; 
S.  204  nr.  107  (Tacitus);  S.  219  nr.  69  f.  (Flori- 
anus); S.  289  nr.  482  f.  486 — 496  (Probus); 
S.326  nr  75(Cariis);  S.  341  nr.67  (Numerianus); 
S.  419  f.  nr.  331 — 335  (Diocletianus);  S,  490 
nr.  394 — 399  (Maximianus);  S.  533  nr.  231  (Ca- 
rausius);  S.  582  nr.  234  (Constantius  Chlorus); 
S.  615  nr.  162  f.  (Galerius);  Bd.  6 Taf.  9,  3; 
vgl.  Froehner  S.  314  (Magnentius).  — Darüber 
auch  R.  Engelhard,  De  personificationibus  etc., 
Gotting.  Diss.  1881,  S.  47;  Wieseler,  Drei  Ca- 
meen  mit  Triumphdarstellungen  S.  37  ff.  (^Abh. 
d.  Gott.  Ges.  d.  Wiss.  Bd.  30);  zuletzt  (wie  ich 
bei  der  Korrektur  nachtragen  kann)  W.  Koehler, 
Personifikationen  abstrakter  Begriffe  auf  römi- 
schen Münzen  (Diss.  Königsberg  1910)  S.  14. 


Securitas  auf  einer  Münze 
des  HostUianus  (nach 
Baumeister.,  Denkmäler  1, 
410  rig.  453). 
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35.  51  f.,  der  eine  umfassende  Publikation  in 
Aussicht  stellt. 

Die  Typen  stammen  natürlich  aus  der  sta- 
tuarischen Kunst,  für  den  stehenden  hat  man 
die  Analogie  des  Apollino  in  Florenz  ange- 
führt. Wie  Altäre  — Securit(ati)  Aug(usti) 
sacrum  auf  einem  Altar  ans  Praeneste  C.  I.  L. 
14,  2899  — gab  es  auch  Statuen  der  S. ; über 
eine  solche  von  Erz  Securitatis  saeculi  war 
oben  wiederholt  die  Rede  (s.  d.  Art.  Indulgentia 
Bd.  2 Sp.  234,  8;  Personifikationen  Bd.  3 Sp  2155, 
66;  Sp.  2162,  6);  sie  beweist  den  Kultus  zur 
Zeit  des  Caracalla  in  Cirta.  Vgl.  auch  die 
Art.  Hilaritas,  Laetitia,  Pax,  Tranquillitas. 

Daneben  ist  S.  Beschützerin  der  Grabes- 
ruhe der  Toten.  Auf  Grabsteinen  steht  dis 
securitatis  C.  1.  L.  6,  2268  (auch  dibus  securis 
6,  10217 ; vgl.  Buecheler,  Cnnn.  epigv.  588,  8). 
Securitati  suae  13,  2811;  Securitati  cognationis 
suae  6,  1887.  Ferner,  mit  oder  ohne  dis 
manibus:  Securitati  3,  13382;  6,  9016.  28047 
{Buecheler,  Garni.  epigr.  1128);  12,  747.  1679 
oder  perpetuae  Securitati  oder  aeternae  Se- 
curitati und  ähnlich  z.  B.  3,  3654.  5825.  5830. 
6960.9497;  5,2896;  6,24856;  8,3763.3873;  12, 
409.  1971;  13,2094.  Daß  durch  solche  Wünsche 
ewiger  Ruhe  die  'Leugnung  der  Unsterblich- 
keit angedeutet’  werden  sollte  {Friedländer, 
Böm.  Sitten, g.  6.  Aufl.  3,  739),  ist  unwahr- 
scheinlich. [J.  llberg.] 

Sedatus,  ein  wie  es  scheint,  hauptsächlich 
in  Pannonien  verehrter  Gott,  C.  I.  L.  3,  3922 
(Gurkfeld)  Sedato  Aiig.  sac.  P.  Paconius  edem 
et  aram  d.  d.;  3,  10335  (Stuhlweißenburg)  Se- 
dato Aug.  sacrum  Piiblius  Ad.  Crescens  ma- 
gister  coll{egii)  centonariorum  v.s.l.m.  Faustino 
et  Bufino  cos.  (im  J.  210).  Nach  Moesia  sup. 
(Ratiaria)  gehört  C.  1.  L.  3,  8086  Sedato  Aug. 
pro  sal{iite)  impp.  Severi  et  Antonin{i)  Augg. 
et  Genio  coll{egii)  fabr{nm)  Q.  Ael.  Antonin. 
dec{urio)  primus  his{elliariiis),  viagist{er)  coV{egii) 
s{upra)  s{crip>ti)  d{onum)  d{edit);  nach  Pfünz 
in  Raetien  C.  I.  L.  3,  5918  = 11929  {Dessau 
4686)  Sedato  sacrum  coh(ors)  I Bre{ucorum) . . . 
c{uram)  a{gentei)  lul(io)  Maximo  decigirione). 
Endlich  in  St.  Maurice  im  Rhonetal  ist  ge- 
funden die  Inschrift:  Deo  Sedato  T.  Vintelius 
Vegetinus  Ilviral{is)  d{e)  s{;uo)  d.  d,,  Dessau, 
Inscr.  sei.  4685  (Anzeiger  f.  Schweiz.  Altertums- 
kunde 1896  p.  112  in.  Tafel  9.  Bee.  archeol. 
3.  ser.  30  p.  266).  Vgl.  Holder,  Altcelt.  Sprach- 
schatz 2,  1428.  Wegen  0.  I.  L.  3,  3646  und 
3505  will  V.  Domaszewski , Westdeutsche  Zeit- 
schrift 14  p.  55,  schließen,  daß  Vulcanus  und 
Sedatus  den  Römern  wesensgleich  waren.  — 
Die  Isis  Scdata  beruht  auf  falscher  Interpre- 
tation der  Inschrift  C.  I.  L.  13,  6558  (Bram- 
bach 1617.  Haug  und  Sixt,  Die  römischen  In- 
schriften Württembergs  nr.  453  mit  Abbild.). 

[M.  Ihm.  I 

Sedeiie  s.  Saidene. 

Seditio  als  Gottheit  nel)en  Discordia,  Mar- 
tian.  Capelia  1,  47.  K.  0.  Midier - W.  Deecke, 
Etrusker  2,  134.  Thulm,  die  Götter  dis  Mar- 
tianus  Capelia  (=  Beligionsgesch.  Versuche  und 
Vorarbeiten  3,  I)  S.  61.  Boll,  Berliner  Philol. 
Wochenschrift  1908,  1374.  Vgl.  Stasis  Bd.  3 
Sp.  2473,  68  ff.  [Höfer.] 
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Seekeutaiireii  s.  Ichthyokentauren. 

Sefcliet  s.  S esc  hat. 

Segeifoii  ('?).  Die  Bd.  2 Sp.  2015,  55  s.  v.  Leu- 
kothea  angeführte  Inschrift  lautet  vielmehr 
fffd  Aivsob'iu  Ssysigav  (bez.  EsysiQööv):  'der 
Leukothea  von  Segeira’  (einer  ihrer  Lage  nach 
nicht  sicher  zu  bestimmenden  Ortschaft),  Fossey, 
Corr.  hell.  19  (1895),  303  f.  Clermont-Ganneau, 
Bev.  arch.  1897,  1 p.  285.  291.  Dittenberger, 
Orient.  Gr.  inscr.  sei.  2 nr.  611.  Man  hat  die 
Leukothea  von  Segeira  identifizieren  wollen 
mit  der  auf  einer  anderen  Inschrift  aus  Syrien 
idem  heutigen  Rahle  am  östlichen  Abhang  des 
Hermon)  erwähnten:  ffräs  Atvy.o&^ag  Paxl&s, 
deren  Beiname  noch  in  dem  heutigen  Orts- 
namen fortlebt,  irrtümlich,  wie  Jalabert,  Ale- 
langes  de  la  faculte  Orient.  Universite  Saint 
Joseph  Beyrouth  2,  274  ff.  nachgewiesen  hat. 
Ungenau  ist  die  Angabe  in  der  Berl.  Philol. 
Wochenschr.  1908,  996,  von  einer  Göttin 'Pa;^ld, 
die  von  den  Griechen  mit  AevnoAta  umschrieben 
worden  sei.  Vgl.  auch  Bev.  des  etudes  gr.  21 
(1908),  208.  [Höfer.] 

Segesta  1)  eine  Göttin  der  Saaten,  s.  Indi- 
gitamenta  Bd.  2 Sp.  221,  24  ff.  Vgl.  auch  die 
Münzen  der  Saloniua  mit  der  Darstellung  der 
in  einem  viersäuligen  Tempel  stehenden  Ceres, 
die  die  Legende  tragen:  Ceres  Segestae  (so!) 
Cohen,  Aledailles  imper.  5“,  449,  23.  24.  Die 
gleiche  Darstellung  einer  Göttin  findet  sich 
gleichfalls  auf  Münzen  der  Saloniua  mit  der 
Legende:  Deae  Segetiae,  Cohen  a.  a.  0.  5®,  500, 
35.  36,  vgl.  oben  Bd.  2 Sp.  221,  45  ff.  Daher 
wollen  Petzalozza  und  Chiesa  auch  an  der  ersten 
Stelle  Ceres  Egetia  — dann  doch  wenigstens 
Segetia!  — lesen;  aber  es  wird  Ceres  Segesta 
zu  schreiben  sein,  da  neben  Segetia  auch  Se- 
gesta steht  (Bd.  2 Sp.  221).  — 2)  Esylatr} 
(’Eysavrj),  Tochter  des  Troers  Hippotes  (Sero. 
ad  Verg.  Aen.  1,  550.  5,  30)  oder  Pboino- 
damas  (Lyk.  953  und  Tzetz.  z.  d.  St.;  vgl.  zu  964), 
von  dem  Flußgotte  Krimisos  Mutter  des  Grün- 
ders von  Segesta,  des  Ai'yearos  Aiytatrig 
(Acestes);  vgl.  außer  den  angeführten  Stellen 
Dionys.  Hol.  A.  B.  1,  52,  Die  Sage  ist  Bd.  1 
Sp.  143  f.  s.  V.  Aigestes  ausführlich  erzählt,  so 
daß  hier  auf  diesen  Artikel  verwiesen  werden 
kann;  vgl,  noch  Klausen,  Aeneas  u.  die  Penaten 
482.  Th.  Pliiß,  Jahrb.  f.  kla^s.  Phil.  103  (1871), 
389  f.  Holm,  Gesch.  Siciliens  1,  49.  353.  EJ 
A.  Freeman,  Hist,  of  Sicily  1,  549  (vgl.  212) 
= Übersetzung  von  B.  Lupus  1,  499  (vgl.  184). 
Busolt,  Gr.  Gesch.  1'^,  377  Anm.  1 zu  376.  Nach 
Serv.  ad  Verg.  A.  5,  30  wäre  Segesta  aus  Si- 
zilien nach  Troja  zurflckgekehrt  und  dort  Gattin 
des  Kapys  und  Mutter  des  Anchises  geworden. 
Auf  Münzen  von  Segesta  erscheint  häufig  das 
Haupt  der  Nymj^he  bez,  Stadtgöttin  Segesta, 
Poole,  Cat.  ofgreek  coins.  Brit.  Mus.  Sicily  130  ff. 
Head,  Hist.  num.  145  f Holm  a.  a.  0.  3,  598, 
99.  599,  100,  101  Taf.  2,  14.  13.  G.  Macdonald, 
Cat.  of  gree'v  coins  in  the  Hunterian  collection 
1,  212  ff.  pl  14,  14 — 18.  G.  F.  Hill,  Coins  of 
ancient  Sicily  86  ff  K Begling,  Die  griech. 
Münzen  der  Sammlung  Warre>i  46,  279 — 283 
Taf.  7,  279  f.  Auch  in  ganzer  Figur  erscheint 
die  Stadtgöttin  opfernd,  Holm  a.  a.  0.  3,  636 
nr.  218  Taf.  4,  12,  [Höfer.] 
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Sefi^etii,  Göttin  der  Heilquellen  von  Aquae 
Segetae  (A(iuis  Segele  auf  der  Tab.  Peuting. 
verzeichnet  zwischen  Icidmagus  und  Forum 
Segusiavorum,  dem  heutigen  Feurs,  dep.  Loire, 
arr.  Montbrison;  vgl.  I’unlg-Wissoica,  P.-E.  2, 
305  unter  Aquae  nr  82,  Holder,  Ältcelt.  Sprach- 
schatz 2,  1440).  Einen  Tempel  der  Göttin  er- 
wähnt die  Inschrift  von  Lussy-Albieu  (bei 
Feurs),  0. 1.  L.  13,  1646  (^pryaefecto  tem<(pidiy 
deae  Segetae  For<^i  Seg(nsiavorum)y  (vgl.  die 
Göttin  Dunisia,  FauJg-Wissoica  5,  1793).  In 
Feurs  selbst  ist  ein  Bronze-Gewicht,  das  eine 
Votivgabe  an  die  Segeta  darstellt,  gefunden 
worden,  mit  der  Aufschrift  deae  Seg{etae)  E(ori 
oder  Eorensh<7n?)  p[oiido)  X,  C.  I.  L.  13,  1641. 
\’gl.  H.  le  Villefosse,  JJidl.  des  antiquaires  de 
France  1879  p.  160;  A.  Alhner,  Pevue  epigr. 
5 p.  44  ur.  1554.  [M.  Ihm.] 

Segetia  s.  Indigitamenta  u.  Segesta. 

Segonianiia,  keltische  Göttin  (Quellgöttin?), 
bekannt  durch  eine  in  Serviers-et-Labaume 
(dejj.  Gardi  gefundene  Inschrift:  Tertiae  Tin- 
corigis  f{iUus) Sego7nan>iae  v{ütiim)  s{oivit)  l{ibens) 
miirilo}.  Pevue  epigr.  5 (1906)  p.  185  nr.  1655. 
Penie  archeol.  4 ser.  8 (1906)  p.  206.  Vgl.  Se- 
gomo.  [M.  Ihm.] 

Segemo  (Dativ  Segomoni),  keltischer  Gott, 
Epitheton  des  ^lars,  nur  durch  Inschriften  be- 
kannt (zusammengestellt  bei  Holder,  Altcelt. 
Sprachschatz  2 Sp.  1448.  Alhner,  Pev.  epigr.  5 
p.  45  tt.  nr.  1555).  Die  umtangreichste,  aus 
Lyon  (verschollen),  lautet  nach  C.  I.  ],.  13,  1675 
(=  Poissieu,  Inscr.  de  Jygon  p.  9,  Dessau,  Discr. 
sei.  nr.  4537):  <(.  . . et  Mayidi  Segomoni  saermn 
(ex  sti'pe)  aimua  (ergänzt  nach  C.  L L.  13,  1669, 
die  beiden  folgenden  Ergänzungen  nach  13, 1674) 
(Q.  Adginnius  Urybici  fil{ius)  Alartinus  (Se- 
quanus  saeyerdos  Romae  et  Augiusti]  (rreatus  ('l) 
j\I.  Neryatio  Pansa  cos.  (Consul  sutfectus  wahr- 
scheinlich unter  Vespasian),  (fhmnen,  Ilrir  in 
cyivitide  Seqxianorum,  (cui  tres  provinciaye 
(iidliae  honorcs  (oni7ies  {!)  impensiys  suis  elccre- 
reriuit.  Aus  dem  Gebiet  der  Sequani  stammt 
C.  I.  Jj.  13,  5340  (Arinthod,  dep.  Jura):  Marti 
Segoenoni  sacrum  Paternns  Dagusae  f.  v.  s.  l.  >n., 
ans  dem  der  l.ienachbarten  Ambarri  13,  2532 
(Dessau  4538,  bei  Culoz  gef,  ''ara  magna  fracta 


Denknual  mit  Inschrift 

nach  Recuc  archtlolofjiiiuc  nouvelle  serio  31,  1877  pl.  XIX). 
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cum  basi  et  fastigio  litteris  saeculi  foidasse 
primi’):  Pyimini)  Aitg.  deo  Marti  Segomoni 
Dunati  Cassia  Satwmina  ex  voto  v.  s.  l.  m. 
(oben  Toramen  sigillo,  ut  videtur,  recipiendo’). 
Zwei  weitere  Denkmäler  weisen  die  Bezeich- 
nung Mars  nicht  auf,  die  bei  Nizza  gefundene 
Inschrift  C.  1.  L.  5,  7868  (S)eguwoni  Cuntmo 
vic(us)  Cun{tinus)  p(osM/f),  und  die  interessante 
Votivgabe  aus  Bolard  (bei  Nuits,  dep.  Cöte- 
d’Or),  C.  1.  L.  13,  2846  {Dessau  4539;  vgl. 
Hwres,  Pevue  archeol.  u.  s.  34,  1877,  p.  209  f. 
mit  Abbild,  pl.  XIX,  daraus  S.  Peinach,  Peper- 
toire  de  la  statuenre  2,  745),  ein  Maulesel  aus 
Bronze  mit  der  auf  dem  Sockel  eingravierten 
Inschrift:  Gallio  l{ibertus]  Maturei  v.  s.  l.  m. 
deo  Segomo7ii  donavi,  ein  Denkmal,  das  S Pei- 
7iach  in  seinem  Aufsatz  Mes  survivances  du 
totemisme  chez  les  ancie^is  Celtes’’  {Pev.  celt.  21, 
1900)  natürlich  auch  berücksichtigt,  p.  295: 
"La  dedicaee  du  mulet  de  Polar  d.  Segomo  doit 
refletcr  une  conceptio7i  beauco'up  plus  n^iciemie. 
Nous  udmettrons  donc  Vexiste^ice,  en  Gaule, 
d’un  culte  dw  neidet,  aimnal  dont  Velevage  y 
etait  particulierement  en  honneur,  comme  il  y 
est  reste  florüsa^it  jiisepda  7ios  jours’  (vgl.  den 
Artikel  Pudiobus  in  diesem  Lex.  Bd.  4 Sp.  226  f. 
und  Artio  bei  Paidg-Wissowa,  P.-E.  Suqipl.  1, 
145).  Man  deutet  Segomo  als  den  ''siegreichen, 
mächtigen’  (Llolder  a.  0.  2,  1448);  zum  ersten 
Bestandteil  sego-  = Kraft,  Macht,  Sieg  ’ (in 
zahlreichen  keltischen  Worten  belegt)  vgl.  u.  a. 
Glück,  Kclt.  Namen  bei  Ceusar  p.  149  ff.,  d’Ar- 
bois  de  Jubui^iville,  Per.  arch.  n.  s.  30,  312  ff., 
Holder  a.  0.  2,  1444  ff.  Am  nächsten  berührt 
sich  mit  Segomo  wohl  die  Göttin  Segomamia 
(s.  d.)  [M.  Ihm.] 

Seia  s.  Indigitamenta. 

Seiblia  {Etißlla).  Das  Haupt  der  Göttin  der 
gleichnamigen  phrygischen  Stadt  ist  dargestellt 
auf  Münzen,  Poutkoivski,  Pev.  numism.  1883, 
381.  Imhoof  - Plmner,  Gritch.  Alünzen  223 
(=  Abli.  d.  Alünchener  AI; ad.  18,  III  j).  747). 
Head,  Hist.  num.  568.  Cat.  of  gi-eek  coins 
brit.  71/ms.  Phrygia  380,  3 pl.  44,  5.  Pamsay, 
Cities  and  bishoqrics  of  Phrygia  1,  225.  [Höfer.] 


1)  Silensmaske  aus  einem  Grabe. 

[Aus  Böhlau,  Aus  ion.  Nekropolen  Taf.  XIII,  6.) 
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Seileiios  s.  Satyros.  Als  Nachtrag  zu  Sa-  Videnskahernes  Selskabs  Skrifter  5,  5,  1884, 

tyros  seien  hier  abgebildet  die  schöne  Silens-  152 — 160.  Crusius,  Die  Epijihanie  der  Sirene, 

maske  aus  B()hlau,Auswn. Nekro- 
polen Taf,  XIII,  6 und  die  Gruppe 
aus  Brunn,  Kl.  Sehr.  1,  266.  Vgl. 
übrigens  auch  den  Art.  Selvans. 

Seimios  syrischer, 

dem  römischen  Mercurius  gleich- 
gesetzter (Cninont,  Die  orientali- 
schen Beligionen  im  röm.  Hei- 
dentum, übersetzt  von  Gehrich, 

S.  145  und  289  Anm.  55)  Gott  auf 
einer  Inschrift  aus  Nordsyrien: 

Nsipicp  xui  NvpßiTi'do)  xai  Atom 
&solg  Tiargcpoig,  Corr.  hell.  26 
(1902),  182  {Rev.  des  etudes  grec- 
ques  17  [1904],  259).  Cag>iat, 

Inscr.  Graec.  ad  res  Roman, 
pertin.  6,  1009  p.  373.  Der  Gott 
Seimios  scheint  das 
männliche  Korrelat 
zur  Göttin  Semea 
(Sima)  zu  sein, 

Chapot,  Corr.  hell. 
a.  a.  0.  Mark  Lidz- 
harski,  Ephemeris 
für  semitische  Epi- 
graphik 2 (1908), 

323.  Dussaud,  Rev. 

arch.  1904,  2,  256  ff.  und  Des  Arahes  en  Sgrie  30  Philologus  50,  1891,  97  f.  Patroni,  Ditonio  al 
avant  l’Islam  p.  130/131  Anm.  1.  Nach  letz-  mito  delle  Sirene,  Rivista  di  filologia  21,  1891, 


2)  Dionysos  und  2 Satyrn,  vom  Deckel  einer  Bronzeciate  aus  Praeneste 
(aus  Brunn,  Kleine  Schriften  1,  266). 


terem  [Rev.  arch.  a.  a.  0.  p.  257)  ist  die  Göttin 
Sima  (s.  Semea)  zu  verstehen  unter  der  in  der 
oben  angeführten  Inschrift  UvgßtTvlog  ge- 
nannten Gottheit;  sie  wurde  mit  Seimios  zu- 
sammen in  demselben  Steinfetisch  (ßcciTvlog) 
verehrt.  In  dem  Gott  Atcov  erkennt  Dussaud 
a.  a.  0.  229  f.  (vgl.  257)  den  Gott  Gennaios 
{Dussaud,  Rev.  arch.  1903,  1,  351.  374,  4:  0tm 


321 — 340.  Weicker,  De  Sirenibus  quaestiones 
selectae.  Diss.  Lips.  1895;  Der  Seelenvogel  in 
der  antiken  Literatur  und  Kunst,  Leipzig  1902, 
worauf  hier  für  Einzelheiten  der  Untersuchung 
verwiesen  werden  muß  (hiernach  TUaser,  Psyche, 
Alythol.  Lex.  Bd.  3 Sp.  3213—3222);  S.  216  f. 
ausführliche  Literaturangaben;  Ath.  Mitt.  30, 
1905,  207  f.  Roscher,  Das  von  der  Kynanthropie 


Pswia  [=  Ptwaieg]  jrarpwDj),  Gruppe,  Gr.  40  handelnde  Fragment  des  Marcellus  von  Side 


Myth.  1583,  1,  von  dem  Eusebios  bei  Damasc. 
vit.  Isid.  203  berichtet:  auf  dem  Berge  des 
Athenatempels  in  Helioi^olis  sei  ein  Baitylos 
nachts  herabgefallen,  dabei  habe  ein  Löwe  ge- 
standen; daun  sei  dieser  verschwunden,  und 
der  Baitylos  habe  gesprochen,  er  sei  der  Bai- 
tylos des  Gennaios.  Damascius  fügt  hinzu: 
xov  6h  Pswatov  ’HXtovnoltTai  xigmGLv  iv  Aibg 
(ergänze  vsä)  idgvatxgtvoi  goQcpfjv  xivu  Xhovxog. 
Seiredoues  s.  Seirenen.  [Höfer.] 

Seiren  (Ksigfiv),  Beiname  des  Zeus,  Anti- 
machos in  Etym.  M.  710,  30.-  ’Avxigocxog  oti- 
QLvoc  xbv  Alu  hepr}  6lu  xb  uaxgov  {Ntlgiog),  wo 
man  (nach  Lex.  Rhetor,  bei  Eust.  ad  Hom.  Od. 
1709,  55:  GtiQgvtg-  xu  ugxqu)  für  atlgivu:  Gsi- 
gfjvu  hergestellt  hat;  vgl.  v.  Wüamowitz , Ti- 
motheos.  Die  Perser  44.  Dietr.  Miilder,  Philo- 
logus 65  (1906),  217.  [Höfer.] 

Seirenen  {NtigfivEg). 


1896,  68 — 78.  De  Petra,  Le  Sirene  del  Mar 
Tirreno,  Atti  dell’  Accademia  di  Archeologia, 
Lettere  e Belle  Arti,  Neapel  1906. 

Würgende  Totengeister,  als  solche  blut- 
dürstig und  wollüstig,  aber  auch  sanges-  und 
zukunftskundig,  die  in  Gräbern,  in  der  Unter- 
welt und  in  deren  Nähe  hausen  oder  frei  um- 
herschwirren, den  Keren,  Erinyen,  Harpyien 
wesensverwandt.  Die  literarische  Überlieferung 
50  freilich  steht  völlig  unter  dem  Banne  des  für  alle 
Zeiten  typisch  gewordenen  homerischen  Bildes 
Od.  12,  166 — 200  und  zeigt  nur  sehr  wenig  da- 
mit scheinbar  nicht  zu  vereinende  Züge.  Aber 
Homers  Erzählung  bildet  nur  einen  kleinen, 
für  einen  ganz  bestimmten  Zweck  gewählten 
Ausschnitt  aus  einem  umfassenden  Vorstel- 
lungskreis des  Volksglaubens.  Dieser  allein 
beherrscht,  von  den  verhältnismäßig  sehr  sel- 
tenen Illustrationen  des  Odysseusabenteuers  ab- 


Literatur:  Kästner,  Les  Sirenes,  Paris  60  gesehen,  die  Kunstdarstellungen  ausschließlich. 


1858.  Stephani,  Campte  rendu  de  la  commission 
imper.  archeol.  de  St.  Petersbourg  1866,  10—66; 
1870,  143  — 160.  Schräder,  Die  Sirenen  nach 
ihrer  Bedeutung  und  künstlerischen  Darstellung 
im  Altertum,  Berlin  1868  (dazu  Pletv,  Jahrb. 
(.Philologie  1869,  165  f.).  Cerquand,  Etudes  de 
mythologie  grecque,  Paris  1873.  Ussing,  Nye 
Ervervelser  Hl  Antiksamlingcn,  Kong.  Danske 


Er  allein  ermöglicht  eine  ungezwungene  Er- 
klärung des  traditionellen  Seirenentypus  — 
Vogel  mit  Menschenkopf  — wie  der  bärtigen 
Seirenen  und  der  Verwendung  der  Seirenen  in 
und  auf  Gräbern. 

Namen:  Ntigijvtg  'die  Bestrickenden’ 

'Würgerinnen’  mit  Gtigdco  zusammenhängend. 
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Seirenen  (Xamen;  Zahl) 

So  schon  Passoic,  Handwürterhuch  der  griech. 
Sprache  1857 ; Grntppe,  Griech.  Mythologie  344, 
12.  Leu-y,  Jahrb.  f.  Fhilol.  1892,  181  leitet  den 
Namen  aus  dem  Semitischen,  von  'r — i'c  '’Ge- 
sang  der  Gunst  = bezaubernder  Gesang’  ab, 
ähnlich  Berard,  Les  Fhänciens  et  VOdyssee  2, 
335.  Älteste  inschriltliche  Namensform  Zl- 
PH^EI/Vil  im  Tierstreif  einer  'tyrrhenischen’ 
Hydria  im  Louvre  E 803  (hierzu  Kretzschmer, 
Wiener  Stadien  22,  1900,  179). 
schol.  Fl.  24,  253,  Fd.  11,  20. 

Einzelnamen,  ausschließlich  auf  die  im 
Volksmärchen  Homers  zu  greilhareii  Persön- 
lichkeitengewordenen S.  beschränkt.  'IgtQOTta 
Beischrift  einer  S.  auf  der  strengrfg.  Amphora 
Brit.  Mus.  E 440  Abb.  1.  Aus  einer  epischen 
Dichtung,  wahrscheinlich  aus  FFesiod  {Weicher, 
Seeletivoyel  40;  F’riedliinder,  Flerakles  02)  stam- 
men GtX^iBTttLa  {FFes  fr.  ’Haiodoi  igv&Bv- 
oaro  vTi'o  EiiQi'ivav  Kal  roiig  dvigovg  ihtXys- 
a&ai  B.  Od.  12,  40.  44;  zur  Namensform  Gruppe, 
Griech.  Myth.  185,  1),  ’AyXaom],  Fltiaivoy 
(schol.  FF.  Q.  T.  Od.  12,  39,  Eüstath.  1709,  45; 
Apollod.  fr.  Salb.  8,  18).  Zahlreiche  Varianten : 
QtX^io  vy,  ©sX^LOTtTj  schul.  Ap.  Ftkod.  4,  892, 
l4  yX  a 6 q.1  CO  V o s schol.  Ap.  F\h.  4,  892,  ’AyXao- 
cpfiyr]  schol.  Od.  12,  39,  FFustath.  1709,  45  be- 
weisen das  hohe  Alter  und  die  Volkstümlich- 
keit dieser  euphemistischen  Namen. 

Schot.  Ap.  Fth.  4,  892  nennt  statt  Flfiaivoy 
MoXnr't,  Fiygin.  praef:  Thelxiope,  Molpe,  Pei- 
sinoe.  l)ies  Schwanken  des  dritten  Namens 
ist  eine  Folge  alexandrinischer  Homerkritik, 
die  auf  Grund  des  homerischen  Duals  nur  zwei 
S.  anerkannte  (AyXaocpr'iyri,  ©sX^ituttia  schol.  Fl. 
Q.  T.  Od.  12,  39  ; FFustath.  1709,  45;  s.  Aristarch. 
zu  Fl.  13,  60,  Aristonilws  zu  Od.  12,  39.  52.  185) 
und  unter  den  überlieferten  Namen  verschiedene 
Auswahl  traf  (Schol.  V.  Od.  12,  39  gedanken- 
los aus  einer  Quelle  zusammengezogen,  die  ver- 
schiedene Namensreihen  nebeneinander  gab). 

FIaQ%£v6Ttr\,  Asvko  6 i a (von  Gruppe, 
Griech.  Myth.  345  der  sturinbeschwichtigeuden 
AsvKO'd^ia  gleichgesetzt),  yllysia  (s.  Alkman  fr. 

7 Ci  McöGa  Ktv.Xay  , ä Xiyua  Ksigyv,  Mp.  Bh.  4, 
892),  Namen  der  an  bestimmten  Punkten  der 
unteritalischen  Küste  lokalisierten  S.  Alle  Nach- 
richten über  diese  Gruppie  (Lyhophron,  Dion. 
F’er.,  Eustath.,  Tzetzes,  Fseudo-Arist.  usw.)  stam- 
men aus  Timaios  {Seelenvogel  65,  1);  durch  fr. 
99  wird  der  Name  Parthenope  zuerst  für  die 
Zeit  der  sizilischen  Expedition  belegt.  Beide 
Namensgruppen  werden  nie  miteinander  ver- 
mengt. 

Anzahl;  Die  Beschränkung  in  der  Zahl 
gilt,  wie  die  Einzelnamen,  nur  für  die  home- 
rischen S.  Zwei  bei  Homer  (Od.  12,  167.  185; 
doch  Plural  in  den  jüngeren  Versen  39,  42, 
158,  198),  auf  dem  von  hochaltertümlicher  ost-  ( 
griechischer  Vorlage  abhängigen  Kugelarybal- 
los  in  Boston,  Strena  IFelbiginna  31;  Seelenvogel 
44  Abb.  17  und  bei  Sophokles  fr.  111  \ drei,  die 
für  Gestalten  des  Märchens  und  chthonische 
Wesen  des  Volksglaubens  typische  Zahl,  auf 
Vasenbildern  mit  Darstellung  des  homerischen 
Abenteuers  etwa  von  600  an,  ohne  daß  eine  be- 
stimmte epische  Quelle  dafür  anzunehmen  wäre; 


Seirenen  (Genealogie) 

in  der  Literatur,  vom  üblichen  Plural  abge- 
sehen, zuerst  ausdrücklich  bei  Lykophron- Ti- 
maios. Außerhalb  des  Mythos  erscheinen  die 
Seirenen  in  unbegrenzter  Anzahl. 

Abstammung;  Töchter  1)  des  Phor- 
kys,  wahrscheinlich  nach  FFesiod,  bei  Sopli.  fr. 
111  EiiQtjvag  fiaacpiKÖyriv,  F>6(jkov  xoporg,  &qo- 
ovvTS  Tovg  Atd'ov  voyovg.  — 2)  des  Acheloos 
U)  a)  von  der  Chthon  aus  den  von  seinem  abge- 
brochenem Horn  uiederfallenden  Blutstropfen 
geboren,  Luc.  n.  ooy.  50;  Libanios  TCQoyvyv.  4, 
1108  JL  Kat  TCQOOTtsGcov  ’HQaKXfjs  TzagaOTtä  fisv 
Aj^bXwov  rov  Ktficog'  t6  de  KaraQQBvoav  aiya 
Tov  Tpavyarog  KanßdXXsro  SsiQyvcov  ytvsaiv. 
Vgl.  Nicolaus  Myth,  367  app.  XX,  2,  Eustath. 
1709,  39;  dazu  Euripides,  Helena  168  nzigo- 
qpdpwt  vsaviötg,  itagDsvoi,  X&ovög  koquc,  Esl- 
Qf]vtg.  — b)  und  der  Sterope,  Apollod.  1,  7, 
20  10;  hiernach  schol.  Od.  12,  39,  Eustath.  1709, 
38;  die  Seirenennamen  fehlen.  — c)  und  einer 
Muse  (Lyk.  713)  a)  Terpsichore,  Mutter  der 
Gruppe  Parthenope,  Leukosia,  Ligeia  nach 
Timaios,  auf  den  Ap.  Fh.,  die  alten  Lykophron- 
scholien  und  mithin  und  Tzetzes  zurück- 

geheu,  s.  schol.  Od,  12,  39.  — /i)  Melpomene, 
Mutter  der  Gruppe  Thelxiepeia,  Aglaope,  Pei- 
sinoe  Apoll,  fr.  Sabb.  7,  18,  nach  dem  ältesten 
mythologischen  Handbuch,  der  gemeinsamen 
30  Quelle  von  Apollodors  Bibliothek,  Hygin  und 
einem  großen  Teil  der  Scholien  zu  Ap.  Fthod., 
s.  Seelenvogel  67  f.  — y)  Kalliope  Interpol. 
Serv.  zu  Verg.  Georg.  1,  8;  Servius  zu  Mew.  5, 
864,  hieraus  Myth.  Vat.  1,  42  = 3,  11,  9.  Von 
Ftderpol.  Serv.  mit  'velut  quidam  dicunt’  ein- 
geführt, also  wertlose  Quelle.  Die  Seirenen- 
namen fehlen. 

Die  Abstammung  von  Phorkys  reiht  die 
Seirenen  auch  äußeidich  der  großen  Eamilie 
10  der  ihnen  wesensverwandten  Ungeheuer  ein 
(M.  L.  Bd.  3 Sp.  2433  f.).  die  Erzählung  von 
ihrer  Geburt  aus  den  Blutstropfen  des  Ache- 
loos bietet  trotz  der  jungen  Gewährsmänner 
die  altertümlichste  Version.  Sie  ist  sagen- 
geschichtlich der  Entstehung  der  Erinyen  aus 
den  Blutstropfen  des  entmannten  Uranos  gleich- 
wertig, macht  die  Seirenen  zu  erdgeborenen 
chthonischen  Wesen,  den  aus  dem  Blute 
des  Geschädigten  entstandenen  Eachegeistern. 
Dessen  Name  ist  an  sich  bedeutungslos  und 
lokal  verschieden  (Friedländer,  Herakles  85  f. 
bezeichnet  ohne  genügenden  Grund  diese  Gene- 
alogie wie  die  Seireneuepisode  der  Odyssee  als 
samisch).  Die  große  Verehrung,  die  Ache- 
loos in  Unteritalien  genoß,  hat  dank  der  dor- 
tigen Lokalisierung  der  homerischen  S.  jener 
ätolischeu  Ortssage  zu  allgemeiner  Geltung  ver- 
helfen. Dabei  war  die  Bedeutung  der  aus 
seinem  Blute  von  der  Erde  geborenen  Rache- 
)0  göttinnen  schon  vergessen,  als  man  in  nicht 
näher  bestimmbarer  Zeit  Sterope  zu  seiner 
Gattin  und  Mutter  der  S.  machte.  Nun  sieht 
man  in  ihnen  nur  die  Töchter  des  Flußgottes 
und  macht  sie  in  hellenistischer  Zeit  zu  nym- 
phenartigen elfischen  Wesen;  andrerseits  wur- 
den aber  auch  damals  die  den  Wassernymphen 
als  ursprünglichen  Seelenwesen  eigenen  seire- 
nenhaften  Züge  so  stark  hervorgehoben,  daß  sie 
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Seireneu  (Tod;  Kult) 


geradezu  als  Todesdämonen  erscheinen  (C.  1. 
Gr.  6201,  6193  u.  a.)-  Die  auf  Homers  Auto- 
rität begründete  einseitige  Betonung  ihres 
musikalischen  Charakters  führt  schließlich  da- 
zu, den  S.,  angeregt  durch  Stellen  wie  Älkman 
fr.  7,  eine  der  Musen  zur  Mutter  zu  geben, 
deren  Erbteil  der  bezaubernde  Gesang  bildet. 
Deren  Name  ist  für  die  Seirenensage  gleich- 
gültig, er  hat  nur  literarhistorisches  Interesse. 


Thelxiepeia,  Aglaope,  Peisinoe  (s.  o.  Sp.  603); 
daher  ÄpoUod.  fr.  Sabh.  7,  18  fjv  äs  avtalg 
ZIsigfiGi  X6y  10 V Tslsvxfjßai  vsag  TtaQsXd’ovarjg, 
Hygin  fb.  125  harum  fatum  fuit  tamdiu  vivere, 
quamdiu  earum  canfmn  mortalis  audiens  nemo 
qjraetervectus  esset,  141,  Hositheus,  Lactantius 
5,  9,  Mythogr.  Vat.  1,  186;  2,  101.  Die  Kom- 
mentatoren Lykophrons  folgen  einer  rationa- 
listischen Auffassung:  schol.  Lyc.  712  g?)  q)fgov- 
10  acu  XT]v  r]xtav  v.axsO'aXäaaaGav  savxccg,  danach 


Tod:  In  der  erhaltenen  Literatur  zuerst  schol.  H.  Q.  T.  Od.  12,  39,  Eustath.  1709,  48, 


findet  sich  der  Sturz  der  Seirenen  ins  Wasser 
außer  auf  der  bekannten  strengrfg.  Vase  Brit. 
Mus.  E 440  vom  Ende  des  6.  Jahrh.  (Abb.  1)  50 
[bereits  um  600  auf  einem  ostgriechischen  {Prinz, 
Naukratis  51, 1)  Fragment  aus  Naukratis  (Brit. 
Mus.  B 103,  19;  ergänzt  Seelenvogel  45  Abb.  18| 
dargestellt.  Die  Sage  gehört  also  ins  ionische 
Klein.äsien;  sie  ist  vorhomerisch  und  bildet 
den  notwendigen  Schluß  des  Odysseusaben- 
teuers.? Denn  solche  Gespenster  spielen  um 
ihr  Leben;  mit  der  naiven  Inkonsequenz  echter 
Volkssage  ist  kein  Gespenst  unsterblich,  un- 
abänderliche Schicksalsbestimmung  verlangt  go 
seinen  Tod  nach  dem  ersten  mißglückten  An- 
schlag. Dieser  echt  volkstümlichen  Überliefe- 
rung folgt  Timaios  {Lykophron  712  f.  kxsvsi 
äs  Kovgccg  Tri^vog  xtaiöög  xgmX&g  . . . ccvxon- 
xovoig  giq>al6t.v  angcig  anonfig  | TvQGr\vmbv 
jigbg  v.vyoc  dvnxovGag  itxsgolg  | bnov  XivsQyfig 
xXäGig  sXxvGsi  nixgcij  und  das  älteste  mytho- 
logische Handbuch  mit  der  Gruppe  Melpomene, 


Die  orphischen  Argonautica  1288  f.  begrün- 
den den  Selbstmord  der  S.  mit  der  Vorbeifahrt 
des  Orpheus,  Steph.  Byz.  s.  ’Anxsgcc  mit  ihrer 
Niederlage  im  Gesangswettstreit  mit  den  Musen ; 
bei  beiden  werden  sie  in  Felsen  verwandelt. 
Steph.  Byz.  bringt  noch  die  merkwürdige  No- 
tiz Ta  TtxsQcc  x&v  coycav  öxcfßaXov  xa'i  Xsvxccl 
ysvbysvai  sig  xi]v  O'äXaOGav  avsßuXov  sccvxdg 
(hieraus  Et.  M.  133,  32;  ähnlich  Tzetzes  zu 
Lyk.  653):  wohl  nicht  nur  ein  Erklärungsver- 
such des  Namens  ’Anxsga,  sondern  wahrschein- 
lich ein  echter,  nur  zufällig  sonst  nicht  be- 
legter Märchenzug,  nach  dem  die  S.,  wie  die 
Schwanenjungfrauen  der  nordischen  Mytho- 
logie, ihr  Federkleid  abwerfen  und  als  weiße 
Jungfrauen  erscheinen  können. 

Ein  Kult  kommt  den  S.  als  chthonischen 
Wesen  ebenso  wie  den  Erinyen  zu.  Er  erscheint 

1)  als  allen  S.  gemeinsam  an  ein  isgbv 
xal  dva&Tjftaxa  jtaXatd  {Strabo  1,  22;  5,  247 


607  Seirenen  (Kult;  b.  Homer  etc.) 

[hieraus  Eustatli.  1709,  öOj)  oder  rtcöj  [l’s.  Arist. 

7t.  Itai'u.  (XKOvou.  103  [hieraus  Steph.  Byz.  s. 
EstQ7]i'ovGaat\-,  sämtliche  Augabeu  gehen  auf 
Timaios  zurück)  am  V’orgebirge  Atheiuüon  ge- 
knüpft, wo  Ettore  Buis  bei  der  Kirche  S.  Maria 
della  Lobbra  (in  delubro)  an  dem  kleinen 
Hafen  zwischen  Kap  Massa  und  Kap  Corno 
sw.  von  Sorrent  die  Stätte  des  Heiligtums  ge- 
funden zu  haben  glaubt  (Ani.  Jouni.  of  Arch. 

9,  1905,  1 f.), 

als  einzelnen  S.  geweiht  und  gleich 
anderen  Heroenkulten  mit  der  Bestattung  und 
Verehrung  ihrer  aus  Land  getriebenen  Leichen 
begi’ündet.  Dieser  Kult  knü])ft  also  ätiologisch 
an  ältere  blrabstätten  an  und  .setzt  voraus,  daß 
die  griechischen  Kolonisten  die  Sage  vom  Tode 
der  S.  aus  ihrer  Heimat  mitbringen. 

a)  Kult  der  Parthenope;  nach  Lijlx.  717 
au  ihrem  Grabe  mitSpenden  und  blutigen  Opfern 
begangen,  nach  Eyh.  732  {Timaios  fr.  99  AI.)  2 
vom  attischen  Nauarchen  Diotimos  auf  Grund 
eines  Orakelspruchs  (Strab.  5,  246)  durch  Stif- 
tung eines  Packellaufs  gesteigert  und  (735)  von 
den  Neapiolitanern  erweitert.  Ein  yn'jyo:  der  P. 
Straho  1,  23,  26;  5,  246,  Enstath.  1709,  46,  z. 
iJion.  l’er.  35s,  schol.  Od.  22,  39;  mit  einer 
Statue  Saidas  s.  NtuTtolig  P.  wird  zur  epo- 
nymen  Stadtgüttin  Neapels.  Hierüber  wie  zur 
Gleichsetzung  von  Parthenope  und  Neapel  s. 
llhery.  M.  1j.  Bd.  3 Sp.  1654;  Weicler,  Seelen-  3' 
vogd  63  f.;  de  Petra,  Le  Sirene  del  Mar  Tir- 
reno  15  f. 

b)  Der  Kult  der  am  Poseidonion  ans  Land 
gespülten  und  begrabenen  Leukosia  (i^/.-.  722. 
AI.  Jj.  Bd.  2 Sp.  2011)  und  der  Ligeia  {Lyk. 
726.  M.  L.  Bd.  2 Sp.  2044)  in  Terina  (die 
Flügelgestalt  auf  den  Münzen  von  Terina  ist 
sicher  nicht  L.,  s.  zuletzt  EeyUng,  Terina  62) 
tritt  in  der  Überlieferung  völlig  zurück. 

Die  Angaben  über  den  ursprünglichen  i 
Sitz  der  homerischen  S.  schwanken,  doch 
beziehen  sie  sich,  wie  die  Nachrichten  über 
den  Kult,  sämtlich  auf  chalkidisch-euböisches 
Siedelungsgelnet  (Gruppe,  Jahresber.  über  die 
Fortschr.  d.  kl.  AUertumsiviss.  137,  356).  Nach 
homerischer  Geographie  mußte  er  in  der  Nähe 
von  Skylla  und  Charybdis  liegen;  sobald  also 
diese  in  der  Straße  von  Messina  festgelegt  waren, 
mußte  man  dort  auch  die  S.  suchen.  Peloron: 
Strabo  1,  22  (hieraus  Tzetzes  zu  Lyk.  712),  Stat.  £ 
Silr.  2,  2,  116,  Seiieca,  Ilerc.  (Jet.  188;  Sern.  Verg. 

5,  864,  Clnudian,  Bapt.  Pros.  3,  254;  (Jrpdi. 
Argon.  1250  f.  Nähe  des  Ätna:  lledyle  bei 
Athen.  7,  297  2?;  Eatana;  Nonnos  12,  312. 
EiiQ-r]vovaaai  am  Poseidouioii:  Strabo  1, 

22,  23;  5,  247,  251;  6,  252,  258,  Ptol.  3,  179. 
Alela  2,  4,  7,  Pseudo- Arist.  ti.  Aavg.  dnovcg. 
103  etc. 

Sonstige  literarische  und  monumen  - c 
tale  Überlieferung.  Homer  bietet  Od.  12, 
39 — 54,  166 — 200  die  älteste  literarische  Fas- 
sung einer  Seirenensage.  Die  zwei  Seirenen 
auf  mit  Totengebeinen  bedeckter  (45)  blumiger 
Wiese  (Itigiov  ävAtgötig  159,  45;  hierzu  die 
Gefilde  am  Flusse  AvAtgovg,  wo  des  Geryoneus 
Rinder  grasen;  es  ist,  wie  der  Park  der  Todes- 
güttin  Kirke,  der  Isigöiv  des  Hades  im  Okeanos 
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nahe  dem  Eingang  zur  ünterwelt)  locken,  all- 
wissend (189;  zum  Namensanruf  Seelenvogel  39), 
durch  ihren  bezaubernden  Gesang  (44,  52,  187), 
dem  Wind  und  Wetter  gehorchen  (168;  diesen 
Wetterzauber,  s.  auch  lies.  fr.  89,  teilen  sie  mit 
ändern  Mittagsgespenstern,  s.  Seelenvogel  12,  38), 
die  Vorüberfahrenden  zu  sich  ins  Verderben, 
dem  Odysseus  durch  seine  List  entgeht.  Weder 
das  genaue  Schicksal  der  Verlockten,  noch 
das  der  S.  nach  ihrem  mißglückten  ./^.nschlag 
wird  erwähnt,  noch  Gestalt,  Namen  und  Ab- 
stammung, alles  Angaben,  die  doch  für  das  kon- 
krete Persönlichkeiten  erfordernde  Märchen  un- 
erläßlich sind.  Homer  setzt  also  die  ausführliche 
Kenntnis  der  Sage  voraus  und  erwähnt  nur 
diejenigen  Züge,  die  für  ihre  episodenhafte 
Verwendung  im  Kreise  der  Abenteuer  des  See- 
helden notwentlig  waren  und  dessen  Schicksal 
direkt  berührten. 

Zuerst  wohl  bei  Hesiod  hat  die  Lokalisierung 
der  den  S.  durch  Zeus  zugewiesenen  Insel  fiv- 
AtgoiGGa  (fr.  88  vfjoov  fg  ’AvQ'SgöißGuv , i'va 
acpiat  d'täyis  KqovLav)  an  der  Westküste  Italiens 
ihren  poetiscben  Niederschlag  gefunden,  auf 
ihn  gehen  höchstwahrscheinlich  die  Namen 
0sX^il7tiia,  ’AylaÖTiri,  nsiGLvör]  und  die  Abstam- 
mung von  Phorkys  zurück  (s.  o.).  Für  die 
Gestaltung  der  Sage  bei  den  Kyklikern  fehlt 
jedes  Zeugnis;  die  Fragmente  der  Lyriker  (Alk- 
man  fr.  7,  Parthenion  23  B;  Archilochos  bei 
Beitzenstein,  Ined.  poet.  Gr.  fragm.  2 p.  14)  be- 
tonen nur  die  Macht  des  Seirenengesanges,  der 
dem  der  Musen  gleichkommt. 

Ein  ganz  anderes  Bild  von  dem  nicht 
durch  die  Rücksicht  auf  literarische 
Überlieferungen  beeinflußten  leben- 
digenSeiren  englaubend  es  Volkes  lassen 
die  Denkmäler  des  7.,  6.  und  5.  Jahr- 
hunderts erschließen.  In  Seirenengestalt 
entfliegt  die  Seele  der  sterbenden  Prokris  auf 
der  streng-rfg.  Amphora  Brit.  Mus.  E 477 
(AI.  L.  Bd.  2 Sp.  1101;  SeeJenvogel  22,  166). 
Blut-  und  Liebesgenuß  sind  das  ursprüngliche 
Lebenselement  der  Seelen,  jede  Seele  hat  das 
Bestreben  andere  nach  sich  zu  ziehen  {Seelen- 
vogel 2 f, ; bei  Homer  noch  deutlich  zu  er- 
kennen): Die  S.  erscheinen  daher 

a)  als  raffende  Todesdämonen,  deren 
) spez.  Benennung  nicht  immer  sicher  ist  (u.  a. 
etr.  sfg.  Vase  Berlin  2117  M.  L.  Bd.  2 Sp.  1847 ; 
Henkeiattachen  einer  etr.  Bronzeciste  Brit. 
Mus.  MMlters,  Cat.  of  the  bronzen  650 ; das 
gewaltsame  Entführen  wird  zum  liebevollen 
Davontragen  gemildert  [ Harpyienmonument 
usw.  Seelenvogel  7 f. , danach  ilf.  L.  Bd.  2 
Sp.  3256]);  als  triumphierende  Sieger  über  den 
sich  vergeblich  wehrenden  Menschen  (verschol- 
lener etr.  Skarabäus,  yVbguß  in  Bonn,  Seelen- 
I Vogel  7 Abb.  2;  kor.  Kugelaryballos  in  München, 
Abb.  2);  sie  bedrohen  den  Bergmann  im  Schacht 
(altkor.  Pinax,  Berlin  nr.  831;  Abb.  3),  den 
Krieger  beim  Auszug  zum  Kampf  (attisch-sfg. 
Vasen),  sogar  den  kretischen  Stier  (sfg.  Am- 
phora in  Paris,  Bibi.  Nat.  174);  sie  halten  auf 
etruskischen  und  römischen  Denkmälern  einen 
Menschenkopf  in  den  Klauen  {SeeJenvogel  28, 
192;  römischer  Grabstein  in  Regensburg),  sie 
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erscheinen  als  buhlender  Alp  noch  in  hellenisti- 
scher Zeit  (s.  u.  Abb.  8). 

b)  in  und  auf  Gräbern,  sog.  Grabseirenen 
(Zusammenstellung  und  Kritik  früherer  Deu- 
tungen bei  Weicher,  De  Sirenibus  qu.  s.  14 — 20). 
Der  Brauch  beruht  auf  dem  weitverbreiteten 
Glauben,  daß  die  Seele 
nach  dem  Tode  ans  Grab 
und  die  Reste  des  Körpers 
gebunden  ist.  Mit  diesen 
geht  auch  sie  zugrunde. 

Ihre  Fortexistenz  wird 
durch  Beigabe  einer  feste- 
ren Behausung,  bei  den 
Griechen  wie  bei  den  Ägyp- 
tern in  Menschen-  oder  See- 
lengestalt, also  als  gewöhn- 
licher oder  menschenköpfi- 
ger Vogel,  gewährleistet. 

Der  Seele  des  Mannes  ge- 
bührt die  bärtige  Seirene. 

Die  auf  den  Sarkophag  oder 
das  mitgegebene  Gefäß  ge- 
malte S.  ersetzt  die  figür- 
liche Beigabe.  Häufung 
der  Beigaben  verbürgt  dau- 
ernderen Bestand.  Daher 
auch  die  Reihen  der  S.  in 
den  Tierstreifen  korinthi- 
scher, attischer,  etruskischer  Vasen. 


sie  später  dem  Leier  spielenden  Apollon  auf 
den  attisch-sfg.  Vasen  Brit.  Mus.  B 197  (Tafel  5 
des  Katalogs),  Ermitage  24  {Compte  rendu 
1866,  5)  und  der  rfg.  bei  Gerhard,  A.  V.  1,  28 
attributiv  beigegeben  werden  konnten  oder,  wie 
sonst  Nike,  einen  gewaltigen  Dreifuß  mit  Binden 


2)  Korinthischer  Kugelaryballos  in  München 
(nach  Archiv  für  Religionswissenschaft  1009,  2ü5). 


hier  später  meist  rein  dekorativ  geworden  sind, 
beweist  nichts  gegen  ihre  urspi  üngliche  Bedeu- 
tung. Demselben  Zweck,  ein  f'dos  der  umher- 
schweifenden Seele  zu  sein  — fliegende  S.  oft 
auf  kor.,  att.,  etr.  Vasen  — dient  die  Statue  des 
Verstorbenen,  die  den  anikonischen  Pfeiler 
älterer  Zeit  ersetzt,  oder  die  Seirene  über  dem 
Grabe,  gleichzeitig  ein  kräftiges  Apotropaion. 

Schon  bei  Homer  beklagt  die  Seele  ihr 


Daß  sie  so  schmücken  {Ermitage  1821,  Compte  rendu  1874 


Taf.  2). 

c)  So  erscheinen  die  S.  attributiv  auf  der 
Hand  oder  der  Schulter  chthonischer  Gott- 
heiten (Hera  des  Pythodor  in  Koroneia,  Paus. 
9,  .84,  3,  archaische  ostgriechische  Spiegelstütze 
in  Odessa;  auf 
beiden  Schul- 
tern : archa- 

ische korin- 


trauriges  Los  (IL  16,  856;  22,  362),  jammernd  40  thische  Spie- 


umflattem  auf  polychromen  Lekythen  die  Seel 
chen  die  Stele,  jammernd  sitzt  der  Tote  selbst 
am  Grabe  (u.  a.  v.  Salis,  Eestschr.  des  Basler 
philol.  Seminars  zur  49.  Phüol.-Vers.  1907,  70i. 
Dieser  Stimmung  entsprechen  die  klagenden 
Grabseirenen  (in  Attika  bis  jetzt  nicht  vor  dem 
4.  Jahrhundert  nachweisbar,  doch  bereits  aus 
Eurip.  Helena  173  f.  zu  erschließen,  im  ioni- 
schen Kleinasien  200  Jahre  früher).  Auch  die 
musizierenden  Grabseirenen  sind 
anders  aufzufassen  als  die  Bilder  des  musi- 
zierenden Toten  selbst.  Beweisend  sind  musi- 
zierende bärtige  Seirenen  (z.  B.  im  Louvre  aus 
Kypros,  Perrot-Chipiez  3,  599  fg.  410)  und  das 
Bild  der  weißgrundigen  Lekythos  Brit.  Mus. 
B 651,  wo  dem  Spiel  der  mit  der  naiven  In- 
konsequenz des  Volksglaubens  lebendig  ge- 
dachten Grabseirene  die  Männer  mit  ihren 
geistersichtigen  Hunden  andächtig  lauschen  (i 


gelstütze 
München,  An- 
tiquarium&'ll, 
häufig  auf 
Henkelplat- 
ten von  Buc- 
cherogefäßen 
z.  B.  in  Bonn, 

Leipzig,  Tri- 
nicht  .50  est),  sie  kom- 
men schließ- 
lich unter  die 
seligenGei- 
s_t er  im  Ge- 
folge des  See- 
lenherren  Dio- 
nysos (hierzu 
Macchioro,  E 

simholismo  nelle  figurazioni  sepolcrali  romnue 


3)  Korinthischer  Pinax,  Berlin  831 
{nach  Ant.  Denkmäler  1,  8,  3). 


Seelenvogel  12,  51;  M.  L.  Bd.  3 Sp.  3218,  zu  eo  1909,  85  f.):  Sie  sitzen  auf  Bäumen  im  Garten 


vergleichen  etwa  der  lebendig  gewordene  Grab- 
löwe der  polychromen  Lekythos  Athen  Collig- 
non-Couve  1707  Strena  Helbigiaria  41,  dazu 
V.  Salis  63).  Musik  kennzeichnet  nach  altgrie- 
chischem Glauben  die  seligen  Geister  wie  die 
Dämonen  (s.  Seelenvogel  18  f.),  aber  nur  die 
Autorität  Homers  hat  diesen  sekundären  Zug 
im  Wesen  der  S.  so  einseitig  ausgebildet,  daß 

Boscheb,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 


der  Götter  inmitten  eines  tollen  Schwarmes 
tanzender  und  zechender  Satyrn  auf  dem  korin- 
thischen Mastps  in  Athen,  Collignon-Couve  625 
{Seelenvogel  14  Abb.  8),  halb  dekorativ  als  Ein- 
fassung dionysischer  Szenen  auf  attischen  Scha- 
len, sie  tragen  aut  sepulkralen  unteritalischen 
Vasenbildern  dionysische  Embleme,  Thyi-sos- 
stab,  heilige  Binden,  Tympanon  und  Schale. 

20 
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Sie  nehmen  am  avfinößiov  r&v  oaimv  teil  auf 
der  kyrenäischen  Schale  des  Louvre  E 667,  Abb.4. 
Den  zum  Mahle  gelagerten  Heroen  überreichen 
Seelen,  geflügelte  Jünglinge  und  S.,  Kranz,  „die 
Krone  des  Lebens“,  und  Lotosranke,  das  Symbol  der 
Heroisierung.  Der  Lotos 
ist  als  solches  dem  ägyp- 
tischen Totenkult  entnom- 
men (SeeZe^yof/ef  16  f.  Svo- 
ronos,  Das  Athener  Na- 
tionalmusewnS.  116);  wie 
er  als  Verwandlungs- 
form der  Seele  noch 
das  Haupt  des  ver- 
götterten Anti- 
nous  schmückt, 
so  kennzeich- 
net auf  sehr 
zahlreichen 
archaischen 
Darstellun- 
gen die  Lo- 
tosranke 
am  Haupt 
oderinder 
Hand  der 
S.  diese 
als  chtho- 
nisch,  als 
heroisier- 
tes Wesen. 

Auf  etrus- 
kischen, 
doch  von  ost- 
griechischen 
Vorbildern  ab 
hängigen  gravier 
teil  Goldringen,  der 
kyrenischen  Schale 
etwa  gleichzeitig,  hält 
die  lotosgeschmückte  S.  dem 
auf  phantastischem  Ge- 
spann in  die  Gefilde  der 
Seligen  einziehendon  Heros 
die  Lotosblume  als  Sieges- 
preis entgegen  (Furtwäng- 
ler,  Gemmen  7,  2),  sie  schreitet  ihm  den  Weg 
weisend  voran  auf  dem  Ring  Louvre  406  Abb.  5 
und  der  stilistisch  verwandten  Vase  Würz- 


4) ^vf.m6oiov  t6)v  oolwv^  kjrenäische  Schale, 
Louvre  E 667  (nach  B.  C.  H.  1893,  238  Abb.  6). 


Als  tanzender  und  musizierender  Chor  der 
Seligen,  der  den  Verstorbenen  im  Elysium  in 
seinen  Kreis  aufnimmt,  erscheinen  schließlich 
im  3.  Jahrh  die  16  S.  auf  dem  Grabstein  des 
Metrodor  aus  Chios,  Berlin  766  A,  s.Abb.  6. 

Im  Drama  spielen  die 
S.  nur  eine  sekundäre  Rolle. 
Soph.  fr.  777  erwähnt  Odys- 
seus „die  zwei  Seirenen,  des 
Phorkys  Töchter,  die  ein 
Todeslied  saugen“  .Wich- 
tig ist  Euripides, 
Helena  161  f.  nxe- 
Qoqjögoi  vedvi- 
Ssi  I ■nagQ'tvot 
XQ'ovbs  5td- 

QOll  1 EtlQJ]- 

vBg,  si'Q'’ 
ifiotg  yooig 
(loXoif 
'ixovoat, 
töv  Aißvv 
I Xcarov  Ifj 
ßvQiyyag' 
al'Xivov, 
naKoig  \ 
Toig  ipolai 
ßvvoxcc 
ädxQva  I 
Tcd%'£6i 
ndO'sa,  gi- 
Xsßi  giXsa  \ 

govßsTd  TS 
O^QTjvggaßL 
^vvcpd'd  I nsg- 
sis  ^SQßiepuß- 
..  Die  S.  wei- 
len in  der  Unterwelt 
(s.  Flat.  Grat.  40.3  D), 
Persephone  untertan,  kön- 
nen aber  beschworen  wer- 
den (hierüber  Seelenvogel 
12,  danach  Waser,  M.  L. 
Bd.  3 Sp.  3220),  um  mit 


ihren  Liedern  und  Instru- 
menten — diese  hier  zuerst  erwähnt,  die  Vasen- 
bilder haben  sie  der  größeren  Anschaulichkeit 
wegen  schon  ein  Jahrhundert  vorher  — be- 
burg  III  79  (ikffcaR,  iKow.  wed.  36,  1)  oder  fliegt  .50  kümmerte  Sterbliche  in  ihrem  Schmerz  zu 
mit  dem  Kerykeion  in  der  Hand  auf  einem  etr.  trösten.  (Derselbe  Gedanke  noch  in  einem 
Skarabäus  in  Dresden  {Seelenvogel  Abb.  3).  Auf  Grabgedicht  flavischer  Zeit  bei  Bücheier,  Carm. 


attischen  sfg.  Vasen  des  6.  Jahrh.  schwebt  die 
S.  in  ähnlicher  Bedeutung  beim  Kriegerauszug 
über  dem  Gespann  (z.  B.  Louvre  P 8.  F 53‘, 
mehrfach  auf  Scherben  von  der  Akropolis  und 
den  von  att.  Vorlagen  abhängigen  großen 
Amphoren  aus  Eretria). 


eptgr.  2,  1549,  20.)  Die  beste  Illustration  dazu 
bildet  die  oben  erwähnte  weißgrandige  Leky- 
thos  Brit,  Mus.  B 651  und  die  im  Fluge  musi- 
zierenden S.  der  etr.  Amphora  Louvre  F 486 
Abb.  7 wie  des  ostgriechischen  Goldrings  aus 
Kypros  in  New-York  {Seelenvogel  18  Abb.  12). 


'6)  Tanzende  und  musizierende  S.  vom  Grabstein  des  Metrodor  aus  Chios,  Berlin  766  A (nach  Ath.  Mitt.  13,  1888,  Taf.  3). 
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Als  leichtbeschwingte  Wesen,  deren  goldne 
Flügel  bis  zum  Himmelspol  in  des  Zeus  Nähe 
tragen,  erscheinen  sie  frg.  911  inc.  N.  %QvG£ai 
Sij  fioi  jtvsQvysg  Ttfgl  vazcp  | 5co;2  rä  Usigrjvav 
TCTSQOSvza  TciSLla  \ ßdco/iai  r’  slg  ai&s'gtov  jco- 
Xov  agd'eig  | Zr}vl  ngoagH^av , sie  sollen  den 
Sprecher  in  den  Garten  der  Götter  entrücken. 

Anders  die  Komödie.  Die  Zsigrjvsg  des 
Epich  arm,Nikophon  und 
Theopomp  waren  Paro- 
dien des  Odysseeaben- 
teuers, in  denen  der  von 
der  langen  Irrfahrt  aus- 
gehungerte Held  durch 
Anpreisung  eines  lecke- 
ren Mahles  mit  musi- 
kalischen Genüssen  an- 
gelockt  wird.  Bei  Epicharm  rufen  die  Seirenen 
mit  läoi  %aXtio%Lxcavfg  aMvsTS  EBigr\v<k(av  fr.  123 
Kaibel  feierlich  die  Yorüberfahrenden  an  (an- 
ders Thiele,  Neue  Jahrbücher  1902,  419)  und 
schildern  in  dem  stark  korrupten  Fragment  124 
mit  beredten  Worten  die  Herrlichkeiten  des 
letzten  Mahles,  dessen  Beschreibung  vom  hung- 
rigen Odysseus  mit  Ausrufen  komischen  Ent- 
setzens unterbrochen  wird.  Ähnlich  ist  die 
Situation  in  den  Ssigfjvsg  des  Theopomp.  Sie 
schildern  ihre  Kücheneinrichtung:  fr.  53 K.  cpgv- 
ysitg,  d’v'i'cc,  Xgxv&'og,  das  bevorstehende  Festmahl 


5)  Etruskischer  G-oldrmg 
im  Louvre  (nach  Weicker, 
Seelenvogel  43  Abb.  16). 


7)  Fliegend  musizierende  y.,  etr.  Amphora  Louvre  F 486 
(nach  Wcicker,  Seelenvogel  18  Abb.  11). 


der  Planeten  einen  harmonischen  Zusammen- 
klang ergeben  mußte  {Theon  Smyrn.),  macht 
Platon  zum  leichteren  Verständnis  der  schwer 
faßbaren  Sphärenharmonie  die  aus  dem  Mythos 
als  sangeskundig  bekannten  Seirenen  gewisser- 
maßen zu  Personifikationen  jener  Töne  {Bepubl. 
617  B;  andere  wollten  lieber  die  Musen  an 
ihrer  Stelle  sehen:  Plutarch,  Qu.  Conv.  9,  14, 
4 — 6,  Proklos,  Comm.  zu  Platons  Rep.  p.  34, 16, 
10  zu  Tim.  204  D 212  C 259  C u.  a.),  vielleicht 
beeinflußt  durch  die  in  orphisch- pythagorei- 
schen Kreisen  besonders  gepflegte  Vorstellung 
vom  himmlischen  Lobgesang  der  Seligen  {Pind. 
fr.  132,  3 svGsßicov  d’  iTtovguvLoi  vdoiGai 
f'tpv'iciLy  I (loXnoig  ßdxaga  fie'yav  dsläovr'  iv 
v(ivoig,  dazu  Plut.,  Qu.  Conv.  9,  14,  6 ; s.  Seelen- 
vogel 18,  58).  Dies  führt  unter  Berücksich- 
tigung des  Volksglaubens,  daß  die  Sterne  Men- 
schenseelen (u.  a.  Aristoph.  Frieden  832)  oder 
20  Wohnsitze  der  Seligen  {lamblich,  Vit.  Pyth. 
18,  82,  Bohde,  Psyche^  2,  131,  2)  sind,  zur 
Gleichsetzung  Esigfjvig  rd  &Grga  {Theon  Smyrn. 
p.  146,  147;  Eustath.  1709,  34,  Hesych.  Suidas 
s.  V.  Esigfjvsg).  Daneben  kennt  Pleiton,  Cratyl. 
403  D (s.  Proklos,  Comm.  zu  Plat.  Crat.  157) 
die  Seirenen,  wie  Euripides,  in  der  Unterwelt. 
Ein  scheinbarer  Widerspruch,  den  Spätere 
durch  die  Annahme  verschiedener  Klassen  der 
S.  zu  lösen  versuchen.  Proklos,  Comm.  zu  Plat. 
30  Crat.  157  ori  zgia  yivi]  Euggvav  oidsv  b gsyccg 
nXdrcov , ov  gäv lov , OTCsg  iozlv  vnb  xi}v  rov 
Ai'og  ßaGiXsiav  (die  S.  der  Sphärenharmonie), 
yevsGiovgybv,  bnsg  sGxi  vixb  xbv  TLoGsid&va, 
■nad'agx iKOv , onsg  tGxlv  vnb  xbv'AiSriv  (nach 
Plat.  Grat.  403  D).  Zum  ysvsGiovgybv  yivog 
s.  Comm.  zur  Rep.  p.  34,  18  xavxrig  (sc.  xyg 
ysviGscag)  y’  oiiv  ngosGxäGi  nal  ai  Esigijvsg. 
Es  steckt  ein  versprengtes  Stück  echten  Volks- 
glaubens darin,  eine  Anspielung  auf  eine  sonst 
40  nicht  nachweisbare  Auffassung  der  Seirenen 
als  lebenspendende  Dämonen,  wie  auch  Trito- 
patoren  und  Erinyen  Kindersegen  verleihen. 


mit  seinen  Fischgerichten:  fr.  51  9’vvvav  xs 
XevK&v  Niv.iXiv.S)v  vngxgia  und  fordern  Odysseus 
dringend  zum  Herüberkommen  auf:  fr.  52 
vnodov  Xccßibv  xdg  nsgißcegldag.  Doch  Odysseus 
beschwichtigt  die  zur  Landung  drängenden 
hungrigen  und  lüsternen  Gefährten  mit  einem  50 
zeitgemäßen  Witz,  dem  boshaften  Vergleich 
des  Seirenengesanges  mit  den  Leistungen  einer 
bekannten  ausgesungenen  Sängerin:  fr.  50  avXsl 
ydg  Gangcc  | avxri  ye  ngovgaO’’  ola  xänl  Xagi- 
i^VTjg.  Auch  in  den  Esigfjvsg  des  Nikophon  wird 
den  verhungerten  Fremden  ein  herrliches 
Schlaraffenleben  verheißen  fr.  13, 14,  Odysseus 
aber  hält  den  Gefährten  die  verderblichen  Folgen 
der  Schlemmerei  vor  fr.  12.  Daß  die  erotische 
Natur  der  S.  in  der  Komödie  eine  große  Rolle  60 
gespielt  hat,  läßt  noch  Ovid,  A.  A.  2,  123  er- 
kennen; s.  Joh.  Schmidt,  M.  L.  Bd.  3 Sp.  626. 

Philosophie.  N ach  pythagoreischer  Lehre 
{Theon  Smyrn.  ed.  Hiller  p.  147;  lamblich, 
Vit.  Pythag.  18,82;,  die  jedes  Verhältnis  durch 
Zahlen  und  Töne  ausdrückt,  und  nach  der  die 
nach  bestimmten  Gesetzen  geregelte  Bewegung 


Hellenistisch  - römische  Zeit.  Ari- 
starchs  Grundsatz,  daß  Homer  nur  aus  sich 
selbst  erklärt  werden  dürfe,  bestimmt  die 
Untersuchungen  der  alexandrinischen  Gelehrten. 
Sie  erkennen  demzufolge  nur  zwei  Seirenen  an 
(s.o.  Sp.603)  von  rein  menschlicher  Gestalt  {schal. 
Q.  V.  Od.  12,  39,  H.  Cd.  12,  47,  Eustath.  1709, 
46 ; s.  Sp.  635)  und  finden  eine  unblutige  Todes- 
ursache ihrer  Opfer  {xgiitGd'ai.  xy  ix  xfjg  ccotbyg 
ySovy  Aristoph.  Byz.  schal.  Q.  Od.  12,  43  und 
Eustath.  1707,  50.  Ähnlich  schol.  Q.  Od.  12,  42; 
Ap.  Bh.  4,  904,  schol.  Ap.  Rh.  4,  900  (angedentet 
schon  bei  Xenophon,  Mem.  2,  6,  31;  später 
oft  wiederholt,  Achilles  Tat.  1,  8;  Synesius 
ep.  32,  146;  Tzetzes  zu  Lyk.  818,  Chü.  1,  331; 
Ptol.  n.  h.  5;  Martial  3,  64,  Silius  It.  12,  36, 
Statius  Silv.  5,  3,  12,  84;  Claudian,  Anth.  Lat. 
880  usw. ; ixXsinsiv  dibc  xyv  xcbv  dvayxaicov 
Gndvtv  yv  naG^ovGi  ngoGxsxyxbxsg  in'i  gaxgbv 
xy  wäy  Aristarch,  schol.  Q.  Od,  12,  43,  Eustath. 
1707,  50;  Lyk,  673,  Athen.  7,  290  E,  hieraus 
Eustath.  1689,  30;  1709,  56;  Lex.  Phot.  s.  v.  Xst.- 
gyvsg  usw.).  Nicht  alexandrinisch  ist  dem- 
nach das  Loreleimotiv  bei  Servius  zu  Aeneis  5, 
864  illectos  suo  cantu  in  naufragia  deducebont ; 
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oder  nuutue  in  naufragia  ducebantur  et  ab  Ulis 
comedebantur  bei  Myth.  Vat.  2,  101;  s.  schol.  Q. 
Od.  12,  184;  TertuUian,  ApoJog.  7 Migne  1,  308. 

Euhemeristische  Anschauung  zog  die 
Konsequenzen  aus  den  Resultaten  alexaudrini- 
scher  Gelehrsamkeit  und  erklärt  die  rein 
menschlich  gestalteten  S.  für  Hetären.  Ein 
erster  Gewährsmann  ist  nicht  zu  ermitteln, 
der  von  Tzetzes  schol.  Lyh-  653  und  Chil.  1,  30 
zitierte  W.ovraQxoi  ö vsuirsQog  ist  sonst  un- 
bekannt {Ihilaephatos ; Heraclit,  de  incred.  14; 
schol.  0(1.  12,  39;  Eustath.  1709,  32;  Hesych. 
s.  V.  üsiQfji'sg-,  loii.  Antioch.  fr.  17,  Servius  zu 
Aeneis  5,  864,  oft  bei  den  Patristen). 

Ob  die  törichten  rationalistischen  Er- 
klärungen (6  (H  ccXri^rjs  löyog  tovto  ßovXirui, 
tivai  Tonovg  rivccg  O'aXaGaiovg  Öqsgi  ziol  iaxivco- 
fu'i'ovg,  iv  olg  •d'Xißöutvov  rb  gtid'Qov  XiyvQai' 
TLva  (pan’ijv  äztoöidcoGiv,  f]g  in.(x- 
novovzsg  Ol  ntxQccnXtovrsg  tu 
GTtvovat,  züg  iavzöbv  zpvxug 
V.UI  a'ijzco’ögoi  avv  zuig 
vavalv  üztöXXvvzcu 
lulion  V.  Hai.  zu 
Hiob  30,  29, 

Suidas  s.  V. 


8)  Symplegma  Ton  S.  und  Landmann,  Keliefbild  in  franzö- 
eiächem  Privatbesitz  (nach  Schreiber,  Hellen.  Rcticfhihler  lil). 
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UtiQijvtg,  Tzetzes,  Chil.  1,  341;  noch  alberner 
Eustath.  1709,  35)  in  hellenistische  Zeit  zurfick- 
gehen,  ist  unbestimmt. 

Die  alexandrinische  iVuffassung  der  S.  Homers 
als  Jungfrauen  erforderte  eine  Erklärung 
ihrer  traditionellen  Mischgestalt.  Sie  ist 
a)  eine  Strafe  der  Demeter  für  Vemach-  50 
lässigung  ihres  Wächteramtes  beim  Koraraub 
■ Hygin  141).  Die  Einreihung  der  S.  unter  die 
Gespielinnen  der  Kora  ist  vielleicht  alt,  aber 
jedenfalls  nicht  sicher  aus  Eurip.  Hel.  175  f. 
zu  erschließen.  Dienerschaft  und  Verwandlung 
zuerst  summarisch  bei  Ap.  Rh.  4,  894  erwähnt 
(die  Verquickung  des  homerischen  Sirenen- 
motivs mit  der  Argonautenfahrt  hiernach  bei 
AjJollod.  1,  9,  25,  Orph.  Argon.  1295  f.,  Seneca. 
Medea  335  f.  cf.  schol.  Ap.  Rh.  1,  23);  b)  eigner  60 
Wunsch  der  S.,  um  auch  auf  dem  Meere  nach 
Kora  suchen  zu  können  (Ovid,  Met.  5,  531 ; 
Lact.  Plac.  5,9,  hlyth.  Vat.  1,  186;  2,  101). 

An  ihre  Trauer  über  den  Verlust  der  Herrin, 
über  eigne  Pflichtvergessenheit  und  selbstver- 
schuldete Verwandlung  sollen  nach  gelehrt- 
sentimentaler Anschauung  die  klagenden  Grab- 
seirenen erinnern  (T)osith.  56  dia  zj]v  ägTtocyrjv 


UtQatcp6vi]g  Q'QqvovGca;  Seneca,  Here.  Oet.  188 
me  Siculis  addite  saxis,  ubi  fata  gemam  Thes- 
sala  Siren;  Suidas  s.  EtiQijvsg  zu  Hiob  30,  29  adco 
zug  iyavzov  GvgqiOQäg  coGntg  Etigfivsg,  Micha 
1,  8;  vgl.  Or.  Sib.  5,  457),  ein  Motiv,  das  zum 
sentimentalen  Kummer  über  fremdes  Liebesleid 
abgeschwächt  wird,  Hedyle  bei  Athen.  7,  297  B. 
c)  Strafe  der  Aphrodite,  weil  die  S.  als 
spröde  Jungfrauen  die  Liebesfreuden  ver- 
schmähten {schol.  11.  Q.  T.  Od.  12,  39;  etwas 
abweichend,  doch  aus  gleicher  Quelle,  schol. 
V.  Od.  12,  39,  Eustath.  1709,  42),  eine  volks- 
tümliche Verwandlungssage  zur  Erklärung  des 
erotischen  Charakters  der  als  buhlende  Mittags- 
gespenster umgehenden  S.  s.  Abb.  8:  Relief- 
bild in  französischem  Privatbesitz;  Schreiber, 
Hellen.  Reliefbilder  61;  Crusius,  Philologus  50, 
97  f.;  Roscher,  Ephialtes  36  f.  Seelenvogel  2 f. 

Dies  Motiv  fand,  auf  eine  S.  beschränkt, 
Verwendung  im  hellenistischen  Roman  von 
Parthenope  und  Metiochos  {schol.  Ilion.  Per. 
358,  Eustath.  zu  Dion.  Per.  358;  Hermes  19, 
148  f.).  Über  die  noch  vielfach  unklaren  Be- 
ziehungen dieser  Romanfigur  zur  gleichnamigen 
S.  s.  Weicher,  Seeletwogd  74  f.;  llberg,  M.  L. 
Bd.  3,  Sp.  1654  f.;  Friedländer,  Heraldes  90. 

Die  Erzählung  vom  Gesangswettstreit 
der  S.  mit  den  Musen  schol.  Lyk.  653  (alle 
Erwähnungen:  Paus.  9,  34,  3.  Julian  imp.  ep. 
40,  3;  Steph.  Byz.  s.A^tztga;  Et.  AI.  e.’Anzsga, 
Hztgotvza;  Suidas  s.  Movgou  y.aXai',  Tzetzes  zu 
Lyk.  653;  Eustath.  85,  36;  1709,  40  gehen  in 
letzter  Linie  auf  die  alten  Lykophronscholien 
zurück)  ist  nur  ein  gelehrter  Versuch,  den 
von  der  alexandrinischen  Kunst  ägyptischen 
Typen  entnommenen  federähnlichen  Kopf- 
schmuck der  Musen  als  Siegestrophäe  zu  deuten. 
Bezeichnenderweise  wird  der  Streit  in  Aptera 
lokalisiert  {Steph.  Byz.  s.  "Anztgee)  und  mit  dem 
Tod  der  S.  in  Verbindung  gebracht,  s.  o.  Sp.  606 
Plinen  Wettstreit  zwischen  S.  und  Thamyris 
erwähnt  schol.  Aristoph.  Batr.  p.  274,  38  Dühn.; 
Dichterfiktion,  die  Macht  des  Gesanges  über 
barbarische  Ungeheuer  zu  verherrlichen,  be- 
richtet cöc;  oi  Kfvzavgot  cptvyovztg’HgcniXfix  ätu 
TvgGTjviag  Xipä  äitcp&ägriGccv , d'tXxQ'tvztg  vnb 
zfjg  Etigfivcov  fjdvcpoavLag  Phot.  Cod.  190;  vgl. 
Lyk.  670.  s.  Al.  Jj.  Bd.  2 Sp.  1044. 

Im  Volksglauben  des  hellenistischen 
Orients  sind  die  S.  einerseits  Wüstenge- 
spenster, die  in  Ruinenstätten  hausen:  Jesaias 
13,  21  ncel  avccTtavGovzca  intl  Esigprsg  actl 
Saiuövia  iv.tl  6g%fiGovzai  ncd  ovo'zivzc/vgoi  {ovg 
OL  TiaXaioi  (i'tv  ’EgrcovGag  TtgoGayogsvovGiv 
Theodorct  zu  dieser  Stelle)  ixtl  ■Kazoi-zpGovGi, 
Jes.  34,  13;  43,  20;  Hiob  30,  29.  (Die  O-nyarspss 
Estgyveov  Jerem.  50,  39,  Alicha  1,  8 nach  se- 
mitischem Sprachgebrauch  nicht  anders  auf- 
zufassen als  aäsXcpbg  ytyova  Etigf]V(ov,  tzaigog 
z&v  GzgovA&v  Hiob  30,  29.)  Auch  sie  werden 
einst  die  Macht  des  Herrn  preisen  {Jes.  43,  20), 
oder  am  Weitende  gleich  anderen  bösen  Dä- 
monen jammern  {Or.  Sib.  5,  457,  s.  Crusius, 
Philologus  50,  97;  Weicher,  Seelenvogel  77  f.; 
S.  78,  1 patristische  Kommentare  zu  diesen 
Stellen).  Anderseits  aber  erscheinen  die  S.  bei 
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Pseudokallisthenes  (2,  40  ■nai  el6ov  dvo  oQvia 
Ttsro^eva  nai  fiovov  ^xovta  o-xpEig  avd^Qanivag, 
'Ellr\vi-AT)  Si  diaXinra  inQavya^ov  tL  jjeöpaf 
Ttarslg,  kli^avSgE,  ri]v  dsov  fiovov,  dvdaTptgjs, 
dsilais,  avdGTQBips,  fiandg  cov  vr\aovg  Ttaztiv 
ov  SvvrjGii.  a.  2,  41)  als  selige  Geister,  deren 
Freuden  der  tanzende  und  musizierende  Seire- 
nenchor  am  Grabstein  des  Metrodor  aus  Chios 
(Berlin  766  A Abb.  6)  für  die  hellenistische 
Zeit  ebenso  deutlich  vor  Augen  führt,  wie  das  i 
ovfiTcooiov  Tcov  oGicov  auf  der  kyrenischen  Schale 
des  Louvre  fürs  6.  Jahrh. ; s.  Abb.  4.  Solche 
menschenköpfige  Wundervögel  können  im  hel- 
lenistischen Märchen  auch  gefangen  werden. 
Sie  werden  dann  in  einen  goldnen  Käfig  ge- 
steckt, um  dem  König  in  der  Not  zu  raten 
und  zu  helfen  {Pseudokall.  3,  29;  merkwürdige 
Parallelerzählungen  aus  Ägypten  bei  Goldziher, 
Der  Seeh  nvogel  im  islam.  Volksglauben.  Globus 
1903,  302  f.),  bei  Philostr.  V.  Apoll.  1,  25  als  2 
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beruht  auf  dem  nicht  nur  bei  indogermani- 
schen Völkern  weit  verbreiteten  Glauben  an  die 
Vogelgestalt  der  Menschenseele  (Weicker, 
Seelenvogel ; Kretschmer,  Wiener  Studien  1900, 
180;  J.  V.  Negelein,  Globus  79,  1901,  357  ff., 
381  f.;  Goldziher,  Globus  82,  1903,  301  f.  usw., 
für  römische  Zeit  Macchioro,  II  simbolismo  nelle 
figurazioni  sepolcrali  romane  1909,  47  f.).  Da 
nun  zwar  halb  theriomorphe  Vorstellungen  ohne 
weiteres  verständlich  sind,  rein  theriomorphe 
Darstellungen  aber  nur  unter  bestimmten 
Voraussetzungen,  wird  das  Geistertier  durch 
menschliche  Zusätze  als  solches  fürs  Auge 
kenntlich  gemacht:  so  bekommt  der  Seelen- 
vogel in  der  Kunst  seinen  Menschenkopf.  Der 
Typus  kommt  also  an  sich  jeder  Darstellung 
der  Menschenseele  — daher  die  bärtigen  Seelen- 
vögel der  archaischen  Kunst  — und  damit 
jedem  Seelendämou  zu  {Seelenvogel  32). 

Der  nienschenköpfige  Vogel  scheint  der 


9)  Ägyptischer  Seelenvogel  (nach  Aegypt.  Monum.  vmn  het  Nederlandsche  Museum  van  Oudheden  to  Leiden  4,  6). 


'jlQVGcd  ivyysg  bezeichnet,  die  sich  auch  am 
delphischen  Tempel  finden,  Philostr.  V.  Apoll. 

6, 11,  wo  sie  bereits  Pind.  fr.  53  als  KriXrjöovtg 
(a.  d.)  kennt.  Sonst  sind  die  S.  in  späthelle- 
nistischer und  römischer  Zeit  nur  die  unwider- 
stehlichen mythischen  Sängerinnen  (Stellen  s. 
Seelenvogel  83,  1,  2),  mit  ihrem  Namen  werden 
Dichter  und  Gelehrte  ausgezeichnet  {Homer: 
Antli.  Pal.  14,  102;  Pindar:  Anth.  Pal.  9,  184; 
Menander:  C.  I.  Gr.  6083:  Ariston  Chius:  Diog.  53 
Laeri.  7, 2 ; Valerius  Cato:  Sueton,  de  gram.  11.  cf. 
Anth.  Pal.  2,  305,  350),  deren  Redegewalt  angeb- 
lich die  Grabseirene  symbolisieren  soll  (Paus.  1, 
21,  2;  Vit.Soph.  9;  Vit.  Isocr.  13;  Philost.  Vit. 
Soph.  1,  17,  1;  Pseudoplut.  Vit.  X or.  838  Q. 

Die  christlichen  Schriftsteller  sehen  in 
den  S.  die  Gefahren  der  Welt,  Wollust,  häre- 
tische Lehren,  weltliche  Wissenschaften  u. 
dergl.  (s.  Kraus,  Bealenzykl.  d.  christl.  Altert. 
s.  Odysseus;  IVeicker,  Seelenvogel  83  f.),  der  an  so 
den  Mast  gebundene  Odysseus  bedeutet  für 
sie  den  Christen,  der  im  Schiff  der  Kirche  ans 
Kreuz  Christi  geklammert,  allen  Gefahren  und 
Verlockungen  der  Welt  entgeht. 

Bildliche  Diiestellungen. 

Der  Kunsttyims  der  Seirene  ist  der  dts 
Seelenvogels,  der  Vogel  mit  Menschenkopf.  Er 


babylonisch  - assyrischen  Kunst  zu 
fehlen  (alle  angeblichen  Menschenvögel  haben 
sich  als  Skorpioneninänner  erwiesen),  obwohl 
dem  babylonischen  Volksglauben  die  Vogel- 
gestalt der  Seele  bekannt  ist. 

Er  fehlt  ferner  in  der  phönikisch-alt- 
kyp rischen  Kunst;  die  bisher  bekannten 
kyprischen  Menschenvögel  (bärtige,  die  Syrinx 
blasende  S.  im  Louvre,  Perrot- Chipiez  3,  599 
Fig.  410,  unbärtige  S.  mit  Menschenfigur  in 
den  Annen  im  Louvre,  Seelenvogel  91  Abb.  22; 
Karneolskarabäus  bei  Furtwängler,  Gemmen  64, 
5;  phönikische  Gemme  aus  Sardinien,  ebenda 
15,  32)  sind  relativ  jung  und  von  ostgriechi- 
schen Vorbildern  abhängig,  die  Figuren  in 
den  Seelenhäuschen  wie  Perrot-Chipiez  3,  277 
Fig  208  sind  rein  menschlich. 

Der  Typus  ist  eine  Schöpfung  der  ägy)}- 
tischen  Kunst,  wohl  nur  zutiillig  erst  seit  der 
5.  Dynastie  belegt.  Es  sind  zwei  Hauptarten 
zu  unterscheiden  {Seelenvogel  85  f.,  M.  L.  Bd.  3 
Sp.  3214): 

xV.  Volle  Vorderansicht;  die  Flügel 
hängen  an  den  beiderseits  ausgebreiteten 
x\.rmen.  die  häutig  nur  noch  in  einer  rudimen- 
tären Verdickung  des  oberen  Flügelabschnittes 
zu  erkennen  sind.  Die  Beine  sind  seitlich 
auagestreckt,  die  Krallen  gelegentlich  zu 
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Menschen  tüßen  umgebildet;  breiter  Fäclier- 
ßchwanz  (Abb.  9). 

B.  Seitenansicht;  die  Spitzen  der  an- 
liegenden Flügel 
überschneiden  sich. 
Arme  sind  nur  dann 
angefügt,  wenn  es 
die  Situation  er- 
fordert (Abb.  10). 


10)  Ägyptischer  Seelenrogel," 
adorierend 

{i\Q.o\i\Nar)ille,  Totenbuch  Taf.  97;. 


mit  den  allen  ägyp- 
tischen Vogelbil- 
dern eigenen  Feder- 
hosen. 

Die  kretische 
Kunst  und  die  my- 
k e n i 8 c h e der 
Blütezeit  kennt 

zwar,  wie  u.  a.  die  eine  Schmalseite  des  Sarko- 
phags von  Hagia  Triada  und  der 
sog.  Nestorbecher  aus  Mykenä  be- 
weisen, die  Seele  als  Vogel,  aber 
nicht  den  Vogel  mit  Menscheukopf 
(er  kommt  auf  den  Tonsiegeln  von 
Zakro,  J.h.st.  1902  Taf.  6f.,  nicht 
vor,  die  Angaben  Seeleiivogel  218 
und  M.  L.  Bd.  3 
Sp.  3214  sind  un- 
genau). Er  fehlt 
auch  noch  im 
S p ä t m y k e n i - 
sehen;  denn  der 
Goldfund  von 
Ägina  (Brit.  Mus., 

J.  h.  st.  1892/3, 

195  f.;  s.  Seelen- 

vo/jel  94)  gehört  erst  ins  8.  Jabvh.  und 
ist  wahrscheinlich  aus  nicht  zuge- 
hörigen Stücken  künstlich  zusammen- 
gesetzt. 

Mithin  ist  der  Menschenvogel  auf 
dem  Wege  der  direkten  Typenüber- 
tragung als  letztes  der  griechischen 
Fabelwesen  zur  Zeit  der  zweiten  Beruh  ung 
zwischen  Griechen  und  Ägyptern  von  der 
griechischen  Kunst  übernommen  worden,  beide 
ägyptische  Typen  etwa  gleichzeitig. 

Ostgriechische  Kunst. 

Ty  pus  A:  Zuerst  nachweisbar  in  Figuren 
der  Goldfunde  von  Ägina  (s.  o.)  und  Pränestc 
(Collegio  Romano,  Helhig, 

Fahrer^  2,  439  nr.  1508): 

Flügel  beiderseits  ausgebreitet. 

Arme  und  Beine  fehlen,  einige 
der  Figuren  von  Ägina  sind 
sicher  bärtig.  Beide  Funde 
sind  ostgriechischen  Ur- 
sprungs; darauf  weist  auch 
Typus  und  Verbreitungsgebiet 
der  bekannten  bronzenen 
Henkelattachen  (Abb.  11; 

Seelenvogel  89  f.,  95  f.).  Die 
Figur  blickt  von  außen  über 
den  Rand  des  Kessels,  eine 
Weiterbildung  des  schon  am 
sog.  Nestorbecher  verwendeten 


Motivs.  Die  Arme  liegen  auf  der  Außenseite 
der  Flügel  (einmal,  Bronzen  von  Olympia 
Text  116  nr.  784  c,  frei  auf  dem  oberen  Flügel- 
rand) oder  sind,  wie  in  Ägypten,  mit  den 
Flügeln  verschmolzen.  Einige  Exemplare  sind 
bärtig,  viele  mit  feingemustertem  Gewand  be- 
kleidet. Die  Figuren,  die  Lehmann  - Haupt, 
Arcli.  Anz.  1908,  52  für  chaldisch  hält,  haben 
mit  der  assyrischen  geÜ  (igelten  Sonnenscheibe 
Beide  Typen  bärtig  10  und  dem  Brustbilde  Assurs  nichts  zu  tunfÄl^ 
und  unbärtig,  stets  (s.  Seelenvogel  89  f.,  95  f),  sie  sind  eine  durch 
die  dekorative  Verwendung  bedingte  Umbil- 
dung des  ursprünglichen  Typus  in  Vorder- 
ansicht. 

Dieser  findet  sich  auf  einem  archaischen 
Grabstein  aus  X a n t h o s im  Brit.  Mus . {Smith, 
Cat.  of  sciiljjtiire  1,  93;  Abb.  12),  zugleich  die 
älteste  Darstellung  einer  Grabseirene.  DerenVer- 
wendung  wird  jedoch  dadurch,  daß  Pfeiler  und 
20  S.  ins  Bildfeld  gesetzt  werden,  als  wesentlich 


1 1)  llenkelattache 
(nach  ß.C./f.l88ö  Taf.  12.) 

Tloidfi 


älter  erwiesen.  Und  da  alles,  was  aufs 
Grab  gesetzt  wird,  ursprünglich  in 
demselben  seinen  Platz  hatte,  bezeugt 
der  Grabstein  aus  Xanthos  zugleich  für 
hocharchaische  Zeit  die  S.  als  Grab- 
beigabe im  ionischen  Kleinasien.  Die 
Arme,  deren  Hal- 
tung wohl  als 
Klagegestus  zu 
deuten  ist,  liegen 
mit  ausgebreite- 
ten Händen  vor 
den  Flügeln.  Der 
Körper  ist  mit 
feingefälteltem 
Gewand  beklei- 
det, die  Brüste  sind  angegeben. 

In  der  ostgriechischen  Vasen- 
malerei fehlt  der  Typus  bis  jetzt; 
um  so  häufiger  ist  er  in  der  Toreutik 
und  Glyptik.  Die  Lage  der  ausge- 
breiteten Schulterfiügei  (diese  bei  der 
altionischen  Vorliebe  für  doppelte  Be- 
flügelung  häufig  durch  ein  zweites  nach 


12)  Grabstein  aus 
Xanthos  im  Brit. 
Museum  {nach 
Weicker , Seelen- 
vogeJ  96  Abb.  25). 
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unten  geschlagenes  Plügelpaar  ergänzt)  richtet 
sich  nach  dem  verfügbaren  Raum.  Auf  Gemmen 
sind  sie  meistens  gesenkt, 
der  Fächerschwanz  füllt  in 
dekorativ  wirksamer  Weise 
die  untere 


Rundung 
(z.  B.  Brit. 

Mus.  246 
[Seelenvogel  lo 
99  Abh.  28J, 

247,  248 
[Furtwängler, 

Gemmen  8,  23]). 

Die  Haltung  der 
Arme  wird  man- 
nigfach moti- 
viert ; sie  werden 
im  Klagegestus 
an  die  Brust  ge-  20  bei  den  älte- 
legt,  z.B.  bei  den  ren  Stücken 
S.  des  Bronze- 
leuchters von 
Cortona,  eines 
Prachtstückes 
archaischer  ost- 
griechischer Kunst  (Monum.  3,  41/42;  Martha, 

L’art  Grusque  532  f.  Abb.  368;  Stiulniczka,  Serta 
Harteliana  67  etc.);  sie  werden  ganz  vom 


Die  Terrakotten  dieses  Typus  sind  im 
allgemeinen  älter  als  die  erhaltenen  Bronzen. 
Die  Füße  sind  an  den  Leib  gezogen,  die  Figur 
ruht  auf  der 
unteren  Kör- 
perfläche, 

Kreuzung 
der  Flügel 
meist  durch 
Bemalung 
angegeben 
(bes.  deut- 
lich Böhlaii, 

Nekropolen 
Taf.  2,  1 aus 
Samos;  See- 
lenvogel 103 
Abb.  35). 

Der  Kopf  ist 


15)  Terrakotte 
aus  Kameiros 
im  Brit.  Mus. 
(nach  Wcickery 
Seelenvogel  103 
Abb.  34). 


13)  Deckelfigur  einer  Bronzeurne 
aus  Kampanien  (nach  Moiu  1 1, 6, 2 b). 


(7.  Jahrh.) 
entweder 
geradeaus 
gerichtet 
(Abb.  15, 

s.  Winter,  Terrakotten  1,  227,  1,  2)  oder  nach 
dem  Rücken  gedreht  (z.  B.  Paris,  Cabinet  des 
Medailles),  bei  der  großen  Masse  der  meistens 


Körper  losgelöst  und  vorgestreckt,  wie  z.  B.  so  dem  6.  Jahrh.  angehörenden  Stücke  zur  Seite 

an  den  ionischen  oder  doch  unmittelbar  von  gewendet;  dann  einzelne  Locken  auf  jeder 

ionischen  Vorbildern  abhängigen  Deckelfiguren  Schulter.  Auf  die  Wiedergabe  der  Lotos- 

der  aus  kampanischen  Steinwürfelgräbern  stam-  ranke  verzichtet  man  aus  technischen  Grün- 
menden Bronzeurnen  (Abb.  13),  oder  der  frei-  den  meist,  bei  Terrakotten  aus  Melos  (Lyon, 

Palais  des  Beaux  Arts  nr.  142; 


schwebende  Todesdämon  hält 
mit  jeder  ausgestreckten  Hand 
einen  zappelnden  Menschen  ge- 
packt (etruskische  Kopien  ost- 
griechischer Vorlagen,  z.  B. 
Berlin  2157;  M.  L.  Bd.  2 
Sp.  1847;  Seelol.vogel  6,  100; 
Brit.  Mus.  Bronzen  nr.  650). 

Typus  B.  Ionische  Bronze- 
figuren, die  einerseits  bis 
nach  Odessa,  dem  Nordhang 
des  Kaukasus  und  Sibirien  (Gold- 
arbeiten des  gleichen  Typus), 
andrerseits  besonders  in  Kam- 
panien und  Etrurien  verbreitet 
sind,  lassen  den  Einfluß  der 
ägyptischen  Vorbilder  am  deut- 
lichsten erkennen:  die  Flügel- 
spitzen sind  stark  gekreuzt,  die 
Beine  zeigen,  wenn  auch  oft  nur 
noch  rudimentär,  die  charak- 
teristischen ägyptischen  Feder- 
hosen; auf  dem  Haupte  eine 
Ranke  mitLotosknospe  (Abb. 14). 
Archaische  Stein figuren  die- 
ses Typus,  wahrscheinlich  Akro- 
tere,  wurden  in  Gordion  {G.  ü. 
A.  Körte,  Gordion  168  Abb.  150) 
und  Delos  (A.  Z.  1882,  328)  ge- 
funden ; Elfenbeinschnitzereien 
aus  Ephesos  s.  Hogarth,  Exca- 
vations  at  Ephesos.  Textband, 
Taf.  26,  4,  aus  Sparta  s.  Annual 
13.  90  Abb.  24  g,  k. 


14)  Ostgriecliische  Bronze  aus  Smyrna, 
Privatbcsitz  (nach  Weicker,  Seelenvogel 
102,  Abb.  33). 


Seelenvogel  104  Fig.  36  und 
[Typus  A]  in  Berlin,  London 
[Seelenvogel  99  Fig.  27]  und 
Paris)  macht  sie  fast  den  Ein- 
druck einer  phrygischen  Mütze. 
Der  Ausgangspunkt  dieser  über 
das  ganze  Mittelmeergebiet  ver- 
breiteten, oft  als  Gefäßfigur 
verwendeten  Terrakotten  ist 
wohl  auf  Samos  [Winter,  Jahrl). 
1899,  14,  74)  oder  Rhodos  zu 
suchen,  doch  sind  sie  schon 
frühzeitig  in  Korinth  nachge- 
bildet worden  und  im  korin- 
thischen Handelsgebiet  beson- 
ders verbreitet. 

Vasenmalerei:  Die  S.  ent- 
sprechen stets  — vom  Men- 
schenkopf abgesehen  — den 
für  die  betreffende  Stilgattung 
charakteristischen  Vogelbildern, 
erscheinen  wie  diese  mit  erho- 
benen, aufgebogenen  oder  — 
in  der  ostgriechischen  Malerei 
noch  nicht  belegt  — mit  beider- 
seits ausgebreiteten  oder  an- 
liegenden Flügeln.  Die  ältesten 
S.  finden  sich  in  geometrischen 
Lokalstilen  des  Ostens. 

a)  Kugelförmige  Kanne  mit 
hohem  trichterförmigem  Hals 
aus  Rhodos(Abb.l6;  Brit. Mus. 
A 34;  Seelenvogel  107  Abb.  39). 


1)23  Seireneu  (bildl.  Darst.  oatgriecliiscii) 


Seirenen  (bildl.  Darst.  ostgriechisch)  624 


Sie  gehört  wie  die  Scherben  mit  geflügelten 
Kentauren  (Brit.  Mus.  A 270;  Salzmann,  Necro- 
pole  de  Cnmirus  3‘J),  die  GetUße  Brit  Mus. 


waltigeii  Krallen,  leicht  aufgehogenem  Flügel, 
Fächerschvvanz  und  Lotosranke.  Das  Fabri- 
kationszentrum dieser  bisher  nur  aufThera  ge- 


A 35  und  Louvre  A 286  und  in  Thera  und  in  fundenen,  aber  nicht  dort  entstandenen  Vasen- 

Milet  gefundene  Vasen  zu  einer  noch  wenig  klasse,  die  mit  gewissen  böotisch-geometrischen 

bekannten  rhodischen,  noch  mit  mykenischen  Gefäßen  aufs  engste  verwandt,  aber  technisch 

Elementen  durchsetzten  und  von  ostgriechi-  und  stilistisch  besser  ist,  ist  noch  nicht  er- 
sehen Stilen  beeinflußten  Lokalgattung,  der  lo  mittelt.  (T/iera  2,  207 f.)  vermutet 

Aristonothosvase  nahe  verwandt  (Seelenvogel  es  im  euböischen  Kunstkreis,  jedenfalls  ist  sie 

107  f.;  Dragendorff , Thera  2,  180).  Kopf  und  stark  von  Osten  beeinflußt.  Die  S.  ist  durch 

Hals  der  bärtigen  S.  sind  tongrundig,  auch  der  ihren  Fächerschwauz  als  fremder  Eindringling 


Flügel,  mit  starker  Mit 
tellinie  wie  bei  den  Ken- 
tauren, Unter  einer  S. 
ein  linear  umgebildetes 
mykenisches  Ornament 
(a.  Seelenvogel  108).  Nach 
der  verkümmerten  Lo- 
tosranke am  Hinterkopf 
der  S.  sind  noch  ältere 
Darstellungen  in  der 
rhodischenVasenmalerei 
vorauszusetzen. 

b)  Geometrische  Ku- 
gelaniphora  mit  hohem 
Fuß  und  weitem  Hals 
aus  Thera  (Seelenvogel 
Abb.l7;145f.Abb.69/70; 

Dragendorff,  Thera  2, 

202  Abb.  404/405).  Der 
Bauch  metoj^isch  ge- 
gliedert, in  den  Feldern 
sich  kreuzende  Doppel- 
ellipsen und  Halbkreise,  im  Mittelfeld  der  Vor- 
derseite zwischen  zwei  gewöhnlichen  (Seelen;- 
vögeln  ein  unbärtiger  Menschenvogel  mit  ge- 


17)  Von  einer  geometrischen  Amphora  in  Thera 
(nach  Weicher,  Seclenvogel  145  Abb.  70). 


in  den  geometrischen  Stil 
gekennzeichnet,  die  ver- 
kümmerte Lotosranke 
beweist  auch  hier,  daß 
die  ostgriechischen  Vor- 
bilder in  weit  ältere 
Zeit  zurückreichen. 

In  der  sog.  rhodi- 
schen und  melischen 
Vasenmalerei  fehlt  nun 
die  S.  bisher  völlig, 
ebenso  in  der  sog. 
Fikellura-  (vielleicht 
samischen)  Keramik  und 
auf  den  von  kleinasia- 
tischen Ioniern  in  Etru- 
rien gemalten  Caere- 
taner  Hydrien.  Sie 
findet  sich  sicher  lokali- 
siert in  X a n t h 0 s (Grab- 
stein des  Typus  A Abb. 
12,  Weiterbildung  des 
Typus  ß am  Harpyienmonument),  auf  Münzen 
von  Phokäa  (Brit.  Mus.  Catal.  of  greek  coins, 
lonia  Taf.  4.  5)  und  Kyzikos  (Samml.  Green- 
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well,  Blumer-Keller,  Tier-  und  Fflanzenbilder 
Taf.  12,  37;  Bev.  arch.  1860  f.  24,  5)  und  in 
Klazomenae.  Die  klazome..ischen  Ton- 
sarkophage (hier  die  S.  meist  um  ein 
Lotospalmettenornament  gruppiert;  zur  Liste 
Seelenvogel  113  hinzuzufügeu  Jahrh.  1904,  156 
Ahb.  4)  und  die  hauptsächlich  durch  die  Funde 


18)  S.  mit  männlichem  und  weiblichem  Kopf,  korin- 
thischer Kugelarybullos  in  Athen  (unpubU,  nach  Photogr.)- 
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Arme  (von  ionischen  Vorlagen  aufs  stärkste 
beeinflußte  etruskische  Vase  Louvre  E 722, 
Seelenvogel  119  Abb.  44;  vierflügelige  fliegende 
S.  einer  archaischen  Silbermünze  aus  Kreta, 
M.  L.  Bd.l  Sp.  1846  usw.;  andere  Umbildungen 
dieses  Motivs  s.  Seelenvogel  120f.);  oder  die  S. 
halten  in  den  vorgestreckten  Händen  Kranz 
und  Lotosranke  (z.B.  kyrenäische  Schale  Abb.  4; 
klazomenischer  Sarkophag  in  Wien,  Ant.  Denkm. 

10  1,  45;  vielfach  auf  etruskischen  Kopien  ost- 
griechischer Gefäße),  in  Kyzikos  statt  dessen 
das  Wahrzeiclien  der  Stadt,  den  Thunfisch 
{Blumer-Keller,  Tier-  und  Pjl  an  zenbilder  12,  37), 
oder  Musikinstrumente.  Weiter  wird  die  sche- 
matische Armhaltung  zum  Eutführungsschema 
umgestaltet;  mit  dem  Wechsel  der  Anschau- 


19)  S.  mit  Löwenbeinen  von  einem  korinthischen  Kugel- 
aryballos  (nach  Mon.  ant,  lt>,  ü35  Abb.  451). 


von  Defenneh  vertretene  klazomenische  Vasen  - ungen  wird  das  gewaltsame  Rauben  zum  für- 

malerei  [Prinz,  Naukratis  44 f.)  zeigen  die  glei-  sorglichen  Davontragen  der  Seele  ins  Jenseits 

chen  Typen;  stumpfe  schmale,  z.  T.  aufge-  (Harpyieumonument  von  (Xanthos,  M.  L.  Bd.  1 

bogene  Flügel  (Abb.  20).  Klazomenischer  Einfluß  Sp.  1846  [Oliver  S.  Tonks,  An  interpretation 

ist  auch  in  den  S.  der  naukratitischen  lo  of  the  Harjnj  tomb,  Am.  Joiirn.  of  Arch.  1907, 


Vasenmalerei  [Prinz,  Naulratis  87f.;  Bölüau, 
Nekropolen  79,,  spätmilesisch“)  fühlbar,  die  viel 
zu  jung  ist  (ca.  600 — 550),  um  etwa  als  Aus- 
gangspunkt für  die  Übertragung  des  Typus 
aus  Ägypten  gelten  zu  können.  Ostgriechische, 
den  klazomeni- 
schen  verwandte 
Typen  sind  auch 
die  S.  der  ky- 
renäischen 
Vasenmalerei 
(Abb.  4).  Die 
Arme  werden, 
ägyptischen 
Vorbildern  ent- 
sprechend (Abb. 

10),  adorierend 
vorgestreckt 
(wie  bei  Typus 
A Abb.  13  und 
architektoni- 
schen Terrakot- 
ten aus  Capua  [Patroni , Catulogo  dei  vasi 
e delle  Terrecotte  del  Museo  Campana  nr.  649, 
Furtwängler , Meisteriverke  253]  und  Gela 
[Kekule,  Terrakotten  von  Sizilien  Fig.  96]);  aus 
dem  Adorieren  wird,  griechischen  Vorstellungen 
entsprechender,  ein  drohendes  Vorstrecken  der 


20)  S.  mit  Löwentatzen  statt  der  Hände,  an  einem  klazom.  Sarkoph. 
ini  Brit,  Mas.  (nach  Weicker,  Seelenoogcl  128  Abb.  54). 


321  f.  verfehlt],  Simareliefs  des  alten  Tempels 
von  Ephesos,  Brit.  Mus.  1,  47,  36 — 45  usw.,  oft 
in  etruskischen  Kopien  ostgriechischer  Henkel- 
attachen). 

Alle  diese  Typen  werden  auch  in  den  Ländern 
des  Ostens  nach- 
geahmt: die 
phrygische  S. 
von  Gordion  Sp. 
621,  die  bärtige 
S.  eines  grie- 
chisch-i^ersi- 
schen  Steines 
mit  Lotosblüten 
in  den  Händen 
heiFurtu'ä'ugler, 
Gemmen  3,  124 
Fig.  85,  die  ky- 
prischen  S.  Sp. 
618. 

Mischbil- 
dungen, bes. 

zwischen  S.  und  andern  Fabelwesen,  sind  bei 
der  Proteusnatur  der  Seelen dämonen  verhältnis- 
mäßig häutig  (s.  Seelenvogel  127  f.),  sämtlich 
ostgriechischen  Ursjirungs ; 

a)  S.  mit  2 Köpfen:  altionische  Henkel- 
attache der  Sammlung  de  Vogue  Paris,  Perrot- 
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*21)  Augenseirene  der  sfg.  Hydria  im  Brit.  Mus.  f>  JM2 
(nach  Photographie  Mansell). 

b)  S.  mit  den  IvTipfen  einer  Frau,  eines 
Schakals  und  eines  Geiers  (?;,  ungeHügelt, 
darunter  rOPTßN:  Abrasasgeinme  in  Dresden 
{Seelenvogel  DJ'.i  Abb.  55). 

c)  S.  mit  Gorgoneion:  auf  ostgriechische 

Vorbilder  zuriickgehende  etruskische  Vase  Ber- 
lin 2157.  31.  L.  Bd.  1,  Sp.  1847 

d)  S.  mit  Löwenbeinen:  bärtige  S.  eines 
korinthischen  Kugelaryballos  Abb.  19,  ähnlich 
Miinchen  948  (italisch-korinthisch)  und  wohl 
naukratitische  {Prinz,  Xaidratis  104 f.)  glasierte 
Gefäßfiguren,  z.  B.  Berlin  1289  {Ath.  31Ht.  1879 
Tf.  19,  1),  Brit.  Mus.  A 1237,  Boston. 

e)  S mit  Löwontatzen  statt  der 
Hände:  klazomenischer  Sarkophag  im  Brit. 
Mus.  Abb.  20. 

f)  S.  mit  Fischschwanz  und  Flossen; 
Bronzerelief  von  Fei'ugia,  Pöm.  3Iitt.  1894,  305, 
Fig.  10;  Bronze  in  Catania,  Röm.3Iitt.  1897,110, 
Fig.  4,  beides  ionische  Arbeiten,  auf  etruski- 
schen Vasen,  wie  München  1050,  nachgebildet. 
Zugrunde,  liegt  der  Glaube  an  die  Fischgestalt 
der  Seele  {Seeletivogel  129),  der  in  der  ätiologi- 
schen Verwandlungssage  von  der  Bestrafung 
der  tyrrhenischen  Seeräuber  nachklingt  und  in 
dem  über  der  aufgebahrten  Mumie  schweben- 
den Seelenfisch  eines  ägyptischen  Sarkophags 
der  Kaiserzeit,  Archiv  für  lieligionsivissensch. 
1909,  574,  eine  neue  monumentale  Bestätigung 
gefunden  hat. 

g)  S.  und  ap  0 1 r 0 p äi  s ch  e s Auge  (s. 


Korinth.  Hier  die  ältesten  S.  auf  griechi- 
schem Festland.  Ihre  Flügelhaltung  richtet 
sich  meist  nach  dem  verfügbaren  Raum,  also 
beiderseits  ausgebreitete,  seltner  aufgebogene 
Flügel  auf  Ary ballen  (Abb.  2,  18;  31.  L.  Bd.  3 
Sp.  3215)  oder  in  der  Mitte  des  Tierstreifens, 
im  Streifen  selbst  einseitig  erhobene  oder  auf- 
gebogene Flügel;  mit  anliegenden  Flügeln, 
40  fast  kriechend  im 
niedrigen  Streifen 
(Abb.  23),  steil 
aufgerichtet  auf 
Schlaucharyballen . 

Sehr  oft  bärtig  oder 
mitKalathos,derim 
korinthischen  und 
böotischen  Kunst- 
gebiet die  ionisch- 
50  ostgriechische  Lo- 
tosranke als  chtho- 
nisches  Symbol  ver- 
tritt; diekyrenische 
Doppellotosranke 
auf  dem  Haupt  der 
fliegenden  S.  Berlin 
Iriv.  3975  weist  mit 
Sicherheit  auf  frem- 
den Einfluß.  Auch 
60  ihr  Flugschema, das  22)  Henkelattache  einer  Bronze- 
sich nur  noch  ver-  hydria  der  Sammlung  Trau  in 
einzelt  findet  {See-  Wien  (nach  weicher,  Seeleneogel 
lenvogel  143  Abb.  Abb.  56). 

68,  s.  31.  L.  Bd.  3, 

Sp.  3216)  ist  nicht  rein  korinthisch.  Dies  — 
die  Flügel  nach  oben  und  unten  geschlagen, 
s.  Abb.  3 und  Seclenvogel  142  Abb.  65  — ist 
eine  leichte  Umbildung  des  Typus  A , dem 


Chipiez  3,  734  Abb.  397;  beide  Köpfe  sind 
nach  gütiger  Mitteilung  des  Herrn  Besitzers 
weiblich.  Korinthischer  Kugelaryballos  in  Athen, 
Collignon-Couve  483  (Abb.  18,  s.  auch  Archiv 
für  Pellgionsirissensch.  1909,  206). 


Seelenvogel  158):  sfg.  Hydria,  Brit.  Mus.  B 342 
(Abb.  21);  sfg.  Deckelamphora  Brit.  Mus.  B 215. 

Kunst  des  Mutterlandes. 

Chalkis.  Toreutik  und  Vasenmalerei  ver- 
wenden verschiedene  Typen.  Typus  A un- 
gemein  häufig  als  Heukelattache  von  Bronze- 
gefäßen; die  S.,  gelegentlich  mit  4 Flügeln, 
steht  auf  einer  Palmette,  deren  auslaufende 
Seitenranken  die  Flügel  stützen,  oder,  als 
Attache  von  Gefäßfüßen,  auf  einer  Löwenklaue 
(z.  B.  Athen,  Akropolismuseum  445,  446;  Paris, 
Louvre  414.)  Abb.  22,  ein  entwicklungsge- 
schichtlich wichtiges  Stück,  zeigt  Arme  und 
Flügel  miteinander  verwachsen.  Sonst  sind 
die  Arme  nur  in  der  Verdickung  des  oberen 
Flügelabschnittes  zu  erkennen,  die  Federhosen 
fehlen  nie.  So  zahlreiche  Exemplare  aus  Eu- 
böa, Kertsch  und  Kleinasien,  deren  Typus  die 
korinthische  und  attische  Toreutik  beeinflußt 
und,  von  der  italischen  Kunst  aufgenommen, 
sich  fast  unverändert  bis  in  römische  Zeit 
erhält. 

In  der  chalkidischen  Vasenmalerei  findet 
sich  bis  jetzt  nur  die  unbärtige,  armlose  S. 
des  Typus  B,  Gesicht  gelegentlich  von  vorn, 
meist  mit  ausgebreiteten  Flügeln  unter  den 
Henkeln  der  Tierfriesamphoren,  doch  ist  die 
archaische  Keramik  von  Chalkis  noch  unbe- 
kannt. 
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korinthischen  fliegenden  Adler  angeglichen. 
S.  mit  Helm  (hierzu  vgl.  Sphinx  mit  Helm  Not. 
degli  scavi  1905,  357  Abb.  116,  Mon.  ant.  16 
492  Abb.  25)  s.  M.  L.  Bd.  3 Sp.  3215  Abb.  2. 
S.  mit  Armen  fehlen  im  Gebiete  der  korinthi- 
schen Kunst.  Die  S.  Abb.  2,  3,  die  im  Garten  der 
Götter  auf  dem  Mastos  Collignon-Couve  625 
Sp.  610,  der  fov?  auf  der  Breslauer  Hydravase 


Seirenen  (bildl.  Darst.  Böotien)  630 

der  korinthischen  Vasenmalerei  zeugt  Abb.  24 
von  der  Schulter  einer  spätkorinthischen  Deckel- 
büchse in  Bonn,  am  Bauch  ein  umlaufender 
Streifen  von  liegenden  umschriebenenPalmetten. 

Böotien.  Die  S.  der  böotischen  Vasen, 
z.  T.  von  korinthischen  Typen  beeinflußt,  zeigen 
eine  charakteristische  Stilisierung,  bes.  des 


{Mon.  3,  46,  Roßbach,  Griech.  Antiken  des  so 
arch.  Museums  in  Breslau  S.  6)  u.  a.  beweisen 
die  Lebendigkeit  korinthischen  Seelenglaubens. 
Darstellungen  des  Odysseusabenteuers  fehlen 
jedoch  bis  jetzt,  denn  der  Bostoner  Aryballos 
Sp.  603  ist  schwerlich  korinthisch;  die  in  der 
Höhle  mit  hochgezogenen  Knieen  kauernde 
Alte  hat  ihre  nächsten  Parallelen  auf  der 
chalkidischen  Tydeusvase  in  Kopenhagen  {Arch. 
Zeit.  1866,  Tf.  206). 

Bärtige  S.  des  von  den  korinthischen  Vasen  40 
her  bekannten  Typus  auch  auf  den  Reliefs 


rautenförmigen  Bartes  (Seelenvogel  Abb.  71, 
72);  die  Lotosranke  fehlt,  aber  auch  der  Kala- 
thos;  S.  mit  Armen  kommen  auf  böotischen 
Gefäßen  nicht  vor,  unbärtige  erst  auf  jüngeren 
Kopien  korinthischer  Aryballen. 

Eine  typologische  Sonderstellung  nehmen 
die  Terrakottenseirenen  ein:  brettartig,  wie 
alle  archaischen  Tonflguren  Böotiens,  meist 
mit  ausgebreiteten  oder  erhobenen  Flügeln 
(Abb.  25,  s.  Seelenvogel  Abb.  73 — 76;  Winter, 
Terrakotten  1,  226,  1,  2).  Charakteristisch  ist 
der  hohe  Kalathos,  der  sich  hier  wie  in  Korinth 


24)  S.  Tou  einer  spätkorinthisclien  Deckel- 
büchse in  Bonn 

(nach  Wcicker,  Seelenvogel  14;3,  Abb.  67). 
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der  argivisch-korinthischen  Bronzebleche,  be- 
merkenswert der  „ostgriechisch“  geschwungene 
Bart  der  S.  des  Streifens  aus  Eleutherae  {De 
Ridder,  De  ectypis  quibusdam  quae  falso  argivo- 
corinthiacae  vocantur  n.  84,  Seelenvogel  Abb.  62). 
Korinthische  Terrakotten  s.  Sp  622.  An  korin- 
thischen Standspiegeln  trägt  die  S.  mit  ihren 
ausgebreiteten  Flügeln  (Typus  A)  entweder  das 
Rund  oder  bildet  seine  Bekrönung;  Es  sind 
Nachbildungen  chalkidischer  Vorlagen. 

Von  den  Wandlungen  des  Ty]jus  innerhalb 


seit  mykenischer  Zeit  erhalten  hat,  mit  der 
plastischen,  vorn  spiralisch  zur  Scheibe  ge- 
GO  rollten  Lotosranke.  Alle  bisher  bekannten 
böotischen  Terrakottenseirenen  sind  unbärtig. 
Natürlich  Anden  sich  auch  die  üblichen  ost- 
griechisch-korinthischen  Gefäßflguren.  ln  der 
spätböotischen  Terrakottaplastik,  den  Tanagräer 
Figuren,  fehlt  dagegen  die  S.  fast  ganz. 

Attika.  Hier  tritt  die  S.  verhältnismäßig 
spät  auf,  sie  hat  aber  ihre  typologische  Weitei’- 


C)ol  Seireneu  (bilcll.  Darst.  Attika) 


2.'))  Höotische  Ti-rrakottaeeirene  in  Uoun 
(iiucU  Wcirhcr.  Scelcnvoijel  llli  Abb.  74). 
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eingezacktem  langem  Haar  auf  den  stark  ionisch 
beeintlußten  (über  Eretria?  s.  Nilsson,  Jahrb. 
l‘J03,  12'J;  doch  steht  die  jüngere  eretrische 
Vasenmalerei  unter  attischem  Einfluß)  Vurva- 
vasen  (Abb.  26)  und  im  Tierl'ries  der  etwas 
jüngeren  „tj'rrheni sehen“  Amphoren  (zur 
Typik  s.  lliiersclt,  Ti/rrhe>iische  Amphoren  97  i.). 
Die  S.  werden  dabei  immer  schmächtiger,  das 
Haar  endet  keilförmig  oder  verschwindet  hinter 
m dem  Flügel.  Sehr  selten  tragen  sie  Bart  oder 
Lotosranke,  ganz  vereinzelt  sind  S.  mit  an- 
liegenden Flügeln,  die  sonst  unter  den  Henkeln 


26)  S.  vun  einem  Vurvubeclier  in  Athen 
^nacJi  Thicrsrh,  l'ijrrhcnische  Ani2jhorcn  95,  8). 


bildung  im  ö.  und  4.  Jahrh.  auf  attischem  oder  zwischen  den  Augen  der  Augenschalen 

Boden  erfahren.  Sie  Hndet  sieh  zuerst  kurz  erscheinen,  also  mit  diesen  aus  dem  Osten 

vor  6U0  auf  einer  großen  Amjthora  der  Fber-  gekommen  sind.  Von  dort  stammen  auch  die 

gangsperiode , Athen  CoUignon  - Coure  652,  • Augenseirenen  Sp.  627. 

(See/enrogrl  153,  Abli.  7!S;  bei  Xanlrntis  , Der  reine  Typus  A ist  in  Attika  außer- 

76  als  n.  5 und  n.  11  aufgeführt),  unbärtig'  o ordentlich  selten,  z.  B.  fliegende  S.  von  vorn, 
mit  erhobenem  Flügel;  dann  in  ganz  bestimm-  weiß  aufgesetztes  Innenbild  der  sfg.  Augen- 
ter  Stilisierung  — kurzer,  gedrungener  Körper,  schale  Brit.  Mus.  B 429,  Seelenvogil  160  Abb.  81; 

meist  mit  iler  Spitze  eingerollter  Flügel,  tief  etwas  häutiger  im  korinthisch-ionischen  Flug- 


27)  Silberrolief  iin  Louvre  (nach  Wcicker,  Scclcnvogel  134  Abb.  60). 
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Schema,  die  Flügel  nach  oben  und  unten  ge- 
schlagen, beim  Kriegerauszug  auf  ionisch 
beeinflußten  Vasen,  wie  z.  ß.  Brit.  Mus. 

B 147,  Florenz  J.  h.  fit.  1887  Taf.  70  usw.; 
auf  Ranken  sitzende  S.,  wie  sie  ähnlich  auch 
als  Schaleninnenbild  verwendet  worden  ist, 
auf  dem  prächtigen  Silberrelief  des  Louvre 
Abb.  27. 

Die  weitere  Ausbildung  des  Seirenentypus 
erfolgt  nun  in  der  Richtung  einer  fortschreiten-  lo 
den  Vermenschlichung  der  Formen.  Die  älteren 
mit  Armen  versehenen  S.  der  attischen  Kunst 
sind  rein  ostgriechisch  und  haben  u.  a.  den- 
selben weiten  Halbärmel  am  Ansatz  des 
Oberarmes  wie  die  Figuren  des  Harpyien- 
monumentes. Das  Entführungsschema  ist 


Stellung  bietet  die  rotfigurige  Amphora 
Brit.  Mus.  E 440,  Abb.  1. 

Sonst  ist  die  S.  in  der  rotfigurigen  Vasen- 
malerei selten ; am  häufigsten  erscheint  sie 
neben  dem  Grabpfeiler  auf  kleinen  sepulkralen 
Lekythen  und  Aryballen  {M.  L.  Bd.  3,  Sp.  3219, 
Abb.  9);  s.  auch  Afh.  Mitt.  30,  207  f. 

Zu  den  menschlichen  Armen  kommt  die 
weibliche  Brust;  es  entstehen  so  organische 
Schöpfungen  wie  Abb.  28,  und  die  Seelenvogel 
170f.  erwähnten  Gefäßfiguren  {Winter,  Terra- 
kotten 1, 228,  6) ; das  Problem  einer  harmonischen 
Vei’bindung  von  Vogel  und  Jungfraueuleib  — 
ganz  selten  verdeckt  ein  Gewand  die  Über- 
gangsstelle: Conze,  Grabreliefs  3,  Tf.  355  nr. 
1674;  Ussing,  Nye  Ervervelser,  Tf.  2,  häufiger 


28)  Vom  Deckel  einer  rfg.  ßiichse  in  Petersburg  (nach  Campte  rendu  1880  Taf.  5,  l).»If/i,r5^ 


in  Attika  nicht  nachzuweisen,  ebensowenig 
Kranz  und  Lotosranke  in  den  Händen  der  S. 
Um  so  häufiger  ist  die  musizierende  S.  im 
Typus  der  weißgrundigen  Lekythos  Brit.  Mus. 

B 651  (s.  M.  L.  Bd.  3,  Sp.  3218,  Abb.  7)  auf 
weißgrundigen  Lekythen  und  weißfigurigen 
Omphalosschalen  von  der  Akropolis  und  aus  50 
Rhodos.  Dieser  zunächst  sepulkrale  Typus  — 
gelegentlich  auch  Schildzeichen  der  Athena 
auf  panathenäischen  Amphoren,  Mon.  1,  12, 12; 
Annual  13,  Tf.  4,  ähnlich  auf  klazomenischen 
Sarkophagen,  B.  C.  H.  1895,  85,  Abb.  6 — 
geht  nun  in  die  Darstellungen  des 
Odysseusabenteuers  über,  die  also  zuerst 
in  attischer  Kunst  musizierende  S.  zeigen.  Aus 
kompositioneilen  Gründen  sind  meist  nur  die 
S.  angegeben,  gewöhnlich  musiziert  nur  eine,  60 
die  andern  haben  dann  keine  Arme,  da  sie 
sie  nicht  brauchen.  Liste  s.  Seelenvogel 
162/163;  der  Typus  der  dort  unter  3)  ver- 
zeichneten  Schale:  jederseits  die  3 S.  mit 
Kithara,  Doppelfiöten  und  Krotalen,  Delphine 
zur  Andeutung  des  Wassers,  kommt  noch  auf 
einer  Reihe  ähnlicher  Schalen  vor.  Die  voll- 
ständigste und  inhaltlich  interessanteste  Dar- 


bei Terrakotten  aus  Myrina  — spornt  zu  immer 
neuen  Lösungsversuchen  an,  die  an  attischen 
Goldarbeiten , Gemmen  (z.  B.  Furtivängler, 
Gemmen  10,  23;  13,  19)  und  Grabsteinen  gut 
zu  verfolgen  sind  (s.  Seelenvogel  167  f).  Den 
Stand  der  Entwicklung  kurz  nach  400  zeigt 
die  S.  vom  Dexileosmonument  {Brückner,  Der 
Friedhof  am  Fridanos  61 ; AI.  L.  Bd.  3 Sp.  3215 
Abb.  5).  Die  S.  rückt  immer  mehr  in  Vorder- 
ansicht — s.  Conze  1,  Taf.  35,  1 nr.  74;  2, 
Taf.  178  nr.  904;  auch  Abb.  6 — dadurch  wird 
in  dem  breit  entfalteten  Fächerschwanz  ein 
dekorativ  wirksamer  Hintergrund  für  die 
dünnen  Vogelbeine  gewonnen,  während  die 
mächtigen,  bis  zum  Boden  reichenden  Flügel 
die  ganze  Gestalt  wirkungsvoll  einrahmen.  So 
kommt  man  aus  künstlerischen  Gründen  zu 
einem  Typus,  der  dem  altionischen  Typus  A 
(s.  Abb.  12)  außerordentlich  ähnelt,  ohne  doch 
von  ihm  abhängig  zu  sein,  und  der  nun  seiner- 
seits auf  die  hellenistische  Kunst  im  Osten 
einwirkt.  Neben  den  musizierenden  Grab- 
seirenen treten  im  4.  «Tahrh.  die  auf  attischen 
Vasenbildern  noch  fehlenden  klagenden  S. 
auf  (s.  Sp.  609;  Seelenvogel  171  — 175,  danach 
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M.  L.  Bei.  3,  Sp.  3210  f.;  neueste  Zusammen- 
stellung bei  Conze  3,  Textband  nr.  1663 — 167‘Ja, 
unter  1679  a Verweisung  auf  die  früher  er- 
wähnten Grabs.)  Vereinzelt  bleiben  wenig 
glückliche  Nachbildungen  anderer  statuarischer 
Motive,  wie  des  der  knieenden  Klagefrauen  in 
der  Terrakotta  Brit.  Mus.  C 13,  Seeleuvogel  171; 
Winter,  Terrakotten  1,  228,  1. 

Die  attischen  Typen  der  Grabseirenen  wer- 
den in  hellenistischer  Zeit  allenthalben  im 
Osten  nachgeahmt,  besonders  in  den  Terra- 
kotten von  Myrina  (zur  Tvpik  s.  Seelen- 
vogel 179,  Winter,  Terrakotten  1,  228, 

3 — 5).  Uire  Häufung  — bis  zu  20  in 
einem  Grabe  — entspricht  der  helle- 
nistischen Neigung,  Seirenenchöre 
auf  Gräbern  auftreten  zu  lassen 
(Abb.  6,  Sp.  612,  617;  auch  am 
Scheiterhaufen  des  Hephästion, 

Diod.  17,  115,  4 und  auf  dem 
First  des  sog.  Alexandersar- 
kophags). Der  vom  Grab- 
stein des  Metrodor  her 
bekannte  Tanz  der  S. 
findet  sich  im  Osten 
häufig,  am  besten 
in  der  vollendet 
schönen  S.  des 
Sarkophags 
von  Memphis 
(Abb.  29,  s. 

Watzinger, 

G riech. 

Holz- 


liche  S.  In  dieser  Gestalt  wohnen  sie  dem 
Kampfe  des  Acheloos  mit  Herakles  bei  (Dreifuß- 
basis aus  Palästina,  Ztuchr.  des  deutschen  Pa- 
lästinavereins 7,  Tf.  2A)  und  sind  typisch  für 
die  Darstellung  des  homerischen  Abenteuers  auf 
den  etruskischen  Aschenkisten  (Brunn-Körte, 

I rilievi  delle  urne  etrusche  1,  90 — 95).  Als 
geflügelte  Jungfrauen  erscheinen  sie  auf 
einem  Basaltrelief  der  Sammlung  Lansdowne 
10  {Michaelis,  Ancient  marhles  459  nr.  76). 

Westgriechische  und  italische  Kunst. 

Die  westgriechische  Kunst 
älterer  Zeit  hat,  soweit  wir  sehen, 
nichts  Neues  geschaffen,  höchstens 
eine  Abart  des  bekannten  Terra- 
kottentypus : an  dem  fast  kugel- 
förmigen Vogelkörper  sitzen 
zwei  ganz  kurze  ausgebrei- 
tete Flügel  {Seelenvogel  105, 
Abb.  37;  Winter,  Terra- 
kotten 1,  228,  7);  eine 
wohl  einheimische  Nach- 
bildung eines  sonst 
nicht  belegten  ost- 
griechischen  Typus 
s.  Bömische  Mitt. 
1909,  88  Abb.  18  ' 
(ausOstsizihen), 
eine  andere 
Seelenvogel 
122  Abb.47. 
Die  jün- 
gere un- 
terita- 


20)  Stnckrelief  eines  Holzsarkophags  aus  Memphis  (nach  WcicJcer,  Seelenvogel  180  Abb,  90). 


Sarkophage  S.  32  nr.  8)  und  der  Statue  vom 
Sarapeion  zu  iVlemphis,  Seelenvogel  181,  Abb.  91, 
sodann  auf  hellenistischen  und  römischen  Grab- 
steinen aus  Kleinasieu,  die  sämtlich  den  alt- 
heimischen (s.  Abb.  12j  Pfeilertypus  bewahrt 
haben  {Seeleuvogel  177f.;  Pfuhl,  Jahrb.  1905, 
50  f.).  Klagende  Grabseirenen  (literarische  Ver- 
wen<lung  des  Motivs  s.  Sp.  615)  auf  der  alexan- 
drischen  Hadravase  Seelenvogel  80  Abb.  20, 
Arch.  Anz.  1902,  159  nr,  11. 

Ostgriechisch-hellenistischen  Anschauungen 
und  Vorbildern  entsprechen  die  ireischwe- 
benden  S.  des  Relief  bildes  Abb.  8 und  pompe- 
ianischer  Wandlulder  des  4.  Stils,  letztere  ge- 
legentlich mit  Musikinstrumenten  oder  den  von 
unteritalischen  Vasen  geläufigen  bakchischeu 
Attributen,  ergänzt  durch  den  aus  Gründen 
formaler  Responsion  neugeschatfenen  Andro- 
seiren  {Seelenvogel  181  f.). 

Der  Einfluß  der  alexandrinischen  Gelehrsam- 
keit (Sp.  614)  schuf  schließlich  rein  mensch- 


lische  Vasenmalerei  verwendet  trotz  ihres 
überwiegend  sepulkralen  Charakters  die  S.  nur 
selten,  sie  ist  unmodern  geworden.  Dionysische 
Attribute,  Thyrsosstab,  Binden  und  Schalen, 
die  die  chthonische  Lotosranke  völlig,  die 
Musikinstrumente  größtenteils  verdrängt  haben, 
kennzeichnen  die  S.  als  selige  Seele  im  Thiasos 
(Sp.  610).  Man  greift  auf  die  attischen  Typen 
zurück;  die  S.  der  rfg.  Aryballen  mit  Grab- 
pfeiler findet  sich  direkt  ins  Unteritalische 
übersetzt  auf  der  kampanischen  Lekythos  Brit. 
Mus.  F 250  {Seelenvogel  198,  Abb.  101);  andere 
menschenköpfige  Vögel  meist  am  Hals  kam- 
panischer  Gefäße,  z.  B,  Berlin  3026,  Boston, 
Brit,  Mus.  F 194,  Ermitage  1598,  Bologna  666 
(apulisch;,  Neapel,  M.  B.  2581,  2878  (desgh). 
Dem  Vogelleib  wird  ein  weiblicher  Oberkörper 
aufgesetzt;  da  aber  die  Flügel,  ob  anliegend 
oder  ausgebreitet,  nicht  von  der  menschlichen 
Schulter,  sondern  vom  Vogelkörper  ausgehen, 
entstehen  häßliche,  lebensunfähige  Zwitter- 
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geschöpfe  (Abb.  30),  denen  man  außerhalb 
Großgriechenlands  bisher  nur  einen  hellenisti- 


30)  S.  vom  Hals  einer  kampanischen  Amphora  in  Boston 
(nach  Photographie  Coolidge  8644). 


Etrurien.  Typus  A.  Die  außerordent- 
lich häufigen  S.  dieses  Typus,  meist  nach 
ionischem  Vorbild  Tierflügelig  und  bekleidet, 
stehen  völlig  unter  dem  Einfluß  der  ostgriechi- 
schen und  chalkidischen  Henkelattachen.  Fast 
regelmäßig  ist  die  Fußpalmette  weggefallen, 
die  Füße  sind  an  den  Leib  gezogen,  die  S. 
fliegt.  Die  provinzielle  Umbildung  und  Ver- 


3:i)  S.  von  der  etruskischen  Amphora  München  1077 
(nach  Micali,  Monurnenti  inediti  Taf.  43,  3). 


sehen  Grabstein  aus  Chios  {Ath.  Mitt.  1888, 
196;  Seelenvogel  176,  Abb.  89)  zur  Seite  stellen 
kann.  Liste  s.  Seelenvogel  199  f.,  dazu  nament- 
lich Gefäße  in  Bostem..  Dargtellungen  des 
KrdlM Odysseusabenteuers:  läm^änislmer  K^ter  in 
Berlin:  In  der  Mitte  große  S.  mit  ausgebreite- 
ten Flügeln  und  Doppelflöten,  1.  mit  Tympanon, 
r.  mit  Kithara,  diese  am  Oberkörper  bekleidet, 
Flügel  anliegend,  unten  Schiff  des  Odysseus. 
Ähnlich,  nur  ohne  Schiff,  kampanische  I^dria 
flT  Berlin  3031  (die  Flügel  der  mittelsten  S.  gehen 
i vom  Frauenkörper  aus). 

Henkelattachen  des  chalkidischen  Typus  kom- 


31)  Etruskische  Terrakottaseirene 


schlechterung  des  Typus  ist  Schritt  für  Schritt 
zu  verfolgen  (Einzelheiten  und  Belege  s.  Seelen- 
vogel 185 — 192): 

a)  Die  ausgestreckten  Arme  halten  Men- 
schen (etr.  Vase  Berlin  2157;  Bronzeattache 
Brit.  Mus.  nr.  650)  oder  Attribute,  z.B.  Schlangen 

30  {Gerhard,  Etr.  Spiegel  217),  Kymbala  (desgl.  429, 
2 ; Terra- 
kotta vom 
Esquilin 
Jfow.l  1,10  a 
2),  Fackeln 
Amia7il879, 

Tafel  R 2), 

Blüte  und 
Kranz  See- 
40  lenvogel  189, 

Abb.  94). 

b)  Die 
Arme  liegen, 
je  nach  der 

Flügelhal- 
tung im  Ell- 
bogen nach 
oben  oder 
unten  ge- 
50  krümmt,  mit 
ausgebreite- 
ten Händen 
vor  den  Flü- 
geln (Abb. 

31),  sie  wer- 
den erhoben 
{Furtwäng- 
ler,  Gemmen 
19,  73)  oder 
60  gesenkt 

{Greiven, ^ 33)  S.  von  einer  Terrasigillatascherbe  in 

Ant.  Schult-  Boston 


(iiacli  Gaz.  Arch.  12  Taf.  34). 

men  an  Bronze-  und  Tongefäßen  (Neapel  2871)  vor 
und  bleiben,  wie  Bronzegefäße  aus  Pompeji  und 
Boscoreale,  vom  Rhein  und  au§  Britannien  zeigen, 
unverändert  bis  in  römische  Zeit  in  Gebrauch. 


Z6T61C71  (nach  Weicker,  Seeleaoogel  203  Abb.  102). 

Taf.  7 6). 

c)  Sie  liegen  im  Klagegestus  auf  der  Brust. 

d)  Sie  fassen  zur  Motivierung  dieser  nicht 
mehr  verstandenen  Bewegung  je  eine  Locke. 

Die  armlose  Variante  des  Typus  kommt 
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gleichfalls  häutig  auf  Vasen,  Bronzen  und 
Schnitzereien  vor. 

Typus  B.  Die  ostgriechischen  Bronzen 
(Abb.  14)  werden  fast  unverändert  übernommen, 
Terrakotten  sind  dagegen  sehr  selten,  ganz 
vereinzelt  ein  Buccherogetaß  in  Gestalt  einer 
bärtigen  S.  Berlin  1G09.  Die  S.  fehlt  ganz 
auf  den  rottonigen  wie  auf  den  älteren 
schwarztonigen  Reliefvasen  und  findet  sich 
nur  selten  auf  späten  Buccherogefäßen.  Die 
gemalten  Vasen  geben  eine  Musterkarte  der 
ostgriechischen  Typen,  namentlich  der  S.  mit 
Armen  und  Lotosranke;  diese  kommen  verhält- 
nismäßig häufig  auf  den  ,, politischen“  Vasen  vor 
(Liste  Seeletivogel  116f.)  und  bilden  in  ganz 
bestimmter  Stilisierung  (Abb.  32)  — fliegend 
mit  leicht  aufgebogenen  Flügeln,  langem, 
flatterndem  Haar,  ein  Arm  vor-,  der  andere 
zurückgestreckt,  auch  mit  Lotosranke  in  der 
Hand  — geradezu  das  Leitmotiv  einer  von  ost- 
griechischen Vorlagen  besonders  abhängigen 
Gruppe  {Hirn.  Mitt.  188«,  173f),  entweder 
reihenweise  im  Tierfries  oder  paarweise  am 
Halse,  nur  selten  als  Einzelfigur  (Liste  Seelen- 
vogel 195).  Natürlich  fehlt  es  auch  nicht  an 
Kopien  korinthischer  S. 

Die  Henkelattacheu  hatten  schon  in  römi- 
sche Zeit  geführt.  Neuschöpfungen  sind  nicht 
zu  erwarten.  Die  Münzstempel  der  gens  Petronia 
(Bhnner-Keller,  Tier-  und  Fjlanzcnbilder  12,  38) 
wie  die  dekorativen  S.  der  Aschenkiste  im 
Lateran,  Alhnann,  Bim.  Grabaltdre  nr.  112, 
und  die  auf  arretinischen  Gefäßen  und  Cam- 
panaschen  Platten  verhältnismäßig  häufigen 
S.,  gewöhnlich  mit  Kithara  und  Doppelflöte 
paarweise  um  einen  Altar,  Kandelaber  usw. 
gruppiert,  rein  menschlich  bis  auf  Schwanz 
und  Vogelbeine,  deren  Ansatz  ein  Hüftschurz 
verdeckt,  gehen  auf  hellenistische,  und  zwar 
kleinasiatische  Vorbilder  zurück  (Abb.  33  ist 
der  Schwanz  mit  besonderem  Formstemijel  an- 
gesetzt und  zur  Akanthusranke  umgebildet), 
sie  werden  vom  römischen  Kopisten  auch  zu 
farblosen  menschlichen  Flügelgestalten  mit 
sinnlosem  Hüftschurz  gemacht. 

Das  Gewand  bleibt  z.  T.  auch  auf  römischen 
Sarkophagen  mit  dem  Gesangswettstreit  zwi- 
schen Musen  und  S.,  auf  Gemmen  und  meist 
christlichen  Sarkophagen  mit  dem  Üdysseus- 
abenteuer  (s.  Sp.  617,  Bobert,  Sarkophagreliefs 
2,  45  f.  Taf.  52).  I)ie  Formen  werden  immer 
unbeholfener,  die  plumpe  S.  mit  Doppelflöten 
in  den  gesenkten  Händen  findet  sich  ebenso 
auf  der  Aschenkiste  in  Petersburg,  Altmann., 
Grabaltiire  nr.  58,  wo  ihr  eine  Muse  die 
Flügelfedern  ausreißt,  wie  auf  christlichen 
Sarkophagen  und  tunesischen  Mosaiken  (als 
Einzelfigur).  In  provinzieller  Terrasigillata- 
ware  wird  die  S.  immer  mehr  wieder  zum 
menschenköpfigen  Vogel,  der  oft  Üöteblasend 
einem  Satyr  mit  der  Syrinx  gegenübergestellt 
wird.  Armlos  erscheint  der  Menschenvogel 
auf  einer  Aschenkiste  im  Brit.  Mus.  Anc. 
marbl.  5,  10,  1 und  auf  einer  Reihe  von  Gem- 
men und  Glaspasten.  Man  ist  unbewußt  wieder 
zur  Urform  des  Typus  zurückgekehrt. 

[Weicker.] 


Seirios  (iHsigiog)  1)  s.  Sternbilder.  — 2)  Be- 
zeichnung des  Helios  bez.  des  diesenj  gleich- 
gesetzten Osiris,  Hr(7n7oc/(.  frgm.  61  {Blut.  Quaest. 
Conv.  3,  10,  2).  Lykophr.  397  und  dazu  Baraphr. 
vet.  und  Sclwl.  (p.  148,  9 Scheer).  Blut.  Is.  et 
Os.  51.  J)iodor  1,  11.  Hesych.  u.  Suid.  s.  v. 
SJslgiog.  Orph.  Argon.  122.  Nikand.  liier.  205. 
308.  Schol.  Opp.  Hai.  3,  48.  Weicker,  Gr.  Götterl. 

1,  615.  r.  Holzinger  zu  Lykophr.  a.a.  0.  Gruppe, 
Gr.  Myth.  345,  4.  [Höfer.] 

Seirites  {UsiQitrjg),  ein  Libyer,  Erfinder  des 
Flötenspieles,  Duris  {F.  H.  G.  2,  478)  bei  Athen. 
14,  618  b.  c.  Badermacher,  Bhein.  Mus.  63 
(1908i,  462  und  Anm.  1.  Sohnsen  bei  Bader- 
macher a.  a.  0.  556.  [Höfer.] 

Seisichthon  (ßtiGlx&cov)  1)  Epitheton  des 
Poseidon  (s.  d.  Bd,  3 Sp.  2813),  das  den  Gott 
als  den  Erschütterer  des  Bodens  und  als  den 
Sender  des  Erdbebens  (vgl.  Seismos)  bezeichnet, 
wie  ivvoaLö'ccg,  Ivvoaiyaiog,  ivoalx&cov,  IXGU- 
’Egsxihsvg:  Bind.  Isthm.  1,  76:  äfitu  ö’ 
'ioiKS  Kqovov  GiiGiX'O'ov  vlöv  [j  ysirov  ccgsißo- 
fiei'Oig  svsgy erav  ||  ägydrav  'tnjioägoyiov  ‘nsXa- 
ÜgGca  . . . Vgl.  auch  d.  Schol.  z.  d.  St.  — 
Gell.  N.  A.  2,  28,  1 : videntur  existimassc  anti- 
quissimi  Graecoruni,  qui  Neptmmm  GsiGixQ'ova 
appellaverunt  [tremores  terrae  fieri  aquarvm 
subter  in  terrarum  cavis  iindantiuni  pulsibus 
fiuctibiisque].  Ähnlich  Ammian.  17,  7,  12.  = 
Anaxmienes  fr-  28  bei  iJiels,  Frgm.  d.  Vor- 
sokratiker  1’,  17.  Vgl.  ferner  Anonym.  Lau- 
rentian.  in  Anecd.  var.  Graeca  et  Lat.  ed.  Schoell 
u.  Studeniund  1,  267.  Nicetas  ebenda  1,  279.  283. 
Heraklit.  Quaest.  Homer.  38  (p.  55,  14  ed.  Soc. 
phil.  Bonnens.  sodales).  Dionys.  Hai.  Ant.  Born. 

2,  31  (wo  der  i'ömische  Gott  Consus  [s.  d.  und 
Wissoira,  Abhandl.  zur  röm.  Belig.-  und  Stadt- 
gesch.  159ff.J  als  HoasiSibv  GsiGL%Q'a3v  gedeutet 
wird).  Die  Dichterstellen  sind  verzeichnet  bei 
Bruchmann,  Fpith.  deor.  p.  198f.,  wo  hinzuzu- 
fügen ist:  Bakchylid.  17  (16),  58.  18  (17),  21. 
Grttpqye,  Gr.  Myth,  1139,  2.  Biper , Myth.  d. 
Christi.  Kunst  2,  481.  — 2)  des  Zeus:  Orph. 
hy.  15,  8.  Vgl.  Bruchmann  a.  a.  O.  p.  140. 

[Höfer.] 

Seismos  {SsLGuög),  Personifikation  des  Erd- 
bebens, dargestellt  als  kraftvoller  Mann,  der 
in  einer  Höhle  knieend  oder  die  Füße  fest  auf 
den  Boden  stemmend  mit  beiden  Händen  den 
obern  Rand  der  Höhle,  die  Erdoberfläche,  packt, 
um  daran  zu  rütteln,  Miniatur  des  Utrecht- 
psalters,  dessen  Bilder  auf  antiken  Ursprung 
{Ad.  Goldschmidt,  Der  Albanipsalter  in  Hildes - 
heimle  f.)  zurückgehen,  H.Graeven, Bepertorium 
der  Kunstioissenschaft  21  (1898),  33 f.;  vgl.  auch 
Walter  de  Gray  Birch,  The  history,  art  and 
palaeography  ofthe  manuscript  styledthe  Utrecht 
Bsalter  261 , der  die  Figur  aber  als  Atlas  er- 
klärt. (Vgl.  auch  den  mit  Atlas  identischen 
Omophoros,  der  nach  der  Lehre  der  Manichäer 
das  Erdbeben  verursacht,  F.  Biper,  Mythol.  d. 
Christi.  Kunst  2,  484.  Kessler  bei  Hauch, 
Bealencyklop.  für  protest.  Theolog.  s.  v.  Mani- 
chäer 207.)  Vgl.  auch  Ant.  Springer,  Die 
Bsalterillustrationen  im  frühen  Mittelalter  in 
Abhandl.  d.  phil.-hist.  Kl.  d.  K.  Sachs.  Ges.  d. 
Wiss.  8 (1883),  271.  Personifiziert  erscheint 
das  Erdbeben  {GsiGyög)  auch  bei  loh.  Chrysost. 
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Scliamasch: 

18)  Sonnenscheibe  mit  Inschrift  (Gott  Schamasch)  von  einer  babylonischen  Urkunde 
aus  Susa  (Susa  nr.  1);  nach  Hinke  a.  a.  0.  S.  86:  Sp.  556. 

19)  Babylonischer  Siegelzylinder  (Ward  nr.  72,  Catal.  Pierpont  Morgan),  Gott  Schamasch 
darstellend.  Inschrift  fehlt:  Sp.  557. 

20)  Babylonischer  Siegelzylinder  (Ward  nr.  73,  Catal.  Pierpont  Morgan)  Inschrift: 
Schamasch,  Aja:  Sp.  557. 

21)  Babylonischer  Siegelzylinder  (Ward  nr.  71,  Catal.  Pierpont  Morgan):  Gott  Scha- 
masch: Sp.  557. 

Schow; 

Schow  mit  Feder  (nach  Lepsius,  Denkmäler  4,  83a):  Sp.  576. 

Sechmet; 

1)  Statue  der  Sechmet  aus  dem  Tempel  der  Mut  zu  Karnak  (nach  Perrot,  Ge- 
schichte der  Kunst  1 Ägypten  S.  60):  Sp.  591. 

2)  Sechmet  (nach  Brugsch,  Religion  und  Mythologie  der  alten  Ägypter  S.  519):  Sp.  593. 

Seciiritas : 

Securitas  auf  einer  Münze  des  Hostilianus  (nach  Baumeister,  Denkmäler  1,  410 
Fig.  453):  Sp.  596. 

Segomo: 

Denkmal  mit  Inschrift  (nach  Revue  archeologique  nouvelle  Serie  34,  1877,  pl.  XIX): 
Sp.  599. 

Seilenos: 

1)  Silensmaske  aus  einem  Grabe  (aus  Böhlau,  Aus  ion,  Nekropolen,  Taf.  XIII,  6): 

Sp.  600. 

2)  Dionysos  und  2 Satyrn,  vom  Deckel  einer  Bronzeciste  aus  Praeneste  (aus  Brunn, 
Kleine  Schriften  1,  266):  Sp.  601/02. 

Seireneu : 

1)  Tod  der  Seirenen,  rfg.  Amphora  Brit.  Mus.  E 440  (nach  Monum.  delP  Inst.  1,  8): 
Sp.  605/06. 

2')  Korinthischer  Kugelaryballos  in  München  (nach  Archiv  für  Religionsvrissen- 
schaft  1909,  205):  Sp.  609/10. 

3)  Korinthischer  Pinax,  Berlin  831  (nach  Ant.  Denkmäler  1,  8,  3):  Sp.  610. 

4)  ZviLTtoaiov  täv  osiav,  kyrenäische  Schale,  Louvre  E 667  (nach  B.  C.  H.  1893,  238 
Abb.  6):  Sp,  611/12. 

5)  Etruskischer  Goldring  im  Louvre  (nach  Weicker,  Seelenvogel  43  Abb.  16):  Sp.  613. 

6)  Tanzende  und  musizierende  S.  vom  Grabstein  des  Metrodor  aus  Chios; 
Berlin  766  A (nach  Ath.  Mitt.  13,  1888  Taf.  3):  Sp.  611/12. 

7)  Fliegend  musizierende  S.,  etr.  Amphora  Louvi-e  F 486  (nach  Weicker,  Seelenvogel 
18  Abb.  11):  Sp.  613. 

8)  Symplegma  von  S.  und  Landmann,  Reliefhild  in  französischem  Privatbesitz  (nach 
Schreiber,  Hellen.  Reliefbilder  61):  Sp.  615. 

9)  Ägyptischer  Seelenvogel  (nach  Aegypt.  Monum.  van  het  Nederlandsche  Museum 
van  Oudheden  to  Leiden  4,  6):  Sp.  617/18. 

10)  Ägyptischer  Seelenvogel,  adorierend  (nach  Naville,  Totenhuch  Taf.  97):  Sp.  619. 

11)  Henkelattache  (nach  B.  C.  H.  1888  Taf.  12):  Sp.  619/20. 

12)  Grabstein  aus  Xanthos  im  Brit.  Mus.  fnach  Weicker,  Seelenvogel  96  Abb.  25): 
Sp.  619/20. 

13)  Deckelfigur  einer  Bronzeurne  aus  Kampanien  (nach  Mon.  11,  6,  2b):  Sp.  621. 

14)  Ostgriechische  Bronze  aus  Smyrna,  Privatbesitz  (nach  Weicker,  Seelenvogel  102 
Abb.  33):  Sp.  621/22 

15)  Terrakotte  aus  Kameiros  im  Brit.  Mus.  (nach  Weicker,  Seelenvogel  103  Abb.  34): 
Sp.  622. 

16)  Schulterbild  einer  geometrischen  Kanne  aus  Rhodos  im  Brit.  Mus.  A 34  (nach 
Weicker,  Seeleuvogel  107  Abb.  38):  Sp.  623/24. 

17)  Von  einer  geometrischen  Amphora  in  Thera  (nach  Weicker,  Seelenvogel  145 
Abb.  70):  Sp.  623/24. 

18)  S.  mit  männlichem  und  weiblichem  Kopf,  Korinthischer  Kugelaryballos  in  Athen 
(nach  Photogr.):  Sp.  625. 

19)  S.  mit  Löwenbeinen,  von  einem  korinthischen  Kugelaryballos  (nach  Mon. 
ant.  16,  635  Abb.  451):  Sp.  626. 

20)  S.  mit  Löwentatzen  statt  der  Hände,  von  einem  klazom.  Sarkophag  im  Brit. 
Mus.  (nach  Weicker,  Seelenvogel  128  Abb.  54):  Sp.  625/626. 

21)  Augenseirene  der  sfg.  Hydria  im  Brit.  Mus.  B 342  (nach  Photographie):  Sp.  627. 

22)  Henkelattache  einer  Bronzehydria  der  Sammlung  Trau  in  Wien  (nach  Weicker, 
Seelenvogel  131  Abb.  56):  Sp.  628. 


iSeireuen: 

23)  S.  von  einem  korinthischen  Napf,  Berlin  957  (^nach  Wilisch,  Altkorinthische  Ton- 
industrie Taf.  3,  38):  Sp.  629/30. 

24)  S.  von  einer  sp'ätkorinthischen  Deckelbüchse  in  Bonn  (nach  Weicker,  Seelen- 
vogel 143  Abb.  67);  Sp.  629/30. 

25)  Böotische  Terrakottaseirene  in  Bonn  (nach  Weicker,  Seelenvogel  149  Abb.  74): 
Sp.  631. 

26)  S.  von  einem  Vurvabecher  in  Athen  (nach  Thiersch,  Tyrrhenische  Amphoren  95,  8): 
Sp.  632. 

27)  Silberrelief  im  Louvre  (nach  Weicker,  Seelenvogel  134  Abb.  60);  Sp.  631/32. 

28)  Vom  Deckel  einer  rfg.  Büchse  in  Petersburg  (nach  Compte  rendu  1880  Taf.  5,  1); 
Sp.  633/34. 

29)  Stuckrelief  eines  Holzsarkophags  aus  Memphis  (nach  Weicker,  Seelenvogel  180 
Abb.  90):  Sp.  635/36. 

30)  S.  vom  Hals  einer  kampaiiischen  Amphora  in  Boston  (nach  Photographie 
Coolidge  8644);  Sp.  637. 

31)  Etruskische  Terrakottaseirene  (nach  Gaz.  Arch.  12  Taf.  34):  Sp.  637. 

32)  S.  von  der  etruskischen  Amphora  München  1077  (nach  Micali,  Monumenti  inediti 
Taf.  43,  3):  Sp.  638. 

33)  S.  von  einer  Terrasigillatascherbe  in  Boston  (nach  Weicker,  Seelenvogel  203 
Abb.  102):  Sp.  638. 


Die  nächsten  (unter  der  Presse  befindlichen)  Lieferungen  enthalten  u.  a.  die  Artikel 
Silvanus,  Silvia,  Sors,  Summanus  usv?-.  (von  Peter),  Sinon  (von  Immisch),  Sphinx  (von 
Ilberg  und  Boeder),  Skeiron,  Skylla,  Smyrna,  Styx  usw.  (von  Waser),  Selket,  Set, 
Sokaris,  Sothis,  Suchos,  Sutech  (von  Boeder),  Sin,  Tammuz  usw.  (von  A.  Jeremias), 
Sisyphos  (von  Wilisch),  Semiramis  (von  Lehmann-Haupt),  Semele  usw.  (von  Jessen),  Stern- 
bilder (von  Boll  und  A.  Jeremias),  Sosipolis,  Themis  (von  Weniger),  Sol,  Strigae, 
Talassio  usw.  (von  Frz.  Bichter),  Teichines  (von  Friedländer),  Teukros  (von  Vürtheim), 
Telemachos  usw.  (von  Joh.  Schmidt),  Simoeis,  Sinis,  Skamandros  usw.  (von  Wörner), 
Sibyllae  (von  Buchholz),  Skephros,  Talos  usw.  (von  Buslepp),  Sithon  usw.  (von  Ilberg), 
Soranus,  Spes  usw.  (von  Wissowa). 


Nachträge  und  Berichtigungen. 


Bd.  I Sp.  1071  ff.  (Art.  Dionysos)  füge  jetzt  hinzu:  Über  den  am  Feste  der  Anthesterien 
gefeierten  'Dionysos  im  Schiff’  s.  jetzt  Nilsson  im  Archiv  f.  Melig.-Wiss.  11,  399 ff.  [Bescher.] 
Bd.  II  Sp.  823  Z.  48  füge  ein:  Kabatas  = Kataibates  (s.  d.);  vgl.  Nilsson  im  JRh.  Mus. 

1908  S.  31 3 ff.  [Bescher.] 

Bd.  III  Sp.  2395,  17  (Art,  Phobos)  füge  jetzt  hinzu  die  Phobosdarstellungen  bei  Wolters 
in  den  Bonner  Jahrbüchern  Heft  118  (1909)  S.  257  ff.  „Ein  Apotropaion  aus  Baden  im  Aargau“ 
Fig.  3 u.  4 S.  272  und  besonders  Taf.  X u.  XI.  [Bescher.] 

Bd.  IV  Sp.  167  ff.  (Art.  Roinulns)  s.  jetzt  auch  Soltau,  '^’Päfios  und  Bemus’  im  Philologus 

1909  S.  154  ff.,  Kretschmer,  Glotta  1,  288  f.,  Soltau,  Die  Anfänge  d.  röm.  Geschichtschreibung 
Leipzig  1909  und  Die  Bomuluslegende  im  Archiv  f.  Bel.-Wiss.  1909  S.  101  ff.  [Bescher.] 

Bd.  IV  Sp.  264  (Art.  Sabazios)  füge  jetzt  hinzu:  Fr.  Cumont,  Apropos  de  Sahazius  et  du 
ludaisme,  Alusee  Beige  nr.  11  (1910)  p.  55  ff.  [Bescher.] 

Bd.  IV  Sp.  308  ff.  (Art.  Sanctus)  vgl.  jetzt  auch  die  Königsberger  Doktordiss.  von  Guil. 
Link,  De  vocis  ^Sanctus’  usu  pagano  quaestiones  selectae  1910.  [Boscher.] 

Bd.  IV  Sp.  339  Z.  16  (Art.  Sarapis)  füge  jetzt  hinzu:  'Sarapis’  von  Hans  Philipp  Weitz 
in  Klio  10  (1910)  S.  120  ff.,  wo  namentlich  eine  eingehende  Kritik  der  kürzlich  erschienenen 
Heidelberger  Dissertation  von  Ernst  Schmidt,  Die  Einführung  des  Sarapis  in  Alexandria  Naumb. 
1909  zu  finden  ist.  [Bescher.] 

Bd.  IV  Sp.  357  Absatz  1 (Art.  Sai'apis)  lies:  „sie  haben  aber  auch  tiergestaltige  Erschei- 
nungsformen und  Begleiter  und  gerade  ein  Tier,  'einen  Meeres -XaÄ«m  des  Gottes  Ea’  kennen 
■wir“  etc.  ^ [Lehmann-Haupt.] 

Bd.  rV  Sp.  361  Z.  28  ff.  (Art.  Sarapis).  Zu  meiner  Erklärung  von  lovlov  Sag^ocgxaT  be- 
merkt mir  H.  Zimmern,  daß  er  unter  prinzipieller  Beistimmung  vorziehen  würde,  es  statt  vom 
babyl.  sarähu  'schreien,  rufen’  vom  babyl.  zakäru  'nennen,  rufen’  abzuleiten,  also  lü  zakrat, 
'sie  möge  genannt,  gerufen  werden’  — mit  der  auch  von  mir  in  einem  ähnlichen  Falle  im 
gleichen  Zusammenhänge  angenommenen  Metathese  des  r.  [Lehmann-Haupt.] 
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63.  Lieferung. 


NB.  Das  Verzeichnis  der  in  dieser  Lieferung  enthaltenen 
Abbildungen  siehe  auf  der  Innenseite  des  Umschlags. 


A erzeiclinis  der  Abbildimgen 

in  der  di*einndsechzigsten  Lieferung. 

Seixoinuia  — Sibylla. 


Sei  k et: 

Selket  (nach  Lepsius,  Denkmäler  3,  177h):  Sp.  653. 

Seiniramis; 

1)  Nebü-Statiie  in  situ  in  dem  von  Semiramis  gegründeten  Nebo-Tempel  in 
Kal  ach  Ximrud  (Zeichnungen  von  Lucy  du  Bois-Reynnond  nach  Aufnahmen  des  Verf. ; 
8.  Lehniann-Hau[)t.  iMaterialien  S.  44  Fig.  21  und  Tafel  V):  Sp.  685/86. 

2)  Felsrelief  im  Zagrosgebirge  hei  Seripul;  der  Lulubäerkönig  Anubaniui 
vor  der  Göttin  Istar  (nach  Maspero,  Histoire  ancienne  de  FOrient  2 S.  603):  Sp.  691. 

3i  Menkelfigur  iBerliner  Museum):  geflügelte  Sonneuscheibe  mit  chaldischer 
Göttin  iRückseite.  nach  Lehmann-Haupt,  Materialien  S.  87  Fig.  58);  Sp.  699/700. 

4)  Goldene  Medaille,  ausgegraben  auf  der'  chaldischen  Königsburg  Toprakkaleh  bei  Van 
(nach  Lehmann-llaupt,  Materialien  S.  84  Fig.  56:  Zeichnung  von  F.  Frohne).  Zur  Deutung 
vgl.  L.  Messerschmidt,  Amtl.  Ber.  aus  den  Kgl.  Kunstsammlungen  31.  Jahrg.  Nr.  3 (Dez. 
1909)  S.  55:  Sp.  700. 

5)  .M ä (1  ch e n bu  r g von  Singa  (nach  Lehmann-Haupt,  Armenien  einst  und  jetzt  Bd.  1 
S.  148:  Zeichnung  von  L.  du  Bois-Beymoud) : Sp.  701/702. 

Sescliiit: 

1)  Seschat  'nach  .Mariette,  Abydos  1,  31a):  Sp.  717. 

2)  Seschat  (nach  Berlin  19656):  Sp.  724. 

Set; 

1)  'Fier  des  .Set  (nach  Frman,  Religion’^  Abb.  34b);  Sp.  778. 

2)  Set  (nach  Krinan,  Religion  S.  88  Fig.  69);  S^d.  782. 

3i  Set  (nach  Lepsius,  Denkmäler  3,  33g):  Sp.  782. 

4j  Set,  Bronze  in  Leyden  (nach  Leemans,  Monum.  Godsdienst  6):  Sp.  783. 

Sibyllii; 

Links:  Senatus,  rechts:  Sibylla  von  Erythrai,  sitzend  (nach  Catalogue  of  the  greek 
coins  Brit.  Mus.  Tonia  Taf.  XXXVIII  Abb.  io):  Sp.  798. 


Die  nächsten  (unter  der  Presse  befindlichen)  Lieferangen  enthalten  u.  a.  die  Artikel 
Silvauus,  Silvius,  Sors,  Summauus  usw.  (von  R.  Peter),  Sinon  (von  Immisch),  Sphinx 
"u  Ilberg  und  Roeder),  Skeiron,  Skylla,  Smyrna,  Sty^  usw.  (von  Waser),  Sokaris, 
Sothis,  Sonnengott  ägypt.,  Suchos,  Sutech  (von  Roedei'),  Sin,  Tammuz  usw.  (von 
.4  Jeremias),  Sisyphos  (von  Wilisch),  Sternbilder  (von  Boll  und  A.  Jeremias),  Sosipolis, 
Themis  (von  Weniger),  Sol,  Strigae,  Talassio  u.sw.  (von  Frz.  Richter),  Teichines  (von 
Friedländer),  Theseus  (von  Steuding),  Teukros  (von  Vürtheim),  Telemachos  (von  Job. 
Schmidt),  Simoeis,  Siuis,  Skamandros  (von  Wörner),  Skephros,  Talos  usw.  (von  Buslepp), 
Sithon  usw.  (von  Ilberg),  Soranus,  Spes  usw.  (von  Wissowa),  Tamfana  usw.  (von  Abt), 
’l'elemos  usw.  (von  Ruhl),  Thalpios,  Tekmessa  usw.  (von  Ostern). 


641  Seixomnia 

Homil.  in  terrae  mot.  et  in  divitem  et  Lazar. 
6,  1 {Montfaiicon  1 p.  773  c — Migne,  Scr.  Gr. 
48  p.  1027  f.)  und  Homil.  d.  terrae  mot.  {Montf. 
2 p.  719b);  vgl.  F.  Piper  a.  a.  0.  2,  484f. 

[Höfer.] 

Seixomnia,  istrische  Göttin  auf  einer  alten 
in  Glovizza  bei  Rovigno  gefundenen  Inschrift, 
C.  1.  L.  5,  8184  (=  Dessau,  Inscr.  sei.  nr.  4890; 
Faksimile  bei  Hübner,  Exempla  script.  epigr. 
lat.  nr.  27):  Seixomniai  Leiiciticai  Polates  (vgl. 
Mommsens  Anmerkung  und  dieses  Lex.  Bd.  2, 
1983).  Von  Holder,  Altcelt.  Sprachschatz  2,  1460, 
als  keltisch  registriert.  [M.  Ihm.] 

Selagon  {EsXäyav)  las  Ptolemaios  bei  Hom. 
11.  5,  695  statt  Ilsläywv,  Schol.  Venet.  A und 
lownl.  Hom.  a.  a.  0.  A.  Ludwich,  Aristarchs 
Homer.  Textkritik  1,  259.  C.  Eobert,  Studien 
zur  Ilias  402.  [Höfer.] 

Selagos  {Etlayoq),  Vater  des  von  dem  Te- 
lamonier  Aias  getöteten  Troei's  Amphios  aus 
Paisos,  Hom.  II.  5,  612.  Tzetz.  Hom,  89.  Älleg. 
II.  5,  88.  Bethe,  Theban,  Heldenlieder  65,  36. 
Usener,  Sitzungsber.  d.  K.  Akad,  d,  Wiss.  zu 
Wien  137  (1897),  3,  38.  C.  Bobert,  Studien  zur 
Ilias  378  f.  [Höfer.] 

Selanianes  (Eslagcivrig),  syrischer  Gott  mit 
Mddßaxog  (so!  nicht  wie  C.  I.  G.  3,  4449  — 51 
und  Bd.  2 Sp.  2296,  40  ff.  steht,  Mälßaiog)  auf 
dem  heute  Shekh  Berekät  genannten  Bei'ge 
(eine  kurze  Tagereise  wnw.  von  Aleppo,  dem 
alten  Beroia  gelegen)  verehrt.  Die  Weihin- 
schriften lauten  stehend : Ad  Maäßüxco  -ncd 
Eslocgdvsi.,  oft  mit  dem  Zusatz:  Ttargmoig  ^solg 
bez.  dsolg  itargcooig  bez.  nur  itoLVQaoig,  Butler, 
Amer.  Journ.  of  arch.  4 (1900),  434f.  (vgl.  Berl. 
Phü.Wochenschr.  1902,28).  Prentice,  Hermes 
37  (1902),  98 — 118.  Die  Namen  bedeuten  nach 
Littmann  bei  Prentice  117.  Clermont-Ganneau, 
Etudes  d’archeol.  Orient.  2 (1897),  48  f.  G.  Hoff- 
mann,  Zeitschr.  f.  Assgriol.  11,  246  (vgl.  auch 
Winckler  bei  Schräder,  Die  Keilinschriften  u. 
das  Alte  Testament^  S.  224:  Eslagdvrig,  mit 
dem  assyrischen  Gott  Shalmänu  und  phoini- 
kischem  zusammenhängend)  den  'Friede- 
reichen  oder  Friedebringenden’,  Mddßtt%og, 
dessen  Name  in  griechischer  Transskription 
Zsvg  ßcogog  lautet  {Prentice  a.  a.  0.  118;  vgl. 
Mark  Lidzbarski,  Ephemeris  für  semitische  Epi- 
graphik 2 [1908]  p.  81.  Clermont-Ganneau, 
Eec.  d’arch.  Orient.  4,  164f.  Gruppe,  Bursians 
Jahresber.  137  [1908],  639.  Halevy,  Journ.  asiat. 
9 Ser.  Tome  18  [1901],  514f.)  = Gott-Altar, 
vom  syrischen  madhbah  = 'Altar’.  EsXagdvr\g 
ist  auch  als  Personenname  bezeugt  (Phönizien) 
Renan,  Mission  de  Phenicie  p.  676.  Cagnat, 
Inscr.  Gr.  ad  res  Rom.  pert.  3,  1107  p.  418. 

[Höfer.) 

Selasia  {Eslaala),  Beiname  der  Artemis,  von 
der  lakonischen  Stadt  Sel(l)asia,  Hesych.  Esla- 
6iu.  Bursian,  Geogr.  von  Griechenl.  2,  117,  1. 
Doch  ist  wohl  umgekehrt  die  Stadt  nach  der 
Göttin  genannt,  MRlcker,  Gr.  Götterl.  2,  399. 
Wide,  Lakon,  Kulte  121.  Grupp)e,  Gr.  3Iyfh. 
744,  16.  Fr.  Studniczka,  Kyrene  144.  Vgl. 
Selasphoros.  [Höfer.] 

Selasphoros  (EsXaaipÖQog),  Beiname  1)  der 
Artemis:  a)  im  attischen  Phlya,  Paus.  1,31,4; 
b)  angeblich  auf  der  Insel  Pholegandros  nach 
Eoschee,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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zwei  von  Lenormant,  Rev.  arch.  N.  S.  11  (1865), 
126  nr.  5.  6 (vgl.  Bursian,  Geogr.  v.  Griechenl. 
2,  505)  veröffentlichten  Inschriften,  deren  Echt- 
heit aber  — sie  rühren  von  dem  bekannten 
Fälscher  Konst.  Simonides  und  einem  anderen 
ungenannten  Gewährsmann  her  — zum  min- 
desten sehr  zweifelhaft  ist,  Hillerv.  Gaertringen 
Inscr.  Insul.  3Iar.  Aeg.  3,  193,  wo  auch  die 
Inschriften  (nr.  1057'' “f.)  wiederholt  sind;  vgl. 
Selasia.  — 2)  des  Hephaistos,  Nonn.  Dionys 
30,  95.  — 3)  der  Selene  in  einem  Zauber- 
papyros  (Horoskop),  Kenyon,  Greek  Papyri  in 
the  Brit.  3Ius.  Catalogue,  With  Texte  135  v.  73. 

[Höfer.] 

Selasva  (selasva),  auf  einer  etruskischen  Blei- 
tafel ehedem  gelesen,  siehe  s.  v.  selvans. 

[C.  Pauli.] 

Seleiiinos  {Sfltgvog),  s.  Argyra  und  W.  H. 
Engel,  Kypros  2,  501  f.  675.  Curtius,  Pelopon- 
nesos  1,  446.  Panofka,  Arch.  Zeitung  13  (1855), 
125.  Nach  Kalkmann,  Pausanias  d.  Perieget  134 
(vgl.  177)  war  die  Sage  vielleicht  von  Rhianos 
dichterisch  behandelt.  Die  Sage  von  der  den 
Liebesschmerz  heilenden  Kraft  des  EsXtgviog 
(so  I)  ist  auch  erwähnt  in  dem  von  Rohde,  Acta 
societ.  phil.  Lips.  1 (1872),  39  nr.  38  (=  Rer. 
natiir.  scriptores  ed.  Keller  1,  111  nr.  38)  edier- 
ten Paradoxogr.  Vatic.,  einem  wahrscheinlich 
auf  Isogonos  Nicaeensis  {Rohde  a.  a.  0.  29  ff. 
Gr.  Roman  43  = 46^.  Kalkmann  a.  a.  0. 
39  f.;  anders  Keller  a.  a.  0.,  Introd.  X)  zurück- 
gehenden Exzerpt.  Zum  Namen  EtXsgvog  ver- 
gleicht A.  Fick,  Vorgriech.  Ortsnamen  95  den 
kretischen  Flußnamen  EiSagvog  {Collitz,  Dial. 
Inschr.  5060).  [Höfer.] 

Seleue  {EsXyvrj).  Da  S.  bereits  ausführlich 
unter  'Mondgöttin’  (Bd.  2 Sp.  3119 — 3200)  be- 
handelt worden  ist,  so  sei  im  ganzen  auf  diesen 
Artikel  (sowie  auf  die  Monographie  'Selene  u. 
Vericandtes’’  Leipzig  1890  und  die  Nachträge 
dazu  ebenda  1895)  verwiesen;  die  hier  gebo- 
tene Gelegenheit  möge  nur  dazu  dienen,  zum 
Hauptartikel  einige  wichtiger  scheinende  Nach- 
träge, namentlich  zur  Kenntnis  der  Mondgott- 
heiten anderer  Völker,  zu  liefern.  Wir  geben 
diese  Nachträge  möglichst  im  Anschluß  an 
die  einzelnen  Kapitel  des  Hauptartikels. 

I.  Kultstätten.  Zum  Mondkulte  Athens 
(ob.  Bd.  2 Sp.  3125;  vgl.  Selene  u.  Venv.  S.  8 ff.) 
ist  jetzt  nachzutragen  die  Sitte  des  ßovg  i'ßdo- 
gog,  die  ich  in  meiner  Abhandlung  über  Die 
7-  u.  9-Zahl  im  Kultus  u.  Mythus  d.  Griechen 
Leipzig  1904  S.  105  ff.  sowie  im  Arch,  f.  Rel.- 
Wiss.  6 (190.3)  S.  64  ff.  u.  7 (1904)  S.  419  ff. 
ausführlich  besprochen  habe.  Das  Hauptzeug- 
nis liefert  uns  der  Atthidograph  Kleitodemos 
(fr.  16  b.  Müller,  Fr.  Hist.  Gr.  1 p.  362  b)  b. 
Hesych.  s.  v.  ßovg  sßäogog  und  lautet:  ou  Sh 
nsgga  iotl  ■hkl  rf]g  EsXyvrjg  lsgbv  KXsiröSrigog 
[der  Zeitgenosse  des  Thukydides!]  iv  Ard'lSe 
{jprjö/.  Vgl.  auch  Pollux  on,  6,  76:  niXavoi  Sh 
Koivol  Tt&ai  Q'toTg,  d>g  v.al  asXfjvai  [vgl.  dazu 
den  Lexikographen  Pausanias  b.  Eust.  z.  II.  E 
V.  575  p.  1165,  6 ff.  Sioid.  s.  v.  ßovg  h'ßS.  s.  v. 
avdatccroL  etc.]  ry  fff«  [d.  i.  Selene].  nhr.Xr]v- 
rca  Sh  dno  rov  ßy^ygccvog  manSQ  v.al  o ßovg 
[d.  i.  der  ß.  tßS.] ' Tthuga  ydg  fort  ■Ksgatcc  h%ov 
TtSTtriygtvcc,  TCQoaopSQÖgivov  flnolXcovi  v.cd  ’Aqts- 

21 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


643 


Selene 


Selene 


644 


fiidi  ’Ey.drrj  -/.ai  EsX7iV7j.  — Eine 

Tochter  des  Zeus  und  der  Selene  namens  Pan- 
dia  (s.  d.),  von  der  das  attische  Fest  der  Pan- 
dia  nach  einigen  benannt  sein  sollte,  bezeugt 
wohl  auch  Uyg.  f.praef.  p.  30,  15  Bu.:  Ex  luve 
et  Luna  Enndia  (Piss.  Paiidion).  — Für  eleu- 
sinischen  Selenekult  spricht  auch  das  Zeug- 
nis des  Proklos  {Porph)  in  Ti)n.  blB:  cctiö 
Movaaiov  roii  E!:l7]viaxov  ro  ytvog  roig  iv 
’EXsvßivi  Tcbv  pvcryoicov  rjyovytvoig  tivui  cp7]Oi.  lo 
Zu  Bd.  2 Sp.  3126,  13  tf.  (Kult  zu  Alexan- 
dria) füge  ich  jetzt  noch  hinzu,  daß  mit  dem 
dortigen  Kultus  des  Plelios  und  der  Selene, 
denen  zu  Ehren  zwei  gegenüberliegende  Tore 
Alexandrias  benannt  waren,  wahrscheinlich 
auch  der  Umstand  zusammenhängt,  daß  die 
Kinder  des  Antonius  (=  Osiris  od.  Dionysos) 
und  der  Kleopatra  (=  Isis)  als  Helios  und 
Selene  verehrt  wurden.  Vgl.  l)rum<üm,  Gesch. 

]t.  1,  465,  11,  der  sich  auf  T)io  50,  25.  51,  21.  2o 
Plut.  Ant.  36.  Suet.  Calig.  26  beruft.  — 

Zu  Bd.  2 Sp.  3127,  44  tf.  (Mondkult  von 
Carrhae  = Chan-än)  füge  jetzt  hinzu  das 
von  Wilamoicitz,  Ind.  schoJ.  Gotti7ig.  1884  p.  8 
mitgeteilte  Zeugnis  des  cod.  Vatic.  980,  wo 
unter  vielen  andern  iQya  y.cilliGza  ycd  &edpara 
auch  genannt  wird:  o iv  idQuCg  [sive  vgaig-, 
schreibe  (^vuögy  r7)g  Eih'ivgg.  Ge- 

meint ist  natürlich  der  assyrische  Mondgott  Sin 
(s.  d.)  Über  diesen  vgl.  einstweilen  Jensen,  30 
Kosiuol.  d.  Bahylomer  101  tf.  Hier  wird  unter 
anderem  hervorgehoben,  daß  die  Babylonier  den 
Mond  als  Frucht  bezeichneten,  weil  er  ward 
und  wuchs,  daß  ferner  der  Vollmond  als  ''glän- 
zende Königsmütze’,  die  Uusichtbarkeitsphase 
aber  als  ein  ^Fortgehen’  oder  '‘Kuben’  des 
Mondes  aufgefaßt  wurde.  — Einen  sehr  inter- 
essanten babylonischen  Mondhymnus  s.  jetzt 
bei  Zlm77\er7i,  Bahyl.  Hy77i7ien  u.  Gebete  m Aus- 
7vahl  (=  Der  alte  Orieid,  7,  3)  Leipzig  1905  40 
S.  11  tf.  Hier  wird  Sin  u.  a.  gepriesen  als 
Nanuar  = Leuchter,  als  kräftiger  junger  Stier 
mit  starken  Hörnern,  als  Frucht,  die  von 
selbst  erzeugt  wird,  als  Mutterleib,  der  alles 
gebiert,  als  Erzeuger  der  Götter  und  Men- 
schen, usw.  (s.  Sin).  Vgl.  auch  Schräder,  Die 
Keili/ischr.  «.  d.  Alte  Test.  ^ 361  tf.  — 

Nahe  verwandt  mit  dem  Moudgott  der 
Babylonier  ist  natürlich  auch  derjenige  der 
Araber  (über  den  man  jetzt  vergleiche  Z>.  .50 
Nielsen,  Die  altarah.  Mo7idreligio7i,  s.  auch 
Guizel,  Chronol.  1,  250)  sowie  der  Aglibol  von 
Palmyra  in  Coelesyrien  (s.  oben  unter  Ma- 
lachbelos  = Sonnengott).  Dasselbe  Göttei’paar 
(Sonnen-  u.  Mondgott)  erscheint  auch  in  der 
Mitte  einer  reich  reliefierten  Platte  eines  groß- 
artigen (jjarthischen)  Gebäudes  zu  Hatra  in 
Mesopotamien.  S.  Hatra,  0.  Veröffe)itlichung 
der  deutschen  Orientgesellschaft  [Leipzig  1908] 

S.  20:  ,, kleine,  unbärtige,  iockenhäuptige  Büste  60 
en  face,  deren  Strahlenkranz  (9  Strahlen;  vgl. 
Boscher,  7-  ti  0-Zahl  im  Kultus  u.  Mythus  d. 
Griechen  S.  56  f.)  und  Sonnenscheibe  auch  an 
griech.  Heliosdarstellungen  vorkommt. . . . AVei- 
ter  rechts  folgt  ein  liegender  Buckelstier,  links 
dagegen  steht  eine  andere  Büste  en  face,  wie 
Helios  unbärtig,  jedoch  nur  mit  hornartigen  Aus- 
wüchsen an  den  Locken“  [=  Men  oder  Sin?].  — 


Über  den  'Mondglauben’  der  heutigen  Nord- 
abyssinier  s.  Litt7nann  im  A7'chiv  /'.  Itel.- 
Tf7ss.  11,  313  tf.  Ihnen  ist  der  Aufgang  des 
neuen  Mondes  eine  Zeit  des  Glückes  für  Wan- 
derer, Schwangere,  Kindbetterinnen,  wachsende 
Kinder  und  eine  Zeit  des  Gebetes  um  Glück 
und  Wohlstand.  Unter  dem  ‘'Tode’  des  Mon- 
des ist  wohl  die  Mondfinsternis  zu  verstehen.  — 
Zu  Sp.  3128,  7 ff.  Phrygien.  Auch  hier 
scheint  der  Mondgott  Schwurgott  gewesen  zu 
sein;  vgl.  Hesych.  s.  v.  vul  yr]v  [sehr.  Mt]v]' 
vui.  (pgvysg.  S.  auch  Strab.  557. 

Zu  Sp.  3128,  19  tf.  Ägypten.  Vgl.  im  allg. 
die  Nachträge  zu  meiner  Schrift  über  Seleiie  u. 
Vci’iv.  Wurzen  u.  Leipzig  1895  S.  14  ff.,  wo 
von  den  beiden  ägyptischen  Mondgöttern  Thoth 
(s.  d.)  und  Chonsu  ausführlich  gehandelt  wird. 
Äuf  den  später  mit  Hermes  gleichgesetzten 
Thoth  beziehen  sich  offenbar  mehrere  Aus- 
drücke des  von  Wessely  {l)e7ikschr.  d.  Wieiier  Ak. 
phüos.-histor.  Kl.  36,  1888,  2,  28)  publizierten 
magischen  Hymnus  auf  ''Hermes’ : 

’Eqiii)  TioayoxQdTcoQ , ^yy.dgäis,  kvxXe  Ns- 

Ifjvrig  ,*) 

axQoyyvli  xal  rsrgdywv  ivaydvis — , 

zttid'oStxatoavvE,  ^XafivdTjqpögs,  TtTrjvoTtiäiXc, 
TtayepOvov  yXfaGGyg  dg^yytra  Xapnaßi,  rigneov, 
ai'&tgioj’  dgöyov  siXlo a cov  vno  rdgraga 
yairig, 

fjXiov  rjvioi&v,  xoßfiov  x oepTtaXys  ys- 

yiGTi,*) 

Ttvevyaxa  xovg  xs  ßgoxovg  xtfuncov  ßiov  ixxs- 
Xtaavxag, 

Moigüv  TtgoyvmGXTjg  Gv  Xiyy  xal  Q'üog  bvsigog, 
ijgtgivovg  ^gxjcyovg  xal  vvxxsgivovg  im- 

TliUTUD  V • 

i'aGai  XU  ßgoxmv  dXyr'iyaxa  Gaig  O'igaTtiluig' 
Stvgo  ydxag  Mv7]yr}g  xiXtaixfgovog  vls  yi- 
yiGxs, 

Gfi  yog(pfj  i'Xugog  xe  cpdvrid'L  yoi  fjd’  inixsiXov 
öcpga  XE  yavxoGvvrjg  xyg  G7]g  y^gog  uvxiXa- 
ßoiyi, 

i'Xa&l  yoi  d^oyai  XE  xal  d'ipEvdäg  7tgoq>avEnf]g. 
Die  durch  Sperrung  hervorgehobenen  Worte 
auf  den  griechischen  Hermes  beziehen  und 
diesen  deshalb  als  Mondgott  deuten  zu  wollen, 
wie  das  leider  kürzlich  geschehen  ist,  würde 
natürlich  völlig  unmethodisch  und  verkehrt 
sein.  — Wenn  Thoth  aller  Messung  und  Ein- 
teilung von  Kaum  und  Zeit  vorsteht,  so  er- 
innert das  an  ähnliche  Vorstellungen  der  älte- 
sten Semiten  (s.  D.  Nielsen,  Die  altai'obische 
Mondreligio7i  und  die  7nosaische  tiberlief e7'ung. 
Straßburg  1904,  S.  49  f.  u.  S.  56  f.;  vgl.  auch 
Ginzel,  Die  astvonomischeii  Ke7int7iisse  d.  Baby- 
lonier 3 in  Klio  1 [1902]  S.  369)  sowie  der  Poly- 
nesier {v.  Bülow  in  Globus  93  [1908],  S.  251b: 
die  samoanische  Göttin  des  Mondes  [Sina] 
teilt  das  Jahr  in  6 Monate,  den  Monat  in  28 
Nächte__usw.). 

III.  Äußere  Gestalt  des  Mondes  und  der  Mond- 
göttin (s.  ob.  Bd.  2 Sp.  3129  ff.  Selene  u.  Verw. 
S.  18  ff.  Nachträge  dazu  S.  20  f.).  — Hinsicht- 
lich des  Mondes  als  Symbol  der  Schönheit 
im  allgemeinen  ist  zu  verweisen  auf  Prato  in 
Wemholds  Zeitschr.  d.  Verems  /'.  Volkskunde  5 
*)  Vgl.  auch  Papyr.  Londin.  46  v.  414  ff.  bei  Tiictcrichy 
Abraxas  64:  xvy.Xs  . ..  avyijg  d(p&aX/nk  piyiatB. 
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S.  363.  Zu  den  griechischen  Zeugnissen  kommt 
jetzt  vor  allen  hinzu  das  neue  schöne  Frag- 
ment der  Sappho  {Blaß  im  Hermes  37  S.  471  f. 
V.  5 u.  Berl.  Klassikertexte  5, 2 (1907)  S.  16  v.  8 ft'.) : 
Nvv  d«  Avömgiv  ivTQtmxai  yvvai-  ||  v.scßiv,  ßjg 
Ttor  ^tXicü  II  ävvros  & ßQododd-KtvXog  as- 
Xdvvu,  II  Ttdvra  7tSQQt%ouf  aarga,  qjdog  d ini- 
1 Gxsi  &dXaGGav  in  dXy.vQav  ||  i'G<og  Kal  noXvav- 
&i^ioi.g  ccQovgaig  . . . ||  d d ’Üqgoc  xdXa  %i%vxai, 
xsßd-  II  XciiGi  da  jJpdda  v.&naß  dv-  ||  O'gvGv.u 
Kal  (isXiXwxog  dr&sficoSrjg.  Vgl.  auch  Diels  im 
Hermes  1896  S.  350^  und  Usener,  Götternamen 
177  if.  — Übrigens  gilt  der  Mond  als  ein  Sinn- 
bild der  Schönheit  auch  den  Ureinwohnern 
Amerikas  (/.  G.  Müller,  Gesch.  d.  umerikan. 
Urreligionen  218  f.  u.  423)  sowie  den  Arabern 
(vgl.  die  Märchen  1001  Nacht,  wo  so  oft  die 
Schönheit  des  Weibes  mit  dem  Monde,  nament- 
lich dem  Vollmond,  verglichen  wird,  und  den 
Namen  der  Prinzessin  Bedrulbudur  = 'Mond 
der  Monde’ ; vgl.  die  Übersetzung  von  Weil  3 
S.  83). 

IV.  Bewegnnj?,  Bahn,  Auf-  nml  Untergang 
des  Mondes  und  der  Mondgottlieit  (s.  Bd.  2 

Sp.  3139  ft'.  Selene  u.  Verw.  36  ft.  Nachträge 
dazu  S.  22  ff.).  Hier  ist  nur  das  eine  Haupt- 
resultat meiner  Abhandlungen  über  die  7-  und 
9-Zahl  nachzutragen,  nämlich  die  Erkenntnis, 
daß  die  Heiligkeit  der  beiden  genannten  Zahlen 
einfach  auf  der  uralten  Einteilung  des  27-tä- 
gigen  Monats  in  3 Wochen  zu  je  9 Tagen,  des 
28-tägigen  Monats  in  4 Wochen  zu  je  7 Tagen 
beruht.  Die  2 oder  3 Tage  des  Interluniums 
oder  Intermenstruums  {gsGoGeXrivov  Gloss.  Phi- 
lox.),  an  denen  der  Mond  unsichtbar  ist  (vgl. 
dßiXrivoi  vvnxsg),  wurden  als  Monatsepagomenen 
oder  als  änocpgdösg  betrachtet  und  mit  Kück- 
sicht  auf  ihre  Finsternis  und  Unheimlichkeit 
(vgl.  Bit.  Zentralbl.  1909  Sp.  693  ft.)  den  Unter- 
irdischen geweiht  (ähnlich  in  Indien  usw., 
wo  der  abnehmende  Mond  deutliche  Bezieh- 
ungen zu  den  Toten  hat,  und  in  Afrika;  vgl. 
P.  du  Chaillu,  ln  African  P'orest  and  Jungle; 
s.  Leipz.Zeitg.  nr.  287  vom  11/XH.  1903,  2.  Beil.). 
Ebenso  haben  auch  die  5 letzten  Tage  (Epa- 
gomenen)  des  ägyptischen,  vedischen,  mexi- 
kanischen usw.  Sonnenjahres  überall  eine  un- 
heilvolle Bedeutung  {Ginzel,  Chronol.  1,  69). 
Vgl.  Koscher,  Die  ennead.  u.  hebdomad.  P'risten 
und  Wochen  d.  ältest.  Griechen.  Leipzig  1903. 
S.  6 f.  Anm.  12.  Ders.,  Die  7-  u.  9-Zahl  im 
Kultus  u.  Mythus  d.  Griechen.  Leipzig  1904. 
S.  76.  Ders.,  Hebdomadenlehren  S.  199  ff.  Hin- 
sichtlich der  auch  der  Selene  geheiligten  7- 
Zahl  s.  Die  7-  u.  9-Zahl  S.  21  u.  107.  Ebenso 
war  die  Zahl  auch  dem  Men  und  der  Artemis 
heilig  {ebenda  S.  21  f.;  vgl.  auch  den  aus  7 
Jungfrauen  bestehenden  Chor  (der  Artemis 
Orthia?)  in  Älkmans  Parthenion:  Kukiila  im 
Philol.  66  (1907)  S.  209  u.  214  f.).  — Ebenso 
wie  die  7 scheint  aber  auch  die  9-Zahl  im 
Kult  der  Selene-Artemis  eine  Rolle  gespielt 
zu  haben:  Roscher  a.  a.  0.  S.  67.  Io.  Lyd.  de 
mens.  p.  174P. 

V.  Das  Wirken  des  Mondes  nnd  der  Selene 

(s.  ob.  Bd.  2 Sp.  3147  ff.  Selene  u.  Veno.  S.  49  ff. 
Nachträge  dazu  S.  24  ff.). 

a)  Der  Mond  und  Selene  als  Tau- 


spender. Vgl.  dazu  im  allgemeinen  Harley, 
Moon  Lore  p.  132 — 139  (mir  unzugänglich). 
Hierzu  kommt  noch  das  im  vorigen  Abschnitt 
angeführte  neue  Bruchstück  der  Sappho  (s.  ob.). 

b)  Selene  als  Göttin  der  Eatamenien 
u.  Geburten  (s.  oben  Bd.  2 Sp.  3149  ff.  Se- 
lene u.  Vene.  55  ff.  Nachträge  dazu  S.  25  f.). 
Wie  die  normalen  Geburten  vom  normalen 
Mondlaufe  abh'ängen,  so  bringt  die  anormale 
I Bewegung  des  Mondes  Monstrositäten  hervor: 
vgl.  Pint,  (juaest.  conv.  8,  9,  2,  9:  xavxy  ys  xou'ipol 
Kat  oi  ftufto  / p dqp  0 1 • xd  ydg  navxdjiccGLV  in- 
(pvXa  Kai.  xsgdGxia  xcbv  ^acov  ysviG&ai  XiyovGiv 
iv  xfj  yLyavxogaxici,  xrjg  GsXr\V7]g  ixxgeno- 
fiivjjg  Kai  xdg  dvaxoXdg  ov^  oftar  slcoHs  noiov- 
givrig.  Die  Stelle  ist  auch  oben  Bd.  1 Sp.  1644, 
19  ff.  u.  1646,  11  ff.  nachzutragen. 

Was  die  Beziehungen  des  Mondes  zur  Men- 
struation der  Frauen  anlangt,  so  ist  dieser 
Glaube  sehr  weit  verbreitet.  Ploß-Bartels,  Das 
Weib  ® 1,  314  teilt  mit,  daß  die  Bewohner  des 
ostindischen  Archipels  die  eigentümliche  An- 
schauung haben,  die  jungen  Mädchen  menstru- 
ierten zur  Zeit  des  Neumonds,  ältere  Frauen 
aber  nach  dem  Vollmonde.  — Bei  den  Be- 
wohnern der  westlichen  Torresstraße-Inseln 
finden,  wenn  die  Mädchen  mannbar  werden 
und  die  menses  sich  zeigen,  besondere  Bräuche 
statt.  Man  erklärt  den  Vorgang  keineswegs 
natürlich,  sondern  glaubt,  der  Mond  habe  in 
M'ännergestalt  mit  dem  Mädchen  Verkehr  ge- 
habt. Es  findet  dann  Ausschließung  der  Weiber 
in  besonderen  Hütten  statt,  auch  dürfen  sie  dem 
Meere  sich  nicht  nahen  oder  darin  baden,  weil 
die  Schildkröten  durch  sie  in  jener  Periode 
verscheucht  werden  {Globus  Bd.  86  nr.  1904 
S.  179  a).  Von  antiken  Zeugnissen  gehören  in 
diesen  Zusammenhang:  Ps.-Hippocr.  n.  inxag,. 
1 p.  451  Kühn-.  Kat  Kaxa/iTjVKx  yvvui^l  xatg 
vyisivovGcng  epuLvovxca  Kaft’  ixccGxov  xüv  gtjvär, 
(hg  xov  grjvög  ldLr\v  dvvagiv  iv  xolg 

GÖigoLGiv.  Soran.gynaec.il  p.  205f.  Rose:  xiv'sg 
di  x&v  nttXai&v  [qpaötrj  iTnxrjdsiov  . . . sivax 
xov  Kaigbv  7tXrigovgivr\g  xpg  GsXpvpg  {ngog 
Gvvovaiav  ngbg  GvlXriipiv).  GvgnccO'slv  ydg  xd 
iniytia  xolg  gtxagGioig,  Kat  cos  xd  nXtlGxa  x&v 
O’aXuGoUav  svxgoeptlv  giv  tx Xr;  g ov givr]  g xyg 
GsXpvrjg  ccxgoipsTv  di  gstovgivrjg  ...  ixi  di 
TcgdxiGxov  xaigov  tivcu  xigög  x'o  ysviGllai  GvXXrjiptv 
xov  iagivov.  ’Hipp.’  xt.  oxxay.  1 p.  459  Kühn: 
ix  Tovxcav  ovv  dndvxav  avayxaiov  ißxi  xcdg 
nXsLoxcng  xGiv  yvvcax&v  xtsgi  dixoyrjv  lr]v  iv 
yuGxgl  Xaßslv  Kat  xioggojxigio.  — Plin.  h.  n. 
7,  42:  sed  plurimum  languoris  in  utrogue  sexu 
capillum  germin  ante  partu  et  in  plenilunio , 
quod  tempus  editos  quoqtie  mfantes  praecipue 
infestat.  — ib.  38:  Septimo  [»tew.se]  noxi  nisi 
pridie  posterove  plenilunii  die  aut  ixiter- 
lunio  concepti  nascuntur.  — Nach  W.  v.  Bülow 
im  Globus  Bd.  93  (1908)  S.  251  a sieht  die  Sa- 
moanerin  nach  dem  Monde  und  erwartet  bei 
einem  ganz  bestimmten  Stande  desselben  das 
Eintreten  der  Menstination.  . . . Tritt  die  Men- 
struation dann  nicht  ein,  so  nimmt  sie  an,  daß 
sie  schwanger  sei,  und  erwartet  nach  1 0 M o n d - 
mouaten  |280  Tagen]  ihre  Entbindung.  Die 
Niederkunft  findet,  wie  auch  Kriedländer  {Biol. 
Zentralblatt  Bd.  18  nr.  10)  bereits  mitgeteilt 
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hat,  meistens  dann  statt,  wenn  nach  Eintritt 
des  tiefsten  Meeresstandes  bei  Tag  oder  bei 
Nacht  die  Flut  einzusetzen  beginnt.  Also 
auch  in  diesem  Falle  handelt  es  sich  um  den 
Stand  des  Mondes.  — Ebenda  S.  251  b: 
„Nicht  das  Gestirn  des  Tages,  die  männlich 
gedachte  Sonne  (La -Ra),  das  Wahrzeichen 
Tagiiloas,  sondern  das  Gestirn  der  Nacht,  das 
Wahrzeichen  der  Göttin  Siua,  der  Mond  (ma- 
sina;,  der  Schützerin  der  Penaten,  des  Herd- 
feuers, der  Liebe,  der  Fruchtbarkeit,  der 
Kinderzeugung,  des  Eheglücks  ist  dem 
Polynesier  auch  heute  noch  die  Parze  der  Zeit, 
die  Regiererin  alles  dessen,  um  was  Tagaloa 
sich  nicht  kümmert.  Ihr  Wahrzeichen  ist  die 
Taube. ...  Sie  teilt  das  Jahr  der  Polynesier  in 
ü Monate,  den  Monat  in  28  Nächte.  . . . Der 
Mond  teilt  die  Zeit  ein,  der  Mond  beherrscht 
die  See,  das  Menschenleben,  den  Pflanzen- 
wuchs." 

c)  Einfluß  des  Mondes  und  der  Mond- 
göttin auf  das  Wachsen  und  Gedeihen 
der  Pflanzen  und  Tiere  (vgl.  Bd.2  Sp.3l52f. 
Helene  u.  Verw.  S.  61  ff.  Nachträge  dazu  S.  26  f.). 
Von  besonderer  Wichtigkeit  sind  in  diesem 
Zusammenhänge  die  größtenteils  gewiß  uralten 
Bauernregeln,  welche  die  Tätigkeit  des 
Ackerbauers,  Gärtners,  Winzers,  Imkers,  Forst- 
mannes, Vieh-  und  Geflügelzüchters  von  dem 
Eintritt  gewisser  M o n d J5  h a s e u abhängig 
machen.  Die  wichtigsten  dieser  Phasen  sind 
a)  der  zunehmende  und  abnehmende  Mond 
(GfXr'ivri  av^avogsvTj,  luna  crescens  — a.  X-gyovaa, 
(p&ü’ovaa,  1.  decrescens,  minuens,  extrema, 
senescons,  sicca),  — b)  die  Konjunktion  und 
der  Vollmond  (ff.  Iv  ffuvodta  ovaa,  coitus,  silens 
luna  [Flin.  n.  h.  16,  189  f.  |,  sitiens  1.,  sicca  1. 
interlunium,  intermenstruum,  — di^ofirjvia, 
Ttavatlrivov,  plenilunium,  plena  luna,  — c)  der 
Neumond  (vovwrjvla^  nQojrt]  asXigvri.  prima,  nova 
luna\  — d)  die  Zeit,  wo  der  Mond,  einerlei 
ob  er  ln  der  Konjunktion  oder  im  Zunehmen 
oder  im  Abnelunen  begriffen  ist,  sich  oberhalb 
oder  unterhalb  der  Erde  befindet  {gsI.  vrtb 
yfji'  ouff«,  — VTt'eQ  yijv  ovGd,  cum  luna  infra 
tcrram  oder  sub  terra  est,  — supra  terram  est). 
— Von  allgemeinen  für  den  antiken  Landmann 
gültigen  Vorschriften,  die  den  angeblichen  un- 
geheuren Einfluß  des  Mondes  erkennen  lassen, 
zitiere  ich  hier  vor  allem  [Poseidonios?  b.] 
Philo  de  provid.  2.  77  (p.  96  Aucher)  = Arnim, 
Sfoicor.  vet.  fr.  2 p.  200  nr.  680:  Innae  phasibus 
speciatim  fructus  nocte  quodammodo  maturescere 
videntur ; debiles  narnque  et  magis  femineos 
emittens  splendores  nee  non  serenos  (aut  rore 
praeditos)  optinie  lactat  enutriendo  et  adaugendo 
etc.  — Insehr.  v.  Thera  (des  Artemidoros  unter 
Ptolemaios  III : näv  ceviga  TQppszai.  %cd  aep 
Tjllov,  dzu  ffflrji'7]5  (Perl.  Philol.  Wochenschr. 
1899  Sp.  1276).  — Plin.  h.  n.  18,  321  ff.:  Omnia 
quae  caeduntur,  carpuntur,  conduntur,  inno- 
centiii.s  decrescentc  luna  quam  crescente  fi.unt. 
Stercus  nisi  decrescentc  luna  ne  tangito.  Maxi- 
me intermenstrua  dimidiaque  stercorato.  Verres, 
iurencos,  arietes,  hoedos  decrescentc  luna  ca- 
strato.  Ova  luna  nova  supponito.  Scrobes  luna 
plena  noetu  facito.  Arborum  radices  luna  plena 
operito.  Ilumidis  locis  interlunio  serito  et  circa 
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interlunium  quatriduo.  Ventilari  quoque  fru- 
menta  ac  legumina  et  condi  circa  extremam 
liinam  iubent,  seminaria,  cum  luna  supra  terram 
sit  fieri,  calcari  musta,  cum  luna  sub  terra,  item 
materies  caedi  quaeepie  alia  suis  locis  diximus. 
Vgl.  dazu  airch  Varro  r.  r.  1,  37 : Quaedam 
faciunda  in  agris  potius  crescente  luna  quam 
senescente,  quaedam  contra  quae  metas  ut  fru- 

7)ienta  et  caeduam  silvam.  Ego  ista  . . . non 
solum  in  oüibus  tondendis  sed  in  meo  capillo 
a patre  acceptum  servo,  ne  decrescentc  luna  ton- 
ilens  calvus  fiam.  — ib.  1,  1:  invoeabo  Solem 
et  Lunam,  quorum  tempora  observantur,  cum 
quaedam  seruniur  aut  conduntur.  — 

Im  übrigen  beschränke  ich  mich  hier  auf 
folgende  nach  bestimmten  Kategorien  geord- 
nete Zitate: 

1)  Getreidebau:  Thcophr.  c.  pl.  3,  22,  2. 

4,  14,  3.  h.pl.  8,  10,  2.  Colum.  2,  lu.  Plin.n.h. 
18,  158.  282  f.  286.  288.  290.  308.  Berytios 
Geopon.  5,  33,  4 f . Plut.  q.  conv.  3,  10,  3,  11. 
Eidym.  Geopon.  2,  14,  7.  African.  ib.  2,  18,  13. 
Pallad.  1,  6,  12  u.  34,  8. 

2)  Düngung:  Cato  r.  r.  29  u.  50.  Colum. 

2,  5.  15.  18.  Plin.  h.  n.  17,  57.  Pallad.  10,  1. 
10,  10. 

3)  Gemüsebau  usw.:  Bohnen:  Colum.  2, 

10.  Plin.  18,  119.  228.  Pallad.  7,  3.  Didym. 
Geop)on.  2,  35,  7.  — allium  vel  uipicum:  Col. 

11,  3.  Plin.  n.  h.  19,  113.  — cepae:  Gell.  N.  A. 
20,  8 7.  Pallad.  3,  24.  — vicia:  Colum.  2,  11 
Pallad.  2,  6.  — cardui:  Pallad.  4,  9. 

4)  Futter  (pabulum):  Plin.  18,  314. 

5)  Obstbau:  Plin.  h.  n.  16,  59.  62.  Geopon. 
10,  2,  13  u.  13,  2 (Florent.).  1,  6,  1 (Diophan.). 
Pallad.  3,  25.  4,  10. 

6)  Pfropfen:  Colum.  5,  11.  de  arbor.  26. 
Plin.  h.  n.  17,  108.  111  (Cato).  Pallad.  3,  17. 

7)  Weinbau:  Colum.  12,  19.  de  arbor.  15. 
Plin.  h.  n.  17,  215.  14,  135  f.  18,  275.  316.  318. 
Anatol.  u.  Sotion  in  Geop>on.  5, 10,  1 ff.  Florent. 
ib.  4,  12,  20.  Didym.  ib.  4,  15,  1.  Anatol.  ib. 

5.  10,  1.  Zoroaster  ib.  5,  46  u.  7,  6,  4. 

8)  Waldwirtschaft:  Theophr.  h.  pl.  5,  1, 

3.  Cato  r.  r.  37.  Plut.  q.  conv.  3,  10,  3,  11. 
Colum.  11,  2.  Plin.  h.  n.  16,  189  f.  Varro  u. 
Quintil.  in  Geopon.  3,  1,  2.  ib.  3,  15»  3.  Pallad. 
8,  1.  8,  22.  12,  15. 

9)  arundo:  Plin.  h.  n.  17,  146. 

10)  Bienenzucht:  Plin.  h.  n.  11,  38:  mel 
pdenilunio  uberius  capitur. 

11)  Geflügelzucht:  Colum.  8,  5 u.  7.  8,  11. 
Plin.  h.  n.  10,  182.  Florentin.  Geopon.  14,  7,  13. 

12)  Viehzucht:  Colum.  6,  26  (Mago  über 
die  Castration);  vgl.  Pallad.  6,  7. 

13)  Einsalzeu  des  Fleisches:  Col.  12,  53. 

14)  Fischerei:  Gell.  20,  8,  1 — 7 und  da- 
selbst Lucilius.  Plin.  9,  96.*) 

*)  Es  wäre  gewiß  wünschenswert,  diese  Sammlung  von 
auf  den  Mond  und  seine  Phasen  bezüglichen  Bauernregeln 
noch  weiter  zu  vervollständigen  und  systematisch  zu  be- 
arbeiten, namentlich  auch  das  aus  den  Gebieten  anderer 
Völker  zu  sammelnde  Material  mit  dem  griechisch-römi- 
schen methodisch  zu  vergleichen.  Das  zij|  erhoffende  Er- 
gebnis solcher  Sammlungen  und  Vergleichungen  dürfte 
ein  ganz  ähnliches  sein  wie  das  von  mir  in  meinen  beiden 
Abhandlungen  über  ^Bic  Zahl  40  bei  den  Semiteri^  uud  über 
^Bie  Tessarahontaden  der  Griechen  und  anderer  Völker'^  ge- 
wonnene. 
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15)  Wollschur  u.  Haarscheren:  Theophr. 
char.  4,  15.  Varr.  r.  r.  1,  37.  PKn.  h.  n.  16, 
194._  Calpurn.  ecl.  2,  79. 

Ähnliche  oder  gleiche  Anschauungen  von 
der  Wirksamkeit  des  Mondes  finden  sich  hei 
noch  vielen  anderen  Völkern,  z.  B.  den  alten 
Persern.  Vgl.  z.  B.  den  schönen  Mondhymnus 
hei  Spiegel,  Avesta  3 S.  62:  'Wenn  der  Mond 
im  hellen  Baume  erleuchtet,  da  gießt  er  herab 
grüne  Bäume,  im  Frühlinge  wachsen  sie  aus  i 
der  Erde  hervor  während  der  Neumonde,  der 
Vollmonde  und  in  der  Zeit,  die  zwischen  beiden 
liegt’  usw.  Sehr  groß  ist  ferner  der  Einfluß 
des  Mondes  auch  nach  dem  Glauben  der  Araber 
(vgl.  Kazu'inis  Kosmographie  übers,  v.  Ethe  1 
Leipzig  1868  S.  39  ff.),  der  heutigen  Portu- 
giesen {Zischr.d.  Vereins  f.  Vollslimde  14  (1904) 

S.  224f.  = Jiinqueiro,  Tradigäo  4 (1902)  S.  123f.). 
— Bei  den  Südslaven  findet  sich  der  eigen- 
tümliche Glaube,  daß  nackte  bei  Vollmond-  2 
schein  im  Wald  oder  Feld  übernachtende 
Frauen  im  Schlafe  befruchtet  würden  (Antliro- 
pophyteia  1 S.  51  nr.  50;  vgl.  S.  487  nr.  356). 

VI.  Einünß  des  Mondes  auf  Zankerei  (Magie) 
(s.  ob.  Bd.  2 Sp.  3163  ff.  Selene  u,  Veriv.  S.  84  ff. 
Nachträge  S.  30  ff.). 

Zu  den  Selene  n.  Veriv.  S.  88  A.  346  und 
Nachträge  S.  30  (s.  Bd.  2 Sp.  3164  f.)  gesam- 
melten Stellen,  welche  sich  auf  die  von  nackten 
schwertbewaffneten  Weibern  in  Voll- 3 
mondnächten  (bei  Mondfinsternissen)  be- 
wirkten y.d&aiQsatis  atXrtv7]g  beziehen,  füge 
jetzt  noch  hinzu:  Aristopdi.  nult.  i.  m.  schal. 
Vgl.  auch  Wünsch,  Jahrb.  f.  kl.  Philol.  Supjjl. 
27  S.  114  A.  1 {Sophron).  Cornut.  de  nat.  deor. 
34.  Apul.  Met.  1,  8:  caelum  deponere  . . . sidera 
exstinguere.  Über  die  Nacktheit  bei  Zaube- 
reien usw.  vgl.  1.  Samuel.  19,  24.  Psell.  de  aper. 
daem.ed.Poiss.  25.  Plut.de  mul.virt.  5,  p.  246  A. 
Jahrb.  d.  arch.  Inst.  9 (1894),  Arch.  Anz.  S.  187.  4 
Dümmler , Philolog.  N.  F.  10  (1897)  S.  5 ff . 
Weinhold,  Z.  Gesch.  d.  heidn.  Mitus.  Berl.  1896 
S.  4 6 ff.  Kaindl,  Zauberglaube  b.  d.  Huzulen: 
Globus  76  (1899)  S.  253.  Krauß,  Volksglaube 
d.  Südslaven  S.  66.  52.  55  f.  120. 

VII.  Beziehungen  des3Iondes  und  der  Mond- 
göttinnen zur  Jagd  (s.  oben  Bd.  2 Sp.  3168  f. 
Selene  u.  Vene.  S.  92  ff.  Nachträge  S.  32  f.). 
Über  Jagd  und  Fischfang  bei  Mondschein  s. 
Aristot.  de  an.  h.  8,  15,  2;  vgl.  Plut.  de  Is.  et 
Os.  18.  Poll.  011.  5,  67.  1001  Nacht  übersetzt 
V.  Weil  1 (1897)  S.  26.  B.  Schmidt,  D.  Volksleb. 
d.  Neugr.  1,  109. 

Zu  den  Zeugnissen  für  den  Fischfang  (s. 
Bd.  2 Sp.  3169,  16  ff.)  bei  Mondschein  kommt 
jetzt  noch  hinzu  das  Orakel  bei  Herod.  1,  62: 
’EQQiTttui  6’  6 ßoXog  rb  ds  diurvov  lv.it£7iizaGzca, 
Qvvvoi  d oigr'jaovai  6£lr\vairig  öiu.  vi'HTog. 
Ev.  loan.  21,  3.  Luc.  5,  5. 

VIII.  Eltern,  Ehegatten  und  Kinder  der  6 
Selene  (vgl.  oben  Bd.  2 Sp.  3169  ff.  Selene  u. 
Veriv.  S.  94  ff.  Nachträge  S.  33  ff.).  Als  Tochter 
des  Zeus  gilt  Selene-Luna  auch  in  dem  incan- 
tamentum  bei  Heim,  Incant.  mag.  p.  558:  Do- 
mina Luna,  lovis  filia.  — Die  Anschauung, 
daß  Selene  die  Gattin  des  Helios  sei  (Bd.  2 
Sp.  3173,  23  ff.),  vertritt  auch  Alan.  Phil.  carm. 
ed.  Miller  2 p.  291,  v.  12:  a>  ’ Hliov  avvsvvs 


itaXrj  qpMöqpopov  | dt  oii  rä  (paiSgcc  Gvyysväg 
■Kvetg  ßgetpr],  | itgög  äräga  yvvi]  gvormäig  df- 
äsypivi].  — 

IX.  Attribute  und  Symbole  der  Selene  (vgl. 
oben  Bd.  2 Sp.  3174  ff.  Selene  u.  Verw.  S.  102ff. 
Nachträge  S.  34  ff.).  Die  Beziehungen  der  ägyp- 
tischen Hundskopfaffen  zum  Monde  erläutert 
Plin,  h.  11.  8,  215  mit  den  Worten:  Luna  cava 
tristes  esse  [sfmias],  quibus . . . cauda  sit,  iiovam 
exsidtatione  adorare  [tradunt]. 

XI.  Mit  Selene  vermischte  oder  identifizierte 
Göttinnen  (s.  Bd.  2 Sp.  3182  ff.  Selene  u.  Verw. 
113  ff.  Nachträge  35  ff.).  Eine  wichtige  bis- 
her von  mir  übersehene  Stelle,  die  sich  auf 
die  Gleichsetzung  von  Athena  und  Selene  be- 
zieht, findet  sich  bei  Plutarch  de  fac.  in  orbe 
liinae  24,  9:  eprioogtv  mG-ntQ  i]  A'd’gvä  rm  ApX- 
Xil  vtnragog  ri  %al  ccgßgoGiag  ivsGxa^s,  gg 
■ngoGisgivep  rpoqp?;'i',  ovrea  xi]v  GtXr]viqv , 
v&v  Xeyogevpv  xal  ovGav,  xgseptiv  xoitg 
ävögag,  ägßQOGtav  cevutGav  avxolg  ieppgegiov, 
dtg  <I  t Q £%v  dr]g  6 naXaibg  oitxcu  GixilG^m  cev- 
xovg  [roug]  &tovg  (Zitat  aus  Poseidonios?  Vgl. 
auch  V.  Arnim,  Stoicor.  vet.  fr.  2 p.  198  nr.  673). 

Nach  Serapion  bei  Chm.  Al.  Strom.  1,  15, 
70  {Klotz)  dachte  man  sich  auch  die  Sibylle 
im  Monde  sitzend;  vgl.  auch  Plut.  de  ser.  num. 
vind.  22  p.  566.  de  Pyth.  orac.  9.  Ettig,  Ache- 
ruiitica  p.  325.  Dieterich,  Abraxas  102,  6. 

[Roscher.] 

Selepios  {EhXfTtiog),  Troer,  Vater  des  Eue- 
nos  (s.  d.  3),  Hom.  II.  2,  693.  Hesych.  s.  v. 
EsXrjTtuxöao.  C.  Bobert,  Studien  zur  Ilias  572. 
Der  Name  bedeutet  wohl  'mild  glänzend’  (vgl. 
’AGv.X-riniog) , Pape-  Bensehr  s.  v.  HsXriTiiäärig. 
Gruppe,  Gr.  Alyth.  1442,  6.  [Höfer.] 

Selestis  (?)  = Belestis  (s.  d.).  Vgl.  Orelli 
2045  und  C.  I.  L.  3,  4773.  [Otto.] 

Selenkia  {EiX£vv.ia),  Personifikation  der 
gleichnamigen  Stadt  auf  Münzen, 
chron.  17  p.  159  nr.  32.  Collection  Strozzi: 
Aledailles  grecques  et  romaines  nr.  1641.  v. 
Giitschmid,  Kleine  Schriften  3,  73.  ]Höfer.] 

Selenkos  (EiXtvicog).  Wie  überhaupt  kraft- 
volle Männer  und  Herrscher  (E.  Kornemaiin, 
Klio  Beiträge  zur  alten  Geschichte  1 [1901],  67. 
Gruppe,  Griech.  Myth.  1045,  1.  W.  H.  Koscher, 
Ephialtes  35)  so  galt  auch  Seleukos  I Nikator 
als  Sohn  des  Apollon,  der  daher  dgypybg  des 
Seleukidenhauses  heißt,  C.I.G.  2,  3595,  28. 
Des  Seleukos  Mutter,  Laodike,  sollte  von  Apollon, 
nachdem  dieser  sie  umarmt  hatte,  einen  Ring, 
auf  dessen  Gemme  das  Bild  einen  Ankers  sich 
befand,  erhalten  haben,  und  als  Zeichen  ihres 
göttlichen  Ursprungs  trugen  alle  Seleukiden 
auf  ihrem  Schenkel  eben  dieser  Anker  (der 
sich  als  Symbol  auch  auf  den  Seleukiden- 
münzen  findet.  Cat.  of  greek  coins  brit.  AIus. 
The  Seleucid  kings  of  Syria  3.  5.  7.  15.  27 ff.). 
lustin.  15,  4,  3 ff.  (vgl.  Appian.  Syr.  56.  Auson. 
ed.  Peiper  p.  145).  Eckhel,  Doctr.  num.  vet. 
3,  212.  Babeion,  Les  rois  de  Syrie  Introd. 
p.  VII.  VIII.  G.  E.  Hill,  Historical  greek  coins 
119.  U.  Köhler,  Sitzunqsler.  d.  Berl.  Akad.  d. 
Wiss.  1891,  211,  2.  Pliilologus  56  (1897),  634, 
21.  Edm.  Kob.  Bevan,  The  house  of  Seleuciis 
1,  121.  [Höfer.] 

Selinos,  -ns  {EiXivog,  -ovg)  1)  Sohn  des  Po- 
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seidon,  König  in  Aigialos  (Acliaia),  Tater  der 
Helike,  die  er  dem  Ion  (3.  d.  Sp.  290),  der  ihn 
bekriegen  wollte,  zum  Weibe  gab.  Steph.  Byz. 

3.  V.  'Kli'xr)  {Bust.  ad  Honi.  II.  292,  20).  Paus. 

7,  1,  3.  4.  Selinus  i3t  Eponym  des  gleich- 
namigen acbäiscben  Flusses  {Paus.  7,  24,  5. 
Straho  8,  387),  wie  seine  Tochter  Eponyme  des 
acbäiscben  Helike  ist  Der  hervorragende 
Poseidonkult  in  Helike  (Bd.  3 Sp.  2845,  1411'. 
BusoU,  Gr.  Gesell.  T-,  286,  5.  Gruppe,  Gr.  1 
Myth.  743,  11,  Nilsson,  Gr.  Feste  74)  erklärt 
die  Abstammung  des  Selinus  von  Poseidon. 
Vgl.  C.  ir.  Goettliny,  Ges.  Ahhandl.  a.  d.  Idass. 
Altert.  2,  84.  Fr.  Pfister,  Beliquienkult  im  Altert. 
{lieliyioHsyesch.  Versuche  u.  Vorarheit.  5)  S.  67  f. 
— ‘2)  Gott  des  gleichnamigen  sikeliscben  Flusses 
auf  Münzen  von  Selinus,  dargestellt  als  nackter, 
gehörnter  Mann,  mit  der  li.  aus  einer  Schale 
über  einem  bekränzten  (oder  flammenden)  Al- 
tar opfernd,  im  1.  Arm  Lorbeerzweig,  im  Felde  2 
rechts  Eppichblatt  {athvov),  im  Vordergrund 
des  Altars  ein  Hahn,  hinter  dem  Gotte  ein 
Stier  auf  Basis,  Gardner,  Types  of  yreelc  coins 
pl.  2, 15.  6, 1.  Stanley-Lane-Poole,  Coins  and  me- 
dals~  1,1892)  p.  25  f.  mit  Abbild.  K.  liegling, 
Pie  griech.  Münzen  d.  Sammlung  Warren  47, 
285  ff.  Taf.  7,  285  Collection  Strozzi:  Medailles 
grecques  et  romaines  pl.  9 nr.  1368.  Macdonald, 
Cat.  of  greet  coins  in  the  Hunt.  coli.  1,  217, 

3 ff.  pl.  15,  20.  21.  Ilill,  Coins  of  ancient  Sicily  3 
(Westminster  1903)  84.  86  pl.  6,  4.  Imhoof- 

Blumer,  Monnaies  grecques  28  nr.  49.  Derselbe 
bei  Benndorf,  Die  Aletopen  v.  Selinunt  p.  75  ff. 
F.  Borchardt,  Fatal,  d.  griech.  u.  röm.  Alünzen 
d.  Stadt.  Gymnas.  in  Danzig  (1893)  S.  5 nr.  55. 
Th,  Iteinach,  L’kistoire  par  les  monnaies  95. 
Holm,  Gesell,  Siziliens  3.  593  nr.  83  Taf.  3,  1. 
F.  Studniezka,  Kyrene  178.  Fd,  A.  Freemann, 
Hist,  of  Sidly  1,  422  (=  Deutsch  von  Lupus 
1,  364).  Altere  Literatur  sowie  Deutung  der  4 
Darstellung  ist  Bd.  1 Sp.  2852,  44  ff’,  ver- 
zeichnet. Daneben  findet  sich  die  Darstellung 
des  Kopfes  des  Flußgottes  (Legende  Fihvoi), 
Holm  a.  0.  594  nr.  85  oder  eines  Stieres  mit 
menschlichem  Kopfe,  Holm  595  nr.  86  mit 
Literaturangaben.  — 3)  Gott  des  gleichnamigen 
mysischen  Flusses  s.  Keteios,  wo  zu  der  dort 
verzeichueten  Literatur  nachzutragen  ist:  Head, 
Hist.  num.  464.  Thraemer,  PergamoslGl ; abgeb. 
Choiseul-Gouffier,  Voyage  piittor.  de  la  Grece  2 .5' 
pl.  5,  19;  vgl.  p.  54.  [Höfer.] 

Seliiiimtios  {HchvohvxLog),  Beiname  des 
Apollon,  wohl  von  einem  Flusse  Selinus  bei 
Orobiai  auf  Euboia,  wo  er  ein  Orakel  besaß, 
Straho  10,  1,  3 p.  445.  Anonym.  Laur.  in 
Anecrl.  var.  Gr.  et  Lat.  ed.  Schoell-Studemund 
1,  267.  Bursian,  Geogr.  v.  Griechenland  2, 
411,  2.  Gruppe,  Gr.  Myth.  63,  2,  275,  6 (vgl. 
140).  Fr.  Pfister,  Beliquienkult  im  Altertum  68. 
Selinus  s.  Selinos.  [Höfer.]  s 

Selket,  ägyptische  Göttin,  hierogl.  s'rk  t- 
htw,  später  nur  sTk-t.  Irrtümlich  vokalisiert 
selket  (vgl.  A).  Eine  richtigere  konventionelle 
Namensform  wäre  etwa  Serket-hetu,  doch  kön- 
nen die  unbekannten  Vokale  auch  an  anderen 
Stellen  gestanden  haben. 

Der  in  alter  Zeit  nur  mit  dem  Skorpion 
geschriebene  Name  der  Göttin  ist  zu  lesen 


srk-t-htw  Tiie  Kehlen-Öffnerin’,  d.  h.  die  den 
Menschen  atmen  läßt;  später,  sicher  schon  im 
neuen  Reich,  wird  er  abgekürzt  zu  s'rk-t.  Es 
ist  zwar  eine  echt  ägyptische  Vorstellung,  daß 
ein  Gott  den  Atem  durch  die  Kehle  gehen  läßt, 
aber  wir  haben  keine  Belege  für  diese  Funk- 
tion bei  S.  Als  Sjjender  des  Atems  wird  be- 
sonders der  Luftgott  Schow  (s.  d.)  genannt 
(Brugsch,  Große  Oase  15,  5),  ferner  Ptah  {Pap. 
Harris  I 44,  6),  Horus  {Bochemmiteix,  Edfoii  1, 
155.  371)  und  Anhor-Schow  in  Edfu  fihid.  1, 
314),  Hathor  in  Dendera  (ed.  Mariette  2,  59  a). 

In  den  Pyramidentexten  ist  S.,  deren  Hei- 
mat wir  nicht  kennen  (vgl.  A),  mit  anderen 
Göttinnen  zusammen  Schützerin  des  Thrones, 
des  Lebens  und  der  Glieder  des  toten  oder  als 
Kind  gedachten  Königs  (vgl.  B 1,  D,  F).  Seit 
dem  mittleren  Reich  kennen  wir  als  ihre  am 
häufigsten  erwähnte  Tätigkeit,  daß  sie  den 
Toten  und  zwar  besonders  einen  Teil  seiner 
Eingeweide  schützt  (D) ; die  tendenziös  im  Sinne 
des  Osirismythus  färbende  Spätzeit  läßt  des- 
halb S.  um  die  Leiche  des  Osiris  bemüht  sein 
(E).  Alt  ist  gewiß  auch  die  Vorstellung  von 
S.  als  Helferin  bei  der  Geburt  (F)  und  vielleicht 
auch,  daß  sie  von  der  Stirn  des  Re  Feuer  gegen 
seine  Feinde  sprüht  (G.).  Im  neuen  Reich,  aus 
dem  uns  diese  Züge  zuerst  überliefert  sind,  ist 
S.  keine  selbständige  Göttin  mehr;  sie  ist  auf- 
gegangen in  der  Isis  und  wird  von  dieser  mäch- 
tigen und  vielseitigen  Göttin  in  ihrem  Wesen 
beeinflußt  (C). 

Literatur:  Paul  Pierret,  Dictionnaire 

d’archeologie  egypt.  (Paris  1875)  S.  503;  Der- 
selbe, Petit  ynamiel  de  mythologie  (Paris  1878) 
S.  125;  Derselbe,  Le  quintheon  egyptien  (Paris 
1881)  S.  17;  Lanzone,  Dizion.  di  mitol.  egiz. 
(Torino  1881)  S.  1083 — 87;  tav.  362;  Drexler 
(1891)  in  Boscher  Bd.  2 Sp.  470  (Isis);  Brodrick 
and,  Morton,  Diction.  of  egyptian  archaeology 
(London  1902)  S.  156;  Wallis  Budge,  The  Gods 
of  the  Egyptians  (London  1904)  2,  377.  1,  455; 
Ad.  Er  man.  Die  ägyptische  Beligion  (Berlin 
1905)  S.  188. 

A.  Lokalknltus. 

S.  heißt  in  älterer  Zeit  niemals  Herrin  ei- 
nes Ortes  und  scheint  nirgends  Lokalgöttin  zu 
sein.  Eine  späte  Erfindung  ist  die  S.  von  Edfu 
{Bochemonteix,  Edfoii  1,  142  und  oft),  die  auch 
in  Dendera  bekannt  ist  {Mariette,  Denderah 
1,  28).  Man  hat  den  Namen  der  nubischen 
Stadt  psrk  t Haslxig  (heute  Dakke)  als  'Haus 
der  Selket’  gedeutet , jedoch  beruht  das  nur 
airf  einer  Schriftspielerei;  der  Tempel  ist  dem 
Thot  geweiht,  Selket  ist  nicht  in  ihm  erwähnt. 

ß.  Ziisaninienstellang  mit  anderen  Gottheiten. 

1)  S.  ist  eng  verbunden  mit  Neit;  beide 
Göttinnen  zusammen  sind  Helferinnen  bei  der 
Geburt  (s.  unten  F)  und  warten  das  königliche 
Kind  {Pyramidentexte  ed.  Sethe  1375;  vgl.  Ur- 
kunden ed.  Sethe  4,  230,  Dyn.  18) ; sie  schützen 
auch  den  Tempel,  damit  er  nicht  zugrunde 
geht  {Mariette,  Abydos  1,  50  a,  15),  und  klagen 
als  die  ersten  um  das  Horuskind,  das  von 
einem  Skorpion  gebissen  ist  {Metternichstele 
ed.  Golenischeff  Z.  203).  Ein  ptolemäisches 
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Tempelrelief  stellt  folgende  Götter  zusammen : 
Horns,  Chnum,  Horus,  Selket,  Horns,  Neit 
{Bochemonteix,  Edfou  1,  142.  2,  pl.  22  b). 

Den  Göttinnen  Neit  und  Selket  sind  in 
alter  Zeit  schon  Isis  und  Nephthys  zugesellt; 
diese  vier  schützen  den  Thron  des  Königs 
{Pyramidentexte  ed.  Sethe  606);  später  haben 
sie  die  Fürsorge  für  den  Toten  und  sind  Schutz- 
göttinnen der  Eingeweidekrüge  (D). 

2)  S.  ti’itt  als  Pendant  zu  Isis  auf  und 
wird  selbst  ganz  zu  einer  Erscheinungsform 
der  Isis  (C). 

3)  S.  wird  in  Abydos  (Sethosl.)  im  Tempel 
der  Erntegöttin  Renenutet  verehrt  {Mariette, 
Abydos  1,  44—45.  2,  27),  der  sie  in  griechi- 
scher Zeit  angegliedert  ist  {Mariette,  Denderah 
3,  75  c). 

C.  Form  der  Isis. 

In  alter  Zeit  treten  S.  und  Isis  zusammen 
mit  anderen  Göttinnen  auf,  ohne  daß  beide 
besondere  Beziehungen  zueinander  haben  (B  1). 
Auf  dem  Sarg  des  Königs  Ai  (Dyn.  18)  ist  Isis 
das  Pendant  zu  S. , die  den  Toten  schützt 
(Lepsius,  Denkm.  3,  113  d).  Zu  dieser  Zeit  ist 
der  Einfluß  der  Isis  auf  S.  so  stark  gewesen, 
daß  sie , die  Götterkönigin  und  Gattin  des 
Osiris,  die  weniger  mächtige  S.  in  sich  auf- 
genommen hat.  So  ist  es  zu  erklären,  wenn 
Isis  in  Reliefs  {Lepsius, 
Denkm.  3,  45.  177h  = 
unsere  Abbildung ; Bene- 
dite,  Philae  pl.  40.  pl.  61 
fig.  2)  und  Plastiken 
(Bronze  Louvre:  Perrot, 
Gesell.  Kunst  I Aegyp- 
ten flg.  55;  Figuren  in 
Bronze  und  Stein : Kairo 
Catal.  Gener.  38983 — 87 
ed.  Daressy,  Statues  de 
divinites  pl.49)  mit  einem 
Skorpion  auf  dem  Kopf 
dargestellt  wird  (vgl.  E). 
Solche  Darstellungen 
haben  gelegentlich  auch 
wirklich  die  Beischrift 
■^Isis  Selket’  {Naville,  Goshen  pl.  4,  6).  Die 
Göttin  '' Isis -Selket’  wird  im  ptolemäischen 
Tempel  von  Edfu  oft  erwähnt  (Bochemonteix, 
Edfou  1,  242),  wo  sie  auch  an  Isis-Sothis-Satis 
angegliedert  ist  (ebda.  1,  317);  in  Dendera  ist 
sie  es,  die  die  Schlangen  abwehrt  {Mariette, 
Denderah  3,  64).  Andererseits  hat  die  Ver- 
schmelzung der  beiden  Göttinnen  auch  auf  die 
Darstellung  der  Selket  gewirkt.  Man  gibt  ihr, 
die  als  Skorpion  dargestellt  ist,  einen  Isiskopf 
oder  eine  Isiskrone  (Bronzen  aus  Sais : Kairo 
39206 — 07  ed.  Daressy  pl.  56;  Stockaufsatz  in 
Bronze,  Sammlung  Hilton  Price:  Catalogue  vol. 
2,  22  mit  Abb.;  Bronze  Paris:  Lanzone,  Dizion. 
di  mitol.egiz.tajV.^Q2,  1;  Berlin  13200).  Solche 
Wesen  heißen  'Isis-Selkef  oder  nur  Hsis’;  sie 
sitzen  oft  statt  des  gewöhnlichen  Skorpions  auf 
dem  Kopf  der  Isis  (s.  o.). 

Eine  andere  Kombination  ist  die  Figur  ei- 
ner die  Isiskrone  tragenden  Frau,  deren  Leib 
in  einen  Skorpionschwanz  ausgeht  (Kairo  39205, 
ed.  Daressy  pl.  56). 


Selket  (nach  Lepsius, 
Denkmäler  3,  177 li). 


D.  Als  Schätzerin  des  Toten. 

In  den  Pyramidentexten  (ed.  Sethe  1314. 
1547)  schützen  Neit  und  S.  die  Glieder  des  toten 
Königs.  Auf  den  Särgen  des  mittleren  Reiches 
erscheinen  S.  und  Neit  sowie  Isis  und  Neph- 
thys als  Schützerinnen  des  Toten  (Berlin  Nr.  9. 
11  ed.  Steindorff,  Grabfunde  des  mittl.  B)\ 
der  Tote  heißt  auf  ihnen  'angesehen  bei  Sel- 
10  ket’  (Berlin  16200  ed.  Schäfer,  Priester  gröber 
des  Ne-user-re  S.  24;  Mem.  Inst.  fran^.  Caire 
6,  pl.  16).  Die  genannten  vier  Göttinnen  sor- 
gen zu  dieser  Zeit  und  später  insbesondere  für 
die  edleren  Eingeweide  des  Toten,  die  in  vier 
'Kanopen’krüge  getan  werden;  und  zwar  schützt 
S,  die  dem  falkenköpfigen  Gotte  Kebehsenuf 
anvertraute  Kanope  {de  Morgan,  Fouilles  de 
Dahchour  1, 104.  fig.  247 ; Mariette,  Monuments 
divers  pl.  95 ; u.  o.).  Ihre  Aufschrift  pflegt 
20  etwa  zu  lauten:  '0  Selket-hetu,  schütze  wegen 
des  Kebehsenuf,  der  bei  dir  ist,  den  bei  Kebeh- 
senuf geehrten  NN.’ 

Auf  dem  Sarg  des  Königs  Ai  ist  S.  (Pen- 
dant zu  Isis)  dargestellt  und  sagt:  'Ich  schütze 
den  Toten  Ai’  {Lepsius,  Denkm.  3,  113d).  Eine 
solche  Vorstellung  von  S.  liegt  wohl  zugrunde, 
wenn  in  einem  Prinzessinnengrab  zu  Theben 
Nephthys,  S.,  König  Ramses  III.  und  Prinz 
Ramses  zusammen  vor  Osiris  betend  dargestellt 
30  sind;  S.  sagt  dabei:  'Wie  schön  ist  dein  Ant- 
litz, Unterweltlicher  (?),  du  Gott  des  Uranfangs, 
Osiris’  {Lejjsius,  Denkm.  3,  217  f.)  Auch  den 
Titel  'Oberhaupt  der  Nekropole’  verdankt  S. 
wohl  dieser  Funktion  {Grab  Sethos  I.  ed.  LefG 
bure  in  Mem.  Älission  frang.  Caire  2,  partieS, 
pl.  3,  3). 

E.  Im  Osirismytlius. 

Wegen  ihrer  Funktion  als  Schützerin  der 
40  Toten  überhaupt  erscheint  Selket  in  den  späten 
Tempeln  neben  anderen  Göttinnen  als  eine  der 
Frauen,  die  um  den  toten  Osiris  klagen  {Boche- 
monteix, Edfou  1,  201 ; Mariette,  Denderah  4, 
44  c).  In  anderen  Fällen  ist  es  die  Angliede- 
rung an  Isis  (vgl.  C),  durch  die  S.  in  den 
Osiriskreis  hineingezogen  ist;  z.  B.  wenn  eine 
Frau,  auf  deren  Schoß  Osiris  liegt,  als  Krone 
das  Isiszeichen  mit  einem  Skorpion  trägt  (Kairo 
38987  ed.  Daressy,  Statues  de  divinites  pl.  49). 
50  Oder  wenn  in  Philae  (ed.  Benedite  in  Mem. 
Miss,  frang.  Caire  13,  p.  145;  pl.  61  fig.  2)  hinter 
verschiedenen  Formen  des  Osiris  eine  Isis  mit 
einem  Skorpion  auf  dem  Kopf  dargestellt  ist. 

F.  Als  Helferin  bei  Geburt  und  Kinderpflege. 

In  den  typischen  Darstellungen  von  der  Ge- 
burt des  Königs  spielt  S.  eine  Rolle.  In  der 
ältesten  erhaltenen  Ausführung  dieser  Reliefs 
(beide  Dyn.  18,i  steht  S.  zusehend  oder  abwar- 
60  tend  an  der  Seite  {Naville,  Deil  el  Bahari  2, 
52);  in  der  zweiten  tragen  Neit  und  S.  den 
Himmel,  auf  dem  der  göttliche  Vater  des  Kin- 
des mit  dessen  Mutter  sitzt  (Gayet,  Loiixor  in 
Mem.  Alission  frang.  Caire  15,  pl.  63,  204). 
Hiermit  hängt  wohl  auch  zusammen,  daß  Neit 
und  S.  das  königliche  Kind  warten  {Pyra- 
midentexte ed.  Sethe  1375;  vgl.  Urkunden  ed. 
Sethe  4,  230,  Dyn.  18). 
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(t.  Bei  dem  fionnengott. 

Einige  Stellen,  die  scheinbar  auf  alten  Vor- 
lagen beruhen,  ziehen  S.  in  den  Kreis  der 
Sonnenmythen.  Sie  ist  'Tochter  des  Re’ 
{Theben,  Grab  des  Irnidua,  Dyn.  "20,  nach  un- 
publ.  Abschrift  Sethe);  sie  überwindet  die  Apo- 
phisschlange  durch  ihren  Zauber  {Metternich- 
stele ed.  Golenischeff  Z.  3).  ln  Edfu  heißt  die 
Göttin  'Selket  in  Edfu,  die  am  Scheitel  des 
Ke  sitzt  und  ihre  Flamme  gegen  seine  Feinde 
wirft’  und  sagt  zum  König:  'Ich  sende  mein 
Gift  in  die  Herzen  deiner  Feinde  und  sie  ster- 
ben sogleich  aus  Furcht  vor  dir’  {Itochemonteix, 
Edfou  1,  142.  2,  pl.  22  b). 

H.  Als  (iiitter-  und  Himmelskönigin. 

Einige  Beiworte  lassen  S.  als  höchste  Göttin 
erscheinen;  z.  B.  'Fürstin  der  Götter  {liosel- 
lini,  Momnnenti  del  culto  pl.  211  und  'Herrin 
des  Himmels,  Fürstin  aller  Götter  in  alle  Ewig- 
keit täglich’  {Brugsch,  liecueil  des  momements 
2,  pl.  (53,  2)  und  'Herrin  des  Himmels,  Fürstin 
aller  Götter’  {Grab  Sethos  1.  ed.  Lefebure  in 
Meni.  Mission  franc.  Caire  2,  partie  3,  pl.  3,  3). 
Diese  Beiworte,  die  ähnlich  bei  den  meisten 
Göttinnen  in  spätererer  Zeit  Vorkommen,  sind 
auf  S.  wohl  von  Isis  übertragen.  Diese  führt 
sie  seit  längerer  Zeit  und  mit  besserem  Recht; 
auch  da,  wo  sie  durch  den  Skorpion  auf  ihrem 
Kopf  als  Isis-Selket  gekennzeichnet  ist  {Lepsius, 
Denlcm.  3,  177  h,  Dyn.  19). 

J.  Als  Herrin  der  Büelier. 

Vereinzelt  trägt  S.  Titel,  die  sonst  nur  Se- 
schat,  der  Göttin  der  Schrift,  znkommen:  'Für- 
stin der  Bücher’  {Lanzone,  Jüizion.  di  mitol. 
egiz.  S.  1083)  und  'Herrin  der  Sprüche,  Für- 
stin des  Bücherhauses’  {Brugsch,  Bcc.  de  mon. 
2,  63,  2). 

K.  Als  Sternbild. 

Unter  den  Sternbildern  in  den  Deckendar- 
stellungen ist  auch  eins  namens  Selket  {Lep- 
sius, Lenkm.  3,  137.  171;  Marictte,  Abydos  2, 
13  a).  Es  ist  eins  der  großen  Gestirne  neben 
'Stier’  und  'Löwe’  und  wird  abgebildet  als 
stehende  Frau,  einmal  mit  Sonnenscheibe  auf 
dem  Kopf,  die  die  Hände  herabhängen  läßt 
oder  vor  streckt. 

L.  Darstellung. 

1)  Als  Frau  ohne  besondere  Abzeichen:  mit 
Nephthys,  König  Ramses  IV.  und  Prinz  Ramses 
vor  Osiris  betend  {Lepsius,  iJenkm.  3,  217f.). 
Unter  den  Frauen,  die  um  den  toten  Osiris 
klagen  {Mariette,  Denderah  4,  44  c;  llochemon- 
teix,  Edfou  1,  201  = 2,  pl.  24).  Als  Sternbild 
vgl.  K. 

2)  Als  Frau  mit  dem  Skorpion  auf  dem 
Kopf:  In  der  ältesten  Darstellung  (Dyn.  18) 
steht  der  Skorpion  aufgerichtet,  im  ersten 
Beinpaar  zwei  Lebenszeichen  haltend;  der 
Schwanz  steht  im  Kopfband  der  Göttin  {Na- 
ville,  L>eir  el  Bahari  2,  52).  Wenig  später 
steht  der  Skoiyiion  in  gleicher  Stellung  auf 
einem  Gestell  auf  dem  Kojrf  der  Frau  {Gay et, 
Louxor  in  Mem.  3[ission  frang  Gaire  15,  pl.  63, 


204).  Von  der  19.  Dynastie  ab  liegt  der  Skor- 
pion mit  gehobenem  Schwanz  auf  dem  Kopf 
der  Göttin ; zunächst  noch  die  beiden  Lebens- 
zeichen haltend  {Grab  Sethos  1.  ed.  Lefebure  in 
Mem.  Mission  frang.  Caire  2,  partie  3,  pl.  3,  3) ; 
später  fehlen  diese  .{Bochenionteix,  Edfou  2, 
pl.  22  b).  — Zu  diesen  Darstellungen  der  'Sel- 
ket’ kommen  solche,  die  nach  der  Beischrift 
'Isis’  oder  'Isis-Selkef  heißen  (vgl.  C). 

3)  Als  Frau  mit  der  Isiskrone  (Sonnen- 
scheibe zwischen  Rinderhörnern);  also  genau 
so,  wie  man  zur  gleichen  Zeit  Isis  darstellen 
würde  {Nuville,  Festival  hall  of  Osorkon  II. 
at  Bubastis  pl.  8).  [Roeder.] 

Sellauia,  -os,  Sellauya,  -os  s.  Syllania,  -os. 

[Höfer.] 

Sellos  {EsXlö?),  Stammvater  des  Priesterge- 
schlechtes der  Sellen  (Hellen) , ein  Thessaler 
oder  Sohn  des  Thessalos  {anh  ZtlXov  fEno-D] 
xov  Geaaedov),  Schol.  B u.  Townl.  Hom.  II. 
16,  234.  Eust.  ad  Hom.  11.  1057,  62.  Unger, 
Bhüologus  Supplem.  2 (1863),  715.  Ed.  Meyer, 
Forschungen  ztir  alt  Gesell,  1 , 42,  1 (vgl.  41). 
Vgl.  Helios  nr.  2.  Über  die  Selloi  vgl.  Unger 
a.  a.  0.  u.  Philologus  24,  401.  Niese,  Hermes 
12  (1877),  413f.  V.  Wilamoiüitz,  Euripides 
Herakles  1,  259  Anm.  1.  Hermes  21, 114  Anm.  1. 
P.  Kretschmer,  Einleitung  in  die  Geschichte  der 
griech.  Sprache  87.  [Höfer.] 

Selmeenos  (ZelgEpvog) , Beiname  des  Men 
auf  einer  Weihinschrift  aus  Phrygia  Paroreios, 
The  anmtal  of  the  brit.  school  at  Athens  4 
(1897/98),  60.  Journ.  of  hell.  stud.  19  (1899), 
299  nr.  220.  Itev.  des  etudes  grecques  15  (1902), 
86;  vgl.  Journ,  a.  a.  0.  299  nr.  221:  b dipiog 
ZtXjiEip'cöv  Mpvi  Evxpv.  [Höfer  ] 

Selvans  (selvans,  auch  mit  s-  zu  Anfang  ge- 
schrieben) ist  der  Name  eines  etruskischen 
Gottes.  Er  ist  siebenmal  belegt  und  zwar  auf 
fünf  Bronzestatuen,  deren  eine  unbekannten 
Fundortes  ist  und  je  eine  aus  Corneto,  Sarteano, 
Carpigna  und  Cortoua  herstammt,  ferner  auf 
einem  Bronzestab  aus  Todi,  auf  dem  Bronze- 
templum  von  Piacenza  und  endlich  auf  einem 
Ossuar  von  Perugia.  Die  genannten  Denk- 
mäler sind  veröffentlicht:  P)  die  Bronzestatue 
unbekannten  Ursprunges,  die  sich  jetzt  im 
Britischen  Museum  befindet,  von  ConestabUe  im 
Bull.  delV  Inst.  1862,  76,  von  Fabretti,  C.  1. 1. 
no.  2582  bis,  tab.  XLIV,  von  Corssen,  Spr.  d. 
Etr.  1 ,458,  von  Leecke,  Etr.  Fo.  4,  54;  2)  die 
Bronzestatue  von  Corneto,  jetzt  im  Vatikan 
befindlich,  von  Passeri  bei  Amaduzzi,  Älph. 
vet.  Etr.  p.  LXH,  von  Winckelmann,  Monum, 
ant.  tav.  XVIH  no.  40  ed.  Prat.,  von  Micali, 
Storia  etc.  tav.  XLIV  no.  1,  von  Inghirami, 
Storia  della  Toscana  tav.  XXV  no.  1 et  Mus. 
etr.  Vatic.  1 tav.  XLHI  no.  4,  von  Lanzi  2,  529 
= 452  no.  XXXV.  tav.  XV,  no.  5,  von  Fabretti, 
C.  1. 1.  no.  2334  tab.  XLH,  von  Corssen,  Spr.  d. 
Etr.  1,  458  und  von  Leecke,  Etr.  Fo.  4,  54  sq.; 
3)  die  Bronzestatue  von  Sarteano,  jetzt  gleich- 
falls im  Britischen  Museum,  von  ConestabUe  im 
Bull.  delV  Inst.  1859,  79,  von  Fabretti,  C.I.l. 
no.  1014  ter,  von  Corssen,  Spr.  d.  Etr.  1,  459, 
von  Leecke,  Etr.  Fo.  4,  55  und  von  Pauli, 
C.  I.  E.  no.  1552;  4)  die  Bronzestatue  von  Car- 
pigna von  Lempster,  Etr.  reg.  tab.  XXIV,  dar- 
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nach  von  Gori,  Mus.  etr.  1 tab.  XX,  von  Passeri, 
Paralip.  63  und  Lett.  Poncagl.  10  p.  324.  327. 
333,  von  Lanzi  2,  527  = 450  no.  XXXIII,  von 
Fabretti,  C.  1. 1.  no.  78  tab.  VI  bis,  von  CorsseHy 
Spr.  d.  Etr.  1,  458  und  von  Deecke,  Etr.  Fo. 
4,  55  sq. ; 5)  die  Bronzestatue  von  Cortona  von 
Lorini,  Di  due  Statuette  3 tab.  II,  von  Fabretti, 
C.  I.  I.  no.  1052  tab.  XXXV,  von  Corssen,  Spr. 
d.  Etr.  1,  458,  von  Deecke,  Etr.  Fo.  4,  56  und 
von  Pauli,  C.  I.  E.  no.  438.  Der  Bronzestab 
ist  veröifentlicht  von  Fabretti,  C.  I.  I.  no.  92 
mit  dem  Vermerk  ^Ä.  Melchiades  Fossati  misit 
Vermigliolio%  von  Corssen,  Spr.  d.  Etr.  1,  459 
und  von  Deecke,  Etr.  Fo.  4,  56.  Das  Bronze- 
templum  haben  bekanntlich  Poggi  in  einer 
eigenen  Abhandlung  Di  uu  bronzo  piacentino 
und  Deecke  in  den  Etr.  Fo.  4 und  den  Etr. 
Fo.  u.  Stu.  2 herausgegeben.  Das  Perusinische 
Ossuar  endlich  ist  von  Nogara,  Ann.  d.  Acc. 
d.  Mil.  1894/95  no.  14  und  1895/96  tab.  B und 
von  mir  im  C.  I.  E.  no.  4446  veröifentlicht.  — 
1)  Die  Statue  unbekannter  Herkunft  ist  männ- 
lich, unbedeckten  Hauptes,  der  Oberkörijer 
unbekleidet,  der  Unterkörper  in  ein  Pallium 
gehüllt,  welches  unter  dem  linken  Arm  zurück- 
geschlagen und  mit  der  linken  Hand  aufge- 
hoben ist.  Die  von  unten  nach  oben  zu  lesende 
Inschrift  lautet:  een  ■ turce  ■ lar&i  ■ \ le&anei  1 
selvansl  ■ o.lpnu  \ canzate  'dies  gab  Larthi  Le- 
thanei  dem  Selvans  zum  Geschenk  . . .’  Die 
Bedeutung  des  Wortes  canzate  wissen  wir  nicht, 
alles  übrige  ist  sicher.  2)  Die  Statue  von  Corneto 
ist  die  eines  sitzenden  nackten  Knaben,  der 
jedoch  im  Begriff  ist,  sich  zu  erheben;  der 
linke  Arm  ist  abgebrochen  und  daher  die  auf 
ihm  befindliche  Inschrift  nur  in  der  je  zweiten 
Hälfte  der  Zeilen  erhalten.  Sie  lautet:  . . . 
nas  ■ velusa  \ ...  is  ■ selvansl : \ ...  gs  ■.  ever  : 
Q’ved'li  I . . . : clan.  Um  eine  Dedikation  an 
den  Selvans  handelt  es  sich  auch  hier,  denn 
ever  heißt  ' Geschenk  ’ ; ...  nas  . velusa  ' des 
Vel  (Sohn)’  und  'O'vetHi  | . . . : clan  'Thvethli 
(Vorname  und  Vatervorname  fehlen)  Sohn’  sind 
Namen.  3)  Die  Statue  von  Sarteano  ist  eine 
nackte  männliche  Figur.  Die  Inschrift  läuft 
rings  um  die  Basis  und  lautet  nach  Autopsie 
von  Deecke  {Etr.  Fo.  4,  55):  vel  sapu  &]n  turke 
sel\vcm\[sl\m  . . . al  'Vel  Sapu  hoc  dedit  dem 
Selvans  . . .’  Der  Schluß  der  Inschrift  ist  nach 
Lesung  und  Deutung  unklar.  4)  Die  Statue 
von  Carpigna  ist  die  eines  Jünglings  mit 
nacktem  Oberkörper,  während  der  untere  Teil 
in  ein  Pallium  gehüllt  ist,  dessen  Zipfel  über 
den  linken  Arm  genommen  ist.  Die  Inschrift 
steht  auf  dem  Gewände  und  lautet:  tn  turce 
raniQ'a  ufia  \ tavi  ■ selvan{sl)  'dies  schenkte 
Ramtha  Ufia  . . . dem  Selvans’.  Das  selvan 
am  Schluß  ist  in  selvan(sl)  zu  ergänzen;  was 
tavi  heiße,  wissen  wir  nicht.  5)  Die  Statue 
von  Cortona  ist  weiblich  und  ganz  nackt  bis 
auf  die  Stiefeletten  und  den  Kopfputz.  Die 
Inschrift  läuft  längs  des  linken  Beines  und 
lautet:  V ■ evinti  ■ arn'tias  • selan'ß  tez  ■ alpan 
1 turce  'Vel  Cvinti,  der  Arntia  (Sohn),  gab  dem 
Sel(v)ans  die  Bildsäule  (?)  zum  Geschenk’.  Die 
Form  tez  • scheint  aus  tezan  abgekürzt  und 
'Bildsäule’  zu  bedeuten.  Die  Inschrift  des 
Bronzestabes  ist  als  selva  überliefert.  Auch 
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dies  wird  aus  selva[nsl]  abgekürzt,  und  Genetiv 
der  Widmung  sein,  so  daß  es  'dem  Silvans’ 
zu  übersetzen  ist.  Auf  dem  Placentiner  Temp- 
lum  lesen  wir  in  Region  8'  selvan,  welches 
ganz  sicher,  da  die  Namen  des  Templums  alle 
im  Genetiv  stehen,  gleichfalls  zu  selvan[sl]  zu 
ergänzen  ist  (so  auch  Deecke,  Etr.  Fo.  4,  54). 
Auf  dem  Perusinischen  Ossuar  endlich  steht 
geschrieben:  Zartf  selra\sl  a&nu  'Larth,  des 
Selva(n)s  . . .’  Was  aü'iiu  heiße,  wissen  wir  noch 
nicht,  doch  ist  es  sicher,  daß  es  kein  Name, 
sondern  ein  Af)pellativum  ist.  Vielleicht  be- 
deutet es  etwas  ähnliches  wie  lautni  'libertus, 
clomesticus’.  Denn  wie  wir  hier  einen  'aünu 
des  selvans’  haben,  so  haben  wir  in  Fahr. 
C.  1. 1.  no.  804  = Pauli  C.  I.  E.  no.  2340  einen 
lautni:  tfufuBfas,  einen 'domesticus  der  (Göttin) 
Thuultha’.  Den  Namen  unseres  Gottes  hat  man 
endlich  auch  finden  wollen  in  einer  Form  selasva, 
wie  sie  früher  auf  einer  kleinen  Beitafel  von 
Volterra  gelesen  wurde,  die  im  Cod.  Marucell. 
A 247/248,  von  Lanzi  2,  464  = 393  tav.  XIII 
no.  16,  von  Fabretti  C.  I.  1.  no.  315  tab.  XXV 
und  von  mir  selbst  C.  I.  EL  no.  52  b veröffent- 
licht ist.  Dies  selasva  war  Deecke  {Etr.  Fo.  4,  57) 
geneigt,  so  zu  erklären,  daß  er  es  in  selas-va  zer- 
legte und  in  selas  eine  Nebenform  des  Gottes- 
namens selvans  sah.  Abgesehen  von  der  starken 
Lautentstellung,  die  schwer  glaublich  wäre,  wird 
diese  Deutung  dadurch  hinfällig,  daß,  wie  ich 
schon  im  C.  I.  E.  nach  einer  mir  von  Bugge 
freundlich  zur  Verfügung  gestellten  Zeichnung 
Undsets  angab  und  wie  ich  jetzt  nach  Autopsie 
(11.  Aug.  1898}  bestätigen  kann,  vielmehr  mit 
Interpunktion  se  • la  • sva  zu  lesen  ist.  In  diesem 
se  • la  • sva  steckt  überhaupt  nichts  Mythologi- 
sches. Es  wird  sich  nun  fragen,  was  der  Gott 
selvans  seinem  Wesen  nach  gewesen  sei.  Diese 
Frage  gipfelt  darin,  ob  er  dem  römischen  Sil- 
vanus gleichzusetzen  sei  oder  nicht.  Lautlich 
steht  dem  nichts  im  Wege,  denn  so  gut  wie  etr. 
vel;^ans  = lat.  Volcanus,  etr.  neffuns  = lat. 
Neptunus  ist,  kann  auch  etr.  selvans  = lat. 
Silvanus  sein,  und  so  ist  denn  auch  die  Identi- 
tät beider  von  Deecke  {Etr.  Fo.  4,  54;  Etr. 
Fo.  u.  Stu.  2,  23.  64)  und  Bugge  {Etr.  Fo.  u. 
Stu.  4,  52)  angenommen  worden.  Allein  es 
fragt  sich,  ob  diese  Gleichsetzung  sachlich  halt- 
bar ist.  K.  0.  Müller  z.  B.  {Etr.  2*,  63  not.  95 
= 64.  95  a)  hält  es  für  zweifelhaft.  Es  wird 

zweckmäßig  sein,  diese  Untersuchung  mit  der 
Person  des  Silvanus  zu  beginnen , weil  wir 
über  ihn  mehr  wissen,  als  über  den  selvans. 
Daß  Silvanus  in  den  späteren  Zeiten  ein  römi- 
scher Waldgott  war,  unterliegt  keinem  Zweifel 
(vgl.  die  Darstellung  bei  Preller-Jordan,  Böm. 
Alytli,  1®,  392),  allein  darum  braucht  er  es 
nieht  immer  gewesen  zu  sein.  In  der  römi- 
schen Mythologie  begegnen  wir  oft  der  Tat- 
sache, daß  eine  Götterpersönlichkeit  auf  Grund 
einer  an  sich  falschen  Volksetymologie  völlig 
umgeprägt  wird.  Um  nur  ein  klares  und  sicheres 
Beispiel  zu  geben,  so  haben  wir  s.  v.  satre  ge- 
sehen, daß  der  Pons  und  seine  Mutter  Diuturna, 
der  Sohn  und  die  Gattin  des  Sonnengottes, 
weil  man  in  dem  Worte  Fons  die  'Quelle’  sah, 
zu  Quellgottheiten  gemacht  wurden.  Und  so 
kann  auch  der  Silvanus  zu  einem  Waldgott 
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erst  durch  Volksetymologie  geworden  sein. 
Jjrecke  {Etr.  Fo.  u.  Sh(.  ‘2,  23  not.  87)  hat  mit 
lat.  Silvanus  das  griech.  Eiihivog  identifiziert, 
eine  tretfliche  und  unantastbare  Entdeckung, 
denn  Ebth]v6i  steht  für  Wenn  diese 

Identifizierung  richtig  ist,  und  sie  ist  es,  so 
ergeben  sich  aus  ihr  sofort  eine  Reihe  von 
Folgerungen,  die  allerdings  I)eicke  selbst  nicht 
gezogen  hat.  Es  folgt  1.,  daß  Silvanus  nicht 
^ Waldgott’  heißt;  als  solcher  müßte  er  griech. 
Tltivög  heißen,  denn  lat.  silva  ist  = gr.  vh], 
Grundform  beider  sulvä.  Es  folgt  2.,  daß  die 
Form  Etihivog  kein  griechisches  Wort  ist;  un- 
griechisch ist  die  Erhaltung  des  umlautenden 
s,  es  müßte  Ellsvöi  werden,  und  ungriechisch 
ist  auch  das  Suffix  -rjvög,  wie  F.  de  Sanssure 
(in  den  Jiecherches  ureheol.  dans  VAsie  orientale 
189  sq.)  an  dem  Worte  TvQGr]voi  nachgewiesen 
hat,  als  dessen  Heimat  er  das  nördliche  Klein- 
asien feststellt.  iJaraus  folgt  3.,  daß  auch  die 
Heimat  des  Wortes  Eklfüvög  = etr.  selvans 
in  Vorderasien  sein  wird,  d.  h.  daß  wir  ein 
pelasgisch- etruskisches  Wort  vor  uns  haben, 
welches  erst  in  das  Lateinische  übertragen  und 
als  'Waldgott’  verstanden  wiu'<le.  Hamit  stimmt 
auch  das  von  1‘relIer-Bvliert  {Griech.  3Ii/th.  1‘, 
729)  andei-weit  gefundene  Resultat,  daß  ' die 
Silene  [denn  es  ist  eine  Gruppe  von  Göttern] 

. . . vorzugsweise  der  kleinasiatischen,  nament- 
lich lydischen  und  phrygischen  Sage  ange- 
hören’,  aufs  beste  überein.  Nach  diesem  Er- 
gebnis werden  wir  nun  zunächst  die  Natur  des 
griech.  2JHlt}v6<s  oder  vielmehr  der  Etilr]vcii 
festzustclien  haben,  um  von  da  aus  vielleicht 
einen  Anhalt  für  den  etr.  selvans  zu  gewinnen. 
■\uch  dies  ist  Ijereits  von  Preller- Bobert  (a.  a.  0.) 
geschehen  mit  den  Worten:  'Sie  waren  in 
diesen  |den  kleinasiatischen]  Sagen  und  Reli- 
gionen vornehmlich  Hämonen  des  fließenden, 
quellenden,  nährenden  und  befruchtenden  und 
begeisternden  Wassers,  die  eben  deswegen  meist 
an  t)uellen,  Flüssen  und  Brunnen,  in  feuchten 
Gründen  und  üppigen  Gärten  heimisch  ge- 
dacht werden.  Diese  Auffassung  wird  bestätigt 
ilurch  ihre  Liebschaft  mit  den  Nymphen  {hymn. 
Homer,  in  t'enerem  22G).  Wenn  Preller- Robert 
(a.  a.  0.  731)  hinzufügen:  'Sonst  werden  die  Si- 
lene in  den  kleinasiatischen  Sagen  . . . als  Wald- 
dämonen genannt’,  so  haben  wir  hier  bereits 
die  sachlich  gleiche  Umformung,  wie  beim 
Silvanus,  bei  dem  diese  LTmformung  dann  ja 
noch  durch  den  Klang  des  Namens  befördert 
wurde.  Eine  andere  Umfoimung  ist  der  'bak- 
chische  Silen’,  'der  gemütlich  skurrile  Trunken- 
bold, wie  ihn  so  viele  alte  Kunstdenkmäler 
zeigen,  entweder  allein  oder  unter  den  übrigen 
Figuren  des  bakchischen  Gefolges’  {Preller- 
Robert  1'',  734  sq.).  Wenn  so  die  Sileni-Silvani 
Flußgötter  sind,  so  ist  es  in  der  Ordnung,  daß 
ihre  Darstellung  als  etr.  selvans  eine  jugend- 
liche Gestaltung  zeigt,  die  an  den  bakchischen 
Silen  in  keiner  Weise  erinnert,  und  damit 
stimmt  es  auch  überein,  daß  die  Bildwerke  des 
römischen  Silvanus  so  gehalten  sind,  daß 
Reifferscheid  {Ann.  J8ül,  210j  in  ihnen  sogar 
einen  dem  Jupiter  ähnlichen  Typus  erkennen 
wollte.  Wenn  so  der  selvans  eine  pelasgisch- 
etraskische  Gottheit  ist,  so  könnte  das  Wort 


selva,  von  dem  der  Name  gebildet  ist,  in  den 
Sprachen  dieses  Völkerkreises  wohl  'Wasser’ 
bedeuten.  Das  von  den  Griechen  mit  dem 
zweifellos  fremden  Worte  atXivov  bezeichnete 
Pflanzengeschlecht  wächst  in  wässerigen  Niede- 
rungen. Diese  Etymologien  spreche  ich  natür- 
lich nur  als  Vermutungen  und  Möglichkeiten 
aus.  Der  selvans-Silvanus  bat  sich  im  Volks- 
glauben unter  dem  Namen  Silviano  bis  heute 
10  erhalten  und  zwar  als  'spirito  dei  boschi’, 
also  nach  der  späteren  Auffassung.  Die  Einzel- 
heiten dieses  Volksglaubens  finden  sich  bei 
Lei  and,  Etrnscan  Roman  Remains  58  sqq. 

[C.  Pauli.] 

Selys  {Efjlvg),  Gründer  und  Eponymos  der 
thrakischeu  Stadt  Sely(m)bria,  Stmbo  7,  319. 
Steph.  Ryz.  s.  v.  MsarjfißQicc  und  ErilvfißQia. 
Reitzenstein , Gesch.  der  griech.  Etymol.  323. 
Symeon  3Iagister  ji.  70G  (ed.  Bonn.)-,  vgl. 
20  J.  Geffcken,  l)e  Stephano  Byz.  (Göttingen  1889). 
S.  11.  [Höfer.] 

Seiuachos  {Eyna^os),  Ahnherr  des  attischen 
Geschlechtes  der  Erjfiaxid'ca  und  Eponymos  des 
Demos  Epgaxidai,  dessen  Töchter  den  Diony- 
sos gastlich  aufnahmen,  wofür  sie  und  ihre 
Töchter  seitdem  das  Priesteramt  des  Gottes 
bekleideten,  Steph.  Byz.  s.  v.  Zriguxidca.  Nach 
E'useb.  Chron.  30  Schöne  hatte  Semachos  nur 
eine  Tochter,  der  Dionysos  zum  Danke  für  die 
.10  Bewirtung  eine  veßgig  schenkte,  woraus  0. 
Ribbeck,  Anfänge  n.  Entwickelung  des  Dionysos- 
kvltus  in  Attika  (Kiel  1869)  S.  2 f.  schließt, 
daß  die  Töchter  des  Semachos  Mainaden  ge- 
wesen seien.  Vgl.  auch  Welcker,  Nachtrag  z. 
Aesch.  Trilogie  209.  225.  Toepffer,  Att.  Genea- 
logie 292f.  — Gruppe,  Gr.  Myth.  737,  4 verweist 
auf  die  (mir  nicht  zugängliche)  Abhandlung 
von  Beneken,  De  theoxeniis  31.  [Höfer.] 
Seinaleos  (Eygältog),  Beiname  des  Zeus, 
40  dessen  Altar  neben  einer  Erzstatue  desselben 
Gottes  auf  dem  Parnes  stand.  Paus.  1,  32,  2. 
Der  Name  ist  wohl  auf  die  Vorzeichen  zu  be- 
ziehen, die  der  Gott  durch  Blitz  und  Donner 
(vgl.  Semantikos,  Terastios)  gab,  Bursian,  Geogr. 
V.  Griechenl.  1,  252.  Wide,  Ledwn.  Kulte  371. 
Usener,  Rhein.  Mus.  58  (1903),  199.  [Höfer.] 
Semautikos  {Erjgavuxog).  Eine  Inschrift 
aus  Dorylaion  ist  geweiht  dem  Zeus  Seman- 
tikos: All  svxMi  Corr.  hell.  28 

50  (19  04),  194,  9.  Revue  des  etudes  grecques  20 
(1907),  85.  Ramsay,  Stndies  in  Eastern  Pro- 
vinces  1906,  271.  G.  Mirban,  Echos  d’Orient 
1906,  3.  Es  ist  vielleicht  ein  gewählterer 
Ausdruck  für  den  auf  Inschriften  von  Dory- 
laion so  häufig  begegnenden  Zsvg  ßQovr&v  (s. 
Strapton).  Vgl.  Semaleos.  [Höfer.] 

Seiiiasia  {Erigccala),  Bezeichnung  einer  kurz- 
bekleideten Frauengestalt  auf  Kaisermünzen 
von  Alexandria,  die  auf  galoppierendem  Pferde 
60  sitzend  dieses  mit  einer  Peitsche  antreibt,  wohl 
um  ein  Signal  {Grigacla.)  zu  geben,  Eckhel, 
Doctr.  nuvi.  vet.  4,  74.  Head,  Hist.  num.  722. 
Catal.  of  greek  coins  brit.  3Ius.  Alexandria  157, 
1293.  171,  1381  pl.  11,  1293.  1381.  Introd. 

p.  LI.  G.  E.  Hill,  Handbook  of  greek.  and  roman 
coins  188.  [Höfer.] 

Semea  {Eyfis'a),  syrische  Göttin  auf  einer 
Weihinschrift:  ry  nvQia  Erigici  Magrialtg  iru- 
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fisXiqT'^g,  Fossey,  Corr.  hell.  21  (1897),  70  nr.  11 
= Perdrizet,  Per.  areh.  Trois.  Ser.  T.  32  (1898), 
39.  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res  Pom.  pert.  3, 1021 
p.  379;  vgl.  Fossey  a.  a.  0.,  der  in  Semea  eine 
Fonn  der  Astarte  erkennt  und  den  Namen  mit 
aramäisch  chemaia  und  syrisch  chmaiaä  = 
^Himmel’  zusammenstellt;  also  xvqLcc  Hr\yicx.  = 
'Himmelskönigin’.  Dieselbe  Göttin  begegnet 
unter  dem  Namen  Sima  in  einer  bilinguen  In- 
schrift aus  der  Nähe  von  Berytos : &sm  dyLca  Bäl 
^al  Iträ  '^'Hga  y.cd  'ö'£[ä]  SLya  nai  vscotsqu  'Hqk 
= I(ovi)  O(ptimo)  M{aximo)  P{ahnarcodi)  eit) 
liunoni)  P{eginae)  e(t)  I{unoni)  Siimae)  eit) 
C{aelesti)  S{ohemiae),  Ponzevalle,  Pev.  arch.  1903, 
2,  29  f.  (vgl.  464  nr.  361)  = Clermont-Ganneau, 
ebd.  225  = Dittenberger,  Or.  Graec.  Inscr.  Sei. 
2,  590  p.  282  = Fussaud,  Pev.  arch.  1904,  2, 
251  = Cagnat  a.  a.  0.  3,  1079  p.  411.  ==  Lidz- 
barski,  Ephemeris  für  semitische  Epigraphik  2 
(1908),  324  f.  = Pevue  des  etudes  grecqiies  17 
(1904),  260.  Dieselbe  Göttin  ist  nach  Perdrizet 
a.  a.  0.  39  f.  auf  der  fragmentierten  Inschrift, 
gleichfalls  aus  der  Nähe  von  Berytos:  et  lu- 
nonis  Eil{iae)  lovis  Sime  {C.  I.  L.  3,  159,  wo 
Clermont-Ganneau  a.  a.  0.  229  lesen  will:  lovis 
Simii  = Esigiov  [s.  d.])  zu  erkennen,  für  die 
NÖldeke  zu  C.  I.  L.  3,  6669  (vgl.  auch  Lenor- 
mant,  Gaz.  arch.  4 [1878],  77)  verwiesen  hatte 
einerseits  auf  i^^c.  de  de«  Nyr.  33:  tctg-ns  ^oavov 
«Ho  y^QVGSov  ovSccya  xolaiv  alloißt-  ^oavoLOLv 
sI'ksIov  ....  ■x.aXisxcci  Er\yi]'Cov  (also  Statue 
der  Eggia-ELya-,  vgl.  aber  auch  Movers,  Die 
Phönizier  1,  634  Pob.  Eisler,  Philologus  68 
[1909],  178  Anm.  175)  %oi\  vn  avx&v  kaßVQLCov, 
cvSs  xs  ovvoga  L'ölov  avxä  ^•d’svxo,  andererseits 
auf  den  Bericht  des  Pseudo- Melito,  Apolog.  Syr. 
ed.  W.  Cureton,  Spicileg.  Syriacum  p.  25  (jetzt 
auch  bei  Migne,  Ser.  Gr.  5,  1228):  „Syri  cole- 
bant  deam  Atti  (=  Atar-gati)  ex  Adiabene,  quae 
misit  filiam  Balat  medicam,  quae  sanavit  Sime 
{sive  Sime)  filiam  Hadad‘%  wozu  Nöldeke  be- 
merkt, daß  Sime  filia  Hadad  der  in  der  In- 
schrift genannten  luno  filia  lovis  entspricht; 
s.  jetzt  auch  Nöldeke,  Zeitschr.  d.  deutsch, 
morgenl.  Gesellsch,  42  (1888),  473;  vgl.  auch 
Drexler  Bd.  2 Sp.  2556,  47  ff.  s.  v.  Megrin. 
Weitere  Spuren  des  Kultus  dieser  Göttin  sucht 
Ponzevalle  a.  a.  0.  32 ff.  aus  Namen  von  Personen 
(Aßsd'ßigtog,  ’Agccßßggla  etc.)  und  Örtlichkeiten 
nachzuweisen  und  identifiziert  auch  die  Gott- 
heit Asima  der  Emathiter  (2.  Kön.  17,  30)  mit 
der  Semea-Sima  {Eigcc  mit  prothetischem  cc)  — 
Dussaud  a.  a.  0.  252  f.  erkennt  diese  Göttin 
ferner  in  der  Gemmeninschrift  C.  I.  G.  4,  7406 
(nicht  7041!)  . . . xgigovßiv  öcägovsg, 

wo  er  vorschlägt  Eggia,  und  identifiziert 
schließlich  (p.  255  f.)  mit  Ponzevalle  a.  a.  0. 
39  ff.  Sima  mit  Semiramis  (s.  d.).  Vgl.  auch 
Alordtmann,  Zeitschr.  d.  deutsch,  morgenländ. 
Gesellsch.  31  (1877),  99.  Wird  Semea  (Sima) 
in  der  oben  angeführten  Inschrift  als  Hera  be- 
zeichnet, so  wird  sie  der  Athena  angeglichen 
auf  der  Inschrift  eines  Reliefs  aus  Emesa,  das 
abgebildet  ist  Comptes  rendus  de  l’Acad.  des 
Inscr.  et  Belles-Lettres  1902,  236  (vgl.  1901, 
453)  = Dussaud,  Des  Arabes  en  Syrie  avant 
l’Islam  130  Fig.  28.  Auf  dem  Relief  sind,  so- 
weit es  erhalten  ist,  drei  Gottheiten  darge- 
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stellt;  möglicherweise  waren  es  ursprünglich 
vier.  Diese  Frage  hängt  damit  zusammen,  ob 
man  in  der  unter  dem  Relief  angebrachten 
Inschrift  (s.  unten)  drei  Gottheiten  erkennen 
will,  Aglibolos,  laribolos  und  Belos  oder  nur 
zwei,  indem  man  entweder  Belos  mit  laribolos, 
oder  laribolos  mit  Aglibolos  als  einen  Gottes- 
namen vereinigt.  Von  den  dargestellten  Göttern 
sind  die  zwei  männlichen  als  Krieger  gebildet; 
dem  einen,  dem  Belos  ist  oberhalb  seines 
Kopfes  der  Name  der  ihm  entsprechenden 
griechischen  Gottheit  beigeschrieben:  Ksgccvvög 
d.  i.  Zsvg  KsgavvLog.  Zwischen  den  beiden 
Göttern  steht  eine  Göttin,  inschriftlich  als 
’vfffrjvä  bezeichnet ; von  ihrem  semitischen  Namen 
sind  in  der  Inschrift  nur  2‘/2  Buchstaben  er- 
halten, ZEI,  den  die  ersten  Herausgeber  zu 
Es[Xrjvrj]  ergänzen  wollten.  Doch  hat  Ponze- 
valle, Pev.  arch.  1902,  1,  391  richtig  erkannt, 
daß  der  Name  Sema  hier  vorliegt.  Ponzevalle 
(vgl.  Lidzbarski  a.  a.  0.  83  f.)  liest  die  Inschrift: 
[BijjXa,  ’lagißwXm,  ’AyXißSXa  v.ou  Et[g  . . Nach 
Dussaud,  Des  Arabes  131  Anm.  1 zu  130  (vgl. 
Pevue  des  etudes  grecques  21  [1908],  204)  ist 
zu  lesen:  ....  [BrjjXcp  ’lagißwXg),  AyXißcoXg)  . . . 
A'9'rjvä,  Ksgavvä  . . . xori  .^«[r.uico].  *)  [Höfer.] 

Semela.  Orelli  1491  = C.  1.  L.  13,  8244 
(in  Köln,  von  Zangemeister  vgl.)  deae  Semelae 
et  sororibus  eiius  deabus  ob  honorem  saevi  ma- 
tratus  Peginia  Patrona  7nater  7iata  et  facta 
aram  posuit  sub  sacerdotali  Sera^io  Catullo  patre. 
S.  Semele.  [Otto.] 

Semele  {EsgsXrj,  EsgiXu,  etrusk.  Semla  [s.  d.]), 
die  Mutter  des  Dionysos. 

Die  Vorstellungen,  welche  mau  sich  an  den 
verschiedenen  Kultstätten  des  Dionysos  von 
seiner  Mutter  machte,  waren  je  nach  der  Kult- 
auffassung vom  Wesen  des  Dionysos  verschieden. 
Aber  fast  überall  setzte  sich  später  die  An- 
sicht durch,  der  richtige  Name  der  Mutter  sei 
Semele. 

Wo  man  z. B.  den  Dionysos  in  Stiergestalt 
verehrte  (ob.  Bd.  1,  Sp.  1057  f.),  ihn  als  «|iog 
xavgog  — xä  ßo^cg  noSl  Q'vav  anrief  {Plut. 
quaest.  Gr.  36,  Bergk  Poet.  lyr.  Gr.*'  3,  657) 
und  seine  Diener  ßovxöXoi,  nannte  {Pauly- 
Wissoiva  P.-E.  3,  1013  f.),  da  hielt  man  ihn 
für  ßovytvyg  und  xavgoysvgg  {Orph.  fr.  160,  7 
Abel)  und  stellte  sich  seine  Eltern  in  Stier- 
und  Kuhgestalt  vor.  Daher  galten  in  Lerna, 
wo  Dionysos  Bovysvtjg  unter  Trompetenschall 
aus  dem  alkyonischen  See  heraufgerufen  wurde 
(Sokrat.  nsgl  ößLcov  bei  Plut.  Is.  et  Os.  35, 
quaest.  Gr.  36,  quaest.  cofiviv.  4,  6,  2),  Zeus 
und  Io,  die  sich  nach  Aischyl.  Prom.  651  auf 
dem  ßattvg  Xsigcov  von  Lerna  zusammenfanden, 
für  die  Eltern  des  Dionysos  (vgl.  Diod.  3,  74; 
infolge  der  Gleichung  lo  = Isis  wurde  dann 
Isis  Mutter  des  Dionysos);  Dionysos  Epaphios 
{Orph.  hymn.  50,  1.  52,  9)  ist  der  lo-Sohn 
Epaphos  {M^iaseas  b.  Plut.  Is.  et.  Os.  37;  vgl. 
Gruppe,  Griech.  Myth.  1419,  4).  Aber  an  der- 
selben Kultstätte  von  Lerna  — wo  übrigens 

*)  Die  Anuahme  der  Erwähnung  einer  Göttin  Sima 
(Bd.  4 Sp.  315,  iS  f.)  auf  der  stadtrömischen  Inschrift 
(C.  /,  L.  6,  771)  beruht  auf  einem  Irrtum.  Es  ist  nicht 
Dean  Sanotis  Simae  Terrae  Matri  zu  lesen,  sondern  Deae 
Sanctissimae  Terrae  Matri. 
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zu  den  Vorstellungen  von  Dionysos  als  ßovys- 
vi]g  und  inutfiog  noch  die  Kultverbindung  mit 
Demeter  Prosymna  hinzukam  — erzählte  man 
später  auch,  Dionysos  sei  durch  den  alky- 
onischen  See  in  den  Hades  hinahgestiegen,  um 
seine  Mutter  S.  heraufzuholen  {Paus.  2,  37,  5), 
wobei  Polymnos  ihm  den  Weg  zeigte  (vgl. 
die  Artikel  Polymnos,  Prosymnos,  Prosymna; 
Nilsson,  Griech.  Peste  288 f.). 

Im  Kultkreis  des  Zeus  und  der  Dione  von 
Dodona  glaubte  man,  Dionysos  sei  der  Sohn 
von  Zeus  und  Dione  /r.  177  bei 

Schal.  Find.  J’yth.  3,  177),  die  Dodonischen 
Nymphen  hätten  das  Kind  gepflegt  {Pherekyd. 
fr.  46).  Später  aber  wird,  abgesehen  von  der 
Gleichung  Dione  = Aphrodite  (deshalb  Dio- 
nysos Sohn  der  Aphrodite,  Praxüla  fr.  8), 
Dione  einfach  für  S.  erklärt,  llesycli.  ßd,Y.%ov 
zliwvrig'  Ol  fiiv  ßay.ytvzQiag  PJtutXr}g  xtI. , vgl. 
Belker  Anecd.  225,  3,  Nauck  Tr.  Gr.  Fr.^ 
adesp.  204.  Dione  wurde  durch  S.  verdrängt 
und  tauschte  für  ihren  Platz  als  rechtmäßige 
Mutter  des  Dionysos  die  Rolle  einer  Dodoui- 
schen  Nymphe  {Pherekyd.  a.  a.  0.)  oder  einer 
Mainade  im  Gefolge  des  Gottes  ein,  vgl.  die 
Vasenbilder:  Hnjdemann,  Satyr-  u.  Bukehen- 
numen,  Plall.  Winckdmanns-Progr.  1880. 

Im  Kult  des  Dionysos  Hyes  oder  Hyeus  (ob. 
Bd.  1,  Sp.  2771,  vgl.  Usener,  Götternamen  46f.) 
glaubte  man,  Dionysos  sei  der  Sohn  des  Zeus 
(Hyes,  Hyetios)  und  der  Hye,  die  Hyaden 
hätten  die  Pflege  des  Kindes  übernommen; 
ob.  Bd.  1,  Sp.  27ö4ff.  2,  Sp.  1822  unter  Lamos  3. 
Aber  auch  für  diese  Kombination  erklärte  man 
später  S.  als  Hauptnameu,  Hye  als  Beinamen: 
S.  sei  Hye  genannt  worden  {Pherekyd.  fr.  46) 
&no  ryg  vascog  (llesych.  s.  'TtJ),  weil  Zeus,  als 
S.  durch  den  Blitz  getötet  und  ihr  Gemach  in 
Brand  geraten  war,  das  Feuer  durch  Regen 
gelöscht  und  so  das  Dionysoskind  gerettet  habe, 
vosv  6 &aag  izrl  rijV  yivvyaiv  avrov.  Et.  Magn. 
8.  ''Tr]g.  vae  yäp  dußgoalav  in  ainä)  u Zsvg, 
Bekker,  Anecd.  207,  25. 

Ebenso  wird  Encho,  — so  hieß  die  Mutter 
des  Dionysos  irgendwo  als  iyxmog  (vgl.  Aphro- 
dite ’'Eyxttog,  Hesych;  Dionysos  ^vgasyxyg, 
Orph.  hyynn.  45,  5.  62,  11),  als  iyxcoQio:  oder 
als  Göttin  der  ’Eyxslatg  {3Iaass  Herrn.  26,  190), 
— später  als  Beinamf»  der  S.  erklärt,  Hesych 
’Eyx<h'  Tj  Eeyilr]  ovrag  ixaltiro. 

ln  Kulten,  deren  besonderes  Merkmal  das 
Fvhv  der  Bakchen  war,  wo  Dionysos  tm  ßoim 
noöl  &VCOV  erschien,  wo  sein  Fest  ©via  {Nüsso'n 
a.  a.  0.  291),  seine  Bakchen  und  Priesterinnen 
Thyiai  und  Thyiades  hießen,  wo  der  Gott  als 
Thyonidas,  Thyonaios,  Thyoueus,  der  heilige 
Phallos  als  d-veavig  bezeichnet  wurde  {Hesych. 
©vcüvidag'  6 Aiot'vaog  naQu  'Poöloig.  rovg  avnl- 
vovg  (pcD.rjrag),  da  nannte  man  die  Mutter 
Thyone  und  glaubte,  Dionysos  sei  der  Sohn 
des  Zeus  und  der  Thyone  oder,  wie  man  wohl 
in  Nisa  ^aO'ir]  {Ham.  11.  2,  508)  am  Kithairon 
sagte,  des  Nisos  und  der  Thyone  (vgl.  den 
Götterkatalog  bei  Lyd.  de  mensih.  4,  51  Wünsch, 
Cic.  nat.  deor.  3,  58,  Ampel.  9).  Mit  dieser 
Thyone  wird  S.  vollkommen  gleichgesetzt. 
Schon  Ham.  hymn.  34,  21  sagt:  avv  ypTgl 
Zayily,  yv  nag  xaliovai  Qvävriv.  Pindar 
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nennt  die  Tochter  des  thebanischen  Kadmos 
bald  S.  {Pyth.  11, 1),  bald  Thyone  {Pyth.  3,  99). 
In  Delphi  bezeichnet  die  Inschrift  auf  dem 
Grab  des  Dion3^sos  nach  Philochor.  fr.  22  den 
Gott  als  Sohn  der  S.,  während  der  delphische 
Paian  des  Philodamos  {Bull.  d.  corr.  hell.  19, 
400;  vgl.  Diels,  Sitz.-Ber.  d.  Berl.  Akad.  1896, 
457)  wieder  von  der  Kadmos-Tochter  Thyone 
spricht.  Auf  einer  schwarzfigurigen  Hydria  in 
Berlin  Nr.  1904  (abgeb.  Gerhard,  Etrusk.  u. 
kampan.  Vasenh.  Taf  4 — 5)  wird  S.  durch 
Dionysos  nach  dem  Olymp  geführt,  — auf 
einer  schwarzfigurigen  Hydria  im  Museo  etrusco 
zu  Florenz  {Heydemann,  Satyr-  u.  Bakchen- 
namen  24)  ist  dagegen  Dionysos  mit  Thyone 
bei  der  Hochzeit  von  Peleus  und  Thetis  an- 
wesend. Und  so  wird  auch  sonst  noch  häufig 
der  Name  Thyone  als  völlig  identisch  mit  S. 
gebraucht,  z.  B.  Nonn.  Dionys.  1,  26  u.  ö., 
Kolluth.  249,  Hesych.  ©vmvrj,  Myth.  Vat.  2,  79. 
Einige  haben  allerdings  die  richtige  Ableitung 
des  Namens  Thyone  von  Qvaiv  = ögy&v  {Schal. 
A.paU.  Bhod.  1,  636,  Schal.  Find.  Pyth.  3,  177, 
Suid.  ©veovy,  vgl.  Serv.  Verg.  Aen.  4,  302) 
verworfen,  den  Namen  von  d’vaiv  = opfern  er- 
klärt (Diod.  3,  62,  Schal.  Oppian  cyn.  1,  27, 
Schal.  Find.  a.  a.  0.)  und  deshalb  gesagt,  als 
Sterbliche  habe  die  Mutter  des  Dionysos  S. 
geheißen,  unter  die  Götter  versetzt,  sei  sie  von 
den  Opfern  Thyone  genannt  {Apallod.  3,  38, 
Diod,  3,  62.  4,  25,  Charax  bei  Anon.  de  incred. 
17,  Myihogr.  Gr.  3,  2 S.  95  Festa  = Wester- 
mann 3Iyihogr.  325).  Andere  gaben,  da  sie 
S.  für  die  rechtmäßige  Mutter  hielten,  der 
Thyone  die  Rolle  als  Amme  des  Dionysos 
{Panyass.  fr.  5 Kinkel  bei  Schal.  Pind.  a.  a.  0.) 
oder  die  Rolle  einer  Mainade  im  Gefolge  des 
Dionysos,  vgl.  die  Vasenbilder  bei  Heydemann 
a.  a.  0. 

In  den  Kulten,  in  denen  Dionysos  in  engeren 
Beziehungen  zur  Erde  und  Unterwelt  stand, 
wo  man  ihn  als  ygag  anrief  {Flut,  quaest.  Gr. 
36),  sein  Grab  zeigte  wie  in  Delphi,  den  Dio- 
nysos Liknites  ,, erweckte“  {Flut.  Is.  et  Os.  35), 
wo  man  annahm,  daß  er  zeitweilig  in  der 
Erde  ruhe  und  dann  als  grj^lxO’cov  {Dieterich,  De 
hymn.  Orphic.  51)  wieder  erscheine,  da  stellte 
man  sich  die  Mutter  vor  als  eine  Göttin  oder 
Heroine  der  Erd  tiefe,  da  hießen  die  Eltern 
des  Dionysos  Zeus  und  Ge  {Apollod.  fr.  29  bei 
Lyd.  de  mens.  4,  51;  Diod.  3,  62),  Zeus  und 
Demeter,  Zeus  und  Persephone  oder  wie  man 
euphemistisch  wohl  in  einem  Kult  des  Dionysos 
Lysios  sagte,  Zeus  und  Lysithea  {Lyd.  a.  a.  0.). 
Zu  diesem  Vorstellungskreis  hat  S.  nahe  Be- 
ziehungen. Mochte  die  Göttin,  die  im  Heilig- 
tum des  Dionysos  Lysios  in  Theben  neben  dem 
Gotte  stand,  vielleicht  auch  Lj^sithea  heißen, 
die  Thebaner  nannten  sie  S.  {Paus.  9,  16,  6: 
ivzav&cc  oi  ©yßaioi  zb  azagov  zcov  dyaXyäzcov 
cpccalv  alvea  EafiiXr\g).  Wer  in  Theben  am 
iagbg  zdqiog  der  S.,  dessen  emporschlagende 
Flammen  das  Nahen  des  Dionysos  verkünden 
{Eurip.  Bakch.  598  f.),  zur  S.  betete,  nahm  im 
Grunde  doch  an,  daß  sie  ihn  aus  den  Tiefen 
der  Erde  heraus  erhöre.  AVer  in  Delphi  am 
Grab  des  Dionysos  stand,  aus  dem  der  Gott 
von  neuem  erweckt  wurde,  mußte  sich  die  in 
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der  Grabinschrift  als  Mutter  genannte  S.  auch 
drunten  weilend  denken.  Der  orphische  Hym- 
nus auf  S.  [Orph.  hymn.  44)  feiert  S.  als 
TtafißaaiXHa,  als  Göttin  der  Mysten,  die  xiuag 
XEV^ctfiivt]  nccg’  ayavfjg  ^iQßEcpovELrjS  mit  ihrem 
Sohn  zu  jenen  trieterischen  Festen  erscheint, 
ijvixa  Gov  ßccx^ou  yovLyr\v  dtöivo:  rslcöGiv  | evisqov 
ts  Tgaxts^av  iöb  yvat7]gid  dyva.  Bei  dem 
ennaeterischen  Feste  Herois  in  Delphi  bildete 
die  avaycayri  der  S.  den  Gegenstand  der  heiligen 
Handlung  (Plut.  quaest.  Gr.  12,  Nilsson  a.  a.  0. 
28(5  f.).  Das  alles  sind  Reste  einer  alten  Vor- 
stellung von  S.  als  Erdgöttin  aus  einer  Zeit, 
als  man  den  von  Titanen  zerrissenen  Sohn  des 
Zeus  und  der  Persephone  Dionysos  noch  nicht 
für  grundverschieden  von  dem  Sohn  des  Zeus 
und  der  S.  hielt. 

Schon  im  Altertum  wurde  versucht,  auch 
den  Namen  Ss[itXri  von  ihrem  Charakter  als 
Erdgöttin  abzuleiten.  Diodor  3,  62  sagt.  Ge 
habe  von  ihrer  Verehrung  zwei  Namen  erhalten, 
Thyone  dxtb  t&v  Q'voysvav  avry  ^vaiäiv  %ai 
&vr]XS)v,  Semele  von  der  Gsyvr]  i7tLybXsux\  etwas 
anders  Schoemann,  Opusc.acad.  2, 155  S.  = Hsyv^. 

— ApoUodor  fr.  29  bei  Lyd.  de  mens.  4,  51  sagt. 
Ge  habe  den  Namen  UsybXrj  als  @SjibXt]  Sid. 
TO  eig  avrijv  Tcdvrcc  ■Karad'EysXiovad'M  erhalten, 
ähnlich  Et.  Gud.  498,  39  EsyiXr],  &s6g  Q'SfisXlg, 
&sysXLä>Tig  ovGa.  9'bysXig  r]  yy  TCQoaayoQsvsrai 
did  TO  iv  avTy  ndvTcc  yiaTaiXsyEXLOvGQ’ai-,  vgl. 
Welcher,  Ehern.  Mus.  1,  432  ff.  Griecli.  Götterl. 
1,  436.  Preller- Eobert,  Griech.  Myth.  1,  660. 

— In  neuerer  Zeit  wird  S.  zumeist  von  indo- 
germ.  gliem,  skr.  ksam,  slav.  zemlja,  griech. 
%aycd  (vgl.  Chamyne  = lit.  Zemyna),  lat. 
humus  — homo  abgeleitet.  Hehn,  Kultur- 
pflanzen u.  Haustiere*  465  erklärt  S.  speziell 
als  thrakisches  Wort  für  Erde.  Kretschmer, 
Aus  der  Anomia  17  tf.  verweist  auf  das  phry- 
gische  ^e/isXer'  ßdgßagov  &v$Qd7Coöov.  fpQvysg 
{Hesych)  und  auf  die  phry gische  Verfluchungs- 
formel in  phrygischen  Grabinschriften;  drj  dicog 
^easXca,  ys  dicog  ^sysXco,  ys  ^sysXat  xs  diog, 
dsog  xs  ^sysXa,  ys  ^sysXa;  die  Formel  beziehe 
sich  auf  ein  Götterpaar  gleich  Zeus  und  Ge; 
^sysXo)  — Erde  stehe  neben  ^sysXsv  = Mensch 
wie  im  lat.  humus  neben  homo-,  die  Griechen 
hätten  die  Gestalt  der  UsysXri  — ^sysXco  aus 
der  phrygisch-thrakischen  Heimat  des  dio- 
nysischen Kultes  übernommen.  Kretschmer  hat 
vielfach  Zustimmung  gefunden  (vgl.  z.  B.  Solm- 
sen,  Zeitsehr.  f.  vgl.  Sprachf.  34,  54,  Jane 
Harrison,  Proleg.  to  the  study  of  Gr.  rel.  404); 
seine  eigene  modifizierte  Erklärung  der  phry- 
gischen Formel  als  „himmlische  und  irdische 
Gottheiten“  bei  Eamsay,  Jahresh.  d.  österr. 
arch.  Inst.  Bd.  8 Beibl.  79  (vgl.  Gust.  Meyer, 
Alban.  Stud.  3,  21,  2 in  Sitz.-Ber.  d.  Wiener 
Akad.  phü.-hist.  Kl.  Bd.  125,  Abb.  11;  Meister, 
Indogerm.  Forsch.  25,  318)  ändert  an  der  Auf- 
fassung der  S.  nichts.  Dagegen  schalten  andere 
das  Hineinziehen  der  S.  aus,  indem  sie  die 
Verfluchungsformel  nach  der  Hesych  Glosse 
deuten  als  „bei  Gott  und  Menschen“  {Eamsay 
a.  a.  0.)  oder  ,,er  und  sein  Hausgesinde“  Torp, 
Zu  den  phryg.  Inschriften  16  u.  Zum  Phry- 
gischen 4 in  den  Videnskabsselskabets  Skrifter, 
phü.-hist.  1894  nr.  2,  1896  nr.  3;  vgl.  Pedersen, 
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Z.  f.  vgl.  Sprachf.  36,  303,  Kretschmer,  Z.  f.  d. 
Kunde  d.  Morgenlandes  13,  358.  — Andere 
Erklärungen  des  Namens  S.  haben  versucht 
Tomaschek , Hie  alten  Thraker  2,  40  in  Sitz.- 
Ber.  d.  Wien.  Akad.  phil.-hist.  Kl.  130  als 
tumida  von  der  aus  tve  erweiterten  Wz.  tvem 
(vgl.  tumeo),  d.  h.  als  ,, Regenwolke“ ; — Wiede- 
mann in  Bezzenbergers  Beitr.  27,  213  als 

,, Traube“  (vgl.  ahd.  uo  — quemilo);  vgl.  Fick, 
Wörterb.*  1,  401,  Sophus  Bugge,  Das  Verhält- 
nis d.  Etrusk.  zu  d.  Indog.  203  f.;  — Gruppe, 
Griech.  Myth.  1415  f.  von  einem  alten  Ritus 
der  Feuererzeugnng,  wobei  der  Phallos  = 
%'vatvLg  das  obere,  S.  ==  Tgdns^a  {Hesych  asysXy  ■ 
TQditsga.  nagd.  öl  I>gvvL%cp  sogTy)  das  untere 
Reibholz  gewesen  sei.  — Ganz  wertlose  Er- 
klärungen des  Altertums  finden  sich  noch  im 
Ft.  Magn.  709,  43,  Et.  Gud.  498,  36  {nagk 
TO  asXag  yiXscv  — iaslaQri  xd  ysXrf),  bei  Fulgent. 
Mythol.  2,  12  Helm,  Myth.  Vat.  1,  120.  2,  78. 
3,  12,  5,  wo  S.  und  ihre  drei  Schwestern  als 
quattuor  ebrietatis  genera  (vgl.  Alexander  v. 
Aphrodis.  in  Mythogr.  Gr.  3,  2 S.  97  Festa), 
S.  als  libido  und  somalion  = corpus  solutum 
erklärt  werden,  ferner  bei  Schal.  Pind.  Pyth. 
3,  177,  Eustath.  Horn.  11.  989,  38 

Daß  sich  die  alte  Vorstellung  von  der  Erd- 
göttin S.  nur  in  wenig  Kulten  erhielt,  war  eine 
Folge:  1.  jener  Dichtung,  die  alle  Götter  aut 
den  Olymp  versetzte,  denn  lebte  Dionysos  dort, 
so  mußte  auch  seine  Mutter  dort  weilen , und 
2.  eine  Folge  jener  einflußreichen  thebani- 
schen  Dichtung,  daß  S.  eine  Tochter  des 
Kadmos,  also  eine  Sterbliche  gewesen  sei.  Mit 
allem  Nachdruck  betont  schon  Hesiod  theog.  942, 
daß  S.  aus  einer  Sterblichen  zur  Unsterblichen 
ward,  und  ebenso  nachdrücklich  heißt  S.  bei 
Pind.  Pyth.  11,  1 ’OXvynLccSav  dyviaxig ; Ol. 
2,  25  heißt  es:  ^wsi  ybv  sv  ’OXvyntoLg  dTCo&a- 
volaa  ßgoyco  xsgavvov.  Sophokl.  fr.  705  be- 
zeichnet Theben  als  die  einzige  Stadt,  wo 
Sterbliche  Götter  geboren  hätten.  Aber  die 
thebanische  Sage  begründet  ausdrücklich,  wes- 
halb es  sich  dennoch  um  Gottheiten  handelt. 
Es  ist  eine  allgemein  bekannte  Auffassung, 
daß  das  Feuer  ein  Kind  unsterblich  macht, 
und  so  beseitigt  die  thebanische  „Feuergeburt“ 
des  Dionysos  den  Erdenrest,  der  ihm  von  der 
sterblichen  Mutter  anhaftet  (über  die  sonstige 
Auffassung  der  Feuergeburt  vgl.  oben  Bd.  1, 
Sp.  1045).  Ebenso  allgemein  war  der  Glaube,  daß 
der  Blitztod  den  Getrofienen  unsterblich  macht, 
vgl.  Eohde,  Psyche*  1,  320f.  Und  so  erzählt 
die  Sage,  daß  S.  durch  den  Blitz,  der  sie 
tötete , zur  Göttin  erhoben  und  unmittelbar 
auf  den  Olymp  versetzt  sei,  vgl.  Charax  a.  a.  0. : 
ixsLV7]v  ysv  ovv,  onoia  inl  xoTg  SioßXyxoig 
Xsysxai,  d-slccg  yolgag  Xcx%siv  äij&yaav.  Aristid.  1 
p.  47  Hind. : xyv  ybv  Fsy^Xriv  ix  xyg  yyg  sig 
xbv’'OXvy7tov  xoyi^si  (6  Zsvg)  Sid  nvgög;  ebenso 
Philostr.  imag.  1,  14,  Norm.  Dionys.  8,  409. 
9,  206;  Diod.  5,52:  xsgavväGaL  bs  xyv  FsyiXriv 
Ttgb  Tov  Tsxstv,  OTTcag  yfj  ix  ■&vrjxr]g  dXX’  ix 
bvolv  dO’c'vdxarv  vndg'^ag  {Aibvvaog)  svd-vg  ix 
ysvsxyg  d&dvocTog  y.  Achill.  Tat.  2,  37,  4: 
SsyiXyv  ds  sig  ovgccvbv  dvyyaysv  ovx  bgvig 
dyryGxyg  dXXd  nvg.  — ■ Nach  einer  anderen 
Sage  hatte  Dionysos  erst,  als  er  herangewachsen 
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war,  seine  Mutter  auf  den  Olymp  geführt.  Am 
amykläischeti  Thron,  auf  Vasenbildern  und 
am  Temjjel  der  Apollonis  in  Kyzikos  war  diese 
Emporführung  dargestellt  (s.  u.).  Von  ihr  be- 
richten Apollod.  3,  38,  Diod.  -1,  25,  l’lut.  de 
sera  num.  vind.  p.  566  A,  Hygin.  fab.  251. 
Mehrfach  wurde  auch  die  alte  Kultvorstellung, 
daß  Dionysos  imd  seine  Mutter  zu  ihren  Festen 
aus  ihrem  Wohnsitz  unter  der  Erde  herauf- 
gerufen wurden,  umgewandelt  in  die  neue 
Sage,  daß  eben  jene  Kultstätten  der  Ort  seien, 
an  dem  Dionysos  die  S.  aus  dem  Hudes  zum 
Olymp  heraufgeholt  habe;  so  wurde,  abgesehen 
von  den  schon  erwähnten  Kulten  von  Lerna 
und  Delphi,  auch  in  Troizen  gesagt,  daß  hier, 
wo  im  Heiligtum  der  Artemis  Soteira  Altäre 
der  unterirdischen  Gottheiten  standen,  Dionysos 
seine  Mutter  S.  aus  dem  Hades  heraufgeführt 
habe  {Faus.  2,  31,  2).  Ebenso  gab  es  auf 
Samos  eine  Sage  von  der  Heraufholung  der 
S.;  denn  es  wurde  hier  das  Verbot  der  Ver- 
wendung von  Myrte  im  Dienst  der  Hera  damit 
motiviert,  daß  Hera  (ProsymnaiaV)  das  Mittler- 
amt dabei  übernommen  hatte  {lophon  fr.  3 bei 
Schuh  Aristoph.  ran.  330),  und  es  wurde  auch 
der  Name  des  samischen  Dionysos  Euorches 
{Hesych)  durch  eine  Prosymnos-Legende  erklärt 
l'Tzctz.  LyJi.  212),  die  der  Legende  von  Lerna 
glich. 

Was  die  Form  des  S. -Kultes  betrifft,  so 
feierte  man  S.  in  Hymnen  neben  Dionysos  (vgl. 
Hum.  hymn.  7,  1.  57;  26,  2;  34,  21)  oder  rief 
sie  mit  eigenen  Hymnen  an  {Oiph.  hymn.  44, 
vgl.  hymn.  jn'ooem.  34).  Dithyramben  (s.  u.) 
galten  den  Wehen  der  S.,  mystische  Vorfüh- 
rungen wie  beim  Herois-Feste  in  Delphi  der 
üvayayy.  Die  Bakcheu,  die  von  Theben  zum 
Kithairon  zogen,  feierten  S.  durch  yoQoi  {Find, 
fr.  75,  20),  und  wie  auch  anderswo  %oqol  und 
O'iaGui  nach  Heroinen  und  Gottheiten  benannt 
waren  fvgl.  z.  B.  die  %oQoi  der  Physkoa  und 
flippodameia,  Faus.  5,  16,  6),  so  ging  der 
thebanische  d'iaaog  AisgfXrjg  {Eurip.  Fhuin.  1755) 
zum  (Trj'zoij  äßarog  gaivadcov  nach  dem  Kithairon 
und  brachte  sicherlich  der  S.  Opfer  dar,  auch 
wenn  dort  nicht,  wie  Schul.  FJurip.  Fhuin.  1752 
annimmt,  eine  weitere  Grabstätte  der  S.  war 
(ö  räcpog  TfjS  E.  orcov  torlv  iv  Kid'aiQ&ri). 
FJuripj.  Bnlcch.  680 ff.  schildert  die  drei  Thiasoi 
der  drei  Schwestern  der  S. , Autonoe,  Agaue 
und  Ino,  und  Fs.  - Theolcr.  26,  der  die  drei 
Thiasoi  dieser  Schwestern  unter  Anlehnung  an 
Eurip.  Bakch.  gleichfalls  schildert,  fügt  viel- 
leicht nach  dem  Kultbrauch  von  Kos  {Maass, 
Herrn.  26,  178 ff.)  hinzu,  daß  die  drei  Thiasoi 
12  Altäre  aufstellen,  3 für  S.,  9 für  Dionysos 
(vgl.  Buscher,  Die  Sichen-  und  Neunzahl  im 
Klüt.  u.  Myth.  d.  Griech.  58  [vgl.  auch  Ziehen, 
Leg.  Sacr.  nr.  46;  Foland,  Gesch.  d.  Vereins- 
)vese.7is  253;  Kuhnert  ob.  Bd.  4,  Sp.  459/60: 
9 Personen  bilden  d.  Zug  d.  Dionysos  auf  2 att. 
Vasen]),  hqu  d’  tv.  v.iGxag  Tcsitovaptvcc  ^iqgIv 
iXoiGat  I ivepuguig  v.ariQ'tvro  vsodufftrav  in), 
ßcogiüv,  I cög  iöidaay  , ebg  avrüg  fffugdpit  Aiö- 
vvaog.  Wie  die  Dreizahl  der  Thiasoi  in  dem  Kult 
von  Magnesia  am  Mäander,  dessen  erste  drei 
Mainaden  aus  dem  Geschlecht  der  Ino  von 
Theben  gekommen  sein  sollen  {Keim,  Inschr. 
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V.  Magnesia  215),  wiederkehrt  (vgl.  auch  die 
drei  Nymphen  von  Naxos,  iJiud.  5,  52),  so  mag 
auch  jene  Zahl  der  12  Altäre  für  manche 
Kultstätten  charakteristisch  gewesen  sein. 
Jedenfalls  aber  hatte  dieser  S.-Kult  der  Bak- 
cheu ganz  dieselben  F ormen , die  man  für 
Thyone  aus  ihrem  Namen  erschließen  würde. 
S.  seihst  ward  hierbei  zum  mythischen  Vor- 
bild der  Bakchen,  zu  einer  richtigen  Mainade.. 
Aischyl.  NegcXri  ?)  'TÖgoqiÖQog  {Nauck'^  p.  73) 
hält  das  fest,  indem  er  die  schwangere  S.  als 
iv&iaSogst'pv,  ögoimg  dh  nal  rag  iqiantogsrag 
rf/g  yaergög  avrfjg  iv&icc^ogevccg  auf  die  Bühne 
bringt  {Schuh  Apoll.  Ehud.  1 , 636) ; Norm. 
Dionys.  8,  10  schildert  die  äußere  Erscheinung 
der  S.  ganz  als  Bakchantin,  und  Hesych 
ßdxxov  Aicovrjg  deutet,  wie  schon  bemerkt,  dies 
Dichterwort  als  xi'/g  ßaxytvrgiag  Esgtlr]g. 

Einen  anderen  Kultbrauch  lehrt  die  In- 
schrift von  Mykonos  bei  Dittenberger , Syll.^ 
615,  22.  Hier  wurde  am  10.  Lenaion  Demeter, 
Kore  und  Zeus  Buleus  geopfert,  am  11.  der  S. 
ein  Schaf  {Nsgily  irf/aiov.  rovro  ivaxsvsrai), 
am  12.  dem  Dionysos  Leneus  und  für  das 
Gedeihen  der  Frucht  {vnig  xccgnäv)  Zeus 
Chthonios  und  Ge  Chthouia.  S.  steht  hier  in- 
mitten von  chthonischen  Gottheiten.  Der  Zu- 
satz Tovro  ivccTSvsrca  bezieht  sich  nach  Stengel, 
Festschr.  für  L.  Friedländer  420  (vgl.  Berl.  Fhil. 
Wochensehr.  1893,  1365  u.  Koscher,  D.  Sieben- 
u.  Neun-Zahl  S.  58;  ob.  Sp.  667,  56  ff.)  darauf, 
daß  der  neunte  Teil  des  Opfertieres  verbrannt, 
das  übrige  zum  Festschmaus  verwendet  wurde, 
d.  h.  zur  tvitQog  rgäns^cc,  von  der  Orph.  hymn. 
44,  9 spricht.  Vielleicht  ist  Hesych,  NEgiXri' 
Tgäna^cr  naga  ds  0gvvix<y  iognj  zu  lesen: 
FfpiXrjg  rgäns^w  nagd  d^gvviym  togtr\. 

Wenn  bei  den  attischen  Lenaien  der  dadov- 
Xog  die  Versammelten  aufforderte:  xalstrs 

&e6v,  so  erklang  der  Ruf:  FspsXrit 

nXovTodotu  {Schol.  Aristopjh.  ran.  479).  Opfer 
für  S.  wie  bei  den  Lenaien  von  Mykonos  sind 
auch  für  die  attischen  Lenaien  vorauszusetzen. 
Die  Vermutung  von  A.  Mommsen,  F'este  d. 
Stadt  Athen  380  f.,  der  eigentliche  Name  der 
attischen  S.  sei  Daeira  gewesen,  ist  nicht  er- 
weisbar; näher  liegt  die  Annahme,  die  ßorgvo- 
dcogog,  nXovroddzsigcc  Eirene  habe  einst  in  Athen 
als  Mutter  des  Dionysos  gegolten;  denn  sie 
erscheint  wie  andere  frühere  Mütter  (Dione, 
Thyone)  später  auf  Vasenbildern  als  Bakchantin 
im  Gefolge  des  Gottes,  s.  o.  Bd.  1,  Sp.  1222. 
— Findar  spricht  in  seinem  Dithyrambos  für 
Athen  {fr.  75)  von  der  Kadmos-Tochter  S., 
ebenso  wird  der  Phylenheros  Oineus  als  Sohn 
des  Dionysos  und  Enkel  der  Kadmos-Tochter  S. 
bezeichnet  {Fs.-Demosth.  60,  30),  und  auf  der 
attischen  Bühne  erscheint  S.  sehr  oft.  In  der 
uns  bekannten  Zeit  hat  man  in  Athen  die 
thebanische  S.-Sage  als  berechtigt  anerkannt. 

Ebenso  haben  andere  Orte  die  thebanische 
Sage  insoweit  anerkannt,  als  sie  zugaben,  die 
„erste“  Geburt  des  Dionysos,  d.  h.  die  ganze 
S. -Episode,  habe  in  Theben  gespielt.  Da  aber 
die  thebanische  Sage  für  die  „zweite“  Geburt, 
d.  h.  die  Wiedergeburt  aus  Zeus’  Schenkel  (s.  u.), 
die  Ortsfrage  (Nysa)  offen  ließ,  haben  sie  um 
so  eifriger  behaujitet,  diese  zweite  Geburt  sei 
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bei  ibnen  erfolgt.  Daher  die  vielfachen  Orte 
Nysa,  daher  die  mannigfachen  Lokalsagen  von 
Pflegern  und  Pflegerinnen  der  Dionysoskindes, 
wie  Makris,  Maron,  Hippa  usw.  Nach  iJiod. 
3,  66  erhoben  viele  Gegenden  den  Anspruch, 
die  Geburtsstadt  des  Dionysos  zu  sein,  darunter 
die  Eleer,  Naxier,  Eleutherai,  Teos  «a!  nltiovs 
s'tsqoi,  sie  führten  als  Beweise  wunderbare 
Quellen  an,  aus  denen  zur  Pestzeit  Wein  floß 
(Teos),  geweihtes  Land,  Tempel  und  alte  Heilig- 
tümer. Diodor  zitiert  im  Anschluß  daran  den 
Homer.  Hymnus  34,  1 — 9,  nach  welchem  S. 
den  Dionysos  nicht  nur  in  Theben,  sondern 
auch  an  folgenden  Orten  dem  Zeus  geboren 
hat:  1.  auf  dem  Drakanon  von  Kos,  2.  auf 
Ikaros,  wo  es  gleichfalls  einen  Berg  Drakanon 
gab,  3.  auf  Naxos,  4.  am  Alpheios.  Später 
sagte  man  aber  auf  Naxos,  S.  sei  in  Theben 
vom  Blitz  getroffen,  Zeus  habe  dort  das  Kind 
in  seinen  Schenkel  eingeuäht  und  habe  es  dann 
auf  Naxos  seinerseits  zur  Welt  gebracht,  wo 
die  Nymphen  Philia,  Koronis  und  Kleide  es 
aufgezogen  hätten  {Diod.  5,  52,  vgl.  JVd|io!i 
Ovlai:  Soph.  Antig.  1151  nebst  Sdtol.,  Nysa 
von  Naxos:  Steph.  Byz.  Nveai,  der  erste  Dithy- 
rambos  auf  Naxos:  Bind.  fr.  71).  — Ebenso 
begnügte  man  sich  auf  Kos  später  mit  dem  An- 
spruch, auf  dem  Drakanon  habe  Zeus  das  Kind 
aus  seinem  Schenkel  geboren  (JPs.-Theokr.  26, 
33,  Nonn.  Dionys.  9,  16).  Und  auf  Ikaros 
und  am  Alpheios  wird  man  wohl  der  theba- 
nischen  S.-Sage  ähnliche  Konzessionen  gemacht 
haben. 

In  Brasiai  in  Lakonien  entstand  folgendes 
Kompromiß  mit  der  thebanischen  Sage:  Als 
S.  dem  Zeus  in  Theben  den  Dionysos  geboren 
hatte,  sperrte  Kadmos  Mutter  und  Kind  in  eine 
laQvcc^  und  ließ  diese  in  das  Meer  werfen. 
Das  Meer  spülte  sie  an  die  Küste  von  Brasiai, 
wo  die  inzwischen  gestorbene  S.  bestattet, 
Dionysos  großgezogen  und  der  bisherige  Ort 
Oreiatas  nunmehr  Brasiai  (von  ge- 

nannt wurde.  Als  Pflegerin  des  Kindes  kam 
Ino,  den  Ort  der  Pflege  heiligte  man  als  jtfjjtos 
Aiovvaov  {Paus.  3,  24,  3). 

Von  dem  weiten  Ruhm  der  S.-Sage  geben 
ferner  Kunde  eine  Weihinschrift  von  Magnesia: 
Aiovvaco  -neu  HsgsXrj  (Kern,  Inschr.  von  Mag- 
nesia 214);  — eine  Weihinschrift  von  Akrai 
auf  Sizilien  (J.  G.  14,  205  = C.  I.  G.  5432)  mit 
der  Ergänzung  von  Maass  Orpheus  45  Anm. : 
Aiovvocg  5tai  2{sgihrj)-,  — ein  Altar  in  Köln 
mit  der  Inschrift:  deae  Semelae  et  sororibus 
eins  deabus  {C.  1.  L.  13,  8244);  — etruskische 
Spiegel  (s.  Artikel  Semla);  — und  die  Gleich- 
setzung der  Ino  mit  Mater  Matuta  (oben  Bd.  2, 
Sp.  2464),  der  S.  mit  Stimula  {Ovid.  fast.  6,  503: 
lucus  erat,  dubium  Semelae  Stimulaeve  vocetur ; 
G.l.L.  6,  9897:  lucus  Semeles;  Liv.  39,  12; 
vgl.  Wissowa,  Belig.  u.  Kulte  d.  Börner  197). 
Andere  erklärten  auch  die  Bona  dea  für  iden- 
tisch mit  der  griechischen  Mutter  des  Dionysos, 
und  zwar  bald  für  Pei’sephone  {Blut.  Caes.  9 
r&v  Alovvgov  gTjr^gav  ryv  aggrizov),  bald  für 
S.  {Macroh.  Sat.  1,  12,  23). 

Die  Dichter,  welche  den  Dionysos  kurz  als 
Sohn  des  Zeus  und  der  S.  bezeichnen  (z.  B. 
Hom.  11.  14,  323;  vgl.  6,  132,  Hom.  hymn.  26, 
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Alkaios  fr.  41,  Anakr.  fr.  106  = A'nth.  Pal. 
6,  140,  Eumel,  fr.  10  Kinkel,  Aristoph,  Av. 
559,  Ihesmoph.  991),  haben  wohl  ebenso  wie 
diejenigen,  welche  S.  ausdrücklich  als  Tochter 
des  Kadmos  oder  als  Thebanerin  bezeichnen 
{Hestod.  tlieog.  940.  975,  Hom.  hymn.  7,  1.  57, 
Bakchyl.  18,  48  Blaß),  die  thebanische  S.- 
Sage  in  derselben  Fassung  gekannt  wie  Bind. 
Byth.  3,  90ff.,  11,  1 ff.,  Ol.  2,  22  ff.,  Dithyramh. 
fr.  75.  85.  Diese  tbebanische  Sage  verdankt  ihre 
allgemeine  Anerkennung  dem  Ruhm  des  Dio- 
nysos-Kultes von  Theben  und  der  dionysischen 
Festpoesie,  zumal  dem  Dithyrambos  und  der 
Tragödie.  Die  „Wehen  der  S.“,  KsgDrjc;  mdlg, 
waren  als  Inhalt  von  Dithyramben  so  bekannt 
(vgl.  Timotheos  K.  d>S.  bei  Boeth.  de  mus.  1,  1 
und.  Athen.  8,  352  a,  v.  Wilamowitz  Timoth.  Bers. 
110;  ferner  Dorotheos  von  Theben,  Anth.  Plan. 
7),  daß  ein  Ausdruck  wie  möTtsQ  ccvkovvra  xyv 
KsgDps  (hdlva  {Dion.  Ohrysost.  78  p.  659  M.) 
ebenso  verständlich  war,  wie  Blatons  Ausdruck 
Aiovvaov  y^vsoig  statt  öi&vpagßog  {Plat.  leg.  3, 
15  p.  700  B).  — Von  Tragödien  führen  den 
Titel  Esgskri  Tragödien  des  Aischylos  {Segelrj 
i]  ’Tögoqpopos,  Nauck,  Tr.  Gr.  Fr.^  p.  73),  Dio- 
genes {Nauck  776),  Karkinos  {N&uck  798)  und 
Spintharos  {Ksyslt]  xspavvovgBvr],  Suid.  s. 
K'jiiv&aQog).  Denselben  Titel  führt  eine  Komödie 
des  Eubulos  {Esgilri  p Aiovvaog,  Athen.  1 1, 460  e) 
und  ein  Gedicht  bzw.  ein  Teil  der  Aitia  des 
Kallimachos  {Suid.  s.  Kakklgaxos)  über  Panto- 
mimen vgl.  Lukian  de  saltat  39.  80.  Auch  Tra- 
gödien mit  anderem  Titel  und  Inhalt  berühren 
die  Sage,  z.  B.  Soph.  Antig.  1115ff.,  Eurip. 
Phoin.  649 ff.  1753 ff..  Hippol. bbbS.  Eine  Haupt- 
ciuelle  unserer  Kenntnis  der  thebanischen  Sage 
bilden  Euripides’  Bakchen  (darnach  Accius’ 
Bacchae),  die  denselben  Stoff  wie  Aischyl. 
Pentheus  behandeln,  s.  o.  Bd.  3 Sp.  1926.  — 
Mit  dem  Inhalt  der  Tragö.dien  decken  sich  die 
uns  erhaltenen  ausführlicheren  Erzählungen 
der  S.-Sage  bei  Apollod.  3,  26  ff.  = Schol.  Hom. 

11.  14,  325,  wo  auf  Eurip.  Bakch.  verwiesen 
wird,  Diod.  3,  64.  4,  2,  Lukian.  dial.  deor.  9, 
Aristid.  1 p.  47  Dindorf,  Nonn.  Dionys.  Buch 
7 — 9 u.  ö.  (mit  reicher  Ausschmückung),  Schol. 
Eur.  Phoin.  649,  Schol.  Bind.  Ol.  2,  44,  Nonn. 
und  Niket.  narr,  ad  Greg,  bei  Westermann 
Myihogr.  p.  385,  Ovid.  mei.  3,  256—315  u.  ö., 
Hygin.  fab.  167.  179  u.  ö.,  Fulgent.  Mythol.  2, 

12,  Myth.  Vat.  1,  120.  2,  79  u.  a. 

Bei  allen  handelt  es  sich  um  die  Tochter 
des  Kadmos  und  der  Harmonia  von  Theben. 
Zeus  gewinnt  sie  lieb  wegen  ihrer  Schönheit 
(vgl.  die  Epitheta  sväTtig,  svsiöfjg,  Blinägnv^, 
XsvKwksvog,  tavv^d'iiQcc  u.  a.  bei  Bruchmann, 
Epith.  deor.  Gr.  210f.)  und  verkehrt  heimlich 
mit  ihr  in  ihrem  Palaste  zu  Theben.  Aber 
Hera  entdeckt  den  Liebesbund,  und  ihre  Eifer- 
sucht auf  die  Nebenbuhlerin  (vgl.  z.  B.  Eurip). 
Bakch.  9.  98.  290)  bringt  das  Verhängnis  über 
S. ; denn  Hera  besucht  sie  in  Gestalt  ihrer  alten 
Amme  Beroe  von  Epidauros  {Ovid  met.  3,  278, 
Hygin.  fab.  167.  179;  nach  Gruppte,  Griech. 
Alyth.  1150,  1 vielleicht  auch  eine  Amme  des 
Dionysos)  oder  in  Gestalt  einer  Freundin  bzw. 
namenlosen  Amme  {Nonn.  Dionys.  8,  193  ff. 
nennt  dabei  zwei  andere  Dienerinnen  der  S., 
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Peithianassa  und  Thelxiuoe)  und  gibt  S.  den 
trügerischen  Rat,  sie  solle  Zeus  bitten,  daß  er 
in  derselben  Gestalt  zu  ihr  komme,  wie  damals, 
als  er  in  seiner  vollen  himmlischen  Majestät 
um  Hera  selbst  gefreit  habe.  S.  stellt  diese 
Bitte,  nachdem  sie  dem  Zeus  zuvor  den  Eid 
abgelockt  hat,  er  werde  ihr  jeglichen  Wunsch 
erfüllen.  Als  aber  Zeus  dann  in  seiner  wahren 
Gestalt  mit  Donner  und  Blitz  (nach  Apollod. 

3,  27  auf  einem  Wagen)  erscheint,  stirbt  S.  lo 
vor  Schreck  oder  vom  Blitze  getroffen,  wobei 
auch  das  Haus  in  Brand  gerät.  Das  G bis 
7 Monate  alte  Kind  entratft  Zeus  dem  Feuer, 
nach  anderen  Hermes  (so  auch  Aiwll.  Uhod.  i, 
1137),  in  der  thebanischen  Lokalsage  auch 
wohl  Dirke  (vgl.  Eurvp.  Bakch.  520).  Zeus 
näht  die  unreife  Frucht  in  seinen  Schenkel 
und  gebiert,  als  die  Zeit  erfüllt  ist,  den  Dio- 
nysos gleichsam  zum  zweitenmal.  Von  Nymphen 
in  Nysa  ei'zogen  (nach  älterer  thebaniscber  20 
Sage  von  Ino  erzogen),  kehrt  Dionysos  später 
als  siegreicher  Gott  aus  der  Fremde  in  seine 
i\Iutterstadt  Theben  zurück  und  erzwingt  für 
sich  und  seine  Mutter  S.  den  Gotteskult. 

Erweitert  wurde  die  thebanische  Sage  noch 
dadurch,  daß  man  das  Geschick  der  Schwestern 
und  Neffen  der  S.  mit  ihrem  Schicksal  ver- 
knüpfte. Hesiod.  theog.  076  nennt  als  Kinder 
des  Kadmos  und  der  Harmonia  die  vier  Töchter 
Ino,  S.,  Agaue,  Autonoe  und  einen  Sohn  Poly-  30 
doros.  Diese  5 kehren  wieder  bei  Apollod.  3, 
26,  JJiod.  4,  2,  Norm.  Dionys,  ö.,  auf  der  Tabula 
lliaca,  Jahn-Michaelis,  Griecli.  Bilderchronik. 
Taf.  3D  2;  6K  1 = /.  G.  14,  1285,  2.  1292,  die 
vier  Schwestern  auch  bei  Bind.  Byth.  3,  98 
(ohne  Namen),  Eurip.  Bakch.  229  f.  680  ff. 
122811'.,  Ps.-lheokr.  26,  Schol.  Bind.  Ol.  2,  40  u.  a. 
Das  führte  zu  folgenden  Kombinationen: 

1.  Autonoes  Sohn  Aktaion  wird  von  seinen 
eigenen  Hunden  auf  dem  Kithairon  zerfleischt,  40 
weil  er  um  S.  gefreit  und  dadurch  den  Zorn 
des  Zeus  erregt  hatte,  Akiisil.  bei  Apollod.  3, 
30,  Stesichor.  fr.  68  bei  Baus.  9,  2,  3. 

2.  Ino  und  Athamas  werden  von  Hera,  die 
alle  Mitglieder  des  Kadmeischen  Hauses  der  S. 
wegen  haßt  {Ocid.  met.  3,  256  u.  ö.,  Hygin.  fab. 

5),  in  Raserei  versetzt,  weil  Ino  die  Pflege  des 
kleinen  Dionysos  übernommen  hatte,  Apollod. 

3,  28,  vgl.  1,  84,  Ovid.  met.  3,  313.  4,  421  ff. 
fast.  6,  485f.,  Myth.  Vat.  2,  79.  Inos  Bezieh-  50 
ungen  zum  Dionysos  kehren  auch  in  den  oben 
erwähnten  Sagen  von  Brasiai  und  Magnesia 
am  Mäander  wieder;  die  Pflege  des  kleinen 
Dionysos  wird  oft  erwähnt,  z.  B.  Tabula  Biaca 

a.  a.  0.,  Stat.  Iheb.  4,  562.  silv.  2,  1,  98;  nach 
Bherekyd.  fr.  46  hatten  die  Dodonischen  Nym- 
phen bzw.  Hyaden  ihr  das  Kind  aus  Furcht 
vor  Hera  übergeben,  vgl.  JVonn.  9,  28  ff. 

3.  Agaue,  Ino  und  Autonoe  werden  von 
Dionysos,  als  er  erwachsen  in  seine  Mutterstadt  60 
Theben  heimkehrt,  in  bakchischen  Taumel  ver- 
setzt, weil  sie  behauptet  hatten,  S.  sei  von 
einem  Sterblichen  schwanger  geworden,  habe 
mit  ihrem  Vater  Kadmos  betrügerisch  dies 
auf  Zeus  zurückgeführt  und  sei  von  dem  da- 
rüber zürnenden  Zeus  durch  einen  Blitz  getötet 
worden,  Eurip.  Bakch.  26  3'.,  229 ff, , Apollod. 

3,  27. 


4.  Agaues  Sohn  Pentheus  glaubt  den  Lügen 
seiner  Mutter  über  S.,  widersetzt  sich  der  Ein- 
führung des  Dionysoskultes  und  findet  deshalb 
sein  schreckliches  Ende,  s.  oben  Bd.  3,  Sp.  1925  ff. 

5.  Gelegentlich  wird  auch  das  Schicksal  der 
S.  damit  in  Zusammenhang  gebracht,  daß  S. 
zuerst  das  verderbenbringende  Halsband  ihrer 
Mutter  Harmonia  getragen  habe,  Stat.  Iheb.  2, 
292,  Myth.  Vat.  2,  78. 

In  Theben  selbst,  von  dessen  S. -Kult  schon 
oben  gesprochen  ist,  pflegte  man  die  Erinne- 
rung an  die  Geburt  des  Dionysos  noch  durch 
verschiedene  Denkzeichen  und  Lokallegenden. 
Nach  Eurip.  Bakch.  6ff. , wo  Dionysos  selbst 
das  iirjTQÖg  (ivyya  zyg  v.tQavviag  schildert,  hatte 
der  Blitz,  der  S.  traf,  auch  ihr  Haus  in  Brand 
gesetzt;  diesen  Platz  batte  ihr  Vater  Kadmos 
als  äßazov  umfriedet  und  Dionysos  ließ  dort 
Weinreben  wachsen;  vgl.  597 f.  die  Schilderung 
des  ispog  zäcpog.  Man  zeigte  zur  Zeit  des 
Pausanias  an  dem  Markt  der  Akropolis  die 
Ruinen  des  &dlagog  der  Harmonia  und  des  als 
äßazov  geheiligten  &äkafiog  der  S. , Baus.  9, 
12,  3;  beide  ^dlayoL  auch  Aristid.  1 p.  797 
Dindorf,  Stat.  Theb.  7,  602.  Man  hatte  aber 
auch  in  der  Unterstadt  ein  (ivfjjia  EsgDrjg 
{Baus.  9,  16,  7;  Semeles  bustum:  Hyg.  fab.  9; 
vgl.  Stat.  Iheb.  10,  903),  und  in  dem  hier  ge- 
legenen Heiligtum  des  Dionysos  Lysios,  das 
nur  am  jährlichen  Feste  geöffnet  war,  stand 
das  schon  oben  erwähnte  Kultbild  der  S. 
{Baus.  9,  16,  6).  Ferner  wurden  mit  der  S.- 
Sage  noch  in  Verbindung  gebracht  ein  Kult- 
bild des  Dionysos  Kadmos,  das  gleichzeitig 
mit  dem  Blitz,  der  S.  traf,  vom  Himmel  ge- 
fallen sein  sollte  (Baus.  9,  12,  4),  und  das 
Kultbild  des  Dionysos  Perikionios  (s.  o.  Bd.  3, 
Sp.  1965  f.),  dessen  Name  davon  hergeleitet 
wurde,  daß  beim  Tod  der  S.  schnell  auf- 
sprießender Efeu  das  Kind  vor  dem  Feuer  ge- 
schützt habe,  Eurip.  Bhoin.  649  ff.  nebst  Schol. 
(nach  Mnaseas),  Orph.  hynin.  47. 

Außerhalb  Thebens  kümmerte  man  sich  um 
diese  Lokallegenden  nicht,  aber  die  sonstige 
thebanische  S.-Sage  war  so  allgemein  bekannt, 
daß  jede  flüchtige  Anspielung  unmittelbar  ver- 
standen wurde  (z.  B.  Anfh.  Bai.  9,  248.  11,  329, 
Blut,  de  exil.  16  p.  606  B)  und  daß  die  Dichter 
zahlreiche  Beiworte  aus  dieser  Sage  berleiten 
konnten.  So  heißt,  wie  die  Übersicht  bei 
Bruchmann  a.  a.  0.  78  ff.  210  ff.  und  Carter, 
Epiih.  deor.  Lat.  59 ff.  91  zeigt,  S.  selbst 
Kaägrjig,  Kadgela,  Cadmogena,  Thebana, 
äioßkrjzog,  yisgawla,  TtvglßXrjzog  und  Dionysos 
Kadgstog,  Boiwzög,  Ogßarysvgg,  ©rjßalog,  Esgs- 
Isvg,  2JegslTjyBvfzrjg,2JsgtX7]iog,  Semeleius,  proles 
Semeleia,  nvQonaig,  nvgianoQog  oder  tivqÖ- 
OTtoQog,  TtvQizQscpfjg,  nvQoysvfig  oder  TtvQiysvyg 
(vgl.  Diod.  4,  5,  Strab.  13,  628,  Lyd.  de  mens. 
4,  51,  Eustath.  11.  346,  32),  ignigena,  e fulmine 
natus,  difiäzcoQ  oder  diggzcog  [Diod.  3,  62.  4,  4, 
Lyd.  a.  a.  0.),  bimater  (auch  bei  Hygin.  fab. 
167,  Schol.  Stat.  Theb.  7,  166),  dlyovog,  diaco- 
zoKog,  bis  genitus,  grjgozgsq)fig,  gggozgaqpyg 
(Anfh.  Bai.  11,  329,  4;  Strab.  15,  687;  Eustath. 
Hom.  II.  310,  8;  Eustath.  Dionys,  per.  1153). 
Auch  ältere  Beiworte  des  Dionysos  suchte 
man  mit  falschen  Etymologien  aus  dieser 
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Sage  heraus  zu  erklären,  wie  Bromios  von 
dem  Lärm  der  Geburt  unter  Donner  und  Blitz 
{Diod.  4,  5;  Schol.  Horn.  1,  354;  Etyni.  Magn., 
Etym.  Gud.,  vgl.  TtvgißQoyog  bei  Nonn.  Dionys. 
14,  229),  Eiraphiotes  von  dem  Einnähen  in 
den  Schenkel  {Hesych.,  Etym.  Magn.  302,  53, 
Suid.,  Paraphr.  u.  Schol.  Dionys,  perieg.  579 
nebst  Eustath  5(56,  Nonn.  Dionys.  9,  23), 
Dithyrambos  von  dem  Lösen  der  Naht  {Find, 
fr.  85.  86)  oder  der  Doppelgeburt  (s  o.  Bd.  1, 
Sp.  1188,  Z.  37)  dazu  auch  den  Namen  Dio- 
nysos = Dionyxos  (Stesimbrot.  fr.  16  bei  Etym. 
Magn.  s.  zhovvoog).  — Wie  diese  falschen 
Erklärungen,  so  beweist  auch  die  Kritik,  welche 
die  Sage  erfuhr,  das  allseitige  Interesse  an  der 
thebanischen  Sagenform.  Wer  Dionysos  mit 
Osiris  gleichsetzte,  mußte  entweder  mit  Herodot 
2,  145  f.,  der  bekanntlich  die  Einführung  des 
Dionysos- Osiris-Kults  in  Griechenland  mit  der 
Übersiedlung  desKadmos  von  Tyros  nach  Theben  -2 
und  mit  Melampus  zusammenbrachte,  die  ganze 
S -Sage  für  eine  freie  irrtümliche  Erfindung  er- 
klären oder  den  von  Herodot  angedeuteten,  aber 
verworfenen  Weg  gehen,  daß  S.,  eine  sterbliche 
Tochter  des  Kadmos,  in  Theben  einen  Sohn  ge- 
boren und  nach  dem  ägyptischen  Gotte  Dio- 
nysos-Osiris gleichfalls  Dionysos  genannt  habe; 
so  erzählt  Diod.  1,  23  des  längeren,  wie  durch 
einen  Schwindel  des  Kadmos  und  Orpheus  der 
Glaube  entstanden  sei,  tos  t]  Kadgov  Esyilr] 
xixor.sv  ix  /hbg  "Oaigiv,  und  eine  ähnliche 
rationalistische  Lösung  stand  auch  bei  Charax 
a.  a.  0.  Andere  nahmen  nur  Anstoß  an  dem 
Wunder  der  Schenkelgeburt,  strichen  diesen 
Abschnitt  der  thebanischen  Sage  (z.  B.  Diod. 

4,  2,  Hygin.  fab.  167.  179)  oder  stellten  ihn 
als  Mißverständnis  hin,  wie  Eiirip.  Bakch.  293 
mit  seiner  kühnen  Erfindung  von  Dionysos  als 
oyrjQog.  Als  Alexander  der  Große  auf  seinem 
Inderzug  zum  angeblichen  Nysa  und  zum  Berg 
Meru  gekommen  war  und  dem  Dionysos  als 
Gott  dieser  Gegend  geopfert  hatte,  verbreitete 
sich  die  Meinung,  Dionysos  habe  diesem  Berg 
den  Namen  M-ggog  gegeben,  weil  er  iv  firigä 
rw  xov  Ji.bg  rivgriQ-n]  {Arrian.  Anab.  5,  1,  6. 

2,  5),  oder  die  ganze  Sage  von  der  Schenkel- 
geburt sei  ein  Mißverständnis,  da  die  Griechen 
einst  von  diesem  heiligen  Berge  mit  seinen 
dionysischen  Pflanzen,  Weinreben,  Efeu  usw 
gehört  und  darnach  ihre  Sage  erfunden  hätten, 
vgl.  Gurt.  Buf.  8,  10,  12;  Pompon.  Mela  3,  66; 
Plin.  6,  79.  16,  144;  Diod.  2,  38.  3,  63;  Martian. 
Capell.  6,  695;  Myth.  Vat.  3,  12,  4;  Eustath. 
Hom.  II.  310,  8;  Eustath.  Dionys,  per.  1153 
unter  Hinweis  auf  Strab.  15,  687. 

Von  dem  starken  Einfluß  der  thebanischen 
Sage  auf  die  sonstigen  Sagen  von  der  Geburt 
des  Dionysos,  von  S.  und  anderen  Müttern  ist 
schon  oben  mehrfach  die  Rede  gewesen.  Um- 
gekehrt hat  die  thebanische  Sage  durch  andere 
Sagen  fast  keine  weiteren  Änderungen  erfahren. 
Nur  die  orphische  Sage,  daß  Pallas  das  Herz 
des  von  den  Titanen  zerrissenen  älteren  Dio- 
nysos, des  Sohnes  des  Zeus  und  der  Persephone, 
gerettet  und  von  dem  ■nüllsiv  ihren  Namen 
erhalten  habe  {Orph.  fr.  200;  weiteres  bei  Lo- 
beck, Aglaoph.  559  f.),  spielt  gelegentlich  hinein. 
Find.  Ol.  2,  26  sagt  vielleicht  mit  Rücksicht 

Koschbb,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 


auf  jene  Sage,  daß  S.  im  Olymp  nicht  nur  von 
Zeus  und  Dionysos,  sondern  auch  von  Pallas 
geliebt  sei  [cpAtl  öi  mv  TlalXag  cdsL).  Und  die 
orphische  Sage  wird  dann  dahin  weiter  geführt, 
daß  Zeus  das  Herz  des  älteren  Dionysos  der  S. 
gegeben  habe,  so  daß  in  ihrem  Sohn  derselbe 
Gott  neu  erstand,  Prokl.  hymn.  in  Alinerv.  11  ff. ; 
Nonn.  Dionys.  24,  49  (vgl.  Orph.  p.  224ff.  235. 
282  Abel),  Hygin.  fab.  167.)  Die  Angabe,  Pallas 
habe  das  Herz  des  Dionysos  damals  gerettet, 
als  S.  vom  Blitz  getroifen  war  {Eustath.  Honi. 
II.  84,  43,  Schol.  Oppian.  hal.  2,  23),  beruht 
auf  Verwechslung. 

Die  thebanische  Sage  vereint  zwei  im  Grunde 
unvereinbare  ältere  Vorstellungen,  daß  Dionysos 
in  Griechenland  geboren  und  daß  er  als  Fremd- 
ling dorthin  gekommen  sei.  Die  erstere  Auf- 
fassung, daß  der  Gott  an  seiner  griechischen 
Kultstätte  geboren  sei,  teilten  viele  Kultstätten. 
Aber  auch  die  zweite  Auffassung,  daß  er  als 
siegreicher  Gott  aus  der  Fremde  gekommen 
und  seine  Verehrung  erzwungen  habe,  war 
weit  verbreitet.  Wer  da  glaubte,  er  sei  aus 
Thrakien,  Ägypten,  Arabien,  Indien  usw.  ge- 
kommen, verlegte  konsequenterweise  seine 
Geburt  in  diese  Länder.  Eurip.  Bakch.  13. 
64.  462  und  andere  lassen  ihn  aus  Lydien  vom 
Tmolosgebirge  kommen.  Andere  dachten  an 
den  lydischen  Sipylos  und  verlegten  die  Ge- 
burt an  jene  Stelle,  von  der  Hom.  11.  24,  615 
sagt:  iv  EiKvlcp,  O'd'i  qjaoi  &eäcov  iyysvcci 
svvccg  j vvßcpdcav,  aix’  dpcp  ’A^slmCov  iggdoaavxo. 
Die  Scholien  bemerken  dazu:  Zinvlog  utöXig 
iaxl  AvSIccg  xal  ’A%sX(öog  Ttoxaybg  ixBl  nagccxsi- 
ysvog.  &SCCCOV  di  svväg,  bxi  ixsl  EsyiXrj  ö Zsvg 
avvsxoLßfi^r].  Aus  dieser  Wendung  können 
Schlüsse  auf  eine  alte  lydische  S.-Sage  ebenso 
wenig  gezogen  werden,  wie  aus  der  Geburt  in 
Ägypten,  Arabien,  Indien  usw.  auf  dortige  alte 
Dionysos-Sagen. 

Die  thebanische  Sage  vereint  aber  noch 
zwei  weitere  im  Grunde  unvereinbare  ältere 
Vorstellungen,  nämlich  die  Auffassung,  daß 
Dionysos  der  Sohn  eines  göttlichen  Eltern - 
paares  ist,  mit  der  Auffassung,  daß  er  mutter- 
los {ccßfjvag)  aus  dem  Schenkel  des  Zeus  her- 
vorgegangen ist,  wie  Athena  aus  dem  Haupte 
des  Zeus.  Diese  Vorstellung,  daß  Dionysos 
mutterlos  geboren  ist,  entstammt  wohl  einem 
Kulte,  in  dem  Vater  und  Sohn  allein  neben- 
einander verehrt  wurden.  Man  vergleiche  den 
Kabiros-Kult  in  dem  thebanischen  Kabiros- 
Heiligtum,  wo  auch  Kabiros  und  sein  Ttalg 
allein  verehrt  wurden  {Kern,  Herrn.  25 , 1 ff., 
oben  Bd.  2,  2537  f.  unter  Megaloi  Theoi;  3, 1254 
unter  Pais),  und  den  Kabiros  xccXXinaig  von 
Lemnos  {Bergk,  P.  lyr.  Gr.‘^  3,  713;  fr  ad.  84, 
10).  Dieser  -jtalg  wurde  für  Dionysos  gehalten, 
da  man  entweder  Dionysos  als  Sohn  des  Kabiros 
bezeichnete  (vgl.  den  Götterkatalog  bei  Lyd., 
Cic.,  Ampel,  a.  a.  0.)  oder  den  natg  als  Dionysos 
und  den  Kabiros  als  Zeus  (Schol.  Apoll.  Bhod. 
1,  917;  Et.  Alagn.  und  Et.  Gud.  s.  Käßsigot). 
Zu  den  Mysterien  xov  naiAog  traten  xä  xgg 
'Ivovg  {Liban.  or.  14,  65  Förster,  Hesych. 
’lvvvsea-  iogxg  iv  Appva)  hinzu,  ebenso  wie 
zu  dem  mutterlos  geborenen  Dionysos  Ino  als 
seine  Pflegerin.  Auch  Demeter  Kabiria  und 
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Kora  {Paus.  9,  25,  5)  erhielten  ihren  Platz 
nächst  dem  Kabiros,  wie  Demeter  und  Kora 
ihren  Platz  bei  Dionysos.  — 

Der  „Kult  des  Kindes“  (vgl.  Kern  a.  a.  0.) 
muß  einst  im  Dion3’sos-Kult  eine  größere  Be- 
deutung gehabt  haben  Das  ergibt  sich  aus 
der  Gleichsetzung  des  Dionysos  mit  dem  natg 
des  Kabiros,  aus  dem  Kult  des  Dionysos  Lik- 
nites  (oben  Bd.  2 Sp.  2046  vgl.  1618),  aus  der 
Sage,  daß  die  Titiinen  den  Dionysos  schon  als  lo 
Kind  töten  {OrpJi.fr.  191.  196),  aus  der  ältesten 
Fassung  der  Lykurgos-Sage,  nach  welcher  Dio- 
nysos als  Kind  in  das  Meer  springt  (oben  Bd.  2 
Sp.  2192),  und  aus  der  in  Kunst  und  Sage  so 
oft  betonten  Vorstellung  von  der  Pflege  des 
Dionysos  durch  Ammen,  Nymi)hen,  Kureten 
usw.  oder  durch  einzelne  Gottheiten  wie  Ino, 
Hermes  usw.  Entstanden  sind  diese  Sagen 
wohl  an  Kultstätten,  an  denen  gerade  die  Ge- 
burtstagsfeier den  Mittelpunkt  des  Dionysos-  20 
Kultes  bildete.  Das  Geburtsfest  einer  Gottheit 
war  ja  im  Altertum  ein  ebenso  wesentlicher 
Teil  des  Kultes,  wie  das  Weihnachtsfest  in  der 
heutigen  christlichen  Kirche.  Wie  man  aber 
hei  der  kirchlichen  Weihnachtsfeier  im  Norden 
Christus  als  solchen,  im  Süden  vielfach  das 
Christuskind  in  den  Mittelpunkt  der  Feier 
stellt,  so  war  auch  wohl  im  Altertum  der 
Charakter  des  göttlichen  Gehurtsfestes  ver- 
schieden, je  nachdem  man  an  den  Gott  als  so 
solchen  oder  an  den  Gott  als  Kind  dachte. 

S.  in  der  Kunst, 

Die  Darstellungen  der  S.  sind  behandelt 
von  Overbecli , Kunstmythologie,  Zeus  416 f., 
Heydemann,  Dionysos’  Geburt  u.  Kindheit  10. 
Hall.  Winckilmnnns-Progr.  1885;  Thraemer  oben 
Bd.  1,  Sp.  1123.  1146.  — Eine  größere  Zahl  von 
Vasenbildern,  auf  denen  Dionysos  und  eine 
Göttin  sich  gegenüber-  oder  nebeneinander  40 
sitzen  oder  stehen,  ist  auf  Dionysos  und  S. 
gedeutet  worden  (vgl.  z.  B.  Furtwänglcr,  Beschr. 
d.  Berl.  Vasensamml.  S,  1088  unter  S.),  doch 
fehlt  für  diese  V'asenhilder  und  andere  Kunst- 
denkmäler, die  auf  S.  bezogen  sind,  jede  sichere 
Grundlage  der  Benennung,  soweit  nicht  eine 
Itischrift  oder  die  dargestellte  Handlung  auf 
S.  hinweisen.  Auf  einer  \ ase  der  Sammlung 
Santangelo  in  Neapel  {Heydemann,  Katalog 
675  nr.  172,  abgeb.  Bull.  Kap.  n.  s.  6 Taf.  13,  50 
Gerhard,  Gesammelte  Akad.  Abhandl.  Taf.  68, 

1.  2,  Jane  Harrison,  Prolegom.  to  the  study  of 
Greeli  relig.  407)  stehen  sich  einerseits  die 
Köpfe  des  Dionysos  und  der  Zeyslrj,  anderer- 
seits die  Köpfe  des  Dionysos  und  der  KaXtg 
(s.  oben  Bd.  2,  iSp.  930  unter  Kallis)  gegenüber; 
die  Gruppierung  zeigt,  daß  es  sich  nicht  um 
die  Anodos  der  S.  handelt,  wie  schon  Strube, 
Bildcrlcreis  v.  Eleusis  68  f.  betont  hat.  Durch 
die  Beischrift  Semla  gesichert  ist  S.  auf  eo 
zwei  etruskischen  Spiegeln  (s.  unter  Semla), 
das  einemal  neben  Dionysos  und  Ariadne,  das 
anderem  al  in  zärtlicher  Gruppierung  mit 
Dionysos.  Münzen  von  Smyrna  {Catal.  of  coins 
in  Brit.  2Jus.  lonia  S.  251  nr.  138,  Taf.  26,  11, 

S.  287  nr.  395)  zeigen  Dionysos,  angeschmiegt 
an  S.  oder  an  eine  andere  Göttin,  die  in 
Smyrna  für  seine  Mutter  oder  Pflegerin  galt. 
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Von  den  Vasenbildern  mit  Liebesszenen 
des  Zeus  ist  keines  durch  eine  Inschrift  für 
S.  gesichert.  Doch  mag  der  Vasenmaler  an 
Zeus  und  S.  gedacht  haben,  wenn  Zeus  mit 
dem  Blitz  in  der  erhobenen  Rechten  auftritt 
und  die  Geliebte  erschreckt  flieht,  wie  z.  B. 
auf  der  rotfigurigen  Vase  aus  Gela  im  Museo 
nazionale  zu  Palermo  {Heydemann.  Arch.  Zeitg. 
1870  Taf.  31,  Overbecli  a.  a.  0.,  Atlas  6,  5)  und 
auf  einer  rotfigurigen  Nolaner  Amphora  im 
British  Museum  {Catal.  of  vases  3 nr.  313); 
Heydemann,  Dionysos'  Geburt  S.  8 führt  zwei 
weitere  rotfigurige  Vasenbilder  an,  bei  denen 
jedoch  die  Beifügung  von  Nebenpersonen  die 
Beziehung  auf  S.  zweifelhaft  macht. 

Am  amykläischen  Thron  waren  nach  Paus. 
3,  19,  3 Dionysos,  S.  und  Ino  dargestellt,  viel- 
leicht in  einer  Szene,  nach  welcher  Dionysos 
die  beiden  Schwestern,  die  auch  Pind.  Pyth. 
11,  Iff.  Ol.  2,  25  ff.  als  ancAlavia&sLoag  rjQaidag 
{Schol.  Pind,  Pyth.  a.  a.  0.)  nebeneinander 
nennt,  in  den.Olymj)  einführt.  Eine  schwarz- 
figurige Hydria  in  Berlin  nr.  1904  (abgeb. 
Gerhard,  JEtrusk.  u.  kampan.  Vas.  Taf.  4 — 5) 
schildert  die  Einführung  der  S.  in  den  Olymp 
derart,  daß  Dionysos  das  Viergespann  besteigt 
und  die  inschriftlich  gesicherte  S.  mit  langen 
Haaren  und  Efeukranz  noch  neben  dem  Wagen 
steht.  Ähnlich,  aber  ohne  die  Sicherung  durch 
Inschriften,  ist  das  Bild  einer  schwarzfigurigen 
Hydria  in  Berlin  nr.  1893  (abgeb.  Gerhard,  Aus- 
erles. Vasenb.  Bd.  4,  23,  Taf.  253).  Andere  Vasen- 
bilder, wie  z.  B.  die  schwarzfigurige  Lekythos 
in  Berlin  nr.  2011  (abgeb.  Gerhard,  Ges.  Akad, 
Abh.  Taf.  69,1)  und  das  von  Welcher,  Alte  Denkm. 

3,  136,  Taf.  13  auf  die  Einführung  der  Thyone 
in  den  Olymp  gedeutete  Vasenbild  (vgl.  Jahn, 
Vasenb.  Taf.  3,  Heydemann,  Satyr-  u.  Balcchen- 
namen  20),  gehören  nicht  hierher.  Dagegen  war 
am  Tempel  der  Apollonis  in  Kyzikos  die  Rück- 
holung  der  S.  als  Beweis  treuer  Kindesliebe 
dargestellt;  Hermes  schritt  voran,  Satyrn  und 
Silene  mit  Fackeln  bildeten  das  Gefolge  des 
Dionysos  und  der  S.  {Anthol.  Pal.  3,  1). 

In  der  großen  Pompe  des  Ptolemaios  Phila- 
delphos  befand  sich,  von  Athen.  5,  31  p.  200  b 
eingehend  geschildert,  auch  ein  &dl(xfiog  Esfis- 
Irjg.  Philostr.  imag.  1,  14  beschreibt  ein  phan- 
tastisches Bild  der  Geburt  des  Dionysos,  bei 
der  S.  stirbt  und  zum  Olymp  gelangt.  Long. 

4,  3 denkt  sich  am  Dionysos-Tempel  Sepilriv 
TiKtovaccv  dargestellt.  Erhalten  ist  die  ge- 
bärende S.  auf  Sarkophagen;  1.  in  Sammlung 
Nugent  auf  Schloß  Tersato  bei  Fiume  (abgeb. 
Mon.  d.  Inst.  1,  45  A,  Müller- Wieseler,  Denkm. 
d,  a.  K.  2,  34,  392,  Daremberg-Saglio,  Dict.  des 
antiqu.  1,  602  nr.  679),  — 2.  Ince  Blundell 
Hall  {Michaelis,  Anc.  marbles  in  Great.  Brit. 
382),  — 3.  im  Vatikan  {Mus.  Pio  Clem.  4,  37, 
Millin,  Gal.  myth.  109,  429),  • — und  auf  einer 
Elfenbein-Büchse  {Arch.  Zeitg.  1846,217,  Taf  38). 
Auf  diesen  von  Heydemann,  Dionysos’  Geburt  10 
näher  beschriebenen  Monumenten,  welche  die 
ganze  Sage  in  mehreren  Szenen  darstellen, 
zeigt  die  eine  Szene  S.  auf  einer  Kline  liegend, 
dabei  als  Nebenpersonen  bald  Zeus,  bald  die 
Feindin  der  S.  Hera,  bald  Dienerinnen,  die  mit 
dem  Kind  beschäftigt  sind.  Vgl.  Semla.  [Jessen.] 
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Semeleios  {Zuislriiog),  Beiname  des  lakchos 
(Dionysos),  Carm.  Pop.  5 {Berglc,  Poet.  Lyr.  3^, 
656).  Arnoh.  adv.  nat.  3,  33.  5,  28  (vgl.  5,  44: 
suboles  Semeleia;  Quelle  des  Amobiiis  für  das 
Epitheton  Semeleius  ist  Cornelius  Labeo  s.  W. 
Kahl,  Philologus,  Suppl  5,  756).  Hör.  Carm. 
1,  17,  22.  Vgl.  proles  Semeleia,  Ov.  Met.  3, 
520.  5,  329  6,  641.  Vgl.  auch  HsgslriysvHrig, 
UsgsXsvg,  Anth.  Pal.  9,  524,  19  = Orphica  ed. 
Abel:  Anonym.  Hymn.  in  Bacch.  19.  [Höfer.] 

Seinenruinos  {UsiirivQovyog)  liest  Bunsen, 
Ägyptens  Stelle  in  der  Weltgeschichte  5,  283. 
289.  295  den  phoinikischen  Gottesnamen 

Samemrumos  (s.  d.).  [Höfer.] 

Semenuphis  (Slsysvovgng),  ägyptische  Gott- 
heit (Q-sog  (isyag)  auf  einer  Weihinschrift,  die 
ein  dem  Gotte  gleichnamiger  Verehrer  Hsgs- 
vovcptg  gestiftet  hat.  Strack,  Arch.  f.  Papyrus- 
forschung 1 (1900),  206  nr.  18  a.  Bittenberger, 
Orient.  Graec.  Inscr.  sei.  1,  95  p.  170.  [Höfer.] 

Semesilam  {Usfisailay) , Dämon  auf  einer 
Anzahl  von  Fluchtafeln,  dessen  hebräischer 
Name  „ewige  Sonne“  bedeutet,  B.  Wünsch, 
Befix.  tab.  Att.  XXX  v.  366.  Ehein.  Mus.  55 
(1900),  249,  13  f.  und  Archiv  f.  Eeligionswiss. 
12  (1909),  38f.  (mit  weiteren  Literaturangaben). 
Audollent,  Befixionum  tabellae  242,  13  f p.  325. 
Der  Name  kommt  auch  in  den  Formen  Usgs- 
GiXayTCS,  ZlsfiEGLXag'ipa,  HsgsGsiXay  usw.  vor, 
Audollent  a.  a.  0.  512  nr.  117.  513  nr.  118. 
516  nr.  137.  506  nr.  67.  507  nr.  79.  511  nr.  115. 

[Höfer.] 

Semestre  (Key^orgri)  Auf  der  Ksgccg  ge- 
nannten Landzunge  bei  Byzantion  an  der  Mün- 
dung der  Bäche  Kydaros  und  Barbyses  stand 
ein  Altar  ryg  XEyofievr}g  Ksfieatgrig  vv(iq>r]g  ßcofiög, 
Hesych.  Miles.  4,  3 in  F.  H.  G.  4 p.  147,  oder 
HrjgvGTgag  ßcoyög,  dcp’  yg  %al  rovvofia  rä  ^cogico, 
Bionys.  Byz.  Anapl.  Bospori  24  p.  12,  5 Wescher, 
oder  2JeGtgr]Tgrig  ßojgog,  Codinus,  Be  origine 
Constant.  1 p.  3 ed.  Bonn.  Neben  ihrem  Altar 
lag  das  Temenos  der  Dioskuren,  Hesych.  4,  15 
p.  149.  Als  Vater  dieser  iru^eogiog  vvyept] 
{Hesych.  4,  5 p.  147;  vvuxpr]  Ncd'g,  Bionys.  24) 
wurde  von  einigen  der  bald  dem  Nereus,  bald 
dem  Phorkys  gieichgesetzte , im  Norden  der 
Stadt  verehrte  PegcovÄXiog  bezeichnet,  Bionys. 
49  p.  20.  An  dem  Altar  der  Semestra  soll  Io 
die  Keroessa  (s.  d.)  geboren  haben , Hesych.  4,  8 
p.  148,  und  Semestra  selbst  galt  als  Amme 
der  Keroessa  {Bionys.  24;  Hesych.  4,  9 p.  148; 
Gruppe,  Gr.  Myth.  221,  3)  nach  einigen  sogar 
als  Mutter  des  Byzas  (s.  d.),  Hesych.  4,  5 p.  147. 
Den  Namen  UrigvGtga  leitet  0.  Frick,  Coniectan. 
in  Bionys.  Byz.  Anapl.  Bospori  {Progr  d.  Gymn. 
zu  Burg  1865)  S.  IX,  8 von  Grjfivd'a  (Theophr. 
hist,  plant.  3,  14,  4)  — 'Birke’  ab.  Gegen  die 
Vermutung  von  ,T.  Fscher,  Triton  u.  seine  Be- 
kämpfung durch  Herakles  (Leipzig  1890)  S.  58  S., 
daß  als  Vater  der  Semystra  der  oben  genannte 
Fluß(gott)  Barbyses,  der  also  mit  dem  ÄXiog 
rigatv  identisch  wäre,  anzusehen  sei,  s.  die 
beachtenswerten  Einwände  von  E.  Kuhnert, 
Gott.  Gel.  Anz.  1891,  50f.  [Höfer.] 

Seiiiiraiuel  (FiiugayfX),  Dämon  in  einer  An- 
weisung zur  Anwendung  der  Schalenwahr- 
sagung {XEKavogavTELoc):  ’OvoGKsXLg  (s.  d.),  fg 
(so  Boll,  Archiv  f.  Religionsiviss.  12  [1909], 
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149  für  das  überlieferte  sig)  ro  övogcc  ZhgigayfX. 
B.  Wünsch,  Befix.  tab.  Att.  XXXI  Anm.  1, 
Bassi  und  Martini,  Catal.  codicum  Astrolog. 
Graec.  4,  132,  12.  Der  Name  Semiramel  be- 
deutet nach  Hehn  bei  Boll  a.  a.  0.  150  ,, Schauer- 
dämon“, abgeleitet  vom  hebräischen  Verbum 
'Samar’  = 'schaudern’.  [Höfer.] 

Semiramis,  Samiramis,  Sameramis;  Sam- 
muramat,  geschichtlich:  assyrische  Königin 
babylonischer  Herkunft,  Ende  des  9.  und  An- 
fang des  8.  Jahrhunderts  v.  Ohr.,  die  auch  das 
mit  Assyrien  vereinigte  Babylonien  beherrschte; 
der  Sage  nach:  Begründerin  des  assyrischen 
Reiches  und  der  Städte  Niniveh  und  Babylon. 

Quellen  und  Literatur  (Altertum  und 
frühes  Mittelalter) : Keilinschrift  auf  Statuen 
des  Gottes  Nebo,  gefunden  in  Nimrud,  der 
Stätte  des  alten  Kalach , bei  den  englischen 
Ausgrabungen  im  Jahre  1852;  Keilinschrift 
auf  einer  der  Stele  in  Assur.  (S.  über  die  bei- 
den Stelenreihen,  die  der  Könige  und  die  der 
Statthalter,  Mitteilungen  der  Beutschen  Orient- 
Gesellschaft  nr.  40  [Mai  1909]  S.  24ff. ; nr.  42 
[Dez.  1909]  S.  34ff. ; über  die  Semiramis-In- 
schrift  speziell:  S.  38  mit  Anm.);  Agathias‘i,'ib-, 
Aelian.  Var.  Hist.  7,  1;  Ammian.  Marc.  23,  6; 
Arnob.  adv.  gent.  1,  5f. ; Arrian,  Exp.  Alex. 
6,  24;  Cic.,  Prov.  Cons.  4;  dem.  Al.  Paedag.  3, 
p.515;  Curt.  5, 1;  Biod.  2,4ff.;  Eusebius,  dtron. 
{Schoene)  p.  64, 1,  23.  53.  59;  Pr.  Ev.  1,  9.  10,  9; 
Georg.  Synkell.  {ed.  Bonn.)  p.  IVJ;  Herodotl, 
184.  3, 155;  los.  c.  Ap.  1,  20;  lustin  1, 1;  Moses 
von  Khorene  bes.  1, 15ff. ; Ovid,  Met.  4,  55 — 58; 
Nie.  Bam.fr.l-,  Paus.  1, 14 ; Philo,  spec.  leg.  p.  600; 
Philo  Byz.  de  VII  mir.  orb.  p.  4.  12;  Philostr., 
Apoll.  1,  25;  Plin.,n.  h.  6,  16.  33,  3.  35, 10;  Plut. 
Arnator.  9 T.  12,  p.  15,  de  Isid.  24;  Serv.  zu  Virg. 
Ecl.  8,82;  Sext.  Emp.  Pyrrh,  hyp.  1, 14;  Stob. 
Anthol.  10,  53;  Strabo  2,  1 p.  80  tf.  3,  p.  559.  12, 
p.  537.  16, 1,  p.  737;  Stiidas,  s.  v.  p.  3279;  Theo 
Progymn.  c.  9 p.  235;  Trebell.  Poll.  trig.  tyr.  26; 
Vellej.  1,  6;  vgl.  ferner:  Juvenal  2, 102 — 109; 
Lucian.  de  dea  Syra  c.  14. 

Neuere  Literatur:  Bähr  z.  Herodot  1, 
184;  Allg.  Welthist.  3,  p.567;  Ch.  B.  Beck,  Einl. 
z.  Weltgesch.  1,  p.  192.  196  f.;  M.  Buncker,  Gesch. 
d.  Altertums  2®  (1886),  S.3ff. ; H.  Hitzig,  Urgesch. 
d.  Philister  p.  230;  E.  Hommel,  Geschichte  Ba- 
byloniens und  Assyriens  (1885  ff.)  S.  631  f ; Koop- 
mann,  de  Sardanapalo  (1891),  p.  64f. ; C.F.  Leh- 
mann {-Haupt)  {„Verf“),  Bec.  von  Wincklers 
Geschichte  Babyloniens  und  Assyriens,  Berl. 
Phil.  Wochenschr.  1894  Sp.  239  f;  — Bie  histo- 
rische Semiramis  und  Herodot,  Beiträge  zur 
alten  Geschichte  {Klio)  1,  S.  256  bis  281.  — 
Bie  historische  Semiramis  und  Berossos,  Klio 
10  (1910)  S.  484ff.,  vgl.  Klio  1,  S.  481;  3 (190.3) 
S.  149;  8 (1908)  S.  229  ff.  Belitands  und  Bele- 
taras,  Festschrift  f.  Th.  Noeldeke  (1906)  S.  15. 
— Bie  historische  Semiramis  und  ihre  Zeit,  Tü- 
bingen, 1910;  J.  Marquart,  Chronol.  Unters. 
{Philologus,  Suppl.  VIII.),  S.  642 ; G.  Maspero, 
Histoire  ancienne  des  peuplcs  de  l’orient  clas- 
sique,  vol.  3 (1899)  p.  18  n.  n.  1 ; Mem  de  l’Acad. 
des  Inscr.  T.  7,  p.  611;  Ed.  Meyer,  Geschichte 
des  Altertums  5\  1\1884)  § 411  Anm.,  S.  499; 
Movers,  Phon.  1,  p.  470,  589,  624;  J.  Oppert, 
Histoire  des  Empires  d’Assyrie  et  de  Chaldee 
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(1865);  George  Jicudinson , The  five  great  mo- 
nurchies  of  the  East,  2,  p.  Il9tf. ; C.  P.  Ticle, 
Babglonisch-assgrische  Gesch.  207,  212  f.  — Ge- 
schicde  der  Ileligion  mi  Altertum  bis  auf  Ale- 
xander d.  Gr.  deutsch  von  G.  Gehr  ich  1 (1896j, 
S 111;  H.  WincMer,  Geschichte  Babgloniens 
■und  Assyriens  (1894),  S.  12Üt'. 

Da  es  sich  bei  der  Semiramis  um  einen  der 
seltenen  Fälle  handelt,  wo  eine  Persönlichkeit, 
die  die  Trägerin  und  den  Mittelpunkt  einer 
ganzen  Gruppe  von  Legenden  bildet,  als  solche 
der  Geschichte  zurückgewonneu  worden  ist,  so 
liegen  uns  folgende  Nachweise  ob: 

1.  Ermittlung  und  Erklärung  der  histori- 
schen Tatsachen.  — 2.  Hervorhebung  der 

historischen  Züge  in  der  landläufigen,  großen- 
teils mythischen  Darstellung  aus  den  Erzäh- 
lungen bei  JJindor  nach  Ktesias.  — 2.  Dar- 
legung, wie  sich  aus  der  historischen,  Persön- 
lichkeit die  Sagengestalt  entwickelte.  — 4.  Ver- 
breitung und  Vei’zweiguug  der  Sage. 

Die  folgende  Übersetzung  (vgl.  schon  Bd.  3 
Sp.  61  tf.)  schließt  sich  unter  mehrlächen  Berich- 
tigungen der  Lesung  und  der  Deutung  an  die 
Bearbeitung  von  L.  Abel  in  Eberhard  Schräder’ s 
„Keilinschriftlicher  Tlibliothek“  1,  S.  192  f.  an. 

1.  Die  historischen  Tatsachen.  In- 
schrift der  Nebostatue  (Sp.  682  u.  686)  siehe 
Sir  H.  RaiclinsoHyThe  cuneifürin  inseriptionsof 
Western  Asia,  vol.  1 [I K]  (1861)  35  nr.  2 und 
Jjudirig  Abel  'und  Hugo  Winckler  S.  14.,  Keil- 
schrifttexte  zum  Gebrauch  hei  Vorlesutigen. 

'A-na  (ilu)  Nabii  da-pi-'ni  sa-ki-i  abil  E- 
sag-gil  igigallu  sit-ra-hu  'Gidnl  kas-ka-su  abil 
{ilu)  Nu-gim-mud  sa  kl-bit-su  'mah-rat  ^abkalli 
ndc-lu-a-ti pa-kid  kis-sat  sade-e  ersi-tim  mu-du-u 
vum-ma  sum-hi  ^rnp-sa  uzni  ta-mi-ih  kan  dup- 
j)i  a-hi-zu  su-ku-mi  ri-mc-nu-u  mus-ta-lu 
^sa,  SU  iid-du  u ku-su-ptu  ba-stt-u  it-ti-su 
na-ru-am  Bel  bei  beie-e  °sa  la  is-sa-na-nu  dan- 
nu-su  sar  ba-  lu-us-su  ina  sume-e  la  is-sa- 
ka-nu  md-ku  "‘ri-me-nu-u  ta-ia-n-ru  sa  na-as- 
har-su  tabu  a-sib  E-zi-da  sa  ki-rib  Kal-hi 
’*beh  rabi  beli-su  ana  balut  Adad-nirari  sar 
Asm<r  bdi-.su  n baldt  ^Sa  - am-mu-ra-mat 
assat  ekalli  belti-su  Bel-tar-si-ilu-ma  amelu 
sakin  ’-\mdt)  Kal-hi  Ha-me-di  Sir-ga-'na  2'e- 
me-ni  la-lu-na  ^^a-na  baldt  ■napsaii-su  arkat 
ümi-su  sum-ud  m-ndti-su  sul-mii  biti-su  u 
nise-su  la  basi  mursi-su  - se-pis-ma  akis. 
Ma-nu,  ar-ku-u  a--)i.u  Nabu  na-at-kil  ana  'ilu 
sa-ni-ma  la  ta-iak  kil. 

,,Dem  Gotte  Nebo,  dem  Gewaltigen,  Er- 
habenen, dem  Sohne  von  Esaggil,  dem  Offen- 
äugigen, Wohlbestellten,  *dem  Mächtigen, 
Hehren,  dem  Sohn  des  GottesNugimmud  (=Ea), 
dessen  Gebot  vor  an  geht,  ®dem  hohen 
Förderer  der  Künste  (Fertigkeiten),  der  besorgt 
ist  um  alles  im  Himmel  und  auf  Erden,  dem 
Allwissenden,  ^dem  Klugen  (wörtlich;  dem 
Wßitobrigen),  der  das  Schreibrohr  hält,  den 
Griftei  faßt,  dem  Barmherzigen,  dem  Entscheide!’, 
®bei  welchem  die  Verleihung  von  Wissen  und 
Beschwörung  steht,  dem  Liebling  Bels,  des 
Herrn  der  Herren;  ®ihm,  dessen  Macht 
ohnegleichen  ist,  ohne  welchen  im 
Himmel  kein  Beschluß  gefaßt  wird, 
Mem  Barmherzigen,  gnädig  sich  Zuwendenden, 


Semiramis  (d.  histor.  Tatsachen)  680 

welchem  ergeben  zu  sein  gut  (süß)  ist,  der  da  w ohnt 
in  Ezida,  dem  in  Kalach  belegeneu,  dem  großen 
Herrn,  seinem  Gebieter  nat  dies  (sc.  die  Statue) 
„für  das  Leben“  Adadniraris,  Königs  von 
Assyrien  und  ,, für  das  Leben“  der®Sammura- 
mat,  der  Frau  des  Palastes,  seiner 
Herrin,  Bel-tar.si-iluma,  der  Statthalter 
von  ^“Kalach,  wie  der  Länder  Chamidi,  Sirgana, 
Temeni  und  Jaluna,  (zugleich)  “„für  das  Leben“ 
seiner  Seele,  die  Länge  seiner  Tage,  die  Meh- 
rung seiner  Jahre,  den  Frieden  seines  Hauses 
und  seiner  Leute  und  auf  daß  ihn  keine 
Krankheit  treü'e,  '-anfertigen  lassen  und  ge- 
weiht. Wer  immer  Du  später  (sein 
mögest;,  auf  Nebo  verlasse  Dich,  auf 
einen  anderen  Gott  vertraue  nicht.“ 

Inschrift  aus  der  Reihe  der  Königsstelen 
von  Assur  (s.  u.  Sp.  686); 

^Sa-^latn  Sa-am-mii-ru-mat  ‘‘‘zi'nnisti  ekalli 
[m.  ilu  Sam\-si-‘^>^  Adad  '-^sar  kissati  [sar  mat  A-j 
sar  ‘'u7nnii  [Ad \ad-nvrari  ^sar  kissuti  [s«r  mat\ 
A-sur  '^KID.  LAT  (/taZpj-Zaf)  [Su~\l- ma-nu - 
asa-ridu  '‘sar  kib-ral  irbi-ti. 

„'Deuksäule  der  Semiramis  ®der  Palastfrau 
Samsi’Adads,  “Königs  der  Welt,  Königs  von 
Assur,  'der  Mutter  Adadniraris,  “Königs  der 
Welt,  Königs  von  Assur.  “der  . . . Salmanassars 
’des  Königs  der  vier  Weltgegenden.“ 

Herodot  1,  184;  zyg  &s  ßaßvXmvog  zavzt]g 
noXXol  jztv  xov  xal  allot  iyivovto  ßaailLg,  zmv 
fr  zoiGi  AaavQioiai.  koyoiai  fivrjupv  Tioi-gaogai, 
Ol  zu  zsi^td  ZS  iTtsxoaygaav  xai  zu  igd,  iv  d'h 
öii  xal  yvvuixsg  dvo'  ij  ahv  tiqozsqov  dg^aau, 
zfjg  VGZSQOV  ysvsfiai  ti^vzs  zZQOztQOv  ysrogsvj], 
zy  ov'TOfia  ?)i'  Eigigagig,  avzrj  giv  umöt^azo 
^üfiuza  ccvü  zö  nid'iov  iövzu  dgioitsrizw  tiqÖzb- 
Qov  di  iojd'st  6 nozugbg  dvu  zö  nsäiov  n&v 
ntXuyigsiv. 

Dazu  tritt  Berossos:  a)  losephus  c.  Ap.  1, 142. 
Tavzu  giv  ovzmg  iGzöggxBv  (sc.  o ßgQioGog 
§ 130,  134)  ■Tttgi  zov  ziQosiijrjyivov  ßuGiltog  (sc. 
Naßovxod'ovoGuQOv)  xai  tioIIü  ■Tigög  zovzuig  iv  zfj 
z^Lvt]  ßißlm  zcbv  Xulda'Cxüiv , iv  ij  giycptzui 
zoigEXlrjvixoig  GvyyQucpsvGiv,  ä>g  gcczrjv 
oiogivoig  VTtö  Esgigdyscog  z i)g  ’Aggv  q Lug 
xz  i Gd'fjv  a i zijv  ßa  ßvXmva  xui  & av  guG  la 
X uz  a c X £ V a G d"  f]  V a i ntgi  whz  gv  ‘hn  ixsivgg 
’igya  iptvöcög  ysyQucpÖGi'  xai  xuzd.  zavza 
zijv  (liv  zcbv  XuXduiiav  uvaygucprjv  u^iotugzov 
rjyriziov  xzX. 

b)  Ahyd.  bei  Eusebius  (1,  53);  Hoc  pacto 
Chaldaei  suae  o'egionis  reges  ab  Aloro  ad 
.Alexandrum  7-ecensent;  de  Nino  et  Schamirarna 
'tiulla  ipsis  cura  est. 

c)  Euseb.  Chron.  (Schoene)  1,  23  sq.  A Xisu- 
thro  vero,  et  a dilwvio,  donec  Medi  Babelonem 
ceperunt,  reges  omnino  LXXXVI  Polyhistor 
recenset,  atque  unumquemque  e Berosi  volumine 
nominatim  memorat:  tempus  vero  omnium  eorum 
numero  anno  rum  trium  myriadum,  et  trium  mil- 
lium  unius  et  nonaginta  comprehendit.  Heinde  vero 
inopiinato  Medi  copias  adversus  Babdonem  con- 
traxerunt  [comparabant,  contrahebant),  ceperunt 
eam,  atque  ex  se  ipsis  tyrannos  ibi  constituerunt. 

Heinde  nomina  quoque  tyra^inorum  Medorum 
ponit  VIII  numero  eorunupue  annos  CGXXIV 
et  rursum  i'cges  undecim  annosque . . . Postea  et 
Chaldaeorum  reges  XLIX,  et  annos  CCCCL  VIII. 
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Deinde  et  Arabum  IX  reges,  et  annos  CCXLV. 
Post  quos  annos  etiam  ipsam  Samira- 
midem  in  Assyrios  dominatam  esse 
tradit.  Atque  iterum  minute  enumerat  nomina 
regmn  XLV  adsignans  iJlis  annos  DXXVI. 
Post  quos,  inquit,  rex  Chaldaeorurn  exstitit,  cui 
nonien  Phidiis  est-,  quem  iterum  Hebraeorum 
quoque  historia  eommemorat,  Phiilum  denomi- 
nans,  de  quo  dicunt,  quod  in  terram  Hebraeorum 
invaserit. 

Ac  post  eum,  Senecheribum  Polyhistor  exsti- 
tisse  (fiiisse)  regem  ait;  quem  siih  Hzekia  rege 
Prophetaque  Hsaia  Hebraeorum  lihri  regnasse 
commemorant. 

Sammuramat  (dies  die  babylonische  Aus- 
sprache, assyrisch  Schammuramat)  war  also  die 
Gemahlin  Samsi-Adads  (826 — 811),  des  Sohnes 
des  großen  Salmanassar  III.  (bis  vor  kurzem  ,,II.“ 
860 — 26).  Sie  war  also  die  Mutter  Adadnira- 
ris  IV.,  nicht  dessen  Gemahlin,  wie  man  aus 
der  Inschritt  auf  den  Nebostatuen,  in  der  sie 
als  dessen  Palasttrau  genannt  wird,  in  erster 
Linie  schließen  mußte. 

Die  Erwähnung  einer  Frau  in  offiziellen 
assyrischen  Urkunden  ist  etwas  höchst  Außer- 
gewöhnliches und  würde  schon  an  sich,  ganz 
abgesehen  von  den  weiteren  Tatsachen,  die 
die  Inschriften  bekunden,  erkennen  lassen,  daß 
Semiramis  in  einer  für  die  Öffentlichkeit  be- 
bedeutenden Weise  hervorgetreten  ist.  Sie  ist 
die  einzige  Frau,  die  in  der  Reihe  der 
Königsstelen  von  Assur  mit  einem  solchen 
Denkstein  vertreten  ist.  Auch  hat  man  sich 
nicht  begnügt,  in  ihrer  Steleninschrift  von  ihr 
etwa  zu  sprechen  als  der  Gemahlin  Samsi- 
Adads,  des  Vaters  Adadniraris , sondern  das 
Verhältnis  der  königlichen  Frau  zu  drei 
Assyrerkönigen  wird  besonders  hervor- 
gehoben. 

Auf  der  Stele  von  Assur  wird  Semiramis 
als  Palastfrau  Samsi-Adads,  ihres  Gemahls, 
bezeichnet.  Dieselben  Titel  erhält  auf  einer 
ebenfalls  in  der  Nähe  des  Stelenplatzes  neuer- 
dings gefunden  Skulptur  auch  die  Gemahlin 
Assurbanabals , die  auf  einem  wohlbekannten 
Relief  mit  ihrem  Gemahl  gemeinsam  in  der 
Weinlaube  dargestellt  ist.  Wenn  dieser  Titel, 
wie  die  länger  bekannte  Inschrift  auf  derNebo- 
statue  uns  zeigt,  der  Semiramis  auch  unter 
der  Regierung  ihres  Sohnes  verblieben  ist, 
so  spricht  auch  das  für  das  Vorhandensein 
und  die  Fortdauer  eines  außergewöhnlichen, 
weit  über  das  Frauengemach  hinausreichenden 
Einflusses  auf  die  eigentlichen  Regierungsmaß- 
nafamen,  der  ihrem  Sohne  schwerlich  immer 
willkommen  gewesen  sein  wird  (vgl.  unten 
Sp.  690). 

Den  richtigen  Standpunkt  für  die  Beur- 
teilung der  historischen  Rolle  der  Semiramis 
gewinnen  wir  aber  erst  durch  die  Erkenntnis, 
daß  sie  von  Geburt  nicht  eine  Assyrerin,  son- 
dern eine  Babylonierin  war  und  daß  sie 
— oder  nominell  ihr  Gemahl,  ihr  Sohn  und 
wahrscheinlich  auch  ihr  Enkel  — Babylonien 
zugleich  mit  Assyrien  beherrschte.  Deutlicher 
als  aus  den  Nachrichten  bei  Herodot  und  den 
Andeutungen  bei  Berossos  (unten  Sp.  685  u.  686) 
ergibt  sich  das  aus  der  Tatsache,  daß  auf  Ver- 
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anlassung  der  Semiramis  der  babylonische  Gott 
Nebo,  der  bis  dahin  in  Assyrien  ganz  unbekannt 
war,  dort  eingeführt  wurde.  In  der  Eponymen- 
liste  mit  Beischriften-(Verwaltungs)liste  heißt 
es  zum  Jahre  787  v.  Chr. : ,,Nebo  zieht  in  den 
neuen  Tempel  ein.“  Und  zwar  sollte  er  als 
oberster  Gott  gelten.  Das  zeigt  namentlich  der 
Schluß  der  „für  ihr  und  ihres  Sohnes  Leben“  ge- 
setzten Inschrift  der  Nebostatue.  Scheinbar  nur 
dem  Kultus  angehörig,  war  diese  Maßregel  in 
Wahrheit  hochpolitischer  Natur.  Sie  sollte 
die  staatsrechtliche  Vereinigung  Baby- 
loniensmitAssyrienanbahnen.  Die  Assy- 
rer  erstrebten  seit  langem  die  Herrschaft  über 
das  durch  Fruchtbarkeit  und  Handelsbeziehun- 
gen gleichermaßen  reiche  Babylonien.  Aber 
einer  Einverleibung  stellte  sich  der  lebhafte 
nationale  Sinn  der  Babylonier  entgegen. 

Schon  Salmanassar  111.  hatte  in  babylonische 
Thronwirren  mit  ordnender  Hand  erfolgreich  ein- 
gegriffen, König  Samsi-Adad  zwei  auf  einander 
folgende  Babylonierkönige  Marduk-bala(t)-su- 
ikbi  und  Bau-ah-iddin  bekämpft,  den  zweiten 
nach  Assyrien  entführt  und  keinen  andern  an 
seine  Stelle  gesetzt,  sein  Sohn  Adadnirari  die 
Gefangenen  nach  Babylonien  zurückgeführt 
und  „unter  Freude  und  Jubel“  gleich  seinem 
Vater  den  babylonischen  Göttern  geopfert,  und 
zwar  speziell  dem  Nebo,  worauf  dann  unter 
Beteiligung  der  Assyrer  und  der  Babylonier 
eine  Regelung  Jahrhunderte  lang  strittiger, 
die  Grenze  beider  Länder  betreffender  Fragen 
erfolgte  („Synchronistische  Geschichte“  Col.  3 
a.  E.,  Kol.  45  Keilinschrift  Bibi.  S.  200  ff. ; und 
dazu  Verf.  Klio  1,  S.  261  ff.,  bes.  266  Anm.  1). 
Wer  aber  nicht  mit  heimkehrte,  war  die  Semi- 
ramis, die,  offenbar  als  babylonische  Gefangene, 
zur  Hauptgemahlin  Samsi-Adads  erhoben  wor- 
den war.  War  sie  königlichen  Geblüts  — was 
aus  der  Form  ihres  Namens  wenigstens  nicht 
ersichtlich  ist  — , so  bedeutet  die  Vermählung 
den  ersten  Schritt  zur  Legitimierung  der  tat- 
sächlichen Herrschaft  ihres  Gatten  über  Baby- 
lonien. 

Selbst  dann  aber  und  noch  mehr,  wenn  sie 
keine  Beziehungen  zum  babylonischen  Herrscher- 
hause hatte,  mußte  der  Vereinigung  der  beiden 
Reiche  eine  staatsrechtliche  Grundlage  gegeben 
werden. 

Babylonischer  König  konnte  von  Rechts 
wegen  nur  sein,  wer  zum  Neujahrsfest  im 
Nisan  die  Hände  des  Gottes  Bel-Marduk  in 
Babylon  erfaßt  hatte  und  diese  Zeremonie  all- 
jährlich wiederholte.  So  sind  die  späteren 
Assyrerkönige  tatsächlich  verfahren.  Aber 
sollte  ein  einheitlich  babylonisch -assyrisches 
Reich,  in  welchem  der  Nachdruck  auf  Assy- 
rien lag,  begründet  und  der  Assyrerkönig  der 
demütigenden  und  lästigen  Verpflichtung  über- 
hoben werden,  alljährlich  zu  Neujahr  nach 
Babylon  zu  pilgern,  so  war  die  Einführung 
eines  für  das  babylonische  Staatsrecht  maß- 
gebenden Kultes  ein  zweckdienliches  Auskunfts- 
mittel. An  Bel-Marduk  selbst,  den  babyloni- 
schen Hauptgott,  durfte  man  nicht  denken; 
den  älteren  Bel  in  Assyrien  einführen  hieß, 
den  eigenen  Hauptgott,  Bel-Assur,  entthronen 
und  das  Ziel  der  Maßregel  verfehlen. 
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Der  Versuch,  die  Tatsachen  zu  verdrehen  und 
den  assyrischen  Hauptgott  als  den  älteren  Bel, 
den  Vater  des  babylonischen  Bel-Marduk,  hin- 
zustellen,  ist  von  den  Assyrern  freilich  auch  ein- 
mal gemacht  worden,  als  Sanherib  (689  v.  Chr.) 
Babylon  zerstört  und  Babylonien  zur  assyrischen 
Provinz  gemacht  hatte  (s.  Klio  1,  267f.:  7,  461). 
Für  eine  friedliche  Vereinigung  beider  Reiche, 
wie  sie  von  Semiramis  angestrebt  wurde,  war  er 
natürlich  völlig  ungeeignet.  Aber  Nebo,  nach 
der  späteren  offiziellen  Auffassung  der  Sohn 
des  Marduk,  wurde  aus  seinem  Haupttempel 
in  Borsippa  (heute  der  Trümmerstätte  Birs- 
Nimrud)  alljährlich  zum  Neujahrsfest  nach 
Babylon  gebracht  und  war  so,  eben  als  Sohn 
des  Marduk,  gegenwärtig  bei  und  mittelbar 
beteiligt  an  der  Kröuungszeremonie  des  Hand- 
erfassens  und  ihrer  jährlichen  Wiederholung. 
So  bot  die  Einführung  seines  Kultes  den  ge- 
gebenen und  wirksamen  Ausweg.  Der  Haupt- 
tempel des  Nebo  in  Borsippa  trug  ebenso  wie 
seine  Kultkapelle  im  Tempel  Esaggil  den 
Namen  Ezida;  so  wurde  auch  zum  Zeichen 
der  engen  inneren  Zusammengehörigkeit  der 
neue  Tempel  in  Kalach  benannt.  Und  wenn 
Nebo  in  der  Semiramis-luschrift  Sohn  von 
Esaggil  genannt  wird,  so  wird  man  das  dem 
Bestreben  zuschreiben  dürfen,  sein  nahes  Ver- 
hältnis zum  babylonischen  Hauptgott  im  staats- 
rechtlichen Sinne  zu  betonen,  ohne  diesen 
selbst  zu  nennen.  Ja,  man  ist  noch  weiter 
gegangen.  Die  Bezeichnung  des  Nebo  ,,als 
Sohn  des  Gottes  Kiigimmud'\  d.  h.  des  Ea  in 
der  der  Einführung  des  Nebo-Kults  dienenden 
Inschrift  ist  eine  direkte  Ketzerei,  ein  absicht- 
licher Verstoß  gegen  die  offizielle  babylonische 
Theologie,  die  Nebo  als  Sohn  des  Marduk  und 
erst  als  Enkel  des  Ea,  des  für  die  Menschen 
direkt  nicht  erreichbaren,  zu  fern  und  hoch- 
stehenden allweisen  Heilsgottes,  betrachtet. 

Man  grilf  damit  auf  ältere  und  ursprüng- 
lichei'e  Vorstellungen  zurück,  in  die  Zeit,  da 
Babylon  noch  nicht  die  erste  Stadt  Babyloniens 
und  der  Herrschersitz  des  geeinten  Reiches 
war.  Das  geschah  aus  politischen,  nicht  aus 
antiquarischen  Rücksichten.  Man  suchte  Mar- 
duk nach  Möglichkeit  auszuschalten,  trug  aber 
— um  völlige  Klarheit,  wie  so  oft  in  Theo- 
gonien,  unbekümmert  — Sorge,  die  Beziehung 
zum  Tempel  Esaggil,  in  welchem  nun  einmal 
das  babylonische  Königtum  erworben  wm'de, 
zu  wahren.  {Verf.  KUo  1,  1900  S.  265fF.) 

Der  Kult  hat  tatsächlich  Eingang  und  Ver- 
breitung gefunden.  Während  wir  vor  dem 
Jahre  787  keinen  mit  Nebo  zusammengesetzten 
assyrischen  Namen  finden,  heißen  gleich  die 
Eponymen  der  Jahre  785  und  777  Nab  il-sar  - 
uxiir  und  JS' abü-jnir-ukin^  Zu  alledem 

fügt  es  sich  aufs  Beste,  daß  in  der  neuen  In- 
schrift von  Assur  der  hinter  Adadnirari  ge- 
nannte König  Salmanassar  nicht  wie  die 
beiden  andern  den  Titel  ,, König  von  Assyrien, 
König  des  Alls“,  sondern  den  uralten  Titel 
der  Babylonier- Könige  ,, König  der  vier  Welt- 
gegenden“, und  nur  diesen,  erhält.  Es  ist  klar, 
daß  damit  der  betreffende  Salmanassar  als 
Beherrscher  auch  und  besonders  Babyloniens 
bezeichnet  werden  soll.  Dagegen  ist  zurzeit 
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nicht  sicher  festzustellen,  welcher  Salmanassar 
gemeint  war.  Es  können  in  Betracht  kommen 
der  Schwiegervater  der  Semiramis,  der  Vater 
ihres  Gemahls  Samsi-Adad,  Salmanassar  III. 
(860 — 26)  und  der  Nachfolger  ihres  Sohnes 
Salmanassar  IV.  (8.  783—65).  Ersteres  stünde 
fest,  wenn  in  der  neuen  Inschrift  aus  Assur 
(oben  S.  680)  das  erste  Zeichen  der  Zeile  6 
nicht,  wie  es  von  dem  Leiter  der  Ausgrabung 
gelesen  worden  ist,  das  Zeichen  KID,  sondern 
das  diesem  sehr  ähnliche  Zeichen  kal  wäre. 
Dann  wäre  Ical-lat  zu  lesen,  und  Semiramis 
würde  direkt  bezeichnet  als  Schwiegertochter 
Salmanassars.  Assyrisch  kallütu  ist  freilich 
bisher  nur  in  der  Bedeutung  ,, Braut“  belegt, 
aber  es  läge  hier  derselbe  Bedeutungsühergang 
vor,  wie  er  bei  dem  hebräischen,  etymologisch 
identischen  Worte  nirg  kallah  und  auch  für  das 
griechische  vü/iqprj  = , , Braut,  junge  Frau“,  schließ- 
lich „Schwiegertochter“  und  selbst  „Schwägerin“ 
belegt  ist  (vgl.  Calder,  Klio  10,  S.  239  und  dazu 
Yerf.  ebda.  S.  257).  In  diesem  Falle  sollte  der 
Schwiegervater  der  Semiramis  als  der  große 
Eroberer  gekennzeichnet  werden,  der  auch  in 
die  babylonischen  Thronwirren  nachdrücklich 
ordnend  eingegriffen  und  so  die  neue  Lage  der 
Dinge  vorbereitet  hatte.  Die  Genealogie,  die 
im  übrigen  in  der  Inschrift  von  oben  nach 
unten  fortschreitet,  griffe  dann  zurück,  was 
zwar  ungewöhnlich,  aber  doch  aus  dem  Ge- 
sichtspunkt heraus  erklärlich  wäre,  daß  die 
Stellungen  der  Königin  und  Königin-Mutter  be- 
deutsamer sind,  als  die  der  Schwiegertochter 
eines  hervorragenden  Königs  und  Eroberers. 
Bewahrheitet  sich  dagegen  die  Lesung  KID. 
LAT  bei  erneuter  Prüfung  des  Originals,  so 
muß  die  Semiramis  durch  diese  bisher  un- 
belegte ideographische  Zeichengruppe  als  Groß- 
mutter und  Vormundin  des  jüngeren  Sal- 
manassar bezeichnet  sein,  dieser  hätte  dann 
als  Sohn  Adadniraris  IV.  zu  gelten,  was  bis- 
her zwar  anzunehmen,  aber  nicht  bewiesen  war. 
In  diesem  Falle  würde  der  Titel  „König  der 
vier  Weltgegenden“  besagen,  daß  der  Enkel 
der  Semiramis  noch  bei  Lebzeiten  seines  Vaters 
und  seiner  Großmutter  zum  ünterkönig  von 
Babylonien  ernannt  worden  war,  oder  aber 
man  hätte  anzunehmen,  daß  ihm  überhaupt 
eine  Mitregentschaft  übertragen  worden  und 
man  dabei  — in  diesem  ersten  Falle  recht- 
mäßiger Vereinigung  beider  Reiche  auf  Grund 
des  Nebokultes  — das  babylonische  Königtum 
in  den  Vordergrund  treten  ließ.  Daß  dieser 
Enkel  so  oder  so  als  babylonischer  König  zu 
gelten  hatte,  wäre  als  Ruhmestitel  der  Semi- 
ramis auf  ihrer  Denksäule  besonders  hervor- 
gehoben worden. 

Wie  dem  aber  sei:  Semiramis,  die  zu  einer 
Zeit,  da  sonst  der  Frau  eine  Beteiligung  am 
öffentHchen  Leben  versagt  war,  die  Geschicke 
zweier,  vornehmlich  durch  ihre  Klugheit  und 
Umsicht  verbundener  Reiche  entscheidend  und 
durchgreifend  geleitet  hat,  und  deren  Persön- 
lichkeit durch  den  Vergleich  mit  verwandten  Ge- 
stalten der  Hatsepsowet  von  Ägypten,  der  Arsinoe 
Philadelphos  und  der  Kaiserin-Mutter  von  China 
an  Verständnis  gewinnen  wird,  war  sich  ge- 
wiß von  vornherein  im  klaren  darüber,  daß 
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schließlich  der  Gewinn  dabei  den  Babyloniern, 
als  den  in  jeglicher  Kultur  höher  stehenden, 
zufallen  würde.  So  betrachtet,  stellt  sich, 
ganz  gegen  die  Absicht  Adadniraris,  die  Ein- 
führung des  Nebodienstes  als  eine  friedliche 
babylonische  Eroberung  dar.  In  der  dabei 
zutage  tretenden  diplomatischen  Umgehung 
der  Anstöße,  der  Schonung  der  nationalen 
Empfindlichkeit  wie  der  Babylonier  so  der 


ernst  mit  seinen  Regierungspflichten  nahm, 
oblag,  erfolgreiche  Bemühungen  um  die  Regu- 
lierung der  Bewässerung.  Daß  gerade  die 
Semiramis  dem  Herodot  genannt  wurde,  er- 
klärt sich  aus  der  Stelle,  an  der  er  seine  Er- 
kundigungen in  Babylon  einzog.  Da  zu  seiner 
Zeit  der  Tempel  des  Bel-Marduk  durch  Xerxes 
zerstört  war,  so  trat  der  Kult  des  Nebo  an 
dessen  Stelle.  Die  Priesterschaft  des  Nebo 


Assyrer,  der  scheinbaren  Anerkennung  ihrer  lo  aber  mit  dem  Zentrum  in  Borsippa  mußte  der 


Obmacht  ist  das  Wirken  einer  klugen  und  um- 
sichtigen zur  Herrscherin  geschaffenen  Frau 
schwerlich  zu  verkennen. 

Am  Südostrande  der  großen  Stadtruine  von 
Kalach  Nimrud  ragt  noch  heute,  — wenigstens 
war  es  bei  dem  Besuche,  den  Verf  der  Stätte 
im  Frühjahr  1899  machte,  der  Fall  — eine 
von  mehreren  Seiten  bequem  zugängliche  Statue 
zur  Hälfte  aus  der  Erde  hervor  (s.Fig.  1 ).  Trotz  ihrer 


Herrscherin,  zu  deren  Zeit  und  unter  deren 
Mitwirkung  dem  Kult  des  Gottes,  dem  sie 
diente,  eine  so  entscheidende  Förderung  und 
Ausbreitung  erwachsen  war,  naturgemäß  ein 
dauernd  dankbares  Andenken  bewahren.  Und 
so  ergibt  sich  aus  Herodots  Nachrichten  über 
die  Semiramis  eine  Bestätigung  sowohl  für  die 
Tatsache,  daß  Semiramis  eine  Assyrerin 
war,  wie  für  die  — auf  ganz  anderem  Wege, 


Verwitterung  gibt  sie  sich  ohne  weiteres  als  eine  20  ohne  jede  Berücksichtigung  der  herodoteischen 
Wiederholung  der  Nebostatue 


zu  erkennen,  von  der  minde- 
stens zwei  Exemplare  uns  die 
ältere  der  beiden  assyrischen 
Semiramis  - Inschriften  über- 
liefert haben  (siehe  oben  Bd.  3 
Spalte  4 9). 

Außer  diesen  wurde  auch 
eine  Anzahl  unbeschriebener 
Statuen  in  Kalach  gefunden. 

Die  Angaben  über  die  Zahl 
der  Statuen  schwanken.  Sir 
Henry  Baiclinson  W A.  1. 1,  35 
nr  2 spricht  von  im  ganzen 
5 kolossalen,  lebensgroßen  be- 
schriebenen (wovon  2 im  Bri- 
tischen Museum)  und  2 kolos- 
salen unbeschriebenen  Statuen. 

George  EawUnson  dagegen  weiß 
von  4 beschriebenen  und  4 in- 
scbriftlosen  Kolossalstatuen  zu 
berichten,  die  sein  Bruder  Sir  Henry  gefunden 
habe  {Klio  1 1900  S.  259  f.  Anm.  3).  Der  Nebo- 
tempel,  der  auf  Semiramis’  Betreiben  gebaut 
wurde,  war  also  mit  zahlreichen  Statuen  des 
Gottes  ausgestattet,  und  dieses  letzte  dort 
verbliebene  Bild  des  Nebo  bezeichnet  noch 
heute  die  Stätte  jenes  Tempels  und  bildet  an 
Ort  und  Stelle  ein  Wahrzeichen  des  Wirkens 
der  historischen  Semiramis. 

Was  uns  die  Neboinschrift  lehrt,  wird, 
wie  angedeutet,  bestätigt  durch  Herodot  und 
durch  Berossos.  Herodot  gedenkt  der  Semiramis 
als  einer  babylonischen  Königin,  in  einer  nüchter- 
nen, von  sagenhafter  Beimischung  völlig  freien 
Weise,  wiewohl  ihm  erweislich  auch  (siehe 
unten  Sp.  695)  Elemente  der  Semiramissage 
zu  Ohren  gekommen  sind.  Er  bestimmt  ihre 
Lebenszeit,  annähernd  richtig,  auf  5 Genera- 
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Vorderseite  Rückseite 

1)  Nebo-Statue  in  situ  in  dem  von  Semiramis  gegründeten  Nebo-Tempel  in  Kalach 
Nimrud.  (Zeichnungen  von  Lucy  du  Bois-Reymond  nach  Aufnahmen  des  Verf. ; 
s.  Lehmann- Haupte  Materialien  S.  44,  Fig.  21  und  Tafel  V.) 


Semiramisnachricht  und  ihrer  Herkunft  — ge- 
wonnene Erkenntnis,  daß  Herodot  seine  Er- 
kundungen über  Babylon  und  die  Babylonier 
in  einem  Nebo-Heiligtum  bei  Priestern  des 
Nebo  eingezogen  hat. 

Daraus  daß  Herodot  die  Semiramis  unter 
Bezugnahme  auf  die  nicht  zur  Ausführung 
gelangten  ’Agovqioi  loyoi  nennt,  folgt  mit 
50  nichten , daß  er  sie  etwa  als  eine  Assyrerin 
habe  bezeichnen  wollen.  Vielmehr  faßt  er  die 
Nachrichten,  die  er  in  und  über  Babylonien 
eingezogen  hat,  als  ,, assyrische“  auf,  weil  für 
ihn  Babylon  die  Hauptstadt  von  Assyrien  bildet 
d.  h.  desjenigen  Gebietes,  welches  in  der 
Satrapieneinteilung  des  Darius  die  neunte 
Babylonien  und  Assyrien  umfassende  Satrapie 
bildete  und  damals,  und  infolgedessen  vielfach 
später  vorwiegend  als  „Assyrien“  bezeichnet 


tionen  vor  der  Nitokris,  die  bei  ihm  infolge  60  wurde  {Her.  3,  92;  1,  192;  Näheres  siehe  unten 


einer  Reihe  von  Mißverständnissen  und  Ver- 
wechselungen, an  denen  auch  die  Kunde  von 
der  Semiramis  ihren  Anteil  gehabt  haben  wird, 
an  Stelle  des  Nebukadnezar  getreten  ist;  also 
auf  die  Zeit  um  775,  wo  Semiramis  sogar  allen- 
falls, als  Großmutter  Salmanassars  IV.,  am 
Leben  sein  konnte.  Und  er  schreibt  ihr  zu, 
was  jedem  babylonischen  Herrscher,  der  es 


Sp.  G93). 

Berossos  aber  hat,  wie  die  oben  angeführ- 
ten Stellen  zeigen,  in  der  babylonischen  Ge- 
schichte, die  er  auf  Grund  seiner  Kunde  der 
heimischen  Keilschriftdenkmäler  in  griechischer 
Sprache  schrieb,  der  Semiramis  in  der  Reihe 
der  Beherrscher  Babyloniens  gedacht  und  dabei 
gegen  die  von  den  Griechen  unter  Ktcsias'  Führ- 
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rung  verbreiteten,  die  Semiramis  betretFenden 
Sagen,  soweit  sie  Babylonien  betrafen  (s.Sp.  ü93), 
energisch  Front  gemacht.  Freilich  liegen  nns 
die  Angaben  des  Berossos  in  einer  Verschiebung 
vor,  die  spätestens  dem  Alexander  Polyhistor, 
dem  wir  sie  verdanken,  zur  Last  zu  legen  ist, 
die  aber  gerade  auf  Grund  der  wertvollen  An- 
gaben über  die  historische  Semiramis,  die  er 
allein  im  Auge  haben  kann,  da  er  die  sagen- 
hafte aufs  energischste  bekämpft,  erkannt  und 
beseitigt  und  durch  die  ursprüngliche  der 
berosischen  Nachrichten  ersetzt  werden  können. 
Marrjiiart,  Chroßioloyische  Untersuchunyen  Phi- 
logiis  Snppl.  7 ClSOy).  Daß  Jlcrossos  die  Semi- 
ramis nur  als  assyrische  Herrscherin  in  Betracht 
zieht  {’AGGvQLd  Josephus-,  in  Assyrios  doininavit 
Alex.  Polyhistor  bei  Eusebius;  Verf.  Klio  3, 
149;  8,  230 tf.,  10,  484 if.  Die  historische  Semi- 
raniis  und  Berosos),  ist  keineswegs  verwunder- 
lich. Staatsrechtlich  gab  es  damals  vom  strengen  2 
babylonischen  Standpunkt  keinen  babyloni- 
schen König.  Diesen  strengen  Standpunkt 
spiegelt  Berossos'  Hezeichnung  wider;  an  Ana- 
logien für  das  Nebeneinanderbestehen  solcher 
staatsrechtlich  strengen  und  einer  mehr  das 
Tatsächliche  ins  Auge  fassenden  Anschauung 
ist  kein  Mangel  (s.  Klio  1 S.  277  if.).  So  kann 
es  auch  nicht  wundernehmen,  daß  die  Nebo- 
Priester  zur  Zeit  Herodots  die  Semiramis  als  baby- 
lonische Königin  anerkannten,  Berossos  dagegen 
(und  seine  Priesterklasse)  zur  Zeit  Alexanders 
und  der  ersten  Seleukiden  nicht.  Die  Worte 
post  quos  annos  etiam  ipsam  Samiramidem  in 
Assyrios  dominatmn  esse  tradit  mit  P.  Schnabel, 
Mitteilungen  der  Deutschen  Orient- Gesellschaft 
1908  nr.  5 S.  207  (37)  als  einen  unechten  Ein- 
schub zu  bezeichnen,  — von  dem  man  absolut 
nicht  weiß,  wie  er  in  den  Text  des  Polyhistor 
bei  Eusebius  hineingeraten  sein  sollte,  — liegt 
nicht  der  mindeste  Grund  vor. 

Die  Lebens-  und  Kegierungszeit  der  Se- 
miramis war  ausgefüllt  mit  vielfachen  Kämp- 
fen, unter  denen  die  mit  den  Medern  und  die 
mit  dem  vorarmenischen  Reiche  der  Chalder  von 
Urartu  besonders  hervortreten.  Mit  den  Me- 
dern, dem  ersten  arischen  Volk,  das  — allenfalls 
abgesehen  von  den  Mannäern  — vom  Norden 
her  im  Osttigrislande  erschien,  ist  zuerst  Sal- 
manassar  III,  ihr  Schwiegervater,  in  feindliche 
Berührung  gekommen.  Ebenso  hat  ihr  Ge- 
mahl einen,  ihr  Sohn  dagegen  als  König 
8 Feldzüge  gegen  sie  richten  müssen.  Anderer- 
seits waren  die  Feldzüge  ins  Mannäerland 
im  Jahre  808  und  807  und  nach  Chubuskia 
in  den  Jahren  802,  792  und  785,  deren  die 
Epouymen-Liste  während  der  Regierung  ihres 
Gemahls  Adadnirari  IV.  gedenkt,  wie  aus  den 
chaldischen  Inschriften  hervorgeht,  in  Wahr- 
heit gegen  die  Urartäer  gerichtet,  die  die 
fruchtbaren  Gebiete  um  den  Urmia-See  zu 
besetzen  strebten  und  den  Assyrern  streitig 
machten  (s.  S.  688  f.).  Diese  nachdrückliche 
kriegerische  Betätigung  kommt  jedenfalls  zu 
einem  guten  Teil  auf  die  Rechnung  der  Herr- 
scherin, die  damals  die  Seele  der  Regierung 
bildete.  Ob  sie  auch  äußerlich  die  Schranken 
des  Frauengemachs  überschritt,  etwa  ihren 
Gemahl  bei  diesen  Kriegszügen  in  Lager  be- 
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gleitete  und  durch  ihre  Gegenwart  den  Kampfes- 
eifer der  Truppen  hob,  wie  es  von  der  Schwester- 
gemahlin Ptolemäus’  IV.  von  Ägypten  bekannt 
ist,  wissen  wir  nicht.  Es  kann  nur  als  an  sich 
sehr  wohl  denkbar  und  wahrscheinlich  bezeich- 
net werden. 

2.  Wir  betrachten  nunmehr  die  großenteils 
mythische  Darstellung  des  Ktesias,  zunächst 
um  die  historischen  Züge,  die  auch  sie 
I birgt,  hervorzuheben. 

Nach  Ktesias  gilt  Semiramis  *als  Tochter 
der  syrischen  Göttin  Derketo,  die  sie  aussetzt; 
in  der  Wüste,  wo  Tauben  ihr  Milch  und  Käse 
zutragen,  findet  sie  der  syrische  Hirte  Simmas, 
von  dem  sie  aufgezogen  wurde;  sie  wird  die 
Frau  des  Onnes,  Ratältesten  des  Niuos,  dem 
sie  zwei  Söhne,  Hyogrates  und  Hydaspes, 
schenkt;  sie  nimmt  teil  an  der  Belagerung 
von  Baktra,  bei  der  sie  sich  durch  Umsicht 
und  Kühnheit  auszeichnet;  Ninos  selbst,  der 
zuvor  noch  ohne  Teilnahme  der  Semiramis 
einen  gewaltigen  Zug  gegen  Armenien  unter- 
nommen, begehrt  sie  zur  Gemahlin;  Onnes 
erhängt  sich;  sie  wird  die  Frau  des  Ninos, 
der  von  ihr  einen  Sohn,  Ninyas,  erhält;  ge- 
meinsam mit  Ninos  unternimmt  sie  einen  Zug 
gegen  Medien;  nach  des  Ninos  Tod  über- 
nimmt sie  die  Herrschaft,  errichtet  ihrem  zwei- 
ten Gemahl  einen  mächtigen  Grabhügel,  erbaut 
eine  Brücke  über  den  Euphrat,  leitet  diesen  ab, 
errichtet  einen  Tempel  des  Belos,  legt  einen 
Gai'ten  am  Berge  Bagistanon  an,  ergibt  sich 
mit  zahlreichen  Liebhabern,  die  sie  dann  tötet, 
der  üppigsten  Schwelgerei,  baut  ferner  eine 
Straße  über  den  Zagros,  die  Königsburg  in 
Egbatana,  einenWassertunnel  durch  denOrontes, 
veranstaltet  einen  großartig  geplanten  Feldzug 
gegen  Stabrobates  von  Indien,  der  in  einer 
blutigen  Schlacht  am  Indus  seinen  dramati- 
schen Höhepunkt  erreicht  und  durchaus  un- 
glücklich für  Semiramis  ausläuft;  als  Ninyas, 
ihr  Sohn  aus  der  Ehe  mit  Ninos,  durch  einen 
Eunuchen  einen  Anschlag  gegen  sie  vorbe- 
reitet, verzeiht  sie  ihm  und  nimmt  sich  selbst 
das  Leben  oder  wird,  ,,nach  Einigen“  {Diod. 
2,  20,  2)  in  eine  Taube  verwandelt  ^vgl.  hierzu 
Hes.  s.  V.  Semiramis:  syrisch  = Taube  und 
unt.  Sp.  694). 

Geschichtlich  ist  hierin  zunächst  nicht  nur 
die  Tatsache  einer  höchst  nachdrücklichen 
und  achtunggebietenden  kriegerischen  Betäti- 
gung der  Assyrer  zu  Zeiten  der  Semiramis, 
sondern  es  klingen  auch  in  der  Richtung 
der  Feldzüge,  in  dem  Hervortreten  der 
Meder  und  der  Bewohnerschaft  des  nochmals 
als  Armenien  bezeichneten  Gebietes  geschicht- 
liche Vorgänge  aus  den  Zeiten  ihrer  Regierung 
nach  (s.  Sp.  6871.). 

Was  besonders  die  Kämpfe  mit  den  Bewoh- 
nern des  späteren  Armenien  anlangt,  so  bilden 
diese  einen  der  Sage  von  Ninos  und  Semiramis 
besonders  fest  und  zäh  anhaftenden  Zug.  Er 
begegnet  uns  noch  in  dem  etwa  aus  dem 
1.  Jahrh.  v.  Chr.  stammenden  Ninosromane 
wieder  (s.  u.  Sp.  700  f.).  Ktesias  aber  läßt  nicht 
nur  — eine  im  Grunde  gewiß  richtige  Beob- 
achtung — die  Semiramis  das  Steinmaterial 
zu  den  assyrischen  Stelen  den  armenischen 
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Gebirgen  entnehmen  {Diod.  2,  11,  4),  sondern 
er  berichtet  auch,  daß  Ninos,  ehe  er  gegen  die 
Meder  zog,  die  Bewohner  Armeniens  und  ihren 
König  besiegt,  dann  aber  diesem  die  Herrschaft 
großmütig  belassen  habe  (Diod.  2,  1,  8 u.  9). 
Darin  spiegelt  sich  in  eigentümlicher,  aber 
deutlicher  Weise  die  geschichtliche  Wahrheit 
wieder,  daß  von  allen  Völkern  und  Reichen 
Vorderasiens  in  der  Tat  nur  ein  zu  den  Zeiten 
der  Semiramis  im  armenischen  Berglande  blü- 
hendes Reich  den  Assyrern  nachhaltig  wider- 
standen und  ihnen  gegenüber  seine  Selbstän- 
digkeit bis  zu  Ende  aufrecht  erhalten  hat. 

Das  Quellgebiet  der  Ströme,  die  die  Lebens- 
ader ihres  Landes  bildeten,  mußte  Babyloniern 
und  Assyrern  von  jeher  bedeutsam  und  ver- 
lockend erscheinen,  schon  weil  die  wichtigste 
Erscheinung  im  Leben  der  Ströme  und  des 
Landes,  das  jährliche  gewaltige  Anschwellen 
der  Wassermassen  durch  die  Schneeschmelze 
in  den  armenischen  Gebirgen  — wie  das  auch 
Herodot  betont  — veranlaßt  wurde.  Die  ur- 
alte Verehrung  der  Quellen  und  die  Schwierig- 
keit des  Vordringens  zu  ihnen  gaben  einen 
weiteren  Anreiz  zu  kriegerischen  Entdeckungs- 
zügen, die  schon  bald,  nachdem  Assyrien  um 
die  Mitte  des  zweiten  vorchristlichen  Jahr- 
tausends sich  von  Babylonien  unabhängig  ge- 
macht hatte,  zum  Teil  mit  bedeutendem  Er- 
folge ins  Werk  gesetzt  wurden. 

Gerade  zu  den  Zeiten  der  Semiramis  aber 
vollzog  sich  im  Quellgebiet  der  beiden  Ströme 
eine  bedeutsame  Veränderung.  Ein  neues, 
wahrscheinlich  von  Westen  eingewandertes 
freiheitsliebendes  und  kampfesfrohes  Volk,  die 
ürartäer,  die  als  Hauptgott  den  Chaldis  ver- 
ehrten und  deshalb  auch  als  Chalder  (fälsch- 
lich vielfach  als  Chaldäer)  bezeichnet  werden, 
unter  einem  kraftvollen  und  zielbewußten 
Herrscherhause,  vereinigte  die  Nairi -Völker, 
die  bisher  zerstreuten  Stämme  des  armenischen 
Berglandes,  zu  einem  mächtigen  Reiche.  Mit 
dem  ersten  Könige  von  Urartu,  Arain,  hat  Sal- 
manassar  111.  wiederholt  nachhaltig  gekämpft, 
aber  trotz  mancher  Erfolge  war  doch  all  dieser 
Kraftaufwand  vergeblich.  Die  Macht  der  Urar- 
täer  blieb  im  Wachsen  und  Salmanassars  An- 
griffe hatten  nur  den  Erfolg,  daß  ihr  Reich  in 
der  Stadt  Tuspa,  der  heutigen  von  den  Ar- 
meniern auch  als  Samiramakert,  als  ,,Seniiramis- 
stadt“,  bezeichneten  (Sp.  698)  Stadt  Vau  am 
gleichnamigen  See  ihren  geeigneten  Mittelpunkt 
fand.  Schon  der  Nachfolger  von  Salmanassars 
urartäischem  Gegner  Aram  legte  am  Fuße  der 
Felsen  bürg  von  Van  ein  Kastellan,  das  Angriffen 
von  Norden,  über  den  See  her,  zu  trotzen  bestimmt 
war,  und  dessen  Vorgeläncle  durch  Quellen,  die 
unter  seinem  Gemäuer  hervortreten,  unter  W asser 
gesetzt  werden  konnte.  Dessen  Sohn  und  Nach- 
folger Ispuinis  hat  die  Verlegung  der  Residenz 
nach  Van  angebahnt,  sein  Sohn  und  Mitregent 
Menuas,  der  bedeutendste  der  Hei-rscher  von 
Ararat,  sie  durchgeführt.  Mit  ihnen  hatte  zu- 
nächst Samsi-Adad,  der  Gemahl  der  Semiramis, 
später  ihr  Sohn  Adad-nirari,  zu  kämpfen,  und 
zwar  handelte  es  sich  zunächst  (Sp  688)  um  die 
fruchtbaren  Gebiete,  um  den  Besitz  des  Urmia- 
sees,  besonders  den  von  den  Manäern  besetzten 
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Süden  und  Südosten  desselben.  Während  sich 
die  Macht  der  beiden  Reiche  unter  dem  Chalder- 
könig  Menuas  und  seinem  assyrischen  Zeit- 
genossen Adad-nirari  und  Sohne  der  Semiramis 
die  Wage  hielt,  geriet  dessen  Nachfolger,  Sal- 
manassar  IV.,  dann  freilich  gegenüber  Menuas’ 
Sohn  Argistis  L,  den  er  in  6 Feldzügen  be- 
kämpfen mußte,  in  arge  Bedrängnis.  Und  in 
der  Folge  ging  die  Vorherrschaft  in  Vorder- 
asien von  von  den  Assyrern  an  die  Chalder 
über,  bis  Tiglatpileser  IV.  (745 — 727)  die  Vor- 
macht Assurs  wieder  herstellte  (7.35).  Doch  hat 
diesen  Niedergang  Semiramis  schwerlich  auch 
nur  in  den  Anfängen  erlebt. 

Ein  weiterer  historischer  Zug,  den  wir  erst 
jetzt,  da  wir  wissen,  daß  Semiramis  die  Mutter 
Adad-niraris  gewesen,  voll  zu  würdigen  im- 
stande sind,  liegt  bei  Ktesias  \oi  in  der  Nachricht 
von  dem  Anschlag  auf  das  Leben  der  Semira- 
mis, den  ihr  Sohn  Ninyas  mit  den  für  ihn 
so  günstigen  Folgen  versucht  habe.  Das  Atten- 
tat selbst  kann  dabei  auf  sich  beruhen  bleiben. 
Aber  die  Unzufriedenheit  des  Sohnes  mit  der 
mütterlichen  Bevormundung  stimmt  durchaus 
zu  dem,  was  wir  nach  den  historischen  Ver- 
hältnissen erwarten  mußten  (vgl.  oben  Sp.  681). 

3,  Entstehung  der  Sage.  Was  nun  die 
Entstehung  der  Semiramisiegende  anlangt,  so 
gibt  den  entscheidenden  Wegweiser 
der  Umstand,  daß  Semiramis  und  ihr 
lediglich  nach  Niniveh  eponym  be- 
zeichneter  Gemahl  in  der  Sage  als 
erste  Herrscher  Assyriens  gelten, 
während  in  Wahrheit  zu  ihrer  Zeit  das  assy- 
rische Königtum  bereits  auf  ein  mindestens 
800-jähriges  Bestehen  zurückblicken  konnte. 
Es  ist  das  um  so  bezeichnender,  als  bei  Ktesias 
{Diod  2,  1,4)  noch  eine  Erinnerung  an  den 
wahren  Sachverhalt  nachklingt:  xb  nalaibv 
xoivvv  'x.KTu  rrjv  ’Jalccv  vnfjQ^ov  iyy^wQioi 
ßcca iXsig,  Ö3V  ovrs  ^TCiarjfiog  ovxs  övo^cc 

(ivr]fiovsvsxai.  TiQiöxog  d's  x&v  Big  iaxoQiav  xal 
ixvr'ijirjv  TKXQaäsdo^svaiv  NLvog  6 ßaaiXsvgxm  v 
ytaavQiav  ixsydXag  TtQd^Eig  B-jtBTiXtaaxo.  Man 
bemerke,  wie  hier  alle  früheren  Herrscher  mit 
dem  nebelhaften  Ausdruck ''einheimische  Könige’ 
abgetan  und  erst  mit  Ninos  das  Reich  der 
Assyrer  und  damit  die  Geschichte  beginnt. 
Eine  solche  Vorstellung  kann  unmöglich  auf 
assyrischem  oder  babylonischem  Boden  ent- 
standen sein,  sondern  nur  bei  einem  Fremd- 
volke. Wenn  ein  Fremdvolk  von  primitiven 
Sitten  zur  Zeit,  da  die  Schammuramat  an  der 
Leitung  der  Geschicke  Assyriens  so  bedeutsam 
beteiligt  war,  zum  erstenmal  mit  den  kriege- 
rischen Assyrern  in  nähere  Berührung  kam 
und  von  dem  Reichtum  und  der  Pracht  seiner 
Städte  hörte,  so  erklärt  es  sich  vollauf,  daß 
diese  Herrscherin  als  Begründerin  der  assyri- 
schen Macht  und  Herrlichkeit  betrachtet  wurde. 
Das  trifft  in  besonderem  Maße  zu  für  die  Meder, 
deren  erste  nachdrücklichere  Zusammenstöße 
mit  den  Assyrern,  wie  wir  hörten  (Sp.  687),  ge- 
rade unter  Adad-niraris  Regierung  fielen,  d.  h. 
in  die  Zeit,  da  in  Wahrheit  Semiramis,  seine 
Mutter,  die  Geschicke  des  Reiches  lenkte. 

Daß  aber  das,  was  wir  bei  Ktesias  finden, 
als  ein,  wenn  auch  durch  mancherlei  literarische 
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Zutaten,  ausgeschmückter  Xiederschlag  der 
medisch-persischen,  in  Gesängen,  Legenden  und 
Mären  verbreiteten  Volkstradition  ist,  ist  längst 
vermutet  und  ohne  jede  Kficksicbt  auf  die 
Semiramissage  als  wahrscheinlich  anerkannt 
worden.  (Siehe  Duncker,  Geschichte  des  Alter- 
tums 2^  18  tf  Nöldeke,  Aufsätze _zur  persischen 
Geschichte  S.  S E-.  S.  14,  1er/’.,  Samassinnukin 
Teil  2 S.  106.  I\dio  1,  280.)  War  aber  aus  der 
Lieblingsgemahlin  eines  Assyrerkönigs  derge- 
stalt die  Ileichsgriinderin  geworden,  so  ergab 
sich  damit  die  weitere  sagenhafte  Entwicklung 
von  selbst.  Die  Lenkerin  und  Begründerin  des 
kriegerischen  Reiches  verschmolz  mit  der 
Güttin  Istar,  in  deren  Xamen  größtenteils  die 


i)  Felsreliof  im  Zagrosgebirge  bei  Seripul;  der  Lulubäer- 
könig  Anubaniiü  vor  der  Göttin  Istar 
(nach  Jfaspä'O,  IJistoü'c  ancicnne  de  V Orient  2 S.  603). 


Kriegszüge  der  Assyrer  erfolgten  Ohnehin 
war  diese  Gottheit  in  den  Gebieten  östlich 
des  Tigris  lange  vor  dem  Einrücken  der  Meder 
eine  wohlbekannte  Gestalt.  Davon  legt  noch 
heute  das  aus  dem  3.  Jahrcausend  v.  Clir.  stam-  5o 
inende  Relief  (Fig.  2)  an  dem  Felsen  Hazargeri  bei 
Seripul  im  Distrikt  von  Zoab  an  einem  Neben- 
fluß des  Dijäla,  wo  die  große  über  Bisitun  nach 
Medien  führende  Straße  ins  Gebirgsland  ein- 
tritt,  Zeugnis  ab  {de  Morgan  und  Scheil,  lie- 
cueil  14,  1893,  S.  100  ff. ; de  Morgan,  Alission 
Scientifique  en  Ferse  4,  1 [1896],  S.  161  ff; 
Maspero,  liistoire  II,  p.  60.3;  Ed.  3Ieyer,  Su- 
merier  und  Semiten  S.  24  f.)  Die  Frauengestalt, 
die  dem  siegreichen  Lulubäerkönige  Anubanini  60 
einen  besiegten  Herrscher,  dem  eine  ganze 
Anzahl  seiner  Untergebenen  folgen,  an  einem 
durch  die  Lippe  gezogenen  Ringe  zuführt, 
konnte  den  Medern  ohne  weiteres  als  eine 
Darstellung  der  Semiramis  gelten,  während  sie 
in  Wahrheit  die  Istar-Nanaia  als  Kriegs-  und 
Siegesgöttin  darstellt. 

Die  Istar  war  aber  gleichzeitig  Kriegs- 
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und  Liebesgöttin.  Im  hahglonischen  Xational- 
epos  weist  dessen  Held  Gilgamesch  ihre 
Werbungen  ab  und  wirft  ihr  dabei  (s.  .lensen, 
Keilinschrift,  Bibliothelc  6,  168 If.)  ihre  Lieb- 
schaften und  die  Behandlung,  die  sie  ihren 
Liebhabern  hat  angedeihen  lassen,  vor; 
„Tammuz,  dem  Buhlen  deiner  .Tugend,  Jahr 
für  Jahr  bestimmtest  du  ihm  Weinen.  Als 
du  den  bunten  Hirtenknaben  (Vogel)  liebtest, 
schlugst  du  ihn  und  zerbrachst  seinen  Flügel! 
. . . Als  du  den  Hirten  der  Herde  liebtest,  der 
dir  beständig  Salz  hinschüttete , dir  täglich 
Zicklein  schlachtete,  schlugst  du  ihn  und  ver- 
wandeltest ihn  in  einen  wilden  Hund.  Es  ver- 
jagen ihn  seine  eigenen  Hirtenknaben,  und 
seine  Hunde  beißen  sein  Fell.“  Ebenso  schlimm 
ist  e'S  dem  Ischullanu  ergangen,  „dem  Gärtner 
deines  Vaters,  der  dir  beständig  Blumensträuße 
zuträgt,  täglich  deinen  Tisch  strahlen  macht‘b 
und  Gilgamesch  schließt:  ,,Äuch  mich  willst 
du,  mich  lieben  und  jenen  gleich  machen.“ 
Istar  tötet  also  ihre  Liebhaber,  verstümmelt 
sie  oder  verwandelt  sie  in  wilde  Tiere. 

Flrsteres  berichtet  Ktesias  auch  von  der 
Semiramis  (Diod.  2,  13):  iv  rovrco  dt  rä  roncg 
(sc.  Xuvaiv  in  Medien,  vgl.  Steph.  Byz.  s.  v.) 
Gvyj’bv  h’dLarQiipuaoc  nal  ndvtcov  rcov  slg  tQvcpyv 
dvrinovTOiv  aTtolavaaGa,  yfjyai.  fitv  voylycog  ovx 
ilQ'ih]G£v , svXaßovyt'vrj  yrjTTOTS  OTtgrj'df/  trjg 
dgp'/g,  iTtilsyojiivrj  de  rav  arguxiuiröiv  rovg 
evngeTisia  dtafpegovtag  zovvoig  iyicysto  xal 
nd.  V Tug  TO  V g ci  VT  ynXyaidaav  rag  7]  (pdvL^s. 

Es  liegt  hier  das  häufige  mythische  Motiv 
des  ^gefährlichen  Mädchens  (oder  Weibes)’  vor; 
vgl,  u.  a.  die  griechischen  Sirenen,  die  klein- 
asiatischen  Harpyien,  die  nordische  Miöll 
(Windsbraut),  die  isländischen  Hulweiber.  So 
wären  aus  der  bloßen  Verschmelzung  mit  der 
Istar  auch  die  Liebesabenteuer,  die  der  Se- 
mii  amis  in  der  Sage  zugeschrieben  werden, 
erklärlich,  selbst  wenn  die  geschichtliche 
Semiramis  dazu  keinen  Anlaß  bot.  Zur  Ver- 
schmelzung der  Semiramis  mit  der  Istar  vgl. 
jetzt  auch  0.  Fries:  Susatina,  Oriental.  Lit.-Ztg. 
= 1010  Sp.  337  ff.,  der  aber  zu  weit  geht,  wenn 
er  der  Semiramissage  das  für  sie  nicht  be- 
zeugte Entschleierungsmotiv  vindiziert. 

Da  Semiramis  Babylonien  nicht  minder  wie 
Assyrien  angehörte,  so  konnte  sie  — die  über- 
all als  die  'Städtegründerin’  Verherrlichte  — 
vom  Standpunkt  der  Sage  aus  mit  einem  Schein 
von  Berechtigung  als  Schöpferin  Babylons  und 
seiner  Bauten  gelten.  Fördernd  wirkte  dabei 
freilich  die  oben  Sp.  681  bereits  berührte  Tat- 
sache mit,  daß  Darius,  als  er  um  520  v.  Chr. 
die  Verwaltung  und  Besteuerung  des  persischen 
Reiches  neu  ordnete,  Assyrien  und  Babylo- 
nien zu  einer  Satrapie  vereinigte,  wodurch  einer 
Vermengung  und  Verwechslung  beider  Begriffe 
Tür  und  Tor  geöffnet  wurde.  {Verf.,  Wochen- 
schr.  f.  klass.  Phil.  1900  Sp.  962  f.  Anm.  6. 
Klio  1 (1901),  S.  270  tf.)  So  wird  denn  das 
große  Babel  Nebukadnezars  bei  Ktesias,  der 
die  Einzelheiten  vielfach  zutreffend  schildert, 
durchweg  der  Semiramis  zuerteilt.  Mit  einer 
sehr  merkwürdigen  Ausnahme  freilich 

Gerade  die  hänge  nden  Gärten,  die  in  der 
späteren  landläufigen  Vorstellung  am  engsten  mit 
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der  Semiramis  verknüpft  sind,  werden  auch  bei 
Ktesias  ausdrücklich  nicht  der  Semiramis  zu- 
geschrieben, sondern  der  Gemahlin  eines  späteren 
Königs  (Diodor  2,  1,  10).  In  Wahrheit  wurden 
sie  nach  dem  Zeugnis  des  Berossos  von  Nebu- 
kadnezar  für  seine  medische  Gemahlin  erbaut, 
um  ihr  die  bergige  Landschaft  der  Heimat  im 
Abbilde  nahe  zu  bringen.  {Beros.  bei  Josephus^ 
Antiqu.  lud.  10,  226  iv  8h  rolg  ßacUstoig  rov- 
Totg  cLvcchfjiiwcaa  HQ'ivu  avcoxoSojirios  [sc.  Ncc- 
ßov^oSovoaoQog^  rrjv  '6'tpiv  anodohg  ofioiOTccTriv 
rolg  OQsai,  KaraqjVTivaocg  8s  8ev8Qsai  nccv- 
To8ci7Cotg  h^st-^yccdaTO  Kal  KarsGKSvads  tbv  xa- 
Xov^isvov  KQS^aaröv  7CaQ(x8siaov  ö'tä  ro  rrjv 
yvvaixa  avrov  iTtid'Vfistv  tfjg  oiKSi'ag  ÖLa&hdscog 
cög  rs^gafifihvriv  sv  totg  xura  Mri8iav  ronoig. 
Josephus  fährt  fort:  %al  Msyaa%'ivr\g  8's  iv  vf] 
■csrccgtrj  räv  ’Iv8ikcöv  ^vrjfiovsvsi  avtcbv.)  An- 
pflanzungen auf  Dächern  oder  Terrassen 
nach  Art  solcher  hängender  Gärten  mögen  in 
kleinerem  Maßstabe  schon  vor  Nebukadnezar 
öfter  ausgeführt  sein,  wenigstens  hat  man  ein 
assyrisches  Relief  {Perrot- Chipiez  2 p.  143 
wiederholt  bei  Lehmann- Haupt,  Die  hist.  Se- 
miramis S.  64;  zur  Deutung  s.  B.  Meißner  in 
Ztschr.  f.  d.  Kunde  des  Morgenlandes  12  [1898] 
S.  272  tf.  und  H.  Windeier,  Or.  Lit.-Zeitg.  2 
[1896  j S.  55)  in  diesem  Sinne  deuten  wollen. 
Daß  mitten  in  der  Sage  dieser  auf  medische 
Dinge  bezügliche,  rein  historische  Zug  sich 
erhalten  hat,  kann  als  eine  weitere  Bestätigung 
für  die  Entstehung  der  Semiramissage 
bei  den  Medern  gelten.  Auf  die  Meder 
weist  auch  ein  anderer  Zug  dieser  Sage.  Nach 
Ktesias  {Diod.  2,  6.  6)  soll  Semiramis  bei  ihren 
Feldzügen  im  Osten  eine  Kleidung  erfunden 
haben,  die  unmöglich  machte  zu  unterscheiden, 
ob  der  Träger  ein  Mann  oder  eine  Frau  sei. 
Diese  Tracht  sei  so  kleidsam  gewesen,  daß  so- 
gleich die  Meder  und  nach  ihnen  die  Perser 
sie  angenommen  hätten.  Die  Hose,  als  deren 
Erfinderin  somit  den  Griechen  die  Semiramis 
galt,  ist  tatsächlich  zuerst  bei  den  Medern 
nachweisbar. 

Semiramis  beginnt  in  Ninos’  Leben  erst 
eine  Rolle  zu  spielen,  als  er  sein  größtes  Werk, 
die  Erbauung  von  Ninive,  schon  vollendet  hatte, 
(s.  Justin  1,  1,  729;  Gart.  3,  3,  16;  Augustin, 
de  Civ.  dei  18,  2,  3,  8 259,  7 D ; Ov.  met.  4,  88; 
Wagner  ob.  Bd  3, 1,  Sp.  369  ff.).  Insofern  Ninos 
die  ganze  assyrische  Vorgeschichte  verkörpert 
(vgl.  Sp.  690,  Abs.  3),  schimmert  auch  hier 
eine  verblaßte  historische  Erinnerung  durch. 

Dies  wären  diejenigen  Elemente,  die  bei  der 
primären  Bildung  der  Semiramissage  mitgewirkt 
haben.  Bei  den  nunmehr  folgenden  ist  es 
schon  unsicher,  ob  sie  als  primäre  Züge  oder 
als  spätere  Erweiterungen  zu  betrachten  sind. 

Da  Semiramis  wirklich  — und  der  auch 
hierin  vielleicht  Geschichtliches  bewahrenden 
Sage  nach  ohne  aus  königlichem  Geblüte 
zu  stammen  — zur  Herrschaft  berufen  wurde, 
so  steht  damit  nicht  im  Wider. -ipruch  und 
braucht  daher  nicht  etwa  als  nachktesia- 
nischer  Zusatz  bei  Diodor  betrachtet  zu  wer- 
den, daß  die  mythische  Semiramis  nicht  nur  mit 
der  Istar  verschmolz,  sondern  daß  auch  so  we- 
sentliche Züge  der  Königsberufungssage  (Zirn- 
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niern,  Die  Keilin sdiriften  und.  das  alte  Testa- 
ment S.  380  ff. ; Verf.,  Belitanas  und  Beletaras 
[o.  Sp.  683]  1006  f.,  1011;  L.  W.  Khig,  Chronicles 
concerning  early  Babylonian  Icings  1,  2 p.  13, 15f. 
und  1,  bes  p.  56ff.  62ff.  141  f.)  und  verwandte 
Elemente  ihr  anhaften.  Dahin  gehört  nament- 
lich, daß  sie  (vgl.  Sargon  I.,  Belibni,  Cyrus)  in 
der  Wüste  ausgesetzt  und  im  Verborgenen  von 
einem  Hirten  erzogen  sein  soll.  Die  nahen 
Beziehungen  zwischen  den  Königsberufungs- 
sagen und  den  Göttermythen  konnten  dann 
gleichfal.s  das  Hereindringen  weiterer  mythi- 
schen Motive  fördern:  so  wäi-e  es  nicht  un- 
denkbar, aber  freilich  nicht  mehr  als  das,  in 
dem  Namen  ihres  Pflegevaters,  des  Hirten 
Simmas  den  babyl. -assyrischen  Sonnengott 
Samas  zu  erblicken,  und  ihren  ersten  Ge- 
mahl Onnes  mit  dem  babylonischen  Fisch- 
menschen Oannes  (oben  Bd.  3,  1,  Sp.  581)  zu 
identifizieren  (vgl.  Duneker,  Gesdi.  d.  Alt.^  1,  21). 

Was  das  wiederholte  Auftreten  der  Taub  en 
in  der  Semiramissage  anlangt,  so  läßt  sich  da- 
für ein  zwiefacher  Anlaß  vermuten:  Die  Taube 
ist  {H.  Zimmerei,  KAT^  429,  431  Anm.  5,  440) 
der  Istar  heilig.  Außerdem  spielte  möglicher- 
weise der  leichte  Anklang  schon  des  assyrischen 
Wortes  für  ,, Taube“  s(s)ummatu  an  S(s)ammu- 
ramat  dabei  mit. 

Beim  Herausschälen  der  ursprünglichen 
Elemente  der  Sage  und  ihrer  Trennung  von 
den  sekundär  und  nachträglich  mit  ihr  ver- 
bundenen Zügen  haben  wir  mit  zwei  Schwie- 
rigkeiten zu  kämj)fen:  Einmal  ist  die  für  uns 
erreichbare  erste  Aufzeichnung  der  Sage,  die 
des  Ktesias,  vier  Jahrhunderte  nach  deren  Bil- 
dung erfolgt,  und  in  der  Zwischenzeit  war  reich- 
liche Gelegenheit  zur  Amalgamierung  der 
bei  den  Medern  entstandenen  Sage  mit 
Zügen  der  einheimischen  babylonisch- 
asyrischen  Mythen  gegeben  Zweitens 
aber  liegt  uns  Ktesias  hauptsächlich  in  der 
Bearbeitung  des  Diodor  vor,  und  wenn  auch 
Diodor  meist  lediglich  exzerpierte  und  dabei 
die  benutzten  Quellen  getreu  und  einigermaßen 
sorgfältig  verwertete  (s.  C.  Wachsmuth,  Ein- 
leitung in  die  alte  Geschichte  S.  81  ff. ; E.  Schicartz' 
Artikel  Diodor,  Pauly-  Wissowa  Bd.  5,  Sp.  685ff'.), 
so  ist  noch  immer  streitig,  ob  und  wo  Diodor 
den  Ktesias  ■ — wiewohl  er  selbst  sagt  (2,  2,  2 
und  pas.-iim),  daß  er  ihm  in  allem  Wesentlichen 
gefolgt  ist  — direkt  oder  durch  Vermittlung 
eines  Bearbeiters  oder  Benutzers  verwertete 
(vgl.  u.  a. : A.  Marquart,  Die  Assyriaka  des 
Ktesias,  Philologus  Suppl.  Bd.  6,  2.  Hälfte). 

Diese  beiden  Gesichtspunkte  erschweren  auch 
die  Betrachtung  der 

4.  Verbreitung  und  Verzweigung  der 
Sage. 

Wenn  Ktesias  die  Semiramissage  aus  me- 
disch-persischen  Gesängen  und  Legenden  auf- 
gezeichnet hat  (ob.  Sp.  687,  688,  689),  so  wäre  zu 
erwarten,  daß  Spuren  einer  solchen  volkstüm- 
lichen Tradition  sich  auch  bei  früheren  Au- 
toren fanden,  die  das  berücksichtigen,  was  im 
persischen  Reiche  der  Volksmund  berichtete, 
vor  allem  also  bei  Herodot.  In  der  Tat  trifft 
dies  zu:  Her.  3,  155:  av  8h,  drt  yg  av  ryiSQrjg 
hyd  icslQ'co  ig  ro  rslyog,  dn'o  ravTrjg  ig  8sKätr]v 
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Tjuigriv  rTyff  ascovrov  aTgartfjg,  ri]g  ovSe^ux  'iaxai 
ioQT]  a7toXXv^ii’i,g,  Tuvtr^g  xilLovgxugov  v.utarug 
IXiiiiQä^iog  KuXsoutvag  nvXag.  Ltiese  Worte 
gehörender  Mär  vom  (zweimaligen)  Falle  Babels 
an,  die  sich  als  einheitlicher  auf  mündlicher 
l'radition  beruhender  Bericht  bei  Herodot  (1, 
18S — 191;  3^  150 — 160)  heraushebt  {Verf. 

Wochenschr.  f.  Muss.  Phil.  1900,  Sp.  962  Anm  1). 
Ein  Semiramistor  hat  es  in  Babylon  niemals 
gegeben,  die  Tore  Babylons  kennen  wir  sehr 
wohl  aus  den  topographischen  Tafeln  des  Ber- 
liner Museums  uud  aus  sonstigen  keilinschrift- 
licheu  Quellen,  demnach  läßt  sich  folgende 
Liste  der  Tore  aufstellen  (s.  Weißhach,  Das 
Studthild  von  Babylon.  Der  alte  Orient  1904, 
4 ]).  15).  Tor  des  Adad,  des  Bel,  Tor  des 
Gisch,  Tor  der  Istar,  Tor  Libur-nadasu,  Tor 
des  Niuib,  des  Samas,  des  üras,  des  Zamama. 
Vermutlich  ist  das  nach  Istar  benannte  von 
der  Deutschen  Orientgesellschaft  (s.  deren  Mit- 
tciluncjeyi  Nr.  19  (1903),  S.  692)  ausgegrabene 
Tor  von  der  Sage  der  Semiramis  zugewiesen 
worden  (s.  o.  S(>.  7 ff.). 

Sowohl  als  Bauherrin  wie  in  ihrer  Ver- 
schmelzung mit  der  Istar  träte  uns  dann  die 
sagenhafte  Semiramis  bei  Herodot  entgegen, 
während  er  außerdem  von  der  historischen  Se- 
miramis zutreffende  Kunde  hat.  Daß  sagen- 
hafte und  geschichtliche  Nachrichten  über  eine 
Persönlichkeit  oder  eine  Gruppe  von  Vorgängen 
bei  Herodot  in  dieser  Weise  unvermittelt  neben- 
einanderstehen, ist  bei  seiner  Arbeitsweise 
weder  verwunderlich  noch  selten. 

Noch  um  ein  Menschenalter  über  Herodot 
weiter  hinaufgerückt  wird  die  an  bestimmte 
Namen  geknüpfte  Tradition  der  Semirami s- 
sage  (Sitzungsber.  Berl.  archäol.  Ges.  Nov.  1898 
[=  Wochenschr.  f.  klass.  Fhil.  1891»,  Sp.  27]) 
durch  Diels'  überzeugende  Korrektur  zu  der 
jetzt  im  Berliner  Museum  befindlichen  Inschrift 
{1.  (i.  12,  1,  145)  an  einer  Dop])elherme  des 
Patiyasis  und  Herodot  (irfnler  bei  Hiller  v.  Gaer- 
tringcn,  Ath.  Mitt.  1896,  61  f.).  l’anyasis  hätte 
danach  besungen; 

„’AaovQiri[g  äfflß]  Aif{([s(pd]u(os“. 

Bei  dem  Dichter,  sowie  nach  dem  Inhalt  der 
auf  ihn  zu  deutenden  Worte  des  Epigramms 
wird  man  natürlich  zunächst  an  die  sagen- 
haften Kämpfe  der  Semiramis,  nicht  an  et- 
waige historische  Beminiszenzen  zu  denken 
haben  {Klio,  1,  S.  281). 

Mit  der  Ausbreitung  der  medischen  und 
besonders  der  persischen  Macht  hatte  sich  die 
Semiramissage  also  sclion  vor  Ktesios  in  Vor- 
derasien verbreitet  und  hatte  naturgemäß 
im  Zweistromlande  als  Bestandteil  des  persi- 
schen Reiches  Wurzel  gefaßt  (vgl.  Sp.  689)  und 
dort  einen  umso  fruchtbareren  Boden  finden 
können,  als  die  Gestalt  dieser  Herrscherin  ja 
auch  der  einheimischen  Mit-  und  Nachwelt 
wunderbar  genug  erscheinen  mußte ; diejenigen 
Züge  der  Sage,  die  wir  oben  als  nicht  not- 
wendigerweise primär  bezeichnet  haben,  können 
sich  recht  wohl  daher  schreiben.  Sicher  se- 
kundär ist  die  bereits  bei  Ktesias  begegnende 
Verknüpfung  mit  der  Derketo,  der  Göttin 
von  Askalon,  und  damit  die  Lokalisierung  im 
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westlichen  Vorderasien,  Daß  in  dem  Kult  dieser 
Göttin  die  Taube  (S^r.  694)  eine  Haujjtrolle 
spielte,  mag  dafür  einen  Hauptanlaß  gegeben 
haben. 

Von  literarisch  bezeugten  Ausgestaltungen 
der  ktesianischen  Überlieferung  oder  Abwei- 
chungen von  dieser  sind  die  folgenden  zu 
erwähnen.  Diodor  selbst  (2,  20  Schluß)  fügt 
noch  eine  von  Atlitnueus  überlieferte  Version 
der  Sage  hinzu,  der  zufolge  Semiramis  eine 
anfangs  unbedeutende  Buhlerin  gewesen  sein 
soll,  die  dann  wegen  ihrer  Schönheit  vom 
Könige  zu  seiner  rechten  Gemahlin  ernannt 
wurde;  als  solche  bat  sie  einst  ihren  Gatten, 
ihr  auf  fünf  Tage  die  Herrschaft  zu  über- 
lassen, und  benutzte  im  Einverständnis  mit 
den  Großen  des  Reiches  die  Gelegenheit  dazu, 
den  König  zu  töten  und  die  Regierung  selbst 
zu  übernehmen.  Wie  aus  Aelian,  P.  H.  7,  1 
zu  ersehen,  hatte  dies  Deinon  berichtet.  Auch 
dieser  Zug,  daß  ein  Untertan  (vgl.  Sp.  697) 
auf  kurze  Zeit  auf  den  Thron  gesetzt  wird  und 
sich  dann  der  Herrschaft  bemächtigt,  ist  ein 
Element  der  bab.-ass.  Königsberufungssage. 
Einen  weiteren  Zusatz  zur  Sage  macht  Nikolaos 
von  Damaskus  (Fragm.  7).  Hier  lesen  wir,  daß 
die  Söhne  der  ersten  Ehe  in  Gemeinschaft  mit 
dem  Eunuchen  Satibaras  die  Semiramis  von 
einem  Berge  stürzen  wollten,  daß  ihr  Anschlag 
jedoch  entdeckt  ward. 

An  die  Verschmelzung  mit  der  Derketo 
knüpft  sich  auch  die  wesentlichste  und  wich- 
tigste Ausgestaltung  der  ktesianischen  Vor- 
stellungen, die  freilich  nicht  sowohl  die  Se- 
miramissage als  solche  als  vielmehr  den  Sagen- 
kreis uud  dessen  scheinbar  historischen  Rahmen 
betrifft. 

Ktesias  hat  nämlich,  was  Marquart,  Die 
Assyriaka  des  Ktesias.,  S.  574  etc.  verkannte 
{Verf.,  BrjXizav&g  und  BsXrjtaQccg  a.  0.  1009), 
von  Ninos  und  Semiramis  bis  auf  Sardanapal 
eine  ununterbrochene  Dynastie  angenommen, 
in  welcher  stets  dem  Vater  der  Sohn  folgte 
Diod.  2,  21,  1 berichtet  von  Ninyas  (o.  Sp.  688, 
690),  daß  er  rbv  rov  f,fjv  %q6vov  ncixiysivsv  iv  tfj 
Nivcp'  TtccQdTtXriaLcog  di  Tovra  ■sai  ol  Xoenoi  ßaoe- 
Xeig,  noLig  nccga  natgog  Siaö  s%6  ysvog  ttjv 
agiyv,  litl  y sv  sag  x g id-AOrx  a ißaalXevoav  yi- 
igi  K a g d'  a V a7t  d X X 0 ‘V  inl  xovxov  yug  i] 
xüv  Aaavglcov  riysyovia  ysxsTtsasv  sig 
Myd'ovg,  Hxri  SiaysLvaGa  tcXslco  xäv  ^iXicov 
xat  xgeaxocicov,  xaVdxcsg  qprjol  Kxgßiag  h KvL- 
Siog  D x]j  dsvtiga  ßißXw  (vgl.  Diodor  2,  28,  8). 
Daß  dies  wirklich  bei  Ktesias  stand,  weder 
eigene  Zutat  des  Diodor  ist,  noch  Zusatz  aus 
anderer  Quelle,  wird  durch  Kephalion,  frg.  1 
(bei  Eusehhis  ed.  Schöne  1 , 59)  bewiesen. 
Dieser  nennt  am  Eingang  seiner  Chronik  den 
Hellanikos,  Ktesias,  Herodot  als  seine  Gewährs- 
männer und  berichtet  über  Ninyas;  Post 
quam  ("sc,  Semiramim)  Kinyas  imperium  ac- 
cepit,  de  quo  dicit  Kephalion,  quod  nihil 
tnemoratu  dignuni  fecerit.  Ac  deinde  singula- 
tim  recenset  ceteros  quoque,  quod  nempe  filius 
a pyatre  imperium  accipiens  {Synkell.  naig  nagu 
Tturgog  ixös^oysvog  xi]v  dgpijv),  ad  nuinerum 
mille  annorum  dominati  sint.  Dann  wird 
über  die  Weichlichkeit  dieser  Könige  gespro- 
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eben,  und  daß  sie  sich  vor  der  Außenwelt 
nicht  sehen  ließen.  „Wer  aber  diese  Könige 
kennen  will,  der  findet  ihre  Namen  bei  Ktesias, 

23  an  der  Zahl  wie  ich  glaube.“ 

Später  jedoch  ist  darin  eine  Veränderung 
eingetreten:  Die  ,,Derketaden“,  die  Nachkom- 
men der  Semiramis  gelten  als  erste  Dynastie, 
als  zweite  dagegen  die  des  Gärtners  BtljixcLQag 
(=  bab.-ass.  Bel-etir,  'Bel  hat  errettet’  oder 
'ist  Retter’),  der,  wie  Verf.  a.  a.  0.  gegen  Mar- 
quart  a.  0.  S.  565,  573,  585  und  gegen  Ed. 
Meyer,  Forschungen  zur  alten  Geschichte  2,  478 
Anm.  1 bewiesen  hat,  mit  BrjXirav&g  {Ktesias, 
Epitome  Photic  § 21)=Bel-Etana  (Etana,  der 
babyl.  Halbgott  und  Heros)  nichts  zu  tun  hat. 

Die  Kunde  von  den  zwei  vermeintlichen 
Dynastien  finden  wir  erst  bei  dem  byzantini- 
schen Autor  Agathias  (2,  25),  der  sich  dabei 
auf  Bion  und  Alexander  Polyhistor  beruft, 
womit  wir  für  die  Entwicklung  oder  doch  die 
erste  literarische  Aufzeichnung  dieser  Vorstel- 
lung auf  die  hellenistische  Zeit,  der  sowohl 
der  Bukoliker  wie  der  Kyniker  Bion  ange- 
hören, geführt  worden. 

Der  G ärtner  Bflrjrdpag-Bel-etir  verkörpert  die 
uralte  Königsberufungssage  (Sp.  694)  die  wir  im 
Zweistromlaiide  als  mindestens  an  zwei  uralte 
Könige  geknüpft,  keilinschriftlich  bezeugt 
sehen : Sargon  I.  von  Agade  (vor  2500  v.  Chr ) 
und  Belibni  der  Gärtner,  des  Königs  ürra- 
imitti,  der  auf  den  Thron  gesetzt  wird  (Sp.  696) 
und  sich  nach  dessen  plötzlichem  Tode  der  Herr- 
schaft bemächtigt  {King,  a.  a.  0.  [Sp.  6]  und 
dazu  Hrozny , Wien.  Zeitschr.  f.  d.  Kunde  d. 
Morgenl.  21  [1907],  S.  379 ff.).  Es  ist  klar,  daß 
der  uralte  Herrscher  und  Reichsgründer  in  der 
Sage  nur  deshalb  als  Begründer  einer  zweiten 
späten  Dynastie  auftritt,  weil  der  erste  Platz 
durch  die  Semiramis  als  Schöpferin  des  assyri- 
schen Reiches  und  seiner  ersten  Dynastie  und 
Gründerin  Babylons  in  Anspruch  genommen 
war,  an  die  sich  übrigen,  wie  wir  sahen  (Sp  696"), 
bereits  wesentliche  Züge  der  Königsberufungs- 
sage angeknüpft  hatten.  Mit  anderen  Worten, 
die  Ansetzung  des  Bsirjrapag-Beletir  als  Be- 
gründers einer  zweiten  Dynastie  setzte  die 
Ausbildung  der  Semiramissage  voraus 
(vgl.  auch  ob.  Sp.  693  f.).  Dazu  stimmt  nicht 
nur  das  zeitliche  Verhältnis  von  Ktesias  zu 
Bion,  sondern  auch  das,  was  sich  uns  betreffs 
der  Entstehung  der  Sage  (Sp.  691)  ergeben  hatte. 
Wären  den  Medern  zur  Zeit  ihrer  ersten  Be- 
rührung mit  den  Assyrern  die  im  Zweistrom- 
land heimische  Reichsgründungssage  und  ihre 
eigentlichen  Träger  bekannt  gewesen,  die 
Semiramissage  hätte  nicht  entstehen  können. 

Im  übrigen  knüpft  sich  die  weitere  Ent- 
wicklung der  Sage,  gegen  die  Berossos  (Sp.  687) 
mit  Recht  so  energisch  polemisierte,  nament- 
lich an  die  Bautätigkeit  der  Semiramis.  Stra- 
hon  (p.  80.  529.  737)  berichtet  von  Burgen, 
Städten,  Gebirgsstraßen,  Wasserleitungen,  Brü- 
cken und  Kanälen,  welche  Semiramis  durch 
ganz  Asien  errichtet  habe.  Lucian,  de  dea 
Syra  cap.  14  führt  die  alten  Tempel  Syriens 
auf  Semiramis  zurück.  Bei  Plutnrch,  de  Iside 

24  lesen  wir:  kccLtoi  ysyalca  ysv  vavovvrca 
TtQcc^sig  iv  ’AaavgLoig  Esfugdiuog. 
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S.  ferner  u.  a.  Ovid,  Met.  4,55 — 58: 
,,Pyramus  et  Thishe,  iuvennm  pulcherrimus 

alter. 

Altera,  quas  oriens  hahuit,  praelata  puellis, 
Contigiias  tenuere  domos,  ubi  dicitur  altum 
Coctilibus  miiris  cinxisse  Semiramis  urbem.“ 
So  führt  uns  schließlich  eine  auf  schwer 
verfolgbarem  Wege  versprengte  Notiz  bis  an 
die  Mosel.  Gemäß  einer  Inschrift  an  dem 
Roten  Hause  zu  Trier  soll  auch  diese  Stadt 
ihren  Ursprung  der  Semiramis  zu  verdanken 
haben  (s.  Gesta  Treverorum  8,  p.  130  bis  146 
der  Alon.  Germ.). 

Daß  der  Semiramis  als  vermeintlicher  Grün- 
derin von  Babylon  nachmals,  abweichend  von 
Ktesias  {Diod.  2,  1,  10),  auch  die  Anlage  der 
hängenden  Gärten  zugeschrieben  wurde,  er- 
wähnten wir  bereits  (Sp.  693).  In  den  Kreisen 
der  jüdischen  Schriftgelehrten,  in  denen  man 
wußte,  daß  Nebukadnezar  der  eigentliche  Be- 
gründer Babels  in  seiner  späteren  Gestalt  ge- 
wesen war,  wurde  ein  Ausgleich  dadurch  ge- 
wonnen , daß  man  Semiramis  zur  Gemahlin 
Nebukadnezars  machte,  wobei  gerade  die  für 
dessen  (modische)  Gemahlin  geschaffenen 
hängenden  Gärten  das  Bindeglied  gebildet 
haben  mögen (AfhZrasc/i.  Wajikra-Rabba  196,15): 
,,Wie  war  der  Name  der  Frau  des  Nebukad- 
nezar? B.  Huna  sagt:  Semirah  war  ihr 

Name;  B Abin  sagt:  Semiramis  war  ihr 

Name  und  die  anderen  Rabbiner  sagen  Semi- 
ramis (Semira'am)  war  ihr  Name, 

weil  sie  in  Unruhe,  d.  h.  in  einer  unruhigen 
von  Kämpfen  erfüllten  Zeit  (g2^  ra'am  als  End- 
silbe des  volksetymologisch  so  zurechtgestutzten 
Namens  = Unruhe,  Bewegung,  Donner,  Toben) 
geboren  worden  ist.“  Ferner  eine  andere  Notiz: 
,,so  verfuhren  sie  bis  der  eine  an  Semirah,  die 
Frau  des  Nebukadnezar,  herantrat.“ 

Ein  merkwürdiges  Problem  liegt  vor  in  dem 
lebendigen  Fortleben  der  Semi ramis- 
iegende bei  den  Armeniern.  Die  Stadt 
Van  heißt  ,,Semiramis-Stadt“,  Schamirama- 
kert  (Sp.  690),  der  heute  noch  funktionierende 
Kanal  des  Menuas  (Sp.  690)  ,,Semiramisfluß“;  auch 
ein  steinzeitliches  Überbleibsel  bergender  Hü- 
gel in  der  Nähe  von  Van  ist  nach  ihr  benannt, 
türkisch  Scham yramalty  (KTho  1,280  Anm.  7). 
Als  Semiramistunnel  hörte  H.  F.  B.  Lynch 
{Armenia  2 [1901]  p.  156)  ein  Felsentor  ca. 
4 — 5 Kilometer  südlich  von  Bitlis  bezeichnen. 
Dieses  Tor  ist  offenbar  ein  wesentlicher  Be- 
standteil der  modernen  Straße  Bitlis -Sö'ört, 
und  wenn  ich  nicht  sehr  irre,  hatte  mich 
während  meiner  Anwesenheit  in  Bitlis  deren 
Erbauer,  der  türkische  Chef- Ingenieur  des 
Vilayets  Bitlis  ausdrücklich  auf  dies  Tor  als 
eine  moderne  Sprengung  und  als  das  schwie- 
rigste Stück  des  Straßenbaus  hingewiesen  {Leh- 
mann-Haupt, Klio  1 [1901]  280  Anm.  7 und 
Annenien  einst  und  jetzt  Bd  1 [1910]  S.  328f.). 
Es  werden  ferner  die  in  Armenien  und  dessen 
Grenzgebieten  auf  Felsen  und  Stelen  ange- 
brachten urartäisch-chaldischen  Keilinschriften 
der  Semiramis  zugeschrieben  (s.  u.  a.  Mo- 
ses V.  Khorene  1,  16).  So  z.  B.  auch  der  noch 
heute  in  situ  befindliche  grüne  Pfeiler  (kur- 
disch Kel-ä-sin)  eine  Stele  mit  zweisprachiger 
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chaldisch- assyrischer  Inschrift  der  Chalder- 
könige  Ispuinis  und  Menuas  ("Sp.  die 

dem  von  Rovanduz  über  hmii  i. 

die  persisch  - türkischen 
Grenzgebirge  führendenKe-  \ 

lischiu-Paß,  der  alten  Heer- 
Straße  vom  Yan-See  zum 
südlichen  Urmia-See  den 


3)  Henkelfigur 

(Herliner  Museum  I : geflügelte 
Sonneuscheibe  mit  chaldi- 
scher  Göttin  (Rückseite)  nach 
l.chmaiui-llinipl.  Matcria l ic n 
S.  S7,  Fig.  58  (Vorderseite  s. 
dort  Fig.  5Tj. 

Namen  gegeben  hat  {Vcrf.,  Armcnun  Bd.  1 
S.  2-t2  tf.). 

Die  urarUiischen  Felsenbauten  und  Keil- 
inschriften des  Zitadelleiiberges  und  der  groß-  30 
artige  Metmaskanal  von  Yan  aber  rühren  ja 
"wirklich  (Sp  ß'.Ki)  aus  den  Zeiten  der  Semi- 
ramis her,  freilich  nicht  von  ihr,  sondern  von 
ihren  uml  ihres  Hauses  Gegnern,  den  ur- 
artäischen  Königen  her.  Sx'äter  (um  600)  ge- 
riet das  Quellgebiet  des  Euphrat  und  Tigris 
unter  medische  Herrschaft,  und  gleichzeitig 
wanderten  von  Westen  her  die  heutigen  Ar- 
menier, die  Urarfäer  unterwerfend  und  ver- 
drängend, ein,  um  alsbald  die  medische  mit  40 
der  persischen  Oberherrschaft  zu  vertauschen. 
Mit  den  Iraniern  wird  sich  die  Sage  von  dei 
Semiramis  auch  nach  Armenien  ausgebreitet 
haben.  Und  wenn  (ob.  Sp.  680)  kurz  vor 
Christi  Geburt  der  Kleinasiate  Strabo  betont, 
daß  außerhalb  des  Zweistromlandes  in  vielen 
Gebieten  Asiens  Bauten  der  Semiramis  gezeigt 
werden,  so  wird  er  daliei,  und  nicht  an  letzter 
Stelle,  auch  Armenien  im  Auge  haljen. 

Aber  von  anderen  Pedenkeu  abgesehen,  die  50 
Annenier  wissen  im  übrigen  sehr  gut,  daß  ihre 
nunmehrige  Heimat  einst  gegen  die  Assyrer 
hatte  verteidigt  werden  müssen,  und  sie  rechnen 
den  ersten  Urartäerkönig,  den  Gegner  Salma- 
nassars  IIP,  Aram,  unter  ihre  eigenen  National- 
helden. 

Sollte  es  da  lediglich  der  werbenden  Kraft 
und  der  Wucht,  die  gerade  der  Semiramissage 
innewohnt,  zuzuschreiben  sein,  daß  die  Semi- 
ramis aus  einer  Feindin  zur  Förderin  der  eo 
großen  Werke,  die  die  Armenier  in  ihrer  neuen 
Heimat  vorfanden,  erwuchs?  Viel  leichter  würde 
sich  diese,  die  Tatsachen  umkehrende  Ver- 
schmelzung erklären,  wenn  wirklich  Frauen- 
hand und  Frauenklugheit  auf  urartäischer  Seite 
an  der  Schöpfung  der  großartigen  Felsen-  und 
Wasserbauten  mitgewirkt  hätte. 

Und  in  der  Tat,  die  Frau  muß  bei  den  Ur- 


artäern  eine  sehr  bedeutende  Rolle  gespielt 
haben.  Sonst  würde  nicht  in  der  geflüs’elten 
Sonnenscheibe,  die  überall  • — bei  den  Ägyp- 
tern, von  denen  sie  ausgegangen  ist,  bei  den 
Assyrern  und  bei  den  Persern  — stets  das  Bild 
der  obersten  Gottheit  trägt,  bei  den  Urar- 
täern  eine  Frau  erscheinen.  So  wird  die  ge- 
flügelte Sonneuscheibe  dargestelltin  den  Henkel- 
figuren großer  Bronzegefäße  (Fig.  3),  die  mehr- 
fach in  Armenien,  aber  auch,  in  deutlicher  Nach- 
ahmung dieser  urartäischen 
Vorbilder,  in  Olympia  und  an 
anderen  Stätten  älterer  grie- 
chischer Kultur  zutage  ge- 
treten sind  ( Verf.,  Materialien 
zur  älteren  Geschichte  Arme- 
niens \Abh.  der  Gott.  Ges.  d. 
IF.  9,  3,  1910J,  S.  86if.).  Und 
eine  urartäische  Königin  mit 
ihrer  Dienerin  stellt  eine  goldene  Medaille 
(Fig.  4)  dar,  die  auf  dem  Königssitze  Toprak- 
kaleh  bei  Van  ausgegrabeu  worden  ist  {Verf., 
Die  historische  Semiramis  S.  57). 

Vernahmen  jig  Armenier  bei  ihrer  Ein- 
wanderung in  das  Quellgebiet  des  Euphrat  und 
Tigris,  daß  bei  den  Chaldern,  die  sie  ver- 
drängten, damals  und  zu  Zeiten,  als  die  groß- 
artigen Felsen-  und  Wasserbauten,  die  sie  in 
den  neubesetzten  Gebieten  vorfanden,  ent- 
standen, der  Frau  im  Kultus,  im  Leben  und 
in  der  Herrschaft  eine  überragende  Rolle  zu- 
erkannt wurde,  so  ergab  sich  nun  die  Ein- 
setzung der  Semiramis,  die  bei  dem  herrschen- 
den Volke,  den  Persern,  als  größte  Herrscherin 
und  Bauherrin  der  Vorzeit  gepriesen  wurde, 
naturgemäß  und  ungezwungen. 

Der  auf  einem  Papyrus  des  1.  Jahrh.  n.  Chr. 
vor  einigen  Jahren  wiedergefundene  Ninos- 


4)  Goldene  Medaille, 

ausgegraben  auf  der  chaldischen  Königsburg  Toprakkaleh 
bei  Van  (nach  Lchmarni-JIaiipty  Materialien  S.  84,  Fig.  56: 
Zeichn.  v.  F.  Frohse).  Zur  Deutung  vgl,  L.  Messer  Schmidt,  Amth 
Bcr,  a.  d.  Kgl.  Kunsisamml.  31.  Jahrg.  K.  3 (Dez.  19c-Ü),  S.  55. 
roman  (Sp.  689)  der  Sage,  der  im  übrigen 
die  Personen  uncl  Motive  bis  zur  Unkenntlich- 
keit umgestaltet,  hat  doch,  wie  schon  betont. 
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den  Zug  des  Ninos  gegen  Armenien  beibe- 
halten. Der  Dichter,  der  offenbar  gar  keine 
Vorstellung  hat  von  den  ungeheuren  Schwierig- 
keiten, die  ein  Kriegszug  von  Assyrien  aus  gegen 
das  armenische  Bergland  mit  sich  brachte,  läßt 
den  Ninos  mit  seinen  150  Elefanten  gegen  Ar- 
menien ziehen  — ein  Beweis,  wie  zäh  gerade 
dieses  von  Haus  aus  historische  Element  der 
Sage  anhaftet  (Sp.  690j.  Noch  einen  zweiten 
Fingerzeig  dürfen  wir  dem  Ninosroman  entneh- 
men. In  seiner  Darstellung  ist  aus  Ninos  ein 
tugend-  und  empfindsamer  Jüngling,  aus  seiner 
Erwählten  das  Musterbild  einer  sittigen  Jung- 
frau geworden.  Ihr  Name  wird  nicht  einmal 
genannt,  sie  wird  schlechterdings  als  die  Maid 
(xdpr))  ohne  Namensnennung  bezeichnet.  Nun 
begegnetman  — zunächst,  nach  des  Eer/’.  eigenen 
Beobachtungen,  in  Azärbaidjanund  in  den  per- 
sisch-türkischen Grenzgebirgen  — wiederholt 
der  Bezeichnung  Kizkal'ah  ,, die  Mädchenburg“ 
für  uralte  Anlagen,  Ortschaften  aut  exijonierten 
Punkten,  Burgen  u.  dgl.,  und  regelmäßig  wird 
dabei  erklärt,  daß  die  Stätte 
von  einem  Mädchen  in  einer 
Nacht  erbaut  worden  sei. 

So  liegt  da,  wo  die  vom 
Kelischin  (Sp.  699)  nach  Osten 
herabführende  Straße  in  die 
Ebene  einmündet,  unweit 
Haek  das  Kurdendorf  Singa, 
überragt  von  einer  stattlichen 
als  „Mädchenburg“  bezeich- 
neten  Feste  (Fig.  5).  In  Wahr- 
heit ist  dieser  Burghügel  ein 
Teil,  das  heißt  ein  Ruinen- 
hügel, dessen  Kern  die  durch 
Ziegel  erbaute  und  steilge- 
baute Plattform  einer  assyri- 
schen Feste  bildet;  und  die  ,, Mädchenburg“  von 
Singa  ist  ohne  Zweifel  ein  Spierrfort,  das  zu  40 
Semiramis’  Zeiten  von  den  Assyrern  gegen  die 
über  den  Kelischinpaß  zum  ürmiasee  vordringen- 
den ürartäer  errichtet  ward  (s.  Armenien  einst  u. 
jetzt  Bd.l,  S.  247  f.).  So  ist  gerade  im  Hinblick 
darauf,  daß  schon  im  griechischen  Ninosroman 
aus  der  Semiramis  die  namenlose  Jungfrau  ge- 
worden war,  der  Schluß  nicht  abzuweisen,  daß 
dieses  Mädchen  eine  letzte  verblaßte  Gestalt 
darstellt,  in  der  die  große  Bauherrin  des 
alten  Orients  gerade  in  den  Gebieten  ihres  50 
einstigen  Wirkungskreises  noch  heute  bei 
den  Mohammedanern  fortlebt. 

In  anderem  Sinne  ragt  die  Vorstellung  von 
der  mächtigen  Assyrerkönigin  lebendig  bis  in 
unsere  Neuzeit  hinein:  Semiramis  gilt  als  Ty- 
pus der  kriegerischen,  tatkräftigen  und  viel  um- 
worbenen Herrscherin.  Schon  luvenal  2, 1 02 — 109 
verwendet  ihren  Namen  zur  Zeitcharakteristik: 

Bes  memoranda  novis  annalihus  atque  recenti 
Historia,  speculuni  civilis  sarcina  belli! 
Nimirum  suninii  ducis  est  occidere  Galbam 
Et  curare  cuteni;  stimmi  constantia  civis, 
Behriaci  campo  spioliiim  affectare  Palati 
Et  pressum  in  fadem  digitis  extendere  panem  : 
Quod  nec  inAssyrio  pharetrata  Semiramis  orbe, 
Maesta  nec  Aciiaca  fecit  Cleopatra  carina. 

So  wurde  schließlich  der  Name  der  Semiramis 


Semla 

späteren  Herrscherinnen  in  lobendem  oder 
tadelndem  Sinne  beigelegt  oder  von  diesen 
selbst  beansprucht.  Die  Palmyrenische  Königin 
Zenobia,  Kleopatra,  ferner  Katharina  II.,  Maria 
Theresia  hörten  sich  gern  als  eine  zweite  Se- 
miramis bezeichnen  oder  taten  dies  (Katha- 
rina II ) zuweilen  selbst. 

Auch  die  neuere  und  neueste  Belletristik 
von  Calderon  bis  auf  Wildenbruch  hat  sich  die 
10  Gestalt  der  Semiramis  als  Vorwurf  nicht  ent- 
gehen lassen. 

Direkt  als  Semiramis  bezeichnete  Darstel- 
lungen sind  uns  aus  dem  Altertum  nicht  über- 
kommen, und  bei  denjenigen,  meistens  der 
Kleinkunst  angehörigen  Bildwerken,  die  eine 
Zeitlang  für  Semiramis  beansprucht  wurden, 
handelt  es  sich  in  Wahrheit  stets  um  Wieder- 
gaben weiblicher  Gottheiten  aus  dem  Istar- 
Derketokreis  (s.  Eckhel,  Doct.  num.  vet.  3 p.  444  f. ; 
20  auch  Sal.  Reinach,  Rep.  des  Vases  peints  1, 
p.  486;  Eaulmann,  Cidturgesch.  p.  402  Fig.  220, 
p.  405  Fig.  232).  [Lehmann-Haupt. j 


Seinita,  Fußweg,  s.  Lokalpersonifikationen. 
Semitae,  Seinitales  s.  Quadriviae  (Bd.  .i 
Sp.  5),  Lares,  Viae,  Eine  Inschrift  der  Lares 
semitales  neuerdings  in  Rom  (Via  Portuense) 
gefunden,  Notizie  degli  scavi  1907  p.  465  f. 

[M.  Ihm.] 

[Semitatrices?].  Göttinnen  dieses  Namens 
beruhen  auf  phantastischer  Interpretation  der 
verstümmelten  und  verderbt  überlieferten  In- 
schrift von  Savaria  C.  I.  L.  3,  4174  (=  Orelli 
4989).  [M.  Ihm.] 

Semla  (semla)  ist  die  etruskische  Wieder- 
gabe des  griech.  Semele  (Beeclce  in  Bezzen- 
bergers  Beitr.  2,  169  no.  90).  Der  Name  ist 
zweimal  belegt,  auf  einem  Spiegel  aus  Chiusi 
und  einem  anderen  unbekannter  Herkunft  (nach 
Gerhard  aus  Volci).  Der  erstere,  jetzt  im  Briti- 
schen Museum  befindlich,  ist  veröffentlicht  von 
Gerhard,  Etr.  Spiegel  4,  31  Taf.  CCXCIX  und 
von  Rabretti,  C.  I.  I.  no.  477  bis.  Der  zweite 
ist  herausgegeben  von  Gerhard  in  den  Ann. 

60  delV  Inst.  1833,  185  sqq.,  von  De  Witte  ebenda 
1845,  395,  in  den  Monum.  ined.  delV  Inst.  1 
pl.  LVI A,  von  Gerhard,  Etr.  Spiegel  3,  87 
Taf  LXXXHI,  von  Inghirami,  Storia  della  Tose. 
tav.  XLI  no.  2,  von  Gennarelli,  Lo  moneta  pri- 
mitiva  tav.  IV,  von  Dennis,  Qities  etc.,  von 
Müller,  Denkmäler  der  alten  Kunst  1 Taf.  LXI 
no.  308,  im  Athenaeum  1849,  37  und  von  Fa- 
bretti  C.  1. 1.  no.  2468.  Der  clusinische  Spiegel 


5)  Mädchenburg  von  Singa  (nach  Lehmann-Haupt,  Armenien  einst  und  jetzt 
Bd.l,  S.  148:  Zeichnung  von  L.  du  Bois-Reymond). 
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enthält  vier  Personen:  im  Mittelpunkt  Bacchus 
(fufluns)  zur  liechten  und  Ariadne  (area-da)  zur 
Linken,  beide  in  zärtlicher  Umarmung;  rechts 
vom  Bacchus  sitzt  Semele  ;semla),  links  von 
Ariadne  steht  ein  speerhewehrter  Diener,  sime 
genannt.  Auch  der  zweite  Spiegel  enthält 
vier  Figuren:  rechts  eine  Gruppe,  aus  Semele 
(semla)  und  Bacchus  (futiuns)  bestehend;  'Dio- 
nysos ist  als  eben  gereifter  durchaus  unbe- 
kleideter Jüngling,  von  Semele  umschlungen, 
dargestellt,  (lie  nach  seinem  Antlitz  gebückt 
seinen  Körper  mit  beiden  Armen  umfaßt,  wäh- 
rend er  rücklings  nach  ihr  aufblickend  seine 
Arme  um  ihren  Nacken  gelegt  hat’  {Gerhard)-, 
weiter  links  steht,  die  Gruppe  betrachtend  und 
mit  einem  Lorbeerstamm  in  der  Linken,  Apollo 
(apulu);  noch  weiter  links  sitzt  ein  Flöte  spie- 
lender Satyrknabe.  [C.  Pauli.] 

Seiiinai  {Usuvai  auch  dsai),  nach  der 

gewöhnlichen,  schon  im  Altertum  (unten  Z.  30) 
verbi'eiteten  und  auch  von  den  meisten  Neueren 
(0.  31  aller , Aeschylos  Eumniiden  lös.  E. 
Curtius,  Stadtgesch.  von  Athen  52.  Biicheler, 
Ehein.  3Ius.  33  [1878],  17.  Eröhde,  Bezzen- 
hergers  Beiträge  19  [1893],  231.  Blaß,  Die 
Eunieniden  des  Aischylos  4f.)  aufgenommenen 
Ansicht  athenische  Bezeichnung  der  Erinyen 
bzw.  der  diesen  gleichgesetzten  Erinyen;  vgl. 
auch  Gruppe,  Gr.  3Iyth.  703.  Die  Identität 
der  Semnai  mit  den  Erinyen  hebt  ausdrücklich 
hervor  Pausanias  (1,  28,  6):  liQuv  d-tcov  hg 
xalovGtv  A3-r\vaTor  Esgvccg,  Ai  o ioSog  äs  ’EQivvg 
iv  Qsoyovia-,  ähnlich  Schot.  Arist.  Nuh.  265. 
Schot.  Luc.  Bis  accus.  4 (p.  138,  11  Bähe). 
Hesych.  Phot.  Harpolr.  s.  v.  Esgval  Q-saL.  Suid. 
Esfii-al  ■0-fCft  und  Griostov.  Wiederum  setzt  sie 
1‘aus.  (2,  11,  4:  vaog  O-swv,  hg  Ad-gvcdoi. 
Esuvug,  Ei-Avcovioi,  öt  Eiusvidag  ovoyh^ovGi) 
den  Eumeniden  von  Sikyou  gleich,  die  viel- 
leicht ursprünglich  auch  von  den  Erinyen  ver- 
schieden sind,  Hartung,  Bel.  u.  Myfh.  d.  Grie- 
chen 3,  09,  JSfils.-ion,  G riech.  Eeste  *424,  6.  Für 
die  Unterscheidung  zwischen  Semnai  und  Eu- 
meniden (bzw.  Erinyen;  spricht  die  Notiz  im 
Schol.  SogAi.  Oed.  Col.  42,  daß  der  Komiker 
Philemon  die  Semnai  von  diesen  getrennt  habe 
{<h  iXgycov  . . srsQccg  cpijOl  rag  Etiivag  Q-sag 
Tüv  Evnsvläav).  Aber  ein  wesentlicher  Unter- 
schied hat  wohl  nicht  bestanden , möglich  ist 
es,  daß  die  Semnai  im  Gegensatz  zu  den  als 
schreckliche,  in  der  Unterwelt  wirkend  ge- 
dachten Erinyen  {Grup)pe,  Gr.  3Iyth.  764)  mehr 
als  Schützerinnen  der  geheiligten  Ordnung  der 
Welt  und  der  Rechtssatzungen  ur.sprünglich 
gegolten  haben.  Das  Heiligtum  der  Semnai, 
angeblich  eine  Gründung  des  Epimenides  von 
Knossos  (7>oho«bei  Biog.  Laert.  1, 110.  Eudocia 
150  p.  261,  22.*)  Cf(rl  Schulteß,  De  Epimenide 
Grete  27.  Köhler,  Hermes  6 [1872],  108),  aber 
in  Wahrheit  viel  älter  (Bursian,  Geogr.  v. 
Griechenland  1,  284,  1.  Jtodeich,  Topographie 
von  Athen  269,  13)  lag  an  der  NO. -Ecke  des 

*)  Nach  Eudocia  a,  a.  O.  y.al  tön'  ^s/urtov  ^sd)v  hQoVy 
y.ad’dmo  y.at  iv  Id^vaatOi  müßte  man  einen  Kult 

der  Semnai  auch  für  Kreta  annehmen.  Doch  ist  y.ad'dnsQ 
y.al  ii'  Kotjttj  -wohl  als  Interpolation  anzusehen.  MülcTi 
Rhein.  Mus,  3ß  (1878),  525,  5.  II.  Flach,  Untersuchungen  über 
Eudokia  u.  Suidas  91  u.  Anm.  1. 
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Areiopags,  wo  noch  heute  die  Semnenschlucht 
erkennbar  ist.  Paus.  1,  28,  6.  Schal.  Luc.  a.  a.  0. 
Eur.  El.  1271;  vgl.  Plut.  Sol.  12.  Arist.  Equ. 
1312.  Thesni.  224.  Hesych.  s.  v.  äs-vTsoonorgog. 
Bursian  a.  a.  0.  284.  Judeich  a.  a.  0.  209. 
Außer  den  Altären  {räv  9-säv,  ai  Ssgval  -Aalovv- 
xai  oi  ßcogol , Paus.  7,  25,  2.  Thuk.  1,  120) 
befanden  sich  dort  die  Kultbilder  der  Semnen 
neben  den  Statuen  des  Pluton,  des  tiermes 
und  der  Gaia,  und  Pausanias  (1,  28,  0)  nebt 
ausdrücklich  hervor:  toig  äs  ayalgaOLv  ovts 
tovroig  ’^TfSGTLv  ovö'tv  qjoßsQoy,  ovts  ooa  aXXa 
xsfrat  &säv  tcöv  VTtoyaicov.  Über  diese  Kult- 
bilder ist  nach  Bapp,  der  darüber  (Bd.  1 
Sj).  1333,  2 ff.)  kurz  gehandelt  hat,  neue  Lite- 
ratur hiiizugekommeu.  Die  in  Betracht  kom- 
menden Zeugnisse  sind  folgende:  Schol.  Aesch. 
in  Timarch.  188  (282,  9 ff.  üchultz):  xQstg  fjOav 
avxai-  ai  Xsyögsvat  Esgvai  üsal  y Evgsvläsg  y 
’EQivvsg,  cbv  xug  gsv  ävo  txKxiQcaQ-Ev  E-nonag 
6 Hagiog  inoLyasv  1%  xov  Xv%vixov  Xi&ov,  xyv 
ä'k  giayv  KaXagig.  — Clem.  Alex.  Protr.  3, 
47  (p.  41  Pott)-.  xä)v  Ssgvtnv  ’AHyvyaiv  xaXov- 
giveov  &S(bv  xag  gsv  ävo  EvAnag  ^noLyGsv  ix 
xov  -xaXovgsvov  Xv-yviag  Xi-itov,  KhXag  äs  xyv 
giGyv  avzaiv,  lgxoqovvxk  HoXigeov  a 

äsiv.vvvau  iv  xy  xsxaQxg  nQog  Ttgaiov.  Daß 
diese  Notiz  aus  Pol  emo n stammt,  beweist 
Schol.  Soph.  Oid.  Col.  42  (vgl.  31.  Willmann, 
De  Istro  Callimachio  13  f.):  IPvXaQxög  q>yGi 
ävo  avxag  sivai,  xa  äi  ’AüyvyGLv  uyuXgaxa 
ävo.  HoXi geov  äs  rqsig  avxäg  q>yGiv.  — - Osann, 
Annali  2 (1830),  150  f.  hat  zuerst  bei  Clem. 
Alex.  a.  a.  0.  statt  KdXag  aus  dem  Aeschines- 
scholion  den  Namen  KhXagig  eingesetzt,  und 
ihm  haben  sich  angeschlossen  L.  Urlichs, 
Skopas  48*.  Brunn,  Gesch.  d.  gr.  Künstler  1, 
320.  Preller,  Polemonis  Periegetae  frgm.  p.  73. 
E.  Beiscli,  Jahreshefte  d.  österr.  arch.  Inst.  9 
(1906),  2 12,  32.  Studniezka,  Kalamis  (=  Ab- 
handl.  d.  phü.-hist.  Kl.  d.  K.  Sächs.  Ges  d.  Wiss. 
25  nr.  4;  S.  7 f.  Dagegen  halten  G.  Loescheke, 
Die  Enneakrunosepisode  hei  Pausanias  16. 
Töpffer,  Att.  Geneal.  171,  3.  Amelung,  Böm. 
3Utt.  20  (1905),  294,  1 an  der  Lesung  KaXag 
fest.  Die  einfachste  Lösung  der  Frage  dürfte 
wohl  sein,  wie  es  schon  Klein,  Arch.  Epigr. 
3Iitt.  aus  Österr.  4 (1880),  23  getan  hat,  mit 
Beisch  und  Studniezka  ein  gemeinsames  Werk 
des  Skopas  und  des  jüngeren  Kalamis  anzu- 
nehmen, eine  Marmorgruppe,  deren  mittlere 
Figur  Kalamis  in  pentelischem  Marmor  aus- 
geführt hat,  während  Skopas  die  zwei  anderen 
Figuren  in  j^arischem  Marmor  gearbeitet  hat. 
Die  Notiz  des  Phylurchos,  daß  es  nur  zwei 
Statuen  gewesen  seien,  beruht  wohl  auf  Miß- 
verständnis oder  irriger  Kombination  {Beisch 
a.  a.  0.  214.  Stau.  Witkoivski  bei  Gruppe,  Gr. 
3Iyth.  763,  10).  Schwerlich  darf  man,  wie 
auch  noch  Töpffer,  Att.  Geneal.  171/72  Anm.  3. 
Usener,  Götteniamen  225/26  Anm.  18.  Bhein. 
3Ins.  58  (1903),  327  tun,  annehmen,  daß  die 
beiden  Bilder  des  Skopas  nachträglich  durch 
ein  drittes  Bild  des  Kalamis  vervollständigt 
worden  seien,  oder  gar  mit  Loescheke,  daß  zwei 
Semnai  und  der  Heros  Hesychos  (s.  unten)  dar- 
gestellt gewesen  seien.  Usener  aa.  aa.  00. 
legt  großen  Wert  auf  die  oben  angeführte 
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Notiz  aus  Phylarchos  und  folgert  daraus  eine 
ursprüngliche  Zweizahl  der  Semnai.  Das  erb- 
liche Priestertum  der  Semnai  lag  in  den  Hän- 
den der  ’HavxiSca,  der  Nachkommen  des  Hesy- 
chos  (s.  d.) ; besonders  lag  ihnen  die  Besorgung 
des  Opfers  (Bd.  1 Sp.  1331,  61  ff.)  und  die  Lei- 
tung der  Pompe  am  Feste  der  Göttinnen  ob; 
vgl.  J^olemon  im  Sdiol.  Soph.  Oed.  Col.  489:  oi 
anbdiGvxov  O'vovGiv  avTccig  ■nad’dnsQ  IJolsycov 
. . . (pTqaiv  ovtoo'  rb  dh  r&v  EvnaxQiSätv*)  yivog 
ov  jisrtxsi.  zyg  &vaiag  zavzj\g  . . . zfjg  dh  ztoym'jg 
(vgl.  Philo  de  pirctest.  Uber  p.  886  b)  ravzjjg  'Hav- 
xl-dca,  b d'i]  yhvog  ieri  tzsqI  rag  Jdsyvdg  d'sdi.g, 
[nalj  trjv  TjyspovLctv  h%ovai  %al  TtQO&voznai  zigb 
zfjg  Q’vaLag  ngibv  'Hav^a  isQOv;  vgl.  Töpff'er 
a.  a.  0.  170  ff.  Ernst  Pfuhl,  De  Athenienshim 
pompis  sacris  97  ff.  Schümann- Lipsius,  Gr. 
Altert.  2^,  .6.55  f.  Das  Opfer  wurde  den  Sem- 
nai von  Priesterinneii,  nicht  von  Priestern  dar- 
gebracht, Kallim.  ed.  Schneider  2,  123.  llesych. 
s.  V.  Ir'jzsiQca-  ligsica  zäv  Es(ivä)v  ffsrär.  Da- 
neben gab  es  noch  ein  besonderes  Kollegium  von 
Opferbeamten  {iigonoioi),  das  wohl  hauptsäch- 
lich als  Verwaltungsbehörde  {Boeclch-P'ränJcel, 
Staatshaushalt  d.  Ath.  1,  273  Anm.)  aufzufassen 
ist.  Ihre  Zahl  war  nach  Demosth.  21,  115  und 
Schol.  (p.  607,  16  Dind.)  drei,  nach  Deinarcli 
im  Etym.  M.  469,  7 ft’,  zehn,  nach  Phot.  s.  v. 
isQOTtoLoi  unbestimmt;  vgl.  Töpffer  174,  1. 
Schömann-Eipsius  2^,  428.  Das  Schol.  Demosth. 
gibt  an,  daß  ihre  Wahl  durch  den  Areiopag 
erfolgt  sei.  Doch  hat  man  dieses  Zeugnis  ver- 
worfen und  eine  Wahl  durch  die  Volksver- 
sammlung angenommen,  Dürnier,  De  Graeco- 
rum  sacrificiilis  {Diss.  Phil.  Argentor.  8, 1)  S.  24. 
M.  Schoell,  Sitzungsber.  d.  3'Iilnch.  Akad.  1887, 
11.  Rohde,  Psyche  1^,  268,  1.  Bei  Beginn 
eines  Prozesses  schwuren  beide  Parteien  bei 
den  Semnai  und  anderen  Göttern  {rdg  Eiyvag 
Q’sdg  iv  figslco  Tcäycg  nocl  zoiig  dkkovg  ■d'sovg, 
ovg  iKsl  SLÖpvva&ca  vopiyöv  iaziv,  Deinarch 
adv.  Demosth.  47.  (laQzvgoaca  tag  Esyvdg  Q'iug 
Kai  xbv  zoTtov,  bv  iKstvai  vmtsxovgi,  kuI  zovg 
ijgojag  zovg  fyxccQLOvg  Kai  rrjv  fdO'riv&v  zrjv 
UoXidda  Kai  zovg  dllovg  &sovg,  ebend.  64  ; vgl. 
87;  vgl.  Töpffer  175.  Rohde  1^,  268,  2.  G. 
Gilbert,  Pfandbuch  d.  griech.  Staatsaltert.  1 432). 
Der  Freigesprochene  brachte  den  Göttinnen 
ein  Dankopfer  dar.  Paus.  1,  28,  6. 

Die  Angabe  des  Aischines  (in  Timarch.  178 
[188]):  ygdipsi,  ö’  iv  zoig  zpiqtplGiiaGLv  svxdg 
VTihg  zfjg  ■jiolsojg  zatg  Etyvatg  O'Balg  findet  ihre 
urkundliche  Bestätigung  durch  zwei  athenische 
Psephismata  vom  Jahre  362/1,  von  denen  das 
eine  die  Bestimmung  enthält:  sv^aGilai,  phv 
zbv  KrjgvKa  avziKa  ydla  zm  Au  zü  Dlvynizp 
Kai  ztj  A&r}i’ä  zfj  UolidSi  Kai  zfj  Agyrizgi  Kai 
zfj  Kogy  Kai  zolg  öcoösKa  &sotg  Kai  zalg  Efti- 

*)  Ob  das  Eupatridengeschleclit  überhaupt  vom  Kulte 
der  Semnai  ausgeschlossen  war  {R.  Hirzel,  Rhein.  Mus.  43 
[1888],  63.3,  3)  oder  ob  es  in  irgendeinem  andern  Teile 
dieses  Kultes  Verwendung  fand  {v.  Wilarnowitz,  Aus  Kyd- 
athen  119,  34.  Hermes  22  [1887],  121,  1),  läßt  sich  nicht 
mit  Sicherheit  bestimmen.  Ebenso  ist  es  eine  unbeweis- 
bare Annahme  von  Preller-Robert  411,  1,  daß  der  Heros 
Heudanemos  (s.  d.)  im  athenischen  Semnonkult  dem  eleu- 
sinischen  Heros  Keryx  (s.  d.)  entsprochen  habe  und  daß 
sein  Altar  im  Heiligtume  der  Semnai  gestanden  habe, 
Töpffer  a.  a.  O.  112,  1.  ^ 

ßOBCHEB,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 


valg  Q-saig  {C.  1.  A.  2,  57b  p.  403.  Dittenberger, 
Sylloge^  1,  105  p.  174j,  das  andere  nach  der 
Ergänzung  von  Foucurt,  Rev.  arch.  35  (1878), 
221  {Dittenberger  a.  a.  0.  104  p.  173)  verordnet: 
E['pJ|[o:(?'9'ca  fitv]  zb[v  KtjgvKa  av^ziKa  gdla  zoig 
ScbÖBKa  ff[6ois  Kai  zatg  Esgratg  Kai 

TM  ’HgaKlst. 

Über  die  Bezeichnung  der  f)tgig  und  ’Egiv- 
vvg  als  ’HXLov  Kogai  ''  Sonuenjungfrauen  ’ s. 
A.  Dieterich,  Abraxas  96.  Über  Wesensähn- 
lichkeit der  Dike  und  der  Erinyen  s.  R.  Hirzel, 
Themis,  Dike  und  Verwandtes  142  ff  Über  die 
Anrufung  der  Erinyen  auf  Fluchtafeln  s.  den 
Index  bei  Audollent,  Defixionum  tabellae  p.  462. 

Von  der  ursprünglichen  Bedeutung  der  Erinys 
handelt  ausführlich  Rohde,  Rhein.  Mus.  50  (1895), 
6 ff.  (=  Kleine  Schriften  2,  229  ff. ; vgl.  Psyche 

I 270):  nach  ihm  ist  die  'Erinys  eines  Er- 
mordeten nichts  anders  als  seine  eigene  zür- 
nende, sich  selbst  ihre  Rache  holende  Seele, 
die  erst  in  späterer  Umbildung  zu  einem,  den 
Zorn  der  Seele  vertretenden  Höllengeist  ge- 
worden ist’.  Gegen  diese  auch  von  0.  Seeck, 
Untergang  d.  ant.  Welt  2,  423.  A.  Dieterich, 
Nekyia  55.  Gomperz,  Griech.  Denker  106.  Cru- 
siiis,  Älytli.  Le.v.  Bd.  2,  Sp.  1163,  56ft'.  vertretene 
Deutung  s.  Gruppe,  Bursians  Jahresber.  137 
(1908),  492.  Nach  Miß  Harrison,  Journ.  of  Hell. 
Stud.  19  (1899),  205  ff.  Prolegomena  232  ff.  (vgl. 
TT7V7e,  Ath.  Mitt.  26  [1901],  250)  ist  die  Erinys 
anfänglich  nichts  anderes  als  die  große  Erden- 
mutter, die  uns  bald  als  Gaia,  bald  in  verschie- 
denen Brechungen  als  Hera,  Artemis,  Demeter 
entgegentritt.  Ursprünglich  war  die  Erinys 
selbst  in  Schlangengestalt  dargestellt  und  da- 
her stammt  bei  der  späteren  Anthropomorphi- 
sierung  die  Schlange  als  Attribut  der  Erinys; 
vgl.  Jedoch  auch  Gruppe  a.  a.  0.  491  f. 

Über  die  Peitsche  als  Attribut  der  Erinyen 
s.  Gruppe,  Griech.  3Iyth.  766,  3. 

Zu  den  Darstellungen  der  Erinyen  in  der 
Kunst  (Bd.  1 Sp.  1332  ff.)  vgl.  jetzt  auch  hin- 
sichtlich der  Sarkophagreliefs  Robert,  Ant. 
Sarkophagrel.  Auf  einem  Relief  aus  Anazarba 
sind  die  drei  ’Egsivvsig  (so!)  inschriftlich  be- 
zeichnet als  TsiGicpövri,  kXXrjKzm  und  Miyaiga, 
Hicks,  Journ.  of  hell.  stud.  11,  239,  5.  Heberdey 
und  Wilhelm,  Reisen  in  Kilikien  {Denkschr.  d. 
Kais.  Akad.  d.  Wiss.  in  Wien  44  [1896],  6) 
S.  38  nr.  94  Aus  Kilikien  (Olba)  stammt  auch 
die  Strafandrohung:  ndvza  zd  Q'tia  kb%o- 

Xayfva  Kai  zag  GzvyBgdg  ’Egsivvag , Hicks 
a.  a.  0.  12,  267,  59. 

Auch  Demeter  und  Persephone  sollen 
nach  Creuzer,  Symbolik  4 (1812),  352  ff.  Preller- 
Robert  747  Eegrai  IfBal  oder  ai  EzyvaL  ge- 
nannt worden  sein,  und  Hartung,  Rel.  u.  31yth. 
d.  Griechen  1,  103  wollte  sogar  bei  Diog.  Laert. 
1,  112  (s.  oben  Sp.  703)  unter  ilen  Esgvai  &Bai 
die  zwei  genannten  Göttinnen  verstehen;  vgl 
auch  0.  Müller,  Eumeniden  176.  Usener,  Götter- 
namen 225.  Doch  hat  schon  3Ieineke,  31enan- 
dri  et  Philemonis  reliquiae  346  betont,  daß  an 
den  Stellen,  wo  die  EBgvai  {xtsai)  ohne  nähere 
Bezeichnung  erwähnt  werden  (s.  außer  den 
schon  angeführten  Stellen  auch  Alkiphr.  2,  3, 

II  = 4,  18,  11  Schepers),  nur  die  ihnen  gleich- 
gesetzten Erinyen-Eumeniden  zu  verstehen  sind. 
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Zwar  führt  Demeter  das  Epitheton  as^ivri 
Bruchmann,  Epith.  deor.  70),  ebenso  Persephone 
(ebend.  192);  auch  nennt  eine  Inschrift  von  der 
Insel  Syros  eine  Priesterin  'rcBi’  ov(jaidcov 
d's&v  -Jr'ipi]TQOg  v.al  KuQr}g  Tcor  CBavordrcov’ , 
Boß,  Inscr.  ined.  2,  109,  C.  1.  G.  2,  2347  1 
p.  1061,  aber  dies  reicht  nicht  aiis,  um  Etfivai 
als  Kultnamen  für  die  elensiuischen  Göttinnen 
zu  erweisen.  Übrigens  führen  auch  fast  alle 
übrigen  Göttinnen  das  Epitheton  : Am-  i 

phitrite  [Bakchyl.  10,  110),  Aphrodite  {Bruch- 
mann  08),  Artemis  {Bruclnu.  50  und  Buhclcylid. 

5,  99),  Athena  {Bnichm.  15.  Ad.  Wilhelm,  Ur- 
kunden drennat.  Aufführungen  in  Athen  57  f. 
Bakchyl.  12,  195),  Eirene  {Jiruchm.  96),  Eos 
(121),  Gaia  (73),  Hera  (154),  Isis  (162),  Leto 
(109),  Rhea  (203),  Thetis  (100).  |Höfer.J 

Seinmis  (?),  ganz  zweifelhafter  Beiname  des 
Mars  auf  der  Inschrift  aus  Dianium  (Conv. 
Carthaginieusis)  0.  I.  L.  2,  3588  ==  5900.  s 

Seino  s.  Sancus.  [M.  Ihin.] 

Semoiies,  altitalische  Gottheiten  unbekannter 
Bedeutung.  Sie  werden  dreimal  erwähnt  im 
Arvullied  (Bue  3Ielcr.  Carm.  epigr.  1,  10  ff.) 
semu>iis  aliernei  advocupit  conctoa  (einmal  ist 
simunis  geschrieben).  Auch  im  Paelignischen 
kommen  sie  vor,  und  zwar  zusammen  mit  an- 
deren göttlichen  Wesen,  den  Üerß:  Inschrift 
aus  üorfinium  (Conicay,  The  Italic  TUalects  1 
p.  242)  cerfitm  (Genitiv  plur.)  sacaracirix  (etwa  : 
Priesterin)  semunu  (Genitiv  plur.)  sva  (etwa  que). 
Etymologische  Spielerei  Jordan,  Krit.  Beitr. 
204  ff.)  späterer  Zeit  erklärte  sie  für  Halbgötter. 
Mart.  Cup.  2,  150  quos  ijgi&tovg  dicunt  quos- 
que  latine  Semones  aut  semideos  convenit  me- 
morare.  Vgl.  I'ulyent.  serm.  antiqu.  p.  115  JT. 
Der  Name  kehrt  wieder  bei  Se7no  Sancus  (s. 
Sancus)  und  der  mit  diesem  verwandten  (vgl. 
H7ssoa'«,  Beligion  u.  Kultus  d.  Börner  122) 
Salus  Semonia  (Macrob.  Sat.  1,  10,  8.  C.  I.  L. 

6,  30  975).  Daß  der  Name  dieser  Gruppe  von 
Gottheiten  zu  sercre,  seinen  gehört  (so  schon 
Hai'tung,  Die  Beligion  der  liönicr  1,  42;  zn- 
letzt  M'(dde,  Klymolog.  Wörte^-b.),  ist  gewiß 
möglich,  aber  ebenso  völlig  unbeweisbar,  da 
uns  zur  Beurteilung  ihres  Wesens  jeder  Anhalt 
fehlt.  Diese  Kritik  trifft  alle  früheren,  längeren 
oder  kürzeren  Ausführungen,  mögen  sie  sich 
auf  die  antike  oder  auf  die  moderne  Etymo- 
logie stützen,  zumal  wenn  sie  (wie  z.  B.  Birt, 
Arch.  f.  latein.  Lexikogr.  11,  184)  noch  anderes 
Unbeweisbares  oder  Ealsches  mit  heranziehen 
(Scheifjele  in  Fuulys  Bealencyklop.,  Bücheier, 
Bk.  M.  33,  281 ; Breller-Jordan,  Böm.  Myth, 
1,  90  f.  u.  a.  m.)  Auch  aus  ihrer  Nennung  im 
Ai'valliede  kann  nicht  mit  Sicherheit  geschlos- 
sen werden,  daß  die  Semones  zeugende  Gott- 
heiten gewesen  sind.  Nur  so  viel  ist  gewiß, 
daß  ihr  Namen  einen  Gattungsbegriff'  bezeich- 
net hat  ("vgl.  Wissoiva,  Beligion  u.  Kultus  d. 
Börner  120,  4),  ähnlich  wie  Lares,  Genii  u.  a. 

[Otto.] 

Semonia  s.  Indigitamenta. 

Semos  {Kfjfiog)  1)  Mantineer,  Sohn  des  Ha- 
lirrhothios,  Sieger  mit  dem  Viergespann  bei 
den  von  Herakles  gestifteten  olympischen 
Spielen,  Bind.  Ol.  10  (11),  70  (83).  Nach  dem 
Schol.  Bind.  a.  a.  0.  schrieben  einige  bei  Bindar 


a.  a.  0.  U&Qog  (statt  K&gog),  den  auch  Hesiod 
{fr.  80  Bzach  [1902]  = fr.  95  Göttling  = fr. 
98  3Iarksch.)  erwähnt  habe  als  Sohn  des  Halir- 
rhothios  und  als  Bruder  des  AXd^vyog'  '^riv  db 
Kfiqog  Tov  AliQQoQ'lov  rov  IJagirjQovg  xal  ’AX- 
%v6vi]g.\  Vgl.  0.  Müller  bei  Erscli  u.  Gruber 
s.  V.  Pallas  65  p.  115  (=  Kleine  Schriften  2, 
229).  Gerhard,  Gr.  Myth.  1,  224  (244,  2 a).  — 

2 1 Bruder  der  Penelope  und  des  Auletes  {Av- 
Ir'irrig),  Schol.  .Horn.  Od.  15,  16  {Gramer,  Anecd. 
Baris.  3,  492).  Eust.  ad  Horn.  Od.  1773,  21. 
Die  beiden  Namen  Ef]gog  xal  AvXr\xrig  erinnern 
an  die  von  Apollod.  3,  10,  6 genannten  Brüder 
der  Penelope  ’lgsv-aigog  und  AXfjxi]g.  [Höfer.] 

Semphrukrates  {EsgqjQovxQaxrjg)  = ’Hqcc- 
xXqg  AQTtoxgdxrig,  Eratosihenes  bei  Georg.  Syn- 
cell  p.  109  (205  ed.  Bon.)  ==  Eratosthenica  ed. 
Bernhardy  p.  260;  vgl.  Jabionski,  Opusc.  1, 
282.  2,  197  ff.  Nach  Bimsen,  Ägyptens  Stelle 
i.  d.  Weltgeschichte  1,  461  ist  SsgepovxQdxrig  zu 
lesen,  was  gebilligt  wird  von  B.  Bochette,  Me- 
inoires  d’archeol.  comparee  asiatique,  grecepue  et 
etrusque  330,  2,  nach  dem  (a.  a.  0.  305,  2)  die 
erste  Silbe  Sem  (vgl.  auch  Alovers,  Die  Bhö- 
nizier  1,  417.  034)  = 'Kraft,  Macht’  bedeutet. 
Über  die  Gleichsetzung  des  Harpokrates  mit 
Herakles  vgl.  Alilne,  Journ.  of  hell.  sind.  21 
(1901),  283.  Gruppe,  Gr.  Alyth.  1563  Anm.  4 
zu  1562.  [Höfer.] 

Semystra  s.  Semestre. 

Seiiaiu  . . .,  Beiname  (keltisch?)  des  luppiter 
optimus  maximus  auf  der  Inschrift  von  Topusko 
(Pannon.  sup.)  C.  I.  L.  3,  10833  1.  0.  AI.  Senam. 
sac{r  um)  Aur{elius)  Vindicianus  co.  suis  v.  s.  l.  m. 

[M.  Ihm.] 

Seuanioeile.  Orelli  1993  = C.  I.  L.  13, 
3026  (Paris,  von  Hirsch, feld  abgeschrieben): 
Auf  der  linken  Seite  (a,  3)  etwa  zu  lesen  senani 
useilom  — keltische  Worte  völlig  unbekannter 
I Bedeutung;  früher  wurde  senani  von  Sena  = 
Sequana  abgeleitet,  useilom  rg.it  aram  über- 
setzt. Zimmern  (im  C.  I.  L.),  der  dies  zurflek- 
weist,  enthält  sich  selbst  einer  Erklärung  der 
dunklen  Worte.  [Otto.] 

Seiiaros?  {Uvagog?),  Flußgott  auf  Münzen 
von  Sebaste  in  Phrygien,  C.  B.  Fox,  En- 
gravings  of  unedited  or  rare  gi-eek  coins  2,  150. 
151  Taf.  8.  Head,  Hist.  num.  568.  Inihoof- 
Bl'umer,  Eieinasiat.  Alünzen  1,  286  (vgl.  193, 
) 3 Anm.).  Nach  Head,  Cat.  of  greek  coins  brit. 
Mus.  Bhrygia  Introd.  p.  93  und  Text  p.  370, 
4 u.  Anm.  (vgl.  planche  43,  4)  ist  ZINAPOZ 
die  richtige  Lesung.  [Höfer.] 

Senatns.  Göttliche  Verehrung  des  Senatus 
neben  der  des  Tiberius  und  seiner  Mutter 
Livia  wurde  i.  J.  23  v.  dir.  von  den  kleinasia- 
tischen Städten  beschlossen  {Tac.  Ann.  4,  15) 
und  i.  J.  26  wurde  der  Tempelbau  den  Smyr- 
naern übertragen,  Tac.  a.  a.  0.  4,  55  f.;  vgl. 
) Beurlier,  Essai  sur  le  cid.te  i-endu  aux  empereurs 
romains  32.  E.  Kornemann,  Klio  Beiträge  zur 
alt.  Gesell.  1 (1901),  103.  Gardthausen,  Augustus 
u.  seine  Zeit  1,  567.  1346  2,  308.  Alommsen, 

Böm.  Staedsrecht  3,  2,  1261  Anm.  2.  Dieser 
Tempel  ist  auf  Münzen  von  Smyrna  abgebildet 
mit  der  Legende  Esßaaxbg  Tißbgeog,  Esßaaxy 
(d.  i.  Livia),  EvvxXrixog,  Eckhel,  Docir.  num.  vet. 
2,  547.  Alionnet  3,  219.  Suppl.  6,  330.  Catal. 
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of  greeJc  coins  brit.  Mus.  lonia  268,  266  if.  pl.  28, 
8.  Aber  auch  schon  unter  Augustus  trifft  man 
auf  göttliche  Verehrung  des  Senats  außerhalb 
Italiens;  so  auf  der  Ara  von  Narbo  (11  v.  Ohr.), 
welche  nach  der  Erwähnung  des  Kaisers  und 
seines  Hauses  den  Senatus  Populusque  Roma- 
nus nennt,  C.  I.  L.  12,  4333.  Monvmsen  a.  a.  0. 
1261,  2.  In  späterer  Zeit  findet  sich  dieselbe 
Erscheinung  auch  in  Italien  bei  privaten  Ge- 
lübden, C.  J.  L.  6,  410  (Rom).  G.  I.  L.  14,  42 
(Ostia).  Mommsen  a.  a.  0.  1261,  3.  Ein  Kult 
des  Senatus  für  Ephesos  ist  bezeugt  durch  eine 
Inschrift  mit  der  Erwähnung  eines  Priester- 
tumes  H]vv>iX['^TOv\,  Anc.  greeJc  inscr.  in  the 
Brit.  Mus.  3,  p.  221  nr.  600  Z.  24;  vgl.  die 
Inschrift  von  Ilion  {C.  I.  G.  2,  3610),  wo  nach 
Erwähnung  des  Kaiserhauses  folgt:  -aui  tfj 
Svv\y.hi]ra\  Aal  rfj  ylQ'r]v&  rf]  IXiddi.  Aal  rm 
Arigcp  ■ die  Inschrift  von  Thera  C.  I.  G.  2,  2454) : 
VTt'sQ  xfjs  . . ■ Tgaiavov  . , . vysiag  xal  diagovgg 
Aal  IsQäg  UvvAXrjvov  Aal  J'ggov  ’Pcogaicov  öpo- 
voiag.  Mehr  bei  Mommsen  a.  a.  0.  2161  und 
Anm.  4.  5.  Auf  der  Opferszene  von  der  Ara 
Pacis  Augustae  (abg.  Sieveking,  Jahreshefte  des 
österr.  Arch.  Inst.  10  [1907],  187.  Gardthausen, 
Der  Altar  des  Kaiserfriedens  Taf.  2.  F.  Stud- 
niczka,  Zur  Ara  Pacis  [=  Äbhandl.  d.  iihü.- 
hist.  Klasse  d.  K.  Stichs.  Ges.  d.  Wiss.  27  (1909) 
nr.  26]  Taf.  5,  8)  erkennt  E.  Peter sen,  Arch. 
Anz.  18  (1903),  184.  Jahreshefte  d.  öst.  Arch. 
Inst.  9 (1906),  304  unter  Zustimmung  von 
Gardthausen  (a.  a.  0.  13;  vgl,  Notiz,  di  scav. 
1903,  572  f.)  in  der  einen  libierenden  Idealfigur, 
die  in  ehrwürdiger  Haltung,  bärtig,  barfuß, 
mit  dem  Pallium  bekleidet  dargestellt  ist  und 
in  der  Linken  einen  bekrönten  Stab  trägt,  die 
Personifikation  des  Senatus,  in  der  hinter 
diesem  stehenden  Idealfigur,  die  aber  zum 
großen  Teil  zerstört  ist,  die  Personifikation 
des  Populus  Romanus,  während  Sieveking  (a. 
a.  0.)  die  erste  Figur  als  Aeneas  deutet,  die 
zweite  überhaupt  unbezeichnet  läßt.  Seiner 
Deutung  schließt  sich  Studniczka  a.  a.  0.  24 
(=  SdGis.  Abhandl.  a.  a.  0.  922)  an,  der  in 
der  zweiten  Figur  einen  Gefährten  des  Aeneas 
erblickt.  Über  die  Darstellung  des  Senatus 
und  des  Populus  auf  einem  Relief  des  Triumph- 
bogens Traians  in  Beneventum,  abg.  v.  Domas- 
zewski,  Jahresh.  cl.  österr.  Inst.  2,  179  Fig.  6 = 
Abhandl.  zur  röm.  Religion  23  Fig.  6 = Stud- 
niczka a.  a.  0.  Taf.  6,  5 p.  41  (bez.  939)  sowie 
auf  römischen  Münzen,  s.  Petersen,  Röm.  Mitt. 
7 (1892),  254  ff.  Mommsen  a.  a.  0.  1260  Anm.  2 
(vgl.  auch  d.  Art.  Populus);  vgl.  auch  F.  Piper, 
Myth.  d.  Christi.  Kunst  2,  579.  Unendlich 
häufig  sind  die  Darstellungen  des  Senats  auf 
kleinasiatischen  Münzen,  dessen  Brustbild  Evv- 
AXfjTog,  ’IsQct  EvvAXrytog,  Osöv  ZUvaXtitov,  &sav 
NvvaXtitov,  0£og  EvvAXrjzog  beigeschrieben  ist, 
G.  F.  Hill,  Handbook  of  greek  and  vornan  coins 
188  (vgl.  91).  Mommsen  a.  a.  0.  1260,  3.  4. 
Hervorzuheben  ist,  daß  zuweilen  auch  ein 
weibliches  Brustbild  dargestellt  ist,  so  auf 
Münzen  von  Aizanis  in  Phrygien  mit  der  Le- 
gende @£a  EvvAXrycog,  Imhoof- Blumer,  Griech. 
Münzen  728  nr.  844,  und  dieselbe  Darstellung 
erscheint  sogar  mit  der  Beischrift  Sacra  Sinatus 
(so !),  offenbar  als  Übersetzung  des  griechischen 
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'IsQcz  SvvAXr]Tog,  auf  Münzen  von  Mallos  in 
Kilikien,  Cat.  of  the  greek  coins  brit.  Mus.  Ly- 
caonia  usw.  101  nr.  30  (pl.  17,  11)  und  Introd. 
124  not.  4.  A.  V.  Sallet,  Aliinzen  u.  Medaillen 
50.  Für  die  sonstigen  Darstellungen  ist  zu 
verweisen  auf  die  Indices  bei  Imhoof-Blumcr 
a.  a.  0.  j).  786  s.  v.  avvAXr]Tog,  p.  795  s.  v.  Senat. 
Monnaies  grecques  p.  507  s.  v.  avvAXrjrog.  Ly- 
dische  Stadtmünzen  p.  203  s.  v.  isga  6vvAXr\xog, 
p.  210  s.  V.  Senat.  Kleinasiatische  Münzen 
11.  573  s.  V.  Senat.  Head,  Hist.  num.  p.  768 
s.  V.  'uQo.  avvAXrixog,  p.  772  s.  v.  avvxXrixog, 
Macdonald,  Greek  coins  in  the  Hunterian  Col- 
lection 2,  622  s.  V.  Senate. 

Über  die  Darstellung  des  Senatus  berichtet 
IMo  Cass.  68,  1,  5,  daß  man  ihn  bildete  als 
avÖQa  TtQiaßvxiqv  iv  IgaxLcg  Aal  ^ad'yxt-  tisql- 
noQcpvQcp,  ixt  ÖS  Aal  axscpdva  iaxoXiagivov.  — 
Eine  Inschrift  aus  Cuiculi  (Numidia)  ist  ge- 
weiht: Genio  Senatus  Cuiculitanor(um),  Recueil 
des  notices  et  inemoires  de  la  Soc.  Arch.  du 
Depart.  de  Con.stanti)ie  1907,  244.  Rev.  arch. 
1908,  2 p.  464  nr.  241.  [Höfer.] 

Seiiecta,  -us,  Personifikation  des  Greisen- 
alters,  Tochter  des  Erehos  und  der  Nox,  Hyg. 
fab.  praef.  p.  9,  7 Schmidt.  Cic.  nat.  deor.  3,  17, 
44.  Verg.  Aen.  6,  275.  Plaut.  Asin.  306  {Aug. 
Keseberg,  Quaest.  Plaut,  et  Terent.  ad  relig. 
S'pectant.  56).  Lygdamus  5,  16.  Silius  Ital. 
13,  583.  Seneca,  Here.  für.  696.  Usener, 
Götternamen  366.  Vgl.  Geras.  [Höfer.] 

Seno  . . . und  Senonum  (?),  zweifelhafte 
Götterbeinamen  auf  mehreren  verschieden  ge- 
arteten Inschriften.  In  der  bei  Pforzheim  ge- 
fundenen C.  I.  L.  13,  6335  Mercu{rio)  Seno . . . 
kann  in  Seno  der  Name  des  Dedikanten  stecken 
(z.  B.  Senognakis;  vgl.  Holder,  Alteelt.  Sprach- 
schatz s.  v.  soios  Bd.  2 p.  1482;  vgl.  die  vicani 
Senat ...  C.  I.  L.  13,  6329).  Unsicher  ist  ferner 
die  Dedikation  Senofnum)  Matro{nis)  der  ver- 
schollenen und  schlecht  überlieferten  Inschrift 
von  Bückingen  C.  I.  L.  13,  6475  {Bonn.  Jahrb. 
83  p.  131  nr.  177,  vgl.  p.  15  f.);  Zangemeister 
vermutet  hier  Genio  Martis,  vergleicht  aber 
ebenfalls  C.  I.  L.  13,  6335  und  6329.  Die 
Metzer  Mercurius-luschrift  endlich  C.  I.  D.  13, 
4304  interpretiert  Keime  (Jahrbuch  d.  Gesell- 
schaft f.  Lothring.  Geschichte  und  Altertums- 
kunde 8,  1896  p.  64  ff.):  dis  M(atris)  Senonum 
(oder  nach  dem  Zusatz  ji.  254  Senuonum)  tris 
(=  tribus)  et  domin(o)  Mer(curio)  Cosumi  ex 
ius(su)  Mercur(ii).  [M.  Ihm.  j 

Seutia  und  Sentinus  s.  Indigitamenta  (Bd.  2 
Sp.  222).  Nach  W.  Otto,  Philologus  64  (1909), 
454  (vgl.  452)  sind  beide  Gottheiten  ursiirüng- 
lich  die  Spezialgotth eiten  des  Geschlechtes  der 
Sentii.  [Höfer.] 

Seiitona,  Göttin,  bezeugt  durch  eine  Inschrift 
aus  Fiume,  C.  I.  L.  3,  3026  (^Dessau,  Inscr. 
sei.  nr.  4885)  Sentonae  Eutychus  v.  s.  l.  m , und 
zwei  Altärchen  aus  Albona  in  Dalmatien,  C.  I.  L. 
3,  10075  (=  Dessau  nr.  4886)  Geminus  Boninus 
Hostiducis  Sentonae  v.  s.  l.  m.  und  3,  10076 
(fragmentarisch).  Der  Name  kann  keltisch  sein; 
vgl.  Holder,  Altcelt.  Sprachsch.  2, 1503.  [M.  Ihm.] 
Sepe(i)thos,  Flußgott,  s.  Sebethos.  Nach  einer 
Vermutung  von  A.  Trendelcnburg,  WocJienschr. 
f. kl.  Phil. IdlO,  428  war  der  Flußgott  zu  Füßen  der 
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Stadtgöttin  von  Neapel  dargestellt  in  der  (nicht 
mehr  erhaltenen)  Mitte  des  Giebelschmuckes 
des  Dies  kure ntempels  in  Neapel  [Höfer.] 

Septemontius  s.  Indigitameuta 

Septemtrioiies  s.  Sternbilder. 

Secjiiaiia,  keltische  Quell-  und  Gesuiulheits- 
göttiii  (vgl.  Matronae).  Über  die  Grabungen, 
die  1836  tf.  an  der  Quelle  der  Sequana  (bei 
St. -Seine,  Grenze  der  Maudubii  und  Liugoues, 
dep.  Cöte-d’Or)  vorgenommeu  wurden  und  die  i 
viele  der  Güttin  von  Kranken  gespendete 
Vütivgaben  zutage  förderten  (Altäre,  Statu- 
etten, Büsten,  Bronzen,  Münzen  usw  j,  vgl.  den 
Bericht  von  Baudot,  Commiss.  de  ln  Cote  d’<)r 
4,  1845,  p.  91  tf  (mit  17  Tafeln,  Auszug  daraus 
bei  Lejaii,  Jnscr.  aut.  de  la  Cöte-d'Or  p.  21)0  11., 
vgl.  C.  i.  L.  13,  1 p 437)  Die  Inschriften 
sind  meist  schlecht  geschrieben  und  schwer  zu 
lesen.  C.  I.  L.  13,  28  >8  d eue)  Sequane  ileicht 
eingeritzt  auf  der  Basis  einer  weiblichen  Büste). 
285'.)  (50  dae  (^Seq{uauuey  i dargestellt  in  lielief: 
'miilier  stans  d.  vas  ansatum  tenens’).  2861 
(=  13,  10024,  23,  auf  einem  goldenen  King) 
d(fae)  Sequntu'  (Jteiu(eutia)  Mnntiola  v s.  1.  m. 
2862  (Altar)  deat  Seq.  FL  Flavialiis)  pro  sal{iite) 
Fl.  Laua  rB't)  n- p{otis)  sui  ex  voto.  2863  ("crus 
lapideum  littoris  pessimis’,  vgl  2866  mit  Au- 
merk.)  Amj.  suc.  I)oa{?)  Secuauipe).  2864  (Altar) 
Mariola  . . . diaie)  Siqu<^<('}H)i(ae)  vo.  sol.  Uh. 
merito.  2865  ( Amphora,  vertiefte  Buchstaben,  3 
die  um  den  Hals  laufen;  dear  Sequaua(e)  Rufus 
douavit.  Die  Inschrift  13,  5595  ist  sehr  ver- 
dächtig und  hat  mit  dem  Kult  der  (.föttin  nichts 
zu  tun.  Ein  neuerer  Fund  lautet  (Rev.  archeol. 

4.  Serie  9,  1907  p.  349)  dear  Sequa.uae  Hilari- 
cm  CA.  Avtti  sercos  pro  llilariuno  fdio  posuit 
V.  s.  l.  m.  [M.  Ihm  ] 

Serachos  (HtQuxoi),  von  Movers,  Die  Rhoe- 
nizii  r 1,  229  f.  ivgl.  199.  240)  und  von  Gru/pe, 
Gr.  Mylh.  951,  1 (vgl.  1285)  aus  Ehjm.  M.  117,  4 
39,  wo  ein  Fluß  Eeqa/oi  auf  Kypros  = 'Eröog, 
’Aqjoi,  ’Au).  wie  Adonis  heißt,  erschlossener 
phönikischer  Name  ( “ ) des  Adonis.  [Höfer.] 

Si'raiigeus  ? ■?),  Gigant;  s.  Pha- 

rangeus.  [Höfer.  J 

Seraiigos  ( Zr'iQccyyog),  Heros  mit  einem  He- 
roou  in  dem  nach  ihm  benannteu  Srniäy'/(C)iov 
im  Peiraieus,  Bekker,  Anccd.  301,  17.  Rhot. 
Lex.  Zt]Quyy£iov.  Lexik,  im  Codex  Marc.  gr. 
433  ed.  Rabe,  Rheiu.  3Ius.  49  (1894),  627  nr.  r, 
59.  Max.  Mayer,  Gig.  u.  Tdau.  189.  3Iilch- 
lidfer,  Karten  von  Attika  1,  61.  Judeich,  Topo- 
grajJiic  von.  Athen  383.  Eine  Darstellung  des 
iSerangos  erkennt  Dragatsis,  Amer.  Jonrn.  of 
Arch.  1897,  350  auf  einem  aus  Munychia 
starameuden  Mosaik.  [Höfer.] 

Serapis  = Sarapis  (s.  d.). 

Serestus,  Trojaner,  wiederholt  von  Vergil 
in  der  Aeueis  neben  Ilioneus,  Gyas,  Cloanthus, 
Mnestheus  und  Sergestus  unter  den  namhaf-  e 
teren  Gefährten  des  Aeneas  genannt,  Führer 
eines  eigenen  Schiffes,  Aen.  5,  487.  Dieses 
wird  durch  den  Seestui-m  mit  elf  anderen 
Schiffen  von  der  übrigen  Flotte  getrennt  und 
an  einen  entlegenen  Teil  der  Küste  bei  Kar- 
thago versclilagen  Erst  in  Karthago  trifft  er 
mit  seinen  Leidensgefährten  Aeneas  wieder, 
Aen.  1,  611.  Aeneas  beauftragt  ihn  und  zwei 
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audere,  die  Flotte  unbemerkt  zur  Abfahrt  von 
Karthago  vorzubereiten,  cbd.  4,  288.  Zusammen 
mit  Mnestheus  leitet  er  die  Verteidigung  des 
trojanischen  Lagers  am  Tiber,  während  Aeneas 
abwesend  ist,  ehd.  9,  171:  qiios  pater  Aeneas, 
si  quando  adversa  vocarent,  rectores  iuvenum 
et  rerinu  dedit  esse  mag istros.  Gegen  den 
ins  Lager  eingedrungenen  Turnus  sammeln 
beide  die  Mannschaft,  9,  779;  Turnus  wird 
darauf  in  den  Tiber  getrieben.  In  dem  Kampfe, 
durch  den  Aeneas  die  Belagerten  befreit,  ist 
Serestus  dem  Helden  zur  Seite  und  trägt  die 
Waffen  des  von  Aeneas  getöteten  Haemonides 
davon,  10,  541:  arma  Serestus  lecta  refert  hu- 
vieris,  tibi,  rex  Gradive,  tropacum  (vgl.  Ilias 
16,  664 f.).  Vor  Laurentum  führen  nach  dem 
Bruche  des  Walfeustillstandes  Serestus  und 
Mnestheus  die  Troer  in  den  Kampf  zurück, 
12,  549.  Als  Aeneas  aus  der  Schlacht  einen 
Teil  seiner  Krieger  zum  Sturm  auf  die  Stadt 
zu  führen  beschließt,  ruft  er  die  Führer  zu- 
sammen: Alnesthea  Sergestumqiie  vocat  fortem- 
qiie  Sere-tum  ductores,  ehd.  12,  561  (=  4,  288). 

Zu  Verg.  Aen.  10,  541  bemerkt  Servius: 
Serestos  duos  intellegamus,  ununi  in  castris  et 
uniun  cum  Aenea.  Nam  Troiani  nondum  eru- 
pere  castris,  -at  intellegamus  eum,  quem  supra 
(9,  171)  dixit;  ergo  dioo  sunt.  Zwar  ist  richtig, 
daß  erst  10,  604f.  der  Ausfall  der  Belagerten 
erzählt  wird : Tandem  erumpimt  et  castra  re- 
linquuuit  Ascani'us  puer  et  neqniquam  obsessa 
iuventus.  Aber  hier  liegt  wohl  eine  jener 
'kleinen  Vergeßlichkeiten  und  Unebenheiten’ 
vor,  die  dem  E)ichter  begegnet  sind;  vgl.  Rih- 
heck,  Gesell,  der  röm.  Dicht.  2,  101  f.  Es  ist 
daher  nicht  nötig,  zwei  Seresti  anzunehmen. 

Die  ^amensform  (vgl.  Sergestus)  hat  wahr- 
scheinlich der  Dichter  erfunden,  um  die  fremd- 
klingenden Namen  der  troischen  Einwanderer 
den  späteren  römischen  Eigennamen  gegen- 
überzustellen; vgl.  Bildungen  wie  Ai'ysavog  bei 
Dion.  V.  H-,  Acestes  und  Aulestes  bei  Vergil. 
Letztere  nennt  TP.  Schulze,  Zur  Gesch.  lat. 
Eigennamen,  Berlin  1904,  S.  73  eine  merk- 
würdige, speziell  etruskische  Weiterbildung. 
In  der  Rrosop.  imp.  Rom.  findet  sich  Serestus 
nicht,  wohl  aber  Serenus,  tom.  3,  230 f.  1,  53 
unter  420;  vgl.  auch  TF.  Schulze  a.  a.  0. 
S.  229.  234  zu  Serennius.  [Wörner.] 

Sergestus,  Trojaner,  von  Vergil  wiederholt 
unter  den  namhaften  Gefährten  des  Aeneas 
und  zwar  als  Anführer  genannt;  er  befehligt 
ein  eigenes  Schiff,  den  gewaltigen  Centaurus, 
Ac'n.  5,  122.  155ff  ; bei  dem  Seesturm  an  der 
Küste  Karthagos  hat  er  dasselbe  Geschick,  wie 
Serestus  (vgl.  oben)  1,  510,  so  daß  er  erst 
wieder  mit  Aeneas  in  Karthago  zusammen- 
trifft.  Dort  erhält  er  später  mit  Mnestheus 
und  Serestus  von  Aeneas  den  Auftrag,  die 
Abfahrt  der  Flotte  im  stillen  vorzubereiten, 
4,  288.  Bei  den  zu  Ehren  des  Anchises  ver- 
anstalteten Leichenspielen  hat  Sergestus  mit 
seinem  Centaurus  während  der  Wettfahrt  der 
Schiffe  Unglück.  Das  unvorsichtig  gesteuerte 
Schilf  bleibt  auf  Klippen  sitzen;  doch  bringt 
er  das  Schiff  zwar  beschädigt,  aber  die  Mann- 
schaft wohlbehalten  zurück  und  bleibt  nicht 
unbelohnt,  5,  282ff.  Noch  einmal  erscheint 
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Sergestus  im  letzten  Buche  der  Aeneis  unter 
den  Anführern,  die  Aeneas  vor  dem  Sturm  auf 
Laurentum  zusammenruft,  12,  561  (=  4,  288). 

Für  die  Namensbilduug  ist  wichtig  Aen. 
5,  121;  Sergestusque,  domus  tenet  a quo 
Sergia  nomen;  vgl.  Servius  zu  Aen.  5,  117. 
Auch  die  drei  anderen  Wettfahrer  sind  Ahn- 
herren bekannter  Geschlechter:  Cloanthus  der 
Cluentii,  Gyas  der  Geganii,  Mnestheus  der 
Memmii,  vgl.  Bibbeck,  Gesell,  d.  röm.  Dichtung 
2,  94 ff.  ln  der  Verbindung  dieser  Namen  zeigt 
sich  eine  bewußte,  auf  dem  Anklang  beruhende 
Spielerei,  mag  diese  nun  vom  Dichter  selbst 
herrühreu,  oder  auf  Tradition  innerhalb  der 
betreffenden  Ifamilien  zurückgeben.  In  der 
Prosopogr.  imp.  P.  findet  sich  der  Name  Ser- 
gestus nicht;  über  Sergius  dort  tom.  3,  221  f.; 
vgl.  das  über  Serestus  Gesagte.  [Wöruer.] 
Seriphos  (UsQicpus),  1)  Personifikation  der 
Insel  Seriphos  auf  dem  Perseuskrater  aus  Ka- 
tania  {Millin,  Peintures  2,  3.  4.  Gal.  rayth. 
tab.  95),  Weleker,  Aesch.  Trilogie  385,  655.  TJ. 
Kuhnert  Bd.  3,  Sp.  2045,  6 ff . — 2)  Genosse 
des  Kadmos,  von  dem  die  Quelle  Dirke  hüten- 
den Drachen  getötet,  Schot.  Lykoiohr.  1206 
(Lykophr.  Alex.  ed.  Scheer  2 p.  348,  9),  Epo- 
nymos  von  Seriphos,  s.  Cricsius  Bd.  2 Sp.  860, 
59  ff.  Sp.  867,  63  ff.  E.  Alaaß,  Gott.  Gel.  Anz. 
1890,  359  Anm.  1.  [Höfer.] 

Serpens  s.  Sternbilder. 

Serphna  (seripua).  Auf  der  7.  Zeile  der 
10.  Kolumne  der  etruskischen  Agramer  Mumien- 
binde (J.  Krall,  Die  etruskischen  Mumienbinden 
des  Agramer  National- 3Iuseums),  deren  Inhalt 
ein  Opferritual  ist,  wird  unter  den  'Heroen 
und  Frauen’,  denen  ein  Trankopfer  dargebracht 
wird,  auch  serq9ue  (Lokativ  von  serqpua)  ge- 
nannt. Darunter  ist  nach  S.  Bugge,  Das  Ver- 
hältnis der  Etrusker  zu  den  ludogermanen  u. 
der  vorgriechischen  Bevölkerung  Kleinasiens  u. 
Griechenlands  221  ff.  (vgl.  201.  203),  der  einen 
Zusammenhang  dieses  Opferrituals  mit  der  boio- 
tischen  Sage  (a.  a.  0.  202  ; vgl.  auch  den  Ar- 
tikel Sethum)  annimmt,  AiQepvoi  d.  h.  "Hga 
ALQcpva  zu  verstehen,  die  ihren  Beinamen  von 
dem  euboiischen  Berg  Aigcpvs  erhalten  hat 
{Steph.  Byz.  s.  v.  Al  cpvg.  Bursian,  Geogr.  v. 
Griechenl.  2,  397.  Gruppe,  Griech  Mytliol.  1123, 
1 ; vgl  die  Münzen  von  Chalkis  bei  Head, 
Hist.  num.  304.  Cat.  of  greek  coins  Brit.  Mus. 
Central  Greece  109  ft'.).  [Höfer.] 

Serru  (??)  s.  Indigit amenta. 

Servator.  Seltenes  Beiwort  des  luppiter, 
vornehmlich  Wiedergabe  des  griechischen  Eca- 
xrjQ.  So  nennt  Plin.  n.  h.  34,  74  das  Heiligtum 
des  Zsvg  EarriQ  im  Peiraieus  templum,  lovis 
Servatoris,  und  in  ähnlichem  Sinne  heißt  es  bei 
German.  Arat.  410  si  respexit  Servator  luppiter. 
Echt  römisch  ist  der  Beiname  Couservator  (vgl. 
unter  luppiter),  und  mit  diesem  zusammen  er- 
scheint Servator  auf  der  im  Sabinischen  ge- 
fundenen Inschrift  C.  I.  L.  9,  4852  lovi  Optimo 
Maximo  Servatori  Conservatori.  [Otto.] 

Serys,  noch  nicht  sicher  gedeutete  Benennung 
der  zweimal  dargestellten  Figur  auf  dem  Bd.  3 
Sp  3106  abgebildeten  Prometheussarkophage. 
Die  zahlreichen  Deutungsversuche  bei  0.  Jahn, 
Arch.  Beitrüge  140,  88.  [Höfer.] 
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Seschat,  ägyptische  Göttin;  früher  Safech 
oder  Sefchet-abui  genannt  (hierogl.  s's^-t, 
Vokalisation  unbekannt). 

S.  spielt  seit  alter  Zeit  eine  Bolle  in  den 
Tempelinschriften;  im  volkstümlichen  Glauben 
war  sie,  in  älterer  Zeit  wenigstens,  wohl  wenig 
bekannt.  Von  der  Früh  zeit  an  mißt  sie  den 
Grundriß  der  Tempel  aus  (vgl.  D).  Im  alten 
Keich  nennen  die  Pyramidentexte  sie  als  Bau- 
meisteriu,  und  zwar  schon  sekundär  angeglie- 
dert an  Nephthys  ^B3);  auch  hat  sie  einen 
Kultus  (A).  Gelegentlich  erscheint  sie  schon 
als  Schreiberin,  als  die  wir  sie  dann  im  neuen 
Keich  in  den  verschiedensten  Funktionen  ken- 
nen lernen  (C).  Vereinzelt  sind  ihre  Beziehun- 
gen zu  den  Sonnenmythen  (F)  und  ihre  sicher 
späte  Hiueinziehung  in  den  Osiriskreis  (J); 
zwei  andere  Züge  (G  und  H)  gehören  nicht  zu 
ihrem  sonstigen  Charakter  — In  älterer  Zeit 
hat  S.  gelegentlich  das  Beiwort  wr-t  'Große’ 
(Ramses  IV..-  Lepsius,  Denkm  3,  220  d;  ptolem.: 
ebenda  4,  17  Ic  Id.  41c.  45c  und  oft).  Später 
gibt  es  in  Edfii  zwei  Formen  der  S.,  eine 
'große’  und  eine  'kleine’,  ohne  daß  zwischen 
beiden  ein  innerer  Unterschied  zu  sein  scheint 
{Bochemonteix , Edfou  1,  139.  297.  365.  367. 
457.  5o8.  522  = pl.  36b,  gleich  dargestellt) 

Das  wesentlichste  Beiwort  der  Seschat,  das 
gelegentlich  auch  für  ihren  wirklichen  Namen 
eintritt.  ist  Sefchet-abu.  Man  könnte  es  über- 
setzen 'die  die  Hörner  abgenommen  hat’  und 
auf  einen  Sieg  der  Göttin  über  gehörnte  Tiere 
(z.  B.  Stiere)  beziehen;  doch  wissen  wir  von 
einem  solchen  Mythus  nichts.  Die  früher  üb- 
liche Deutung  'die  die  Hörner  abgelegt  hat’ 
oder  'der  die  Hörner  abgenommen  sind’  auf 
den  Kopfschmuck  der  Göttin  (vgl.  Ka)  ist  falsch, 
weil  dieser  in  alten  Abbildungen  keine  Hörner 
sondern  ein  anderes  phantastisches  Gebilde 
zeigt.  Man  schreibt  in  dem  Namen  Sefchet- 
abu  in  der  18.  Dynastie  (zuerst  Naville,  Deir 
el  Bahari  pl.  82  und  Gayet,  Loiixor  — Mem. 
Mission  frang.  Caire  15,  pl.  75, 185)  den  Plural 
abu  'die  Hörner’,  seit  der  19  Dynastie  ge- 
legentlich, später  meist  den  Dual  abui  die 
beiden  Hörner’ ; mit  der  letzteren  Schreibung 
könnte  man  wirklich  auf  den  damals  schon 
Hörnern  ähnlichen  Kojjfschmuck  der  Göttin 
hingedeutet  haben. 

Literatur:  C.  B.  Lepsius,  Älteste  Texte 
des  Totenbuches  (Berlin  1867)  S.  3 Anm.  1 ; 
Paul  Pierret,  Dictionnaire  d’archeologie  egyp- 
tienne  (Paris  1875)  p.  493;  Derselbe,  Petit  ma- 
nuel  de  mythologie  (Paris  1878)  p.  129;  Lan- 
zone,  Dizion.  di  mitol.  egiz.  (Torino  1881)  p.  1068 
tav.  360;  Brugsch,  Bel.  u.  Myth.  der  alten 
Ägypter  ^Leipzig  1885)  S.  473;  M.  Brodriclc 
and  A.  Anderson  Morton,  A concise  dictionary 
of  egyptian  archaeology  (London  1902)  p.  149; 
Wallis  Budge,  Gods  of  the  Egyptians  (London 
1904)  1,424;  Schäfer  in  Ztschr.  ÄgyjA.  Spr.  42 
(1905)  S.72;  W.  Max  3Inller  in  ALitteil.  Vorder- 
asiat.  Ges.  1904,  2 S.  57 — 9 Anm. 

A.  Lokalkultns. 

Die  Heimat  der  S.  scheint  die  Stadt  wnw 
oder  hmnw,  griech.  Hermopolis  (heute  Esch- 
munen)  zu  sein ; doch  wissen  wir  darüber  nichts 
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Sicheres,  da  der  dortige  Thottempel  noch  nicht 
freigelegt  ist.  Auf  diesen  Herkunftsort  deutet 
die  ständige  nahe  Beziehung  zu  Thot  (vgl.  Bl). 
Ferner  Beiworte  wie  'Erste  von  Hermopolis’ 
{Mariette,  Ahijdos  1,  51a,  Dyn.  19)  und  'Seschat 
in  Hermopolis’  als  Beiwort  der  Hathor  von 
Dendera  {Briigsch , Dictionn.  geograpli.  099, 
griech.).  Man  könnte  aber  auch  glauben,  daß  S. 
in  Hermopolis  nur  wegen  der  Ähnlichkeit  ihres 
Charakters  mit  dem  des  Thot  angesiedelt  sei 
und  daß  sie  in  Wirklichkeit  aus  dem  Delta 
stammt;  auch  im  Delta  gibt  es  eine  Stadt  wnw 
= Hennopolis,  und  zwar  im  Gau  von  Buto 
(Brugsch,  Diction.  Geograph.  148.  Sethe,  Buto  1 
in  Paulg-Wissoira,  Beale>tcyklopädie).  In  Edfu 
(ed.  Buchemotdeix  [=  il/m.  3Iission 
Caire  11]  2,  31,  ptolem.)  heißt  sie  'die  unter- 
ägyptische’.  In  der  12.  Dynastie  ist  sie  dem 
Horus  von  Letopolis  beigesellt  (vgl.  B2).  In 
der  19.  hat  sie  in  Abydos  Beziehung  zu  Dep, 
der  alten  Hauptstadt  des  Deltas,  und  ihrer 
Göttin  üto  (vgl.  B5).  Zur  gleichen  Zeit  ist  sie 
in  Karnak  sogar  Fürstin  dieser  Landeshaupt- 
stadt und  steht  der  Neit  von  Sais  nahe  (vgl.  4). 
— 'Priester  der  Seschat’  sind  im  alten  Keicli 
in  der  memphitischen  Metropole  bestattet  {Kairo 
1564.  1417)  und  schon  für  die  Frühzeit  erwähnt 
{Palermostein  Vs.  3,  7 ed.  Schäfer,  Ein  Bruch- 
stück altäggpf.  Annalen  in  Ahh.  Akad.  Berlin 
1902  Anhang);  doch  ist  unbekannt,  wo  sie  den 
Kultus  vollzogen  haben.  Auf  einen  besonderen 
uns  unbekannten  Mythus  deutet  das  alte  Fest 
'Geburt  der  Seschat’  {Palermostein  Vs.  3,  13). 

B.  Bezielmng  zu  anderen  Göttern. 

1)  Zu  Thot. 

Seschat  steht  in  außerordentlich  naher  Be- 
ziehung zu  Thot,  ebenso  die  Göttin  Nehm-'awit; 
wenn  es  auch,  wie  üblich,  nicht  ausgesprochen 
wird  (vereinzelt:  Seschat  'Schwester  des  Thot’ 
Alariette,  Ahgdos  1,  51a,  38;,  haben  wir  es  uns 
doch  wohl  so  zu  denken,  daß  die  Göttinnen 
Gemahlinnen  des  Gottes  sind  und  daß  alle 
drei  zusammen  die  Trias  von  Hermopolis  bil- 
den. Nur  selten  ist  diese  Trias  in  den  Tempel- 
reliefs dargestellt;  z.  B.  Thot,  Nehm-'awit, 
Seschat  {Bochemonteix , Julfou  1,  53,  ptolem.). 
Um  so  häufiger  sind  Darstellungen,  in  denen 
eine  der  beiden  Göttinnen  dem  Thot  folgt; 
z.B.  Thot  und  Seschat  zusammen  im  neuen  Reich 
{LepsinSjIJoihnäler  3,  220  d ; JMariette,  Abydos  1, 
31  a)  oder  in  später  Zeit  {Leps.,  Denkni.  Text 
2,  193,  Dendera;  Bochemonteix,  Edfoti  1,  53). 
In  anderen  Fällen  stehen  Thot  und  Seschat 
sich  auf  Pendantdarstellungen  gegenüber  IDy- 
nastie  19:  Mariette,  Abydos  1,  öl — 52;  Jjeps., 
iJenkm.  3,  167).  Auch  inschriftlich  werden 
beide  parallel  zueinander  genannt  {3Iariette, 
I)endcr<di  3,  67b,  Ptol.  XIlI.)  und  zusammen 
in  der  Oi^ferformel  angerufen  (Louvre  A,  117; 
Bandall-  Maciver  and  Mace,  El  Amrah  and 
Abydos  pl.  40).  Viele  andere  Fälle,  in  denen 
S.  und  Thot  nebeneinander  auftreten,  sind  in 
den  folgenden  Abschnitten  genannt. 

2;  Zu  anderen  Göttern. 

Auf  dem  Obelisk  von  Begig  (Sesostris  I.) 
steht  Seschat  merkwürdigerweise  (vgl.  A)  hin- 
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ter  dem  falkeuköpfigen  [Horus]  von  Letopolis 
{Lepsius,  Denkm.  2, 119  a,  Reihe  5).  Der  Chons, 
mit  dem  zusammen  S.  in  Edfu  (i^tolem.)  auf- 
tritt  (Bochemonteix,  Edfoii  1,  112  = 2,  pl.  19), 
ist  in  Wirklichkeit  ein  Chons -Thot  (ibid.  1, 
522’  = 2,  pl.  36  b),  der  die  Funktionen  des  Thot 


Nach  der  Stelle  der  Pyramidentexte  (ed. 
Sethe  616  'Nephthys  vereinigte  die  Glieder  des 
Osiris  in  ihrem  Namen  Seschat'  könnte  man 
an  alte  Beziehungen  der  beiden  Göttinnen 
denken.  Jedoch  steht  die  Erwähnung  in  einem 
verhältnismäßig  j ungen  Text,  der  im  Sinne  des 
Osirismythus  abgefaßt  ist  und  auch  sonst  ur- 
sijrünglich  einander  fremde  Gottheiten  in  dieser 
Weise  zusammenstellt.  Die  Rolle,  die  Seschat 
hier  spielt,  entspricht  nicht  ihrem  sonstigen 
Charakter,  und  ihre  Hineinziehung  in  die  Osiris- 
lehre überhaupt  ist  nachträglich  erfolgt  (vgl.  J) ; 
auch  diese  Stelle  gibt  trotz  ihres  scheinbaren 
Alters  nur  eine  sekundäre  Vorstellung.  In- 
dessen ist  die  Identifikation  der  beiden  Göt- 
tinnen nicht  vergessen,  worden  und  sie  wird 
in  späten  Tempeln,  deren  Texte  auf  alte  Vor- 
lagen zurückzugehen  pflegen , wieder  aufge- 
nommen: in  Edfu  (jjtolem.)  wird  Seschat  als 
Name  der  Nephthys  erwähnt  {Bochemonteix, 
Edfou  1,  237.  253),  ebenso  in  Kom  Ombo  {Catal. 
des  monum.  ed.  de  Blorgan  2,  121,  Tiberius). 

4)  Zu  Isis- Hathor. 

In  den  Tempeln  der  griechisch-römischen 
Zeit  wird  Seschat  in  offenbar  sekundärer  Zu- 
sammenstellung häufig  als  eine  Form  der  Isis- 
Hathor  angesehen;  so  erscheint  'Seschat’  in 
Dendera  als  Beiname  dieser  aus  Isis  und  Ha- 
thor zusammengesetzten  Mischgöttin  {Alariette, 
Denderah  1,  pl.  33  d,  dargestellt  als  Isis-Hathor). 
'Seschat’  wird  als  Beiname  der  Hathor  von  Den- 
dera genannt  in  Dendera  {ebenda  1,  63a.  73b; 
'S.  in  wnw  = Hermopolis’  Brugsch,  Dictionn. 
geograph.  699)  und  Edfu  (ed.  Bochemonteix 
1,  259).  In  derselben  Weise  tritt  'Seschat’  als 
Beiname  der  Isis  auf  in  Dendera  (ed.  Mariette 
1,  33 d.  78b)  und  Edfu  (ed.  Bochern.  1,  151  253). 
Beziehungen  zu  Isis  liegen  auch  zugninde, 
wenn  man  Seschat  in  Philae  zur  Mutter  des 
Harpokrates  macht  {Lepsius,  Denkm.  4,  25) 
oder  von  Seschat  sagt:  'die  groß  macht  die 
Jahre  des  Harsiesis  in  Leben  und  Glück  und 
Freude,  wenn  er  als  Herrscher  sitzt  auf  dem 
Throne  seines  Vaters’  {Champollion,  Notices 
descriptives  1,  199).  — Die  Kenntnis  von  der 
Gleichheit  der  Isis  und  Seschat  ist  zu  Plutarch 
gekommen  (vgl.  E) ; aber  die  ’laig  AL-satoavvrj 
{C.I.Gr.  ed.  Böckh  2,  2295;  C.I.A.  203.  205[?]) 
hat  wohl  nichts  mit  Seschat  zu  tun  (vgl.  ’laig 
Nsgsaig  Bull,  hellen.  6,  336  ff.). 

5)  Zu  anderen  Göttinnen. 

ln  vereinzelten  Fällen  ist  Seschat  vereinigt 
mit  Göttinnen,  die  ihr  dem  Charakter  nach 
fern  stehen.  Z.  B.  in  Abydos  (Sethos  I.)  lautet 
der  Name  der  Göttin  'Seschat,  Nechebt,  üto, 
Göttin  der  Stadt  Dep,  die  den  Herrn  erzogen 
hat  und  seine  Schönheit  umschlang'  {Mariette, 
Abydos  1,  j)l.  31a).  Über  ihre  Beziehung  zu 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


717  Seschat  (Göttin  cl.  Schrift  etc.) 


Seschat  (Schreiberin)  718 


Neit  vgl.  H und  A.  In  Edfu  (Ptolem.  X.)  ist 
einmal  blie  schöne  Renenutet’  Beiwort  der 
Seschat  (Lepsius,  Denkni.  4,  41c;  Brugsch, 
Wörterbuch  Suppl.  1040).  In  Karnak  hat  Se- 
schat einmal  den  Beinamen  Ra''t-taui,  Ehr- 
würdige, wohnend  in  Demat  (Stadt  unbekann- 
ter Lage) , Fürstin  beider  Länder’  {Lepsius, 
Denkm.  4,  21  d,  Ptolem.  VII. ). 

C.  Göttin  der  Sclirift. 

1)  Als  Erfinderin  und  Her  rin  der  Schrift. 

Nach  einem  ptolemäischen  Text  in  Edfu 

war  es  Seschat  ''die  üranfängliche,  die  zuerst 
zu  schreiben  anfing’  (Brugsch , Wörterbuch 
Suppl.  1049);  'die  Üranfängliche’  heißt  sie  in 
Edfu  (Lepsius,  Denkm.  4,  41  c)  wohl  gerade 
wegen  dieser  Erfindung,  die  ihr  auch  das  Bei- 
wort 'Herrin  der  Schrift’  verschafft  hat  (Dyn.  19 : 
Mariette,  Abydos  1,  pl.  50  a,  8;  Lepsius,  Denkm. 
3,  167.  169  — häufig  in  den  späten  Tempeln: 
Leps.,  Denkm.  4,  17  b.  21  d. 
25  d.  41c.  45  c.  58  a und  oft). 
In  Amade  (Thutm.  HI.)  heißt 
sie  'Sefchet-abui,  Herrin  der 
Schrift,  Herrin  der  Gottes- 
worte’ (eigene  Abschrift).  In 
Edfu  (Ptolem.  X.)  rühmt  sie 
sich  ihrer  Schreibfertigkeit 
gegenüber  dem  König;  'Siehe 
ich  zeichne  deine  Annalen 
auf  mit  der  Schrift  meiner 
eigenen  Finger;  Re  ist  es, 
der  sie  (?)  sagt  mit  seinem 
eigenen  Munde.  Siehe  ich 
schreibe  mit  meinen  eigenen 
Fingern’;  sie  ist  auch  wirk- 
lich schreibend  dargestellt, 
in  der  Linken  den  Farben- 
napf, in  der  Rechten  den 
Griffel,  mit  dem  sie  die 
t)  Seschat  Jahresmarken  in  die  Palm- 
(■aa.cb.  Mariette,  Abydos  rippe  einschneidet  (Lepsius, 
1,  31a).  Denkm.  4,  45  c). 

Als  Erfinderin  der  ge- 
heimen Kunst  des  Schreibens  nennt  man  Seschat 
in  später  Zeit  auch  zauberkundig,  z.  B.  in 
Edfu  'Herrin  der  Schrift  und  groß  an  Zauber’ 
(Bochenionteix,  Edfou  1,  112);  in  Dendera  steht 
'die  an  Zauber  große’  Seschat  zwischen  den 
Göttern  Heka  (Zauber)  und  Thot  (Lepsius, 
Denkm.  4,  58  a) 

2)  Als  Vorsteherin  der  Bibliothek  und 

Schule. 

Seschat  heißt  schon  im  alten  Reich  (Abusir, 
Dyn.  5)  'Erste  des  Hauses  des  Gottesbuches, 
Erste  des  oberägyptischen  Bücherhauses  . . .’ 
{Mitteil.  Deutsch.  Orient.  Ges.  37,  S.  15,  BL  5). 
Einen  ähnlichen  Titel  führt  sie  in  der  18.  Dy- 
nastie'Vorsteherin  des  Hauses  des  Gottesbuches’ 
(Naville,  Deir  el  Bahari  3,  59).  In  der  19.  Dy- 
nastie hat  er  die  Form  'Herrin  des  Bücher- 
hauses’ (Mariette,  Abydos  1,  31a)  oder  'Fürstin 
des  Bücherhauses’  (Ramesseum:  Lepsius,  Denk- 
mäler 3,  167.  169).  • — Häufig  kehren  diese  Er- 
wähnungen in  den  Tempeln  der  griechisch- 
römischen  Zeit  wieder.  In  Philae  steht  über 
einer  Tür:  'Haus  der  Bücher  der  Seschat  der 


Großen,  . . . gebäude  der  Bücher  der  Isis, 
(ChampollioH,  Notices  descript.  1, 193);  der  Raum’ 
zu  dem  sie  führt,  enthielt  die  Bibliothek  des 
Tempels.  Ständig  führt  S.  auch  in  ptolemä- 
ischer  Zeit  die  Titel  'Fürstin  des  Bücher- 
hauses’ • Lepsius,  Denkm.  4,  17b.  21  d.  45c. 
58  a;  Champollion,  Notices  descript.  1,  284)  oder 
seltener  'Herrin  des  Bücherhauses’  (Lepsius, 
Denkm.  4,  25)  oder  'Erste  der  Bücherhäuser,  Ehr- 
10  würdige,  Fürstin  des  Bücherhauses’  (Brugsch, 
Wörterbuch  Suppl.  1049 ; ähnlich  Leps.,  Denkm. 
4,  41c). 

Mit  der  Bibliothek  oder  Schule  des  Tem- 
pels steht  auch  das  per- auch  in  Verbindung, 
dem  Seschat  vorsteht:  in  Karnak  (Ramses  IV.) 
ist  sie  'wohnend  auf  dem  pr-'nh’  (Lepsius, 
Denkm.  3,  220 d),  in  Edfu  (ptolem. J 'Erste  des 
pr-'nh’  (Ztschr.  Ägypt.  Spr.  10  [1872],  10). 

2o3)SchreibtListenundBerechnungenauf. 

Auf  dem  ältesten  Relief,  das  S.  darstellt, 
aus  dem  Totentempel  des  Königs  Sahure 
(Dyn.  5)  bei  Abusir,  sitzt  sie  schreibend  neben 
der  Vorführung  der  gefangenen  Libyer  und  ihres 
Viehs  (WLitteü.  Deutsch.  Orient.  Ges.  37,  S.  15, 
Bl.  5);  sie  berechnet  also,  was  durch  einen 
siegreichen  Feldzug  gewonnen  ist.  In  Deir  el- 
Bahri,  dem  Totentempel  der  Königin  Hak- 
schepsut  (Dyn.  18)  steht  S.  schreibend  neben 
30  dem  Abwiegen  der  Edelmetalle  und  Edelsteine : 
'Schriftliches  Feststellen,  Berechnen  der  Zahlen, 
Zusammenzählen  und  Empfangen  der  Kostbar- 
keiten der  Südländer’  (Naville,  Deir  el  Bahari 
3,  81);  an  anderer  Stelle  berechnet  sie  die 
Zählungen  beim  Messen  des  Weihrauchs  aus 
Punt  (ebenda  82).  Eine  vereinzelte  Erwähnung 
in  Edfu  (ptolem.)  sagt,  daß  S.  alle  Dinge  auf 
der  Erde  berechnet  (Mochemonteix , Edfou 
1,  291). 

40 

4)  Als  Verkünderin  und  Schreiberin 
der  Zukunft  des  Königs. 

a)  Namen  des  Königs.  Bei  der  Darstel- 
lung der  Königskrönung  sitzt  Seschat  an  der 
Seite  und  schreibt  die  Titel  und  Namen  des 
neuen  Herrschers  auf  einen  Papyrus  (Naville, 
Deir  el  Bahari  3,  59,  Dyn.  18).  Eine  andere 
Wiedergabe  desselben  Gedankens  zeigt  ein 
Relief  im  Ramesseum:  Atum,  Thot  und  Seschat 

50  schreiben  den  Namen  Ramses  II.  auf  die  Blät- 
ter des  ehrwürdigen  Baumes  in  Heliopolis 
(Lepsius,  Denkm.  3,  169  = Erman,  Ägypten 
[Tübingen  1885]  S.  465  mit  Abb.).  Eine  Dar- 
stellung in  Edfu  (Ptolem.  IV.)  gibt  dieselbe 
Szene,  jedoch  in  verständnisloser  Entstellung; 
Seschat  steht  untätig  an  der  Seite  (ebenda  4, 
17b  = Bochemonteix,  Edfou\,  112,  pl  19).  Ein 
noch  späteres  Relief  in  Dendera  (Ptolem.  XVI.),- 
auf  dem  Seschat  zu  dem  König  sagt:  'Ich  stelle 
60  deinen  Namen  fest  in  deinem  Königtum  als 
Herrscher’,  stellt  die  Göttin  auf  eine  Palm- 
rippe schreibend  dar  (Leps.,  Denkm.  4,  58a). 

b)  Lebens-  und  Regierungszeit  des 
Königs.  Unter  den  Bildern,  die  der  Darstel- 
lung der  Zeugung  und  Geburt  des  zukünftigen 
Königs  folgen,  ist  eines,  das  die  schreibende 
Seschat  zeigt  (Naville,  Deir  el  Bahari  2,  55); 
gewiß  schreibt  sie  dem  Kinde  lange  und  glück- 
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liehe  Lebenszeit  zu,  wie  die  folgenden  Bei- 
spiele zeigen.  Auch  neben  der  Darstellung  der 
Königskrönung  sitzt  die  schreibende  S.  und 
sagt:  'Ich  gebe  dir  die  Jahre  der  Ewigkeit’ 
{ebenda  3,  üu).  Ebenso  steht  S.  neben  einer 
anderen  Szene , der  Vereinigung  der  beiden 
Landeshälften  Ober-  und  Unterägypten  durch 
die  Götter,  und  sagt:  'Hier  ist  der  Befehl  zur 
Festsetzung  seines  Königtums;  meine  Hand 
schreibt  seine  große  Lebenszeit  auf’  {Mariette,  lo 
Äbydos  1,  31a).  Häufig  sagt  S.  in  den  Tem- 
peln des  neuen  Reichs  zum  König:  'Ich  lasse 
dir  glücklich  sein  deine  Jahre  auf  Erden,  die 
vereinigt  sind  in  der  Zahl  von  Millionen’ 
{Lepsias,  iJenktn.  3.  109,  Ramesseum)  oder  'Ich 
gebe  dir  die  Lebenszeit  des  Re  und  die  Jahre 
des  Atum’  {ebenda  3,  220d,  Karnak)  oder  'ich 
schreibe  dir  die  Jahre  des  Atum  auf’  iChani- 
■poUion,  Notices  descript.  2,  891,  Ramesseum). 

Oft  trägt  S.  in  der  Hand  eine  Palmrippe,  20 
das  Zeichen  für 'Jahr’;  an  dieser  hängen  kleine 
Modelle  der  Halle,  in  welcher  der  König  bei 
der  Feier  seines  Regierungsjubiläums  zu  sitzen 
pflegt  {Mariette,  Abijdos  1,31a;  Lepjsius.  Denkm. 

3,  lü9).  Diese  Jubiläumshallen  überreicht  S.  dem 
König  als  Symbol  für  die  Jubiläen,  die  er  feiern 
soll  (Tempel  von  Derr:  ('hampollion,  Monuments 
1,  41,  3 = BoselUni,  Monum.  di  culto  8,  2).  — 
Die  Tempel  der  griechischen  Zeit  haben  unter 
ihren  typischen  Reliefs  ein  besonderes:  'Das 
Empfangen  der  Jubiläen  von  Seschat  der 
Großen’:  der  König  steht  vor  Seschat;  diese 
ritzt  mit  einem  Gritfel  Marken  in  eine  Palm- 
rippe, an  der  eine  Jubiläumshalle  hängt, 
{Lepsins,  Denkm.  4,  2]  d).  In  Anspielung 
auf  solche  Szenen  pflegt  S.  zu  dem  König  zu 
sagen : 'Ich  gebe  dir  sehr  viele  Jubiläen’ 
{ebenda  4,  25j.  Ähnlich  mit  mythologischen 
Ausschmückungen:  'Ich  bringe  dir  die  großen 
Jubiläen  des  Tenenti’  (lioehemonteix , Edfou 
1,  112);  oder  in  <.)mbos;  'Ich  schreibe  Jubiläen 
auf  wie  die  des  Tenenti’,  wobei  der  daneben 
stehende  Haroeris  sagt:  'Ich  lasse  Seschat  dir 
Jubiläen  aufschreiben  zu  Zehntausenden  auf 
Hunderttausende  in  Millionen  von  Jahren’ 
{Catal.  des  monum.  ed.  de  Morgan  3,  54).  In 
Edfu  schreibt  Seschat  das  Königtum  des  Herr- 
schers und  seine  nach  Millionen  zählenden 
Jubiläen  auf  {Bochemoiiteix,  Edfou  1,  522)  und 
sagt:  'Ich  mache  deme  Jubiläen  zahlreich  wie 
die  des  Re,  indem  du  bleibst  auf  dem  Throne 
des  Horns’  {Lepsins,  Denkm.  4,  45c).  Endlich: 
'Ich  schreibe  dir  Hunderttausende  von  Jubi- 
läen auf  und  deine  Jahre  auf  der  Erde  wie 
die  des  Re  in  Ewigkeit’  (Ijanzone,  Dizion.  di 
mitol.  egiz.  tav.  3(10,  1). 

c)  Annalen  des  Königs.  Seschat  gibt 
dem  König  nicht  nur  die  Jahre  für  seine 
Regierungszeit,  sondern  bestimmt  auch  schon 
im  voraus,  was  in  ihnen  geschehen  soll.  Da- 
her stammt  der  Ausdruck,  daß  sie  die  Annalen 
festsetze,  in  denen  die  Taten  des  Königs  Jahr 
für  Jahr  aufgezeichnet  zu  werden  iiflegen.  In 
Luksor  sagt  Seschat  zu  Amenophis  ÜL:  'Ich 
stelle  deine  Annalen  fest  mit  Millionen  von 
Festen’  {Gayet,  Louxor  — 3Icm.  Bli.ss.  franr. 
Cuire  15,  pl.  75,  185).  Ähnlich  in  griechisch- 
römischer  Zeit  in  Ombos:  'Ich  stelle  deine 


Seschat  (mißt  d.  Grundriß  ab)  720 

Annalen  fest  wie  die  des  Horus’  {Catal.  des 
monum.  ed.  de  Alorgan  3,  54)  und  in  Edfu: 
'Siehe  ich  zeichne  deine  Annalen  auf  mit  der 
Schrift  meiner  eigenen  Finger;  Re  ist  es,  der 
sie(?)  sagt  mit  seinem  eigenen  Munde’  (Lepsins, 
Denkm.  4,  45  c;  vgl.  Lioehemonteix,  Edfou  2,  31). 

d)  Als  Schützerin  der  Schreiber  er- 
scheint Seschat  in  vereinzelten  Stellen,  die 
interessant  sind,  weil  sie  die  Göttin  als  volks- 
tümlich erweisen.  Auf  einer  Sclireibpalette 
aus  der  Zeit  Thutmosis  IIP,  die  bei  Äbydos 
gefunden  ist,  stehen  zwei  Opferformeln:  die 
erste  an  Anhor,  den  Schutzgott  jener  Gegend, 
gei-ichtet;  die  zweite  an  'Thot,  den  Herrn  der 
Gottes-worte,  und  Seschat,  die  Herrin  der  Schrift’ 
{limidall-  Maciver  and  Mace,  El  Amrali  and 
Äbydos  i>l.  40).  Im  Papyrus  Anastasi  1 (1,  2), 
einer  literarischen  Streitschrift,  rühmt  sich  der 
gelehrte  Schreiber  '.stark  im  Handwerk  der 
Seschat’  zu  sein  {Chrdias,  Voyage  d’iin  egyptien 
p.  31).  Wenn  der  König  sich  'von  Seschat 
unterrichtet’  nennt  {Urkunden  [der  18.  Dyn.] 
ed.  Sethe  4,  19),  so  will  er  sich  damit  wohl  als 
schriftkundig  bezeichnen. 

D.  Seschat  hei  dem  Ahmessen  des  Oruiidrisses. 

In  den  Pyramidentexten  wird  Seschat  'Her- 
rin der  Baumeister’  genannt  (ed.  Sethe  616)  und 
führt  ähnliche  Titel  auch  später:  'Herrin  des 
."0  Bauens’  {Lepsins,  Denkm.  3,  148;  Champollion, 
Notices  descri2)t.  1,  284).  Ebenfalls  aus  dem 
alten  Reich  hören  wir,  daß  ihr  Priester  'den 
Strich  spannt  (d.  h.  den  Grundriß  ausmißt)  für 
ein  Gebäude’  {Pulermostein  Vs.  3,  7 ed.  Schäfer, 
Ein  Bruchstück  altägy^discher  Annalen  in  Abh. 
Akad.  Berlin  1902  Anhang).  Wie  es  bei  dieser 
Zeremonie  hergeht,  bei  der  die  Göttin  selbst, 
nicht  nur  ihr  Priester  aufzutreten  pflegt,  sehen 
wir  zuerst  dargestellt  auf  Reliefs  aus  dem 
40  Sonnentempel  des  Nuserre  bei  Abusir  (Dyn.  5): 
Seschat  und  der  König  schlagen  je  einen  Pfahl 
ein,  der  eine  Ecke  oder  einen  anderen  festen 
Punkt  des  zukünftigen  Bauwerkes  angibt ; beide 
Pfähle  sind  verbunden  durch  Stricke  von  der 
Länge  des  gewünschten  Abstandes  {Schäfer  in 
Ztschr.  Ägypt.  Spr.  38  [1900]  Taf.  5). 

Diese  Darstellungen  wiederholen  sich  in  den 
Tempeln  des  neuen  Reichs;  z.  B.  in  Amada 
{Champidlion,  hionuments  1,  pl.  48,  1 = B.osel- 
,50  Uni,  Alonum.  di  culto  pl.  9,  2;  Thutm.  III.)  und 
Karnak  {Lepsius,  Denkm.  3,  148  a,  Ramses  II.). 
Dabei  pflegt  die  Beischrift  zu  sagen:  'Das 
Ausspannen  des  Strickes  durch  den  König 
selbst  mit  Seschat’  (Leps.,  Denkm.  3,  148a). 
ln  Äbydos  (Sethos  I.)  übergibt  Seschat  den 
fertigen  Tempel  dem  König  und  erzählt,  sie 
selbst  habe  den  Strick  gespannt  für  seine 
Mauern  und  den  Pfahl  als  Eckpfosten  ein- 
geschlagen {Älariette,  Äbydos  1,  50a).  Verein- 
60  zeit  {ebenda  40  a,  7)  ist  (iie  Rede  von  'diesem 
Tempel,  den  Seschat  gebaut  hat’ ; im  allgemei- 
nen ist  sie  nur  bei  dem  'Spannen  des  Strickes’ 
beteiligt  {Gayet,  Louxor  = Mein.  Mission  f rang. 
Caire  15,  pl.  12,  2).  — Seschat,  einen  Pfahl  ein- 
schlagend, ist  auch  dargestellt  in  einer  Tinten- 
zeichnung auf  einem  Fayenceziegel  (Grundstein- 
beigabe aus  dem  Grabe  Thutmosis  HL)  in 
Kairo  (Catal.  Göner.  24917  ed.  Daressy,  Foiiilles 
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de  la  Vcdlee  des  rois  1898 — 9,  Caire  1902  p.  284, 
pl.  55). 

In  den  Tempeln  der  griechischen  Zeit  wird 
die  alte  Darstellung  wieder  aufgenommen. 
^Seschat,  die  Unterägyptische,  Herrin  des  Grund- 
risses’ spannt  den  Strick  aus  mit  dem  König 
zusammen  {Rochemonteix,  Edfoti  2,  31,pl.  40d) 
und  schwingt  wie  er  den  Hammer  beim  Ein- 
schlagen der  Eckpflöcke  {Mariette,  Denderah 
1,  39 d).  Die  Beischrift  sagt:  'Ausspannen  des 
Strickes  im  Tempel  mit  dem  König  selbst’ 
(Catal.  des  monum.  ed.  de  Morgan  3,  54,  Kom 
Ombo).  Seschat  erhält  daher  die  Beiworte  'die 
den  Grundriß  hinlegt’  {Brugsch  in  Ztschr.  Ägypt. 
Spr.  10  [1872],  10)  oder  'die  zuerst  den  Strick 
ausspannte’,  d.  h.  die  das  Ausmessen  des 
Grundrisses  eifa,nd{Chanipollion, Notices  descript. 
1,  284,  Esne).  Nur  diese  Tätigkeit  wird  der 
Seschat  zugeschrieben;  der  eigentliche  Baumei- 
ster des  Tempels  ist  'Chnum,  auf  dessen  Rede 
hin  die  Götter  zeichnen,  Seschat  den  Strick 
spannt  und  die  Chnume  bauen’  (Brugsch  in 
Ztschr.  Ägypt.  Spr.  10  [1872],  9,  Edfu).  Auch 
an  anderer  Stelle  (Rochemonteix,  Edfou  1,  65. 
vgl.  90)  heißt  es,  daß  Seschat  den  Strick  für 
den  zukünftigen  Tempel  ausspannt,  während 
Chnum  und  Ptah  an  ihm  bauen. 

E.  'Muse’  u.  ä. 

Man  pflegt  Seschat  die  ägyptische  Muse  zu 
nennen;  doch  hat  sie  wenig  mit  diesen  grie- 
chischen Göttinnen  gemeinsam  und  die» Gott- 
heiten der  Ägypter  pflegen  überhaupt  nicht 
einen  abstrahierten  Charakter  zu  haben.  Se- 
schat ist  nicht  eigentlich  Göttin  der  Weisheit 
im  allgemeinen;  sondern  nur  Erfinderin  der 
Schrift  (Cl)  und  vielleicht  der  Maße  (D).  Sie 
ist  auch  keine  Göttin  der  Geschichte,  denn  sie 
zeichnet  nicht  historische  Tatsachen  auf  (außer 
C3);  sie  fungiert  nur  als  Schreiherin  bei  den 
Verkündigungen  der  Götter  für  die  Zukunft 
des  Königs  (C4).  Man  könnte  sie  allenfalls 
eine  Schicksalsgöttin  nennen , wenn  man  an- 
nimmt, daß  sie  zu  jedem  einzelnen  Menschen 
in  denselben  Beziehungen  steht  wie  nach  der 
Dogmatik  der  Priester  zu  dem  König.  In  der 
Anschauung  der  Griechen  hat  Seschat  freilich 
etwas  von  den  allgemeinen  Zügen  gehabt:  'In 
Hermupolis  heißt  die  erste  der  Musen  zugleich 
Isis  und  Dikaiosyne,  die  Weisheit,  wie  man 
sagt;  und  sie  oflenbart  das  Göttliche  denen, 
die  wahrhaft  und  richtig  isgacpogoi  (Träger  des 
Götterbildes)  und  isgoaroloi  (die  das  Götterbild 
kleiden)  genannt  werden’  (Plutarch  de  Is.  et  Os. 
cap.  3 a ed,  Parthey).  Auch  Horapollon  (Uiero- 
ghyph.  2,  29  ed.  Leemans)  nennt  sie  Movoa,  hat 
aber  noch  die  richtige  Erinnening  an  die 
Schicksalsgöttin  MoTqu. 

F.  Seschat  im  Sonnenschiff. 

Eine  vereinzelte  Stelle  (Dyn.  30)  setzt  S.  in 
Beziehung  zu  den  Sonnenmythen:  als  Re  die 
AjDophisschlange  getödtet  hatte,  sagte  S.  Zauber. 
Sprüche  in  dem  SorraenschifH (Naville,Goshen  pl.  1). 

G.  Seschat  bei  der  Gehurt  und  Kinderpflege. 

In  Luksor  (Amenophis  HL),  bei  der  Dar- 
stellungsreihe von  der  Zeugung  und  Geburt 
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des  zukünftigen  Königs,  tritt  Seschat  als  eine 
der  Wärterinnen  des  neugeborenen  königlichen 
Kindes  auf  (Gayet , Louxor  = MOn.  Mission, 
frang.  Caire  15,  pl.  64,  196j.  Bei  der  Geburt 
des  Götterkindes  Ihi  in  Dendera  sitzt  unter 
dem  Sofa  der  gebärenden  Hathor  neben  an- 
deren Göttern  auch  Seschat  (Lepsius,  Denkm. 
4,  82  b,  Trajan). 

H.  Seschat  heim  Vogelfang. 

Unter  den  typischen  Tempelreliefs  stellt 
eines  den  Vogelfang  mit  dem  großen  Schlag- 
netz durch  den  König  und  einige  Götter  dar. 
In  Karnak  (Ramses  II.)  steht  Seschat  dabei 
hinter  Thot,  der  das  Zeichen  zum  Zuziehen 
des  Netzes  gibt;  sie  heißt  'Seschat  von  Pe 
und  Dep  (alte  Hauptstädte  des  Deltas),  Herrin 
von  Netret  (Iseum,  heute  Behbet  im  Delta), 
die  in  Sais  ist,  Fürstin  des  4.  unterägyptischen 
Gaues’,  oder  'Seschat  . . . , Neit,  Herrin  des 
4.  unterägyptischen  Gaues,  die  in  Sais  ist, 
Fürstin  von  Pe  und  De}]’  ([Burton],  Excerpta 
hieroglyph.  47  = ChampoUion,  Monum.  3,  287). 
In  Esne  (Commodus)  steht  'Seschat,  die  Große, 
Herrin  aller  Schriften,  Fürstin  des  Bücher- 
hauses’ an  dem  Pfahl,  an  den  das  Netz  ge- 
bunden ist  (Lepsius,  Denkm.  4,  88  b). 

J.  Seschat  im  Osirismythns. 

Unter  den  Schutzgöttern  des  Osiris  in  Den- 
dera (ed.  Mariette  4,  82)  ist  auch  Seschat,  die 
dem  toten  Gott  in  ihrer  Weise  dient:  sie  ist 
es,  'die  ihren  Bruder  an  seine  Stelle  bringt 
durch  ihre  Rede’.  Dieser  Zug  gehört  zu  den 
in  später  Zeit  häufigen  Erfindungen  im  Sinne 
des  Osirismytbus. 

K.  Darstellung. 

1)  Mit  Pell. 

Einen  älteren  Typus  als  alle  sj)äteren  zei- 
gen die  drei  Darstellungen  der  Seschat  aus 
Abusir  (Dyn.  5):  zwei  aus  dem  Totentempel 
des  Sahure  (nur  eine  verölf.  in  Mitteil.  Deutsch. 
Orient.  Ges.  37,  Bl.  5)  und  eine  (oberhalb  der 
Brust  weggebrochen)  aus  dem  Sonnentempel 
des  Nuserre  (Schäfer  in  Ztschr.  Ägypt.  Spr.  38 
[1900],  Taf.  5).  Sie  stellen  die  Göttin  als  Frau 
dar  mit  merkwürdigem  Halsschmuck ; bekleidet 
mit  einem  Pell,  von  dem  zwei  Beine  und  der 
Schwanz  (in  den  beiden  älteren  Fällen  in  zwei 
parallelen  gleichlangen  Hälften)  herabhängen. 
Um  das  Haar  trägt  sie  ein  hinten  zur  Schleife 
gebundenes  Stirnband;  in  diesem  steckt  das 
Zeichen  für  den  Namen  der  Göttin:  auf  kurzer 
Stange  eine  siebenstrahlige  Rosette,  überragt 
von  einem  Halbkreisbogen  mit  zwei  hohen 
Aufsätzen  (ähnlich  dem  zweiteiligen  Schwanz 
des  Felles).  — ln  der  18  Dynastie  finden  sich 
weitere  Beispiele  dafür,  daß  Seschat  über  ihrem 
Kleid  ein  Tierfell  (Panther,  Leopard  o.  ä.)  trägt, 
dessen  Beine  und  Schwanz  auf  ihre  Füße 
herabhängi-n,  während  seine  Vorderpfoten  auf 
ihren  Oberarmen  liegen  (NavilJe,  Deir  el  Ba- 
hari  2,  55.  6,  158);  ähnlich  Dyn.  19  — 20- 
Mariette,  Abydos  1,  51a;  Denkm.  3, 

220  d);  in  Amada  (Thutm.  HI.)  (falsch  publiziert 
in:  ChampoUion,  Monuments  1,  48, 1 = Rosellini, 
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Monum.  di  cidto  pl.  9,  2 mit  nur  einer  Pranke 
auf  der  linken  Scdmlter  (eigene  Kollation). 

In  anderen,  etwa  gleichzeitigen  Fällen  ist  auf 
dem  Oberkörijer  der  Göttin  das  Frauenkleid  in 
der  üblichen  Weise  gezeichnet  und  von  dem 
Fell  nur  der  untere  Teil  angegeben;  so  in 
Abydos  (ed.  Mariette  1,  91  aj  und  Karnak 
{Lips.,  Denkm.  3,  148  a).  Diese  letztere  Art 
ist  für  das  Fell  allein  üblich  in  den  Reliefs 
der  griechisch-römischen  Zeit,  z.  B.  in  Karnak 
{Ij'ps.,  Denkm.  4,  21  d)  und  'Ombos  iCatal.  des 
monum.  ed.  de  Morgan  3,  54)  und  Dendera 
{Lepsius,  Denkm.  4,  58  a;  Mariette,  Denderah 
4,  82). 

Wie  natürlich  liäng-t  meistens  der  Schwanz 
des  Felles  in  der  Mitte  herunter  und  die  bei- 
den mit  Krallen  versehenen  Hinterfüße  an  den 
Seiten,  ln  einer  Darstellung  der  18.  Dynastie 
jedoch  {Naville,  Deir  el  Bahari  2,  55.  0,  158) 
sieht  man  die  beiden  Füße  auf  den  Beinen  der 
(löttiu  und  außerhalb  derselben  zwei  nach  den 
Seiten  abstehende  schmale  Fellstreifen,  deren 
Zweizahl  an  den  scheinbaren  Doi^pelschwauz 
im  alten  Reich  (s.  o.)  erinnert.  Der  Doppel- 
schwanz kehrt  wirklich  wieder  auf  dem  Fayence- 
ziegel aus  dem  Grabe  Thutmosis  III.  (Kairo 
Catal.  Gener.  24917  ed.  Daressy,  Fuuilles  de 
Ja  Vallee  des  rois  1898 — 9,  Caire  1902,  p.  284, 
pl.  55). 

Das  Zeichen  auf  dem  Kopf  der  S.  verändert 
sich  allmählich.  Im  mittleren  Reich  ist  die 
Rosette  auf  eine  längere  Stange  gesetzt,  so 
daß  sie  hoch  über  dem  Kopf  der  Göttin  schwebt 
{Leps.,  Denkm.  2,  119 a,  Reihe  5);  so  bleibt  es 
durch  alle  späteren  Zeiten  hindurch.  Gelegent- 
lich ist  die  Gruppierung  der  Strahlen  eine 
andere  als  sonst  {Leps.,  Denkm.  3,  169);  zu- 
weilen scheint  die  Rosette  fünf  statt  sieben 
Strahlen  zu  haben,  sowohl  im  neuen  Reich 
{Mariette,  Abydos  1,51a;  Tjcps.,  Denkm.  3, 167.  40 
220(1)  wie  in  ptolemäischer  Zeit  {ehemda  58  a; 
Mariette,  Denderah  4,  82 ; Bochemonteix,  Edfoti 
2,  pl.  36  b).  Die  beiden  Aufsätze  auf  dem  Halb- 
kreisbogen sind  in  älterer  Zeit  noch  ziemlich 
hoch  (m.  R. ; Leps.,  Denkm.  2,  119a;  Dyn.  18: 
JSaritle,  Deir  el  Bahari  3,  59.  60),  werden  in 
der  19.  Dyna.stie  wesentlich  niedriger  {Leps., 
Denkm.  3,  148a.  167)  und  stehen  sogar  im 
spitzen  Winkel  zueinander  {ebenda  3, 169).  Der 
Bogen  nähert  sich  im  neuen  Reich  mehr  und 
mehr  der  Form  von  abwärts  gebogenen  Rinder- 
höruern,  der  sie  in  später  Zeit  ziemlich  nahe 
kommen.  Auf  dem  Fayenceziegel  aus  dem 
Grabe  Thutm.  HI.  (s.  o.)  steht  der  halbkreis- 
förmige Bogen  unter  dem  scheinbar  achtstrah- 
ligen  Stern  (Tintenzeichnung,  zerstört). 

Der  auf  den  Darstellungen  des  alten  Rei- 
ches (s.  0.)  erscheinende  Halsschmuck  besteht 
aus  drei  kurzen  schmalen  Bändern  o.  ä.,  die 
von  einem  Halsband  herunterhängen;  er  kommt 
gelegentlich  später  wieder  vor  ( Mariette,  Abydos 
1,  51a). 

An  der  Stirn  der  Seschat  sitzt  gelegentlich 
ein  Uräus;  einmal  in  Karnak  als  Schlange  mit 
der  Hathorkrone  {Leps.,  Denkm.  3,  220  d,  Ram- 
ses  IV.);  in  ptolemäischer  Zeit  in  Eclfu  als 
Schlange  {ebenda  4,  45  c;  Bochemonteix,  Edfou 
pl.  36b). 


2)  Mit  Frauenkleid. 

In  einer  Zahl  von  Reliefs  verschiedener 
Zeiten  wird  S.  im  Frauenkleid  ohne  Fell,  sonst 
in  der  üblichen  Weise  dargestellt.  Zuerst  im 
mittleren  Reich  {Leps.,  Denkm.  2, 119  a,  Reihe  5). 
Gelegentlich  im  neuen  Reich  {ebenda  3, 167.  169). 
Häufiger  in  griechisch-römischer  Zeit:  in  Edfu 
{Bochemonteix,  Edfoti  pl.  19.  36b;  Leps., 
Denkm.  4,  41c.  45)  und  Philae  {ebenda  4,  25) 

10  und  Esne  {ebenda  4,  88  b).  — Wo  Seschat  mit 
dem  Fell  dargestellt  ist,  ist  trotzdem  oft  d^r 
untere  Rand  des  Fraueukleides  angegeben  (s.  o.). 

Die  einzige  erhaltene  plastische  Figur  der  Se- 
schat (Fig.  2)  ist  eine  Bronze  später  Zeit  (Berlin 
19656  vermutlich  aus  Mem2ihis) ; sie  stellt  die  Göt- 
tin als  Frau  im  Frauenkleid  mit  herabhängenden 
Händen  dar.  Auf  das  Frauenhaar  ist  die  Geier- 
haube graviert,  deren  Kopf  durch  einen  Uräus 
ersetzt  ist.  Auf  dem  Kopf  der  Göttin  steht, 

20  auf  einem  kleinen  Unter- 
satz mit  Schlangen,  das 
Zeichen  der  Seschat  in  einer 
merkwürdigen  umgebilde- 
ten Form : die  ursprünglich 
gleichartigen  Strahlen  des 
Sternes,  cler  ein  unverhält- 
nismäßig großes  Mittelstück 
bekommen  hat,  sind  selb- 
ständig verändert  worden; 

30  die  abwärts  gebogenen  Hör- 
ner sind  zu  aufgerichteten 
Schlayigen  geworden. 

3)  Die  Haltung 
der  Seschat  hängt  meist 
von  der  Handlung  ab. 

a)  Häufig  ist  S.  schrei- 
bend dargestellt,  und  zwar 
in  älterer  Zeit  auf  einen 
Papyrus  oder  eine  Tafel 
(Dyn.  5:  Mitteü.  Deutsch. 

Orient.  Ges.  37,  Bl.  5;  Dyn. 

18:  Naville,  Deir  el  Bahari 
2,  55.  59;  3,  60.  6,  158; 

Dyn.  19:  Mariette,  Abydos 
1,  31a);  in  s^jäterer  Zeit 
auf  eine  Palmri2)pe  {Leps., 

Denkm.  4,  21  d.  45  c.  58  a; 

Bochemonteix,  Edfou  jfi. 

50  36  b).  Seschat  auf  die  Blätter  des  Baumes  von 
Heliopolis  schreibend:  vgl.  C4a. 

b)  Seltener  sitzt  Seschat  mit  der  Gebärde 
des  Si^recheus,  d.  h,  eine  Hand  erhebend,  wo 
sie  zum  König  redet  {Mariette,  Abydos  1,  51a; 
Leps.,  Denkm.  3,  167). 

c)  Ein  alter,  in  Götteiprozessionen  verwen- 
deter Ty25us  ist  die  stehende  Seschat,  die  in 
der  einen  Hand  das  Uas- Zepter,  in  der  ande- 
ren das  Lebenszeichen  hält  {Abusir,  Toten- 

60  tempel  des  Salnire  unveröff. ; Leps.,  Denkm.  2, 
119  a,  Dyn.  12).  Er  kommt  gelegentlich  -wie- 
der im  neuen  Reich  {ebenda  3 , 220  d , mit 
Papynisszexjter).  In  ptolemäischer  Zeit  {ebenda 
4,  41c)  hält  die  stehende  Seschat  zwei  Palm- 
rippen (vgl.  a).  [Boeder.] 

Sesmaca('?),  zweifelhafter  Beiname  der  Göttin 
Navia  (s.  d.)  auf  der  Inschrift  C.  L.  i.  2,  2602. 

[M.  Ihm.] 
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Set  (Sit,  Seth,  Suti,  Sutech;  griech.  Typhon); 
ägypt.  sth,  gesprochen  etwa  setech,  später  set; 
ägyptischer  Gott  verschiedener  Herkunft  und 
Bedeutung. 

Literatur  (unten  nur  abgekürzt  zitiert): 
Jablonsli,  Pantheon  Aegyptiormn  (Frankfurt 
a.  ü.  1750)  lib.  5 cap.  2;  Wilkinson,  Manners 
and  Custonis  of  the  ancient  Egijptians  4 (London 
1841)  421 — 8;  Bimsen,  Äg.  Stelle  in  d.  Welt- 
pesch. 1 (Berlin  1845)  496 — 501;  Böth,  Gesch. 
unserer  abendländ.  Philosophie  I.  Aegypt.  und 
Zaroastr.  Glatibenslehre pK&imheim  1846)  307  bis 
10-,  Parthey,  Plutarchs  Über  Isis  u.  Osiris  (Berlin 
1850)  153 — 4;  Lepsius,  Über  den  ersten  ägyp- 
tischen Götterkreis  (Abh.  Akad.  Berlin  1851) 
294 — 12;  Diestel,  Set-Typhon,  Asahel  und  Satan 
in  Zeitschr.  histor.  Theol.  30  (1860)  159 — 217; 
Pleyte,  Beligion  des  Pre-Israelites  (Eecherches 
sur  le  dien  Seth)  Utrecht  1862;  Pleyte,  Lettre 
ä Deveria  sur  quelques  monuments  relatifs  au 
dieu  Set  (Leide  1863);  Pleyte,  Set  dans  la  barque 
du  Soleil  (Leiden  1865);  Ebers,  Aegypten  und 
die  Bücher  Mose  1 (Leipzig  1868)  242 — 50; 
Pierret,  Dictionnaire  d’archeol.  egypt.  (Paris 
1875)  506;  Eduard  Meyer,  Set-Typhon  (Leipzig 
1875);  Pierret,  Mythologie  (Paris  1878)  s.  v. 
Set;  Lanzone,  PHzionario  di  mitoloqia  egiziana 
(Torino  1831)  1005—7,  1126—50,  tav.  370  bis 
82;  Pierret,  Pantheon  egyptien  (Paris  1881)  48 
bis  50;  Le  Page  Benouf,  Vorlesungen  über 
Beligion  der  alten  Aeg.  (Leipzig  1882)  108; 
Erman,  Ägypten  (Tübingen  1885)  passim; 
Brugsch,  Beligion  und  Mythologie  der  alten 
Ägypter  (Leipzig  1885 — 8)  702 — 29;  Alaspero 
(1888)  in  Etiides  = Biblioth.  egyptol.  2 (Paris 
1893)  251,  362;  Wiedemann,  Herodots  ziveites 
Buch  (Leipzig  1890)  passim;  Wiedemann,  Be- 
ligion der  alten  Ägypter  (Münster  1890)  117; 
Brugsch,  Aegyptologie  (Leipzig  1891)  passim; 
Brodrick  and  Morton,  Dictionary  of  egyptian 
archaeology  (London  1902)  160;  Maspero, 

Histoire  aneienne  1 (Paris  1895)  133.  174.  200; 
Petrie,  Beligion  and  conscience  in  ancient 
Egypt  (London  1898)  56;  Lange  bei  Chantepie 
de  la  Saussaye,  Lehrbuch  der  Beligionsgesch.  * 
(Leipzig  1905)  205;  Hermann  Schneider,  Kultur 
und  Denken  der  alten  Ägypter  (Leipzig  1905) 
bes.  ;^87,  405,  505;  Eduard  Meyer,  Geschichte 
des  Altertums^  (Stuttgart-Berlin  1909)  1,  2 bes. 
§ 181,  304—5;  Erman,  Die  ägyptische  Beligion  ■ 
(Berlin  1909)  passim. 

A.  Historischer  Überblick. 

I.  Alte  Zeit. 

Ein  einziges  Mal  sehen  wir  in  der  Frühzeit 
die  Stellung,  die  Set  einnimmt;  in  der  2.  Dy- 
nastie ist  er,  wohl  als  Lokalgott  von  Nubt, 
vorübergehend  der  offizielle  König.s-  und  Staats- 
gott jenes  oberägyptischen  Staates,  dessen 
Könige  in  Abydos  begraben  sind  (vgl.  unten 
E I a 2).  Im  alten  Reich,  besonders  in  den 
Pyi  'amidentexten,  tritt  er  uns  als  Landesgott 
von  Oberägypten  entgegen  (E  I a) ; er  ist  der 
Mörder  des  Osiris  und  kämpft  mit  Horus  (J  II), 
dessen  Auge  er  verletzt  (J  II  e 1).  Set  ist  durch 
seine  Aufnahme  in  die  große  Neunheit  von 
Heliopolis  eine  der  mächtigen  und  altehrwür- 
digen Gottheiten  geworden  (D  I).  Als  Wüsten- 
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gott  sind  ihm  die  Fremdvölker  unterstellt 
(E  I c 3),  er  offenbart  sich  in  Donner  und  Erd- 
beben (G  II).  Vom  Kultus  dieser  Zeit  wissen 
wir  nichts.  Vereinzelt  kennen  wir  aus  dem 
Ende  der  3.  Dynastie  einen  Priester  des  Set, 
wohl  von  Oxyrhynchos  (Mariette,  Mastabas  A2 
= Cairo  1385,  in  Sakkära).  Unsicherer  sind 
ein  Trophet  des  Set  des  Palastes’  (Cairo  1715 — 6 
und  ein  ''Prophet  des  (Horus  und?)  Set’  (Cairo 
1391),  wo  vielleicht  der  König  gemeint  ist. 

II.  Spätere  Zeit. 

Das  mittlere  Reich  setzt  die  alten  Tradi- 
tionen fort.  In  den  Totentexten  tritt  die  kos- 
mische Deutung  der  Verletzung  des  Horusauges 
auf  (J  II  e 2)  und  Set  ist  ein  böser  Dämon  für 
die  Toten  (K  I a — c).  Die  Hyksos  setzen  ihren 
unbekannten  Gott  dem  Set  gleich,  der  dadurch 
einen  neuen  Kultus  in  Avaris  gewinnt  (C  VI  a 
bis  c).  — Im  neuen  Reich  sind  die  alten  Über- 
lieferungen nach  allen  Seiten  hin  ausgebildet- 
Set  ist  wie  früher  ein  Landesgott,  meist  von 
Oberägypten  (E  I.  II).  Er  tötet  den  Feind  des 
Sonnengottes  (H  II.  III)  und  offenbart  sich  wie 
früher  in  der  Natur  (G).  Alle  diese  Mythen 
sind  aber  durchsetzt  von  den  Osirissagen,  in 
denen  Set  der  böse  Bruder  und  Onkel  ist 
(J  I.  II);  so  beginnt  man  ihm  aus  dem  Wege 
zu  gehen,  und  zwar  wohl  zuerst  im  Totenkult, 
wenig  später  auch  in  den  Tem^jeln  (K  Ic — d). 
Auch  die  Zauberer  benützen  ihn,  um  Schrecken 
einzujagen  (L  Ib).  Geschützt  von  der  kriege- 
rischen 19.  Dynastie  hat  Set  noch  einmal  eine 
große  Zeit  erlebt  als  Königs-  und  Staatsgott 
(C  III),  nachdem  er  den  Gott  der  Syrer  und 
Hetiter  in  sich  aufgenommen  hatte  (C  IX). 
Die  oberägyptischen  Tempel  des  Set  haben  sich 
bis  zum  Ende  des  neuen  Reichs  in  einer  ange- 
sehenen, wenn  auch  nicht  hervorragenden  Stel- 
lung gehalten.  Von  den  Bauten  dieser  Zeit 
im  Delta  ist  nichts  erhalten;  auch  dort  wird 
er,  der  böse  Gott,  um  diese  Zeit  verschwunden 
sein  (vgl.  C VI  e) , während  er  sich  in  den 
Oasen  bis  in  die  Spätzeit  hält  (C  V b). 

III.  Griechische  Zeit. 

In  der  griechischen  Zeit  haben  die  Sagen 
des  Osiriskreises  alle  andern  Mythen  erstickt 
(J  I c 3 und  B);  Set  ist  zu  einem  Scheusal  ge- 
worden, das  alle  guten  Götter  und  Menschen 
verabscheuen.  Als  Gegner  des  Horus  ist  er 
auch  der  Feind  des  Sonnengottes  geworden 
(H  IV),  und  der  Typhon  der  Griechen  offenbart 
sich  in  der  Natur  nur  als  die  verderbliche 
Macht  (G  I).  — In  der  christlichen  Zeit  hat 
Set  sich  bei  den  Zauberern  als  ein  Teufel  er- 
halten (L  II — III).  Von  ihnen  übernahmen  die 
Gnostiker  und  Setianer  den  Gott;  sie  haben 
ihn  wieder  zu  Ehren  gebracht  und  aus  ihm 
einen  Weltherrscher  nach  synkretistischer  Weise 
gemacht  (L  III). 

IV.  Örtliche  Verteilung. 

In  alter  Zeit  ist  Set  mehrfach  heimisch  in 
Oberägypten  (C  I — IV);  er  scheint  dort  der 
Töter  des  Feindes  des  Sonnengottes  (H)  und 
von  einer  gewaltigen  Stärke  zu  sein  (F  II), 
die  sich  auch  in  Naturereignissen  offenbart  (G). 
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Doch  spielt  Set  andererseits  eine  bedeutsame 
Rolle  in  den  Osirissagen,  die  sicher  unterägyp- 
tischen Ursprungs  sind  (J);  deshalb  muß  Set 
auch  an  irgendwelchen  Orten  des  Deltas  hei- 
misch sein.  Doch  bat  sich  von  diesen  Lokal- 
kulten merkwürdigerweise  auch  in  der  Mytho- 
logie nichts  erhalten  (C  Yll  a).  In  einer  Zeit 
geordneten  Staatslebens,  die  freilich  noch  weit 
vor  allem  liegt,  was  wir  literarisch  erreichen 
können,  hat  sich  in  Oberägypten  die  Sage  von 
Horus  und  Set  als  Brüder-Königen  gebildet; 
die  beiden  Götter  wurden  später  auf  die  bei- 
den Landeshälften  bezogen  (E  I.  II). 


B.  Die  verschiedenen  Namen. 

I.  Set,  Sntecli,  Siiti. 

Der  Name  des  Gottes  scheint  Setech  ge- 
lautet zu  haben,  er  wird  in  der  ältesten  Zeit 
sts  oder  sth  geschrieben;  der  Unterschied  ist 
wohl  nur  ein  graphischer,  nicht  ein  lautlicher. 
Das  neue  Reich  schreibt  sth;  so  ist  auch  das 
scheinbare  swth  (Sutech)  richtig  zu  lesen.  Eine 
fast  nur  in  religiösen  Texten  vorkommende 
Variante  stj,  swtj  (Suti)  läßt  den  Abfall  des 
auslautenden  ch  möglich  erscheinen.  Das  reli- 
giöse Buch  Amduat  schreibt  gelegentlich  auch 
wirklich  nur  st,  also  eine  dem  A’i-jlf  der  grie- 
chischen Zeit  entsprechende  Form.  Zu  allen 
Zeiten  wird  der  Name  des  Gottes  auch  nur 


mit  dem  Bilde  des  ihm 


heiligen  Tieres 


geschrieben;  dieses  ist  nach  den  jeweils  gültigen 
Formen  lautlich  aufzulösen  zu  sts,  sth  o.  ä. 
Die  Vokalisierung  des  sicheren  Konsonanten- 
bestandes sth,  sth  (TF.  Max  Müller,  Bihtdnis- 
vertrag  liaynxes  II.  iiiid  de.9  Chetiterl'önigs  | = 
Mitteil.  Vorderamit.  Ges.  Berlin  1902,  5]  11 
Anm.  2;  38  Anm.  2 fordert  nur  die  Wortform 
Set,  nicht  sth)  ergibt  sich  aus  dem  griechischen 
A’/jlt,  das  den  letzten  Konsonanten  nicht  mehr 
zeigt;  ferner  aus  den  Eigennamen  Ätfeos,  Us- 
Sethos  = ägypt.  stbj  Tier  Setische’  und 
= ägypt.  sth-uht  ^ Set  ist  stark’, 
Lepsius,  Königshuch  1 (Berlin  1858)  Quellen- 
tafel 10 — 7. 

In  älterer  Zeit  hat  man  nicht  daran  gezwei- 
felt,  daß  alle  diese  so  verschiedenartigen  Schrei- 
bungen einen  und  denselben  Gott  bezeichnen, 
eben  den  aus  der  klassischen  Überlieferung 
wohlbekannten  Set-Typhon.  In  neuerer  Zeit 
hat  man  vorübergehend  geglaubt,  einen  frem- 
den Gott  Sutech  ablösen  zu  müssen  von  dem 
ägyptischen  Set  der  Osirissage;  doch  ist  man 
jetzt  wohl  allgemein  zu  der  auch  hier  ver- 
tretenen Auffassung  von  der  Einheitlichkeit 
dieser  Persönlichkeit  zurückgekehrt,  da  laut- 
lich nichts  mehr  entgegensteht  (iorct  vAFroceed. 
Soc.  Bihl.  Arcli.  28  [1906|  123c  Der  Na7ue 
Set  gehört  ursprünglich  vielleicht  nur  dem 
bösen  Bruder  in  dem  unterägyptischen  Osiris- 
mythus an,  nicht  dem  ob erägyp tischen  Stadt- 
gotte. Die  Bedeutung  des  Namens  ist  nicht 
zu  enträtseln;  die  Etymologien  von  Brugsch 
{Bel.  704)  sind  unhaltbar. 


II.  Typlioii. 

Den  Griechen  heißt  der  ägyj)tische  Gott  in 
erster  Linie  Typhon,  Seth  gilt  ihnen  nur  als 


fremder  und  ungewöhnlicher  Name.  Der  grie- 
chische Tvcpcoi-vg,  Ttajpws,  Tvgcßv,  Sohn  der 
Gaia  und  des  Tartaros,  ist  ein  Ungeheuer,  das 
nach  schwerem  Kampfe  von  Zeus  besiegt  wird ; 
er  soll  in  den  Sümpfen  des  Deltas,  aus  denen 
giftige  Dünste  aufsteigen,  ruhen;  andererseits 
liegt  er  unter  Vulkanen  und  sendet  Hitze  und 
Dürre  aus  {Diesiel,  Set-Tgphon  188 — 93;  Wiede- 
mann, Herod.  2.  Buch  öis).  Die  Ähnlichkeiten, 

10  durch  welche  die  Griechen  veranlaßt  wurden, 
den  ägyptischen  Set  ihrem  Typhon  gleichzu- 
stellen, liegen  offenbar  sowohl  im  Charakter 
des  Gottes  (gewaltsame  oder  gar  feindliche 
Macht)  wie  in  der  Rolle,  die  er  in  der  Mytho- 
logie spielt  (Kampf  mit  den  anderen  großen 
und  guten  Göttern).  Es  wäre  wohl  verfehlt, 
einen  ägyptischen  Beinamen  des  Set  zu  suchen, 
der  den  Griechen  das  lautliche  VorbRd  zu 
ihrem  Typhon  gegeben  hätte.  Doch  wäre  es 

20  möglich,  daß  der  griecbische  Name  Typhon 
gelegentlich  einmal  auch  in  Hieroglyphen  ge- 
schrieben wäre,  nachdem  er  den  ägyptischen 
Priestern  oder  Zauberern  der  griechischen  Zeit 
geläufig  geworden  war.  Ein  solcher  F all  könnte) 
vorliegen  in  dem  Beinamen  Tbh  des  Set  in. 
einem  religiösen  Papyrus  des  British  Museum 
aus  der  Zeit  Alexander  H.  {Pleyte  in  Bec.  trav. 

3 [1882]  57  ff.) 

30  III.  Andere  Namen.  j 

Die  Griechen  iPliitarch'  de  Is.  cap.  49.  62'/ 
überliefern  uns  als  Beinamen  des  Seth  auch 
Etß(ov  (Beeßvs  bei  Hellende,  fragm.  150)  und 
Zgv.  Es  mögen  ägyptische  Worte  oder  Namen 
in  ihnen  stecken,  die  bei  den  Zauberern  der 
späten  Zeit  in  Gebrauch  waren  (vgl.  K III  b 4) ; 
doch  sind  sie  uns  nicht  bekannt. 

C.  Lokalkulte  in  Ägypten  und  Ausland. 
40  I.  Nnbt. 

{Willdnson  4,  416;  Lepsius,  1.  Götterhreis 
204;  Pleyte,  BeUgion  84  f.;  Lefebure,  Mythe 
Osirien  119;  Lanzone,  Dizion.  1005;  Maspero, 
Etudes  2,  330.) 

a)  Seit  den  Anfängen  der  Ägyptologie  war 
es  klar,  daß  der  Hauptkultort  des  Set  eine 
Stadt  namens  Nubt  ist.  Irrtümlich  identifizierte 
man  sie  zunächst  mit  dem  hieroglyphisch  eben- 
so geschriebenen  Omhos  (Kom  Ombo)  nördlich 

50  von  Assuan.  Brugsch  (Geogr.  Inschr.  3 [Leipzig 
1860]  und  Dict.  Geograph.  [Leipzig  1879]  318. 
319.  32."))  kennt  zwar  eine  Stadt  Nuht  zwischen 
Theben  und  Koptos,  in  der  er  das  Pampemis 
des  Ptolemüus  und  das  Pampane  der  Notitia 
dignitatum  sieht,  aber  er  identifiziert  das  Nubt 
des  Set  trotzdem  noch  mit  Kom  Ombo.  Dii- 
michen,  Geographie  Ägyptens  (Berlin  1887)  125 
erkannte,  daß  das  Nubt  des  Set  vielmehr  bei 
Negade  liegen  müsse.  In  der  Gegend  von 

60  Negade  und  Balläs,  die  bei  den  Griechen  Ty- 
phonia  heißt,  schräg  gegenüber  von  Koptos 
hat  Petrie  {Nagade  and  Bailas  [London  1896] 
p.  65 — 70;  pl.  77 — 81.  85)  die  kümmerlichen 
Reste  des  alten  Nubt  frei  gelegt.  Der  älteste 
Teil  des  Tempels  ist  ein  Ziegelbau,  den  Petrie 
auf  das  Alte  Reich  datiert;  er  ist  ausgebaut 
im  mittleren  und  neuen  Reich.  Die  dort  ge- 
fundenen Denkmäler  nennen  Set  in  den  Ver- 
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bindungen,  in  denen  der  Gott  einer  ägyptischen 
Stadt  überall  genannt  zu  werden  pflegt.  Er 
ist  es,  der  dem  König  in  seinem  Tempel  das 
Leben  verleiht  {Petrie  pl.  77),  und  der  König 
heißt  '■geliebt  von  Set,  dem  Stier  in  Nubt, 
Herrn  des  Südens'  (p.  68,*Thutmosis  III.);  so 
auch  auf  Skarabäen  aus  dem  mittleren  Eeich 
und  später  (pl.  80  'Sesostris  III.  geliebt  von 
Nubti’).  Amenophis  II.  hat  in  den  Tempel  ein 
über  2 m hohes  Zepter  aus  blauer  Fayence 
geweiht,  das  oben  den  stilisierten  Kopf  des 
Tieres  des  Set  trägt  und  an  einen  alten  Fetisch 
erinnert  {Petrie  pl.  78).  Zu  gleicher  Zeit  wendet 
sich  ein  Sennofer  in  der  Opferformel  auf  seiner 
Statue  an  'Set  Nubti,  Sohn  des  Himmels  (sic), 
(gewaltig]  an  Kraft  vorn  in  der  Sonnenbarke, 
und  alle  Götter,  die  in  Nubt  sind’.  Auch 
andere  Privatleute  erbitten  von  ihm  in  der 
Opferformel  den  Segen  für  die  Toten  {Petrie 
pl.  78,  Dyn.  18),  und  ihm,  dem  'Set  Nubti, 
Herr  der  Speisen’  hat  ein  Mann  einen  kleinen 
Denkstein  geweiht  {Petrie  pl.  78).  Ein  Priester 
des  Set  aus  der  Zeit  Ramses  III.  hat  unter 
dem  Einfluß  seiner  Zeit  außer  dem  Stadtgott 
'Set  Nubti,  Herr  des  Südlandes,  großer  Gott 
[Herr?]  des  Himmels,  schönes  Kind  des  Re’ 
oder  nur  'Set,  gewaltig  an  Kraft’  auch  den 
Amon  Re  von  Theben  dargestellt  (Petrie  pl.  79). 
In  seinem  Regierungsbericht  sagt  König  Ram- 
ses HI.  von  der  Wiederherstellung  des  Tempels 
in  Nubt:  ,,Ich  ließ  gedeihen  den  Tempel  des 
Sutech  Herrn  von  Nubt.  Ich  baute  seine 
Mauern,  die  verfallen  waren,  (wieder)  auf.  Ich 
gründete  einen  Tem25el  in  ihm  auf  seinen  gött- 
lichen Namen,  erbaut  in  trefflicher  Arbeit  bis 
in  Ewigkeit;  'Tempel  Ramses  III.  im  Temjjel 
des  Sutech-Nubti  ist  sein  Name’  [Pap.  Harris 
1,  59,  4 ff.  folgt  Beschreibung  der  Ausstattung 
des  Tempels  mit  Herden,  Leuten  und  Stiftungen ; 
die  Leute  werden  61  a 7 in  den  Listen  ange- 
geben). 

h)  Der  Name  der  Stadt  Nubt  ist  ähnlich  aus- 
gesprochen worden,  wie  der  von  Ombos  bei 
Aswan;  die  hier  durchgeführte  Verschiedenheit 
der  Formen  dient  nur  zur  Unterscheidung  der 
beiden  Orte.  Iiivenal  (15.  Satire)  erzählt  von 
einem  Kampf  der  Leute  des  Tentyrites  (Den- 
dera)  mit  denen  des  Ombites,  der  in  Koptos 
stattgefunden  hat.  Ein  Blick  auf  die  Karte 
zeigt,  daß  der  Ombites,  der  Gau  von  Ombos, 
hier  nur  die  Gegen^  unsei’es  Nubt  sein  kann; 
alle  drei  Orte  liegen  dicht  beisammen. 

c)  Der  Gott  der  Stadt  Nubt  heißt  zu  allen 
Zeiten  häufig  nur  Nubti  'der  von  Nubt’;  da- 
vor tritt  gelegentlich  noch  sein  Name  'Set’. 
Es  ist  möglich,  daß  dieser  Name  'Set’  ursprüng- 
lich gar  nicht  dem  oberägyptischen  Stadtgott 
angehört  hat,  sondern  auf  ihn  nachträglich 
übertragen  ist  bei  der  Verschmelzung  mit  dem 
Osirismörder  aus  dem  unterägyptischen  Sagen- 
ki-eis.  Tatsache  ist,  daß  der  'Herr  des  Süd- 
landes’ in  der  Stadt  Nubt  und  außerhalb  der- 
selben oft  nur  'Nubti’  genannt  wird.  Schon 
in  der  5.  Dynastie  (Totentempel  des  Sahure  bei 
Abusir,  unpubl.)  heißt  unser  Gott  nur  'Nubti’. 
In  den  Pyramiden-Texten  der  5. — 6.  Dynastie 
heißt  es,  'Set  gedeiht  in  Nubt’  (ed.  Sethe  1667) 
oder  die  Stärke  des  Toten  ist  die  des  Set 


Nubti  (eb.  1145).  Also  gilt  in  dieser  alten 
Zeit  Nubt  offenbar  als  Hauj^tkultort  des  Set; 
das  ist  der  Grund  dafür,  daß  Nubti  sein  stän- 
diger Name  bleibt  für  alle  Zeiten. 


II.  Scliashotep  und  Antaeopolis. 

a)  Der  11.  oberägyptische  Gau  (Hypselites) 
wird  schon  in  alter  Zeit  mit  dem  Zeichen 

10  des  Tieres  des  Set  geschrieben  {Bragsch,  Geo- 
graph. Inschr.  1 [Leijizig  1857]  110.  134  und 
Dict.  Geograph.  [Leipzig  1879]  745.  1040; 

Däniichen,  Geographie  Ägyptens  [Berlin  1887] 
177j.  Für  den  in  ihm  verehrten  Gott  hat  man 
im  allgemeinen  Chnum  erklärt;  gelegentlich 
aber  auch  den  Set  {Brugsch,  Geograph.  Inschr. 
1,  110;  Ed.  Meyer.,  Gesch.  d.  Alt.  1^  [Berlin- 
Stuttgart  1909]  § 181.  282  A).  Es  kann  kein 
Zweifel  sein,  daß  Chnum  der  eigentlich  alte 
20  Gaugott  ist,  neben  dem  wohl  noch  andere  Götter 
aber  kein  Set  verehrt  werden;  in  den  Inschriften 
in  den  Gräbern  der  Gaufürsten  des  mittleren 
Reichs  bei  Der  Rife  (ägyjit.  Schashotei))  machen 
das  klar  {Griffith,  Inscr.  of  Shit  and  Der  Mife, 
London  1889).  Grab  4 (pl.  16)  nennt  uns  den 
'Osiris  Herrn  von  Abydos  wohnend  auf  Schas- 
hotep’  und  den  'Anubis,  Herrn  der  Gottes-Halle, 
wohnend  auf  Schashotep’.  Aber  Grab  5 (2)1.  18): 
'Chnum,  Herr  von  Schashotep’,  der  auch  ge- 
30  nannt  wird  'Osiris  Chnum,  Herr  von  Schashotep’ 
oder  'Chnum  Re,  Herr  von  Schashotep’  oder 
'Schaw  (s’w  'Schicksal’?),  Herr  von  Schashotep’ 
(vgl.  Chnum,  Herr  des  Schicksals  in  Esne: 
Brugsch,  Thesaurus  3,  627,  4).  Die  in  Grab  5 
und  6 begrabenen  Gaufürsten  sind  Vorsteher 
der  Propheten  des  Chnum,  Herrn  von  Schas- 
hote25.  König  Ramses  HI  hat  in  seiner  Regie- 
rung auch  den  Tempel  des  Chnum,  Herrn  von 
Schashotep  beschenkt:  Pap.  Harris  1,  61  a 14). 
40  Noch  in  den  Gaulisten  der  griechischen  Zeit 
ist  Chnum  der  Gott  von  Schashotc25  {Brugsch, 
Geograph.  Inschr.  1 Taf.  22),  wenn  |auch  ge- 
legentlich Set  für  ihn  einzutreten  scheint.  Daß 
in  der  späten  Zeit,  in  der  sich  die  Götter  des 
Osiriskreises  über  ganz  Ägypten  verbreitet 
haben,  im  Hypselites  ein  Harpokrates  verehrt 
wird  (Stele  Louvre  C 112),  ist  nichts  Unge- 
wöhnliches. 

b)  Trotz  alledem  ist  aber  eine  Beziehung 
50  irgendwelcher  Art  zwischen  dem  10.  Gau  (Hyp- 
selites) oder  dem  11.  Gau  (Aphroditopolites) 
und  Set  vorhanden.  Eine  fast  unverständliche 
Erzählung  des  Kampfes  zwischen  Horus  und 
Set  in  Edfu  aus  ptolemäischer  Zeit  {NavilJe, 
Mythe  d’ Horus  [Geneve-Bale  1879]  2^1.  24)  sagt, 
daß  er  im  Aphrodite 2)olites  stattgefunden  habe 
und  daß  deshalb  auch  die  Gegend  von  Schas- 


60 


(d.  h.  nach  Set)  Hy20selites  genannt 


worden  sei.  Übereinstimmend  damit  berichtet 
Diodor  1,  21,  daß  der  Entscheidungskampf 
zwischen  Horus  und  Set  bei  Antaeopolis  statt- 
gefunden habe.  Antaeo20olis  ist  das  heutige 
Gau  el-Kebir,  koptisch  TK(«)OY,  im  Aphrodito- 
polites {Brugsch,  Dict.  Geograph.  1039). 

c)  Welcher  Gott  in  dem  seit  1821  verlorenen 
Tem2)el  von  Antaeopolis  verehrt  wurde,  wissen 
wir  nicht  {Description  de  l’Egypte,  Äntiqu.  4 
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[Paris  1820]  pl.  38—41).  In  römischer  Zeit  ist 
an  die  Stelle  des  ägyptischen  Gottes  der  grie- 
chische Riese  Antaios  getreten  {WiJkinson, 
Manners  and  Customs  [London  1841]  4,  420), 
der  von  Nephthys,  der  Genossin  des  Set,  be- 
gleitet wird.  Zwei  Felsenbilder  bei  Gau  el- 
Kebir  in  griechisch-ägyptischem  Stil  aus  der 
1.  Hälfte  des  2.  Jahrh.  n.  Chr.  stellen  einen 
riesenhaften  Mann  dar,  der  eine  Oryx-Antilope 
ersticht;  er  hat  einmal  die  Beischrift  ANTAI-  lo 
OC  . . . und  ist  in  beiden  Fällen  begleitet  von 
Nephthys,  die,  wie  üblich,  ihr  Namenszeichen 
auf  dem  Kopfe  trägt  (Golenischeff  in  Zeitf^chr. 
Äg.  Spr.  20  [1882],  135  mit  Tafel  3.  4.  32  [1804], 

1).  Golenischeffs  Versuch,  den  Namen  Antaios 
aus  dem  ägyptischen  ’nt  ''Wüstental’  abzuleiteu, 
ist  nicht  aufrecht  zu  erhalten , auch  seine 
Gleichstellung  des  Antaios  mit  dem  syrischen 
Rescheph  ist  recht  unsicher.  Wenn  wir  auch 
keine  innere  Verwandtschaft  des  Antaios  mit  2n 
Set  festzustellen  vennögen,  so  hat  man  doch 
den  Eindruck,  als  ob  Antaios  an  die  Stelle  eines 
Set  getreten  sei;  freilich  kennen  wir  keinen  Set 
in  älterer  Zeit  an  diesem  Orte.  Die  Notiz  bei 
Diodur  1,  17,  daß  König  Osiris  den  Antaios 
als  Statthalter  über  Äthioiiien  und  Libyen  zu- 
rückließ, als  er  zum  Krieg  ins  Ausland  zog, 
scheint  eine,  wenn  auch  sehr  entstellte  Erinne- 
rung an  die  Statthalterschaft  des  Set-Typhon 
zu  enthalten.  so 


III.  Oxyrliynclios. 

{Brttgsch  in  Zeitschr.  f.  Äg.  Spr.  10  [1872], 
89ff. ; Maspero,  Etudes  2,  331;  Ed.  Meyer, 
Gesch.  d.  AU.  1-  § 181). 

Die  Hauptstadt  des  10.  oberägyptischen 
Gaues  Uab  (o.-ä.)  heißt  Sep-mert  o.-ä.,  griech. 
Oxyrhynchos,  und  in  ihr  ist  Set  der  Lokalgott, 
wie  die  Listen  übereinstimmend  angeben 
{Brngsch,  Dict.  Geograph.  275.  1042.  1186;  40 
Dümichen,  Geographie  Ägyptens  [Berlin  1887], 
205;  z.  B.  unter  V a).  Ramses  III.  hat  dem 
Sutech- Tempel  von  Sep-mert  99  Leute  ge- 
schenkt {Bap.  Harris  1,  61  b,  12).  In  ptole- 
mäischer  Zeit  ist  Set  von  Sep-mert  unter  den 
vier  Formen  des  Set,  die  zu  den  Göttern  der 
Nekropole  von  Edfu  gehören  {Brugsch,  Geogr. 
Inschr.  1 [Leipzig  1851]  167;  Dümichen,  Alt- 
ngypt.  Tempelinschrijt.  [Leipzig  1867]  9f— i; 
Bochemonteix,  Edfou  pl.  40  d,  Text  2,  52).  In  50 
der  Sammlung  der  Erzählungen  vom  Kampf 
des  Set  gegen  Horus  und  den  Sonnengott  {Na- 
vüle,  Alythe  d' Horus,  Geneve-Bale  1879)  läßt 
eine  Fassung  die  Hauptschlacht  bei  Sep-mert 
geschehen  (vgl.  unten  J II  c 3).  Bei  einem 
Fest  in  Oxyrhynchos  wird  ein  Nilpferd,  das 
Tier  des  Set  (vgl.  unten  M III d),  geschlachtet 
(Brugsch,  Dict.  Geogr.  1197,  6).  Plutarch  {de 
Is.  cap.  18)  erzählt,  daß  der  Oxyrhynchosfisch 
verabscheut  wird;  er  hat  einst  das  Schamglied  60 
von  der  zerstückelten  Leiche  des  Osiris  auf- 
gefressen, das  in  den  Nil  geworfen  war  (vgl. 
unten  L Hlh). 

IV.  Sesesu. 

Die  alte  Erzählung  von  der  Teilung  des 
Reiches  des  Geb  unter  Horus  und  Set  (vgl. 
unten  E la  1)  berichtet:  Geb  setzte  Set  als 


König  von  Oberägypten  an  den  Ort,  aus  dem 
er  hervorgekommen  war  (=  in  dem  er  geboren 
war?),  nach  Sesesu.  Aus  gelegentlichen  Er- 
wähnungen sehen  wir  denn  auch  wirklich,  daß 
Set  'Herr  von  Sesesu’  ist  (Lepsius,  Denkmäler 
3,  214  e,  Medinet^  Habu).  Set  Nubti  heißt 
'Erster  von  Sesesu’  {Lepsius,  Denkmäler  33  g. 
35  a.  214  f.)  oder  'Herr  von  Sesesu’  {Mem. 
Inst,  frang.  Caire  4 p.  35  ff. ; Sesostris  I.  aus 
Lischt).  Äleist  ist  der  Gott  von  Nephthys  be- 
gleitet, die  in  ihren  Beiworten  ebenfalls  als 
zu  Sesesu  zugehörig  bezeichnet  ist.  Ramses  111. 
hat  dem  Sutech-Tempel  von  Sesesu  35  Leute 
geschenkt  (Papyrus  Harris  1,  61  b,  15).  Die 
Stadt  Sesesu  ist  von  untergeordneter  Bedeutung, 
und  wir  kennen  ihre  Lage  nicht;  vielleicht 
liegt  sie  im  Fajjum  {Brugsch,  Dict.  Geograph. 
752  und  Beligion  715).  \ 

\ 

V.  0asei\. 


a)  Man  hat  gelegentlicll  geglaubt,  daß  Set 
in  irgendeiner  Form  bei  difen  Libyern  einhei- 


übergewandert  sei. 
u-kennen  wollen  in 


misch  und  nach  Ägypten  hii 
Man  hat  diesen  Set  wieder 
Erwähnungen  wie:  'Die  Libyer  sind  vernichtet, 
Sutech  hat  sich  von  ihnen  /abgewandt’  (Israel- 
stele 11  nach  Zeitschr.  Äg.  Spr.  34);  oder  'ihr 
(der  Libyer)  Herr  (=  der /Pharao)  ist,  wie  Set, 
der  von  Re  geliebte’  {de  'Bouge,  Inscr.  hierogl. 
144).  Jedoch  ist  in  dieser  und  anderen  Stellen 
der  Kriegsberichte  des  späteren  neuen  Reichs 
von  dem  Kriegs-  und  Staatsgott  dieser  Zeit, 
nicht  einer  fremden  Gottheit  die  Rede.  Tat- 
sache bleibt  aber,  daß  Set  in  den  Oasen  der 
Libyschen  Wüste  ansässig  ist  und  er  mag  dort 
schon  seit  alter  Zeit  wohnen.  Set  ist  der 
Landesgott  der  Oasen  El-Charge  und  El-Dachle; 
in  der  späten  Zeit,  aus  der  fast  alle  uns  er- 
haltenen Denkmäler  dieser  Gegenden  stammen, 
ist  er  natürlich  mehr  oder  weniger  durch  Amon 


von  Theben  und  die  Götter  des  Osiriskreises 
verdrängt  {Brugsch,  Beise  nach  der  Großen  Oase 
[Leipzig  1878]  71;  Dümichen,  Die  Oasen  der 
Libyschen  Wüste  [Straßburg  1877].  In  einem 
späten  geographischen  Text  {Bochemonteix, 
Edfou  1,  469)  heißt  es:  'Ptolemäus  IV.  bringt 
dir  (Horus)  den  Sutech  mit  seinen  Krügen  und 
mit  Schönem  von  den  Früchten  (Wein?)  der 
Oase  El-Charge’.  Eine  andere  ptolemäische 
Gauliste  in  Edfu  sagt,  der  19.  oberägyptische 
Gau  (vgl.  oben  III)  bringe  den  Tribut  des 
Set  und  nach  einer  anderen  danebenstehenden 
Inschrift  auch  den  Tribut  der  Oase  El-Dachle 
{Brugsch,  Dict.  Geograph.  1186). 

b)  In  Oxford  befindet  sich  die  aus  der  Oase 
El-Dachle  stammende  Stele  von  Privatleuten, 
deren  einer  Ker-Set  heißt,  aus  der  Zeit  des 
Scheschonk  'von  Amon  (so!)  geliebt’  {Spiegel- 
berg in  B.ec.  trav.  (1899),  13).  Der  Inhalt  ist: 
Nes-Bastet,  Pro^^het  des  Sutech  in  Dachle, 
trägt  einem  durchreisenden  hohen  ägyyffischen 
Beamten  Wihest  seinen  Anspruch  auf  gewisse 
Brunnen  und  Quellen  vor.  Dieser  verweist 
ihn  an  Sutech  'an  jenem  Tage,  an  welchem 
dieser  ehrwürdige  Priester  erscheinen  läßt  den 
Sutech,  den  an  Kraft  gewaltigen,  den  Sohn 
der  Nut,  den  großen  Gott’.  Wihest  selbst  trat 
vor:  'Sutech,  du  großer  Gott’,  entscheide  du 
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den  Besitz!  'Der  große  Gott’  entzog  sich  dies- 
mal aber  der  Entscheidung  und  gab  sie  erst 
14  Jahre  später.  Hier  erscheint  also  Sutech 
als  der  alte  Lokalgott,  der  die  Orakel  erteilt; 
außer  ihm  haben  auch  Re  und  Amon  nach  der 
Inschrift  Tempel  in  Dachle. 

VI.  Avaris  (Hyksos)  und  Tanis, 

(Brugsch,  Geogrwph.  Inschr.  1 [Leipzig  1851] 
87;  Ed.  Meyer,  Set-Typhon  [Leipzig  1875]  54; 
Wiedemann,  Religion  [Münster  1890]  118;  Ed. 
Melier,  Geschichte  des  Altertums  1 ^ [Stuttgart- 
Berlin  1909]  § 305.) 

a)  Die  Hyksos  in  Avaris. 

Die  Hyksos,  die  nach  dem  Verfall  des  mitt- 
leren Reiches  Ägypten  eroberten  und  längere 
Zeit  von  Avaris  im  Delta  aus  über  Ägypten  und 
Vorderasien  herrschten,  verehrten  einen  Gott, 
dessen  Namen  -wir  nicht  kennen;  seine  Natur 
war  eine  solche,  daß  die  Ägypter  ihm  ihrem 
Set  gleich  setzen.  In  allen  hieroglyphi  sehen  In- 
schriften wird  der  Hyksosgott  Set  (oder  Sutech) 
genannt,  so  daß  man  eine  Zeit  lang  glaubte,  es 
handele  sich  um  den  ägyptischen  Gott  oder 
dieser  sei  überhaupt  erst  von  den  Hyksos  ins 
Land  gebracht;  oder  man  wollte  den  Hyksos- 
gott Sutech  ganz  ablösen  von  dem  ägyptischen 
Gott  Set  {Pleyte,  Religion  Pre- Israel.  81  ff.; 
Pleyte,  Lettre  lOff. ; Schneider,  Kultur  505; 
Erman,  Religion^  S.168,  in  der  2.  Aufl.  getilgt). 

Die  Lage  von  Avaris,  das  von  den  Ägyptern 
vermutlich  vollständig  zerstört  worden  ist, 
kennen  wir  nur  annähernd ; im  Osten  des  Deltas; 
Brugsch  {Dict.  Geograph.  143.  401.  1239)  iden- 
tifiziert es  mit  Pelusium.  Ein  historisches  Mär- 
chen, das  in  einer  Schülerhandschrift  der  19. 
Dynastie  vorliegt,  erzählt  von  der  Hyksoszeit 
{Pap.  Sallier  1,  1,  2 ff.);  „König  Apophis  machte 
sich  Sutech  zum  Herrn,  ohne  irgend  einem 
andern  Gotte  zu  dienen  außer  dem  Sutech. 
Er  baute  (ihm)  den  Tempel  in  schöner  ewiger 
Arbeit  (ob  in  Ävaris?)  . . . und  ließ  täglich  dem 
Sptech  opfern“  (vgl.  Chabas,  Les  pasteurs  en 
Egypte  [Ämsterdam  1868]  35).  Die  Verehrung 
des  Set  seitens  der  Hyksos  spricht  sich  auch 
darin  aus,  daß  sich  einige  von  ihnen  nach  Set 
nennen,  z.  B.  der  Re-Set-Nubti,  dessen  Sphinx 
in  Bagdad  gefunden  ist  {Pleyte,  Religion  p.  47 
pl.  1,  9.  10). 

b)  Die  Hyksos  in  Tanis. 

Aus  Avaris  selbst  sind  uns  keine  Denkmäler 
erhalten,  auch  der  von  Sethos  I.  dem  Seth  von 
Avaris  geweihte  Kapellenuntersatz  in  Wien 
{v.  Bergmann  in  Rec.  trav.  12  [1890]  4)  stammt 
wohl  nicht  aus  Avaris  selbst;  dagegen  haben  wir 
eine  Reihe  von  Denkmälern  der  Hyksos  aus 
Tanis,  die  dem  Set  und  zwar  meist  dem  Set  von 
Avaris  geweiht  sind.  Es  scheint  so  zu  liegen, 
daß  Set  in  Tanis  erst  von  den  Hyksos  eingeführt 
worden  ist;  dann  wäre  der  Gott  von  Tanis 
also  eben  dieser  dem  Hyksosgott  verwandte 
Set  und  nicht  der  alte  ägyptische  Gott.  Man 
hat  dem  Set  von  Tanis  den  besonderen  Cha- 
rakter eines  Sonnengottes  zuschreiben  wollen 
(vgl.  unten  H I);  doch  sind  alle  diese  Kom- 
binationen nicht  viel  mehr  als  Vermutungen. 
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Der  Hyksoskönig  Apophis  hat  nachträglich  auf 
den  Arm  einer  Kolossalstatue  des  Königs  Mer- 
mesa'  in  Tanis  seinen  Namen  setzen  lassen: 
König  Apophis,  von  Set  geliebt  {Mariette  in  Rev. 
Ärchel.  N.  S.8  (1861),  102 ; \_Burton},  Exc.hierogl. 
40,  7 ; de  Rouge,  Inscr.  Inerogl.  [Paris  1877]  66  ; 
Petrie,  Tanis  1 [London  1889]  pl.  13,  6).  Eine 
Statue  des  Salatis  aus  Teil  Mokdam  bei  Tanis 
nennt  ihn  'geliebt  von  Sutech,  Herrn  von  Avaris’ 
{Deveria  in  Rev.  Arch.  N.  S.  4,  269;  Mariette, 
Monum.  divers  [Paris  1872]  pl.  63  c;  Ebers, 
Ägypten  und  die  Bücher  Alose  1 [Leipzig  1868] 
202).  Ein  Prinz  Nehsi,  den  wir  auch  als  König 
am  Ende  der  Hyksoszeit  kennen,  widmet  ein 
'Denkmal  seinem  A’ater  Set  Herrn  von  Roah’; 
es  ist  ein  Obelisk  in  Tanis  {Pehrie,  Tanis  1 
pl,  3,  19a;  Naville  in  Rec.  de  trav.  15  [1893]  97). 

c)  Stele  vom  Jahre  400. 

Die  Hyksos  scheinen  mit  der  Einführung  des 
Set  in  Tanis  dort  auch  eine  Art  von  Tempelära 
begründet  zu  haben,  auf  die  auch  Num.  13,  22 
angespielt  ist  in  der  Bemerkung  des  Jahvisten : 
(Hebron  war  gebaut  7 Jahre  vor  Zoan  (Tanis)  in 
Ägypten’  {Ed.  Meyer,  Chronologie  65;  Nachtr.  z. 
Chron.  S4:).  Das  einzige  ägyptische  Denkmal 
dieser  Ära  ist  die  Stele  vom  Jahre  400  des  Königs 
Set  Nubti  aus  Tanis,  die  etwa  zur  Zeit  Ram- 
ses  II.  gearbeitet  ist  {Alariette  in  Rev.  Archeol. 
N.  S.  11  [1865],  169,  pl.  4 = Lanzone,  Dizionario 
tav.  381).  Die  Darstellung  der  Stele  zeigt 
König  Ramses  II.  Wein  opfernd  vor  dem  Gotte 
'Set  des  Ramses  II.’,  der  in  seiner  Tracht 
asiatischen  Einfluß  verrät  (vgl.  unten  M I b); 
hinter  dem  König  steht  der  militärische  Gou- 
verneur von  Zaru  (ägyptisch-syrische  Grenz- 
stadt), einen  Hymnus  betend  an  Set  Sohn  der 
Nut,  der  ihm  eine  schöne  Lebenszeit  geben 
soll.  Die  darunter  stehende  große  Inschrift 
nennt  zuerst  die  volle  Titulatur  Ramses  H. 
und  erzählt  dann:  Seine  Majestät  befahl,  eine 
Stele  zu  errichten  auf  den  großen  Namen  seiner 
Väter  (der  Könige  Vorfahren),  damit  er  auf- 
richte den  Namen  des  Vaters  seiner  Väter 
(und?)  des  Königs  Sethos  I.,  der  ewig  dauert 
und  besteht  wie  Re  täglich  (=  noch  lebend!). 
Jahr  400  Tag  4 des  4.  Sommermonats  (des) 
Königs:  Set,  gewaltig  an  Kraft,  Sohn  des  Re 
und  von  ihm  geliebt;  Nubti  Set  geliebt  von 
Harachte,  er  möge  ewig  und  unendlich  be- 
stehen. Der  Wesir  . . . Hoherpriester  des  Set 
. . . Sethos,  Sohn  des  Wesir  . . . Premose  sagt; 
Heil  dir,  Set,  Sohn  der  Nut,  gewaltig  an  Kraft 
in  der  Barke  der  Ewigkeiten,  der  den  Feind 
niederwirft,  vorn  in  der  Barke  des  Re,  mit 
gewaltigem  Gebrüll  . . . [gib]  mir  ein  schönes 
Leben  in  deinem  Gefolge,  indem  ich  bestehe 
in  . . . Den  König  Set  Nubti  dieser  Stele,  die 
offenbar  von  dem  Wesir  Sethos  errichtet  ist, 
hat  man  anfangs  {Chabas  in  Ztschr.  Äg.  Spr.  3 
[1865],  29)  für  einen  wirklichen  König  ge- 
halten und  zwar  für  einen  der  Hyksos  {Ed. 
Meyer,  Gesch.  d.  Alt.  1 § 305).  Aber  einen 

solchen  König  kennen  wir  nicht,  und  nach 
der  ganzen  Art  der  Erwähnung  ist  es  doch 
wahrscheinlicher,  daß  hier  der  Gott  Set  ge- 
meint ist,  der  nach  echt  ägyptischer  Weise 
die  volle  Titulatur  eines  ägyjjtischen  Königs 
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trägt  {Ebers,  Ägypten  und  die  Bücher  Mose  1 
[Leipzig  1868].  -'41:;  Sethe,  Beiträge  zur  ältesten 
Gesell.  Äy.  [Leipzig  1965],  60). 

tl)  Dyn.  19  in  Tanis. 

Eine  neue  große  Zeit  begann  in  der  19.  Dyn. 
für  den  Set  von  Tanis.  Ramses  II.  ist  es,  soweit 
das  vorliegende  Material  uns  urteilen  läßt,  ge- 
wesen, der  einen  neuen  Sutecbkultus  in  Tanis 
aufgebracht  hat.  Freilich  sind  in  dem  Set  dieser 
Zeit  mannigfache  Strömungen  vereinigt:  Er  ist 
der  ägyptische  Gott,  der  gewaltige  Kämpfer, 
der  zum  Kriegs-  und  Staatsgott  geworden  war 
(vgl.  unten  E III);  aber  er  hat  auch  den  alten 
Hyksosgott  in  sich  aufgenommen;  und  end- 
lich haben  ihn  syrische  Gottheiten  wie  Baal 
und  der  Wettergott  der  Hethiter  beeinflußt. 
Ramses  II.  soll  den  Settempel  in  Tanis  aus- 
gebaut haben  {Bnp  Harris  1,  60,  2),  und  die 
Funde  bestätigen  das  {Naville,  Almas  el  Me- 
dineh  [London  1894],  pl.  4b.  2;  Jjepsius,  Denk- 
mäler Text  1,  217;  J.  J.  Rifaud , Vuyage  en 
Eyypte  1805—27,  pl.  119.  125.  143.).  Ramses  II. 
heißt  in  Tanis  auf  l inem  Obelisken  ^Stier  des 
Set’  {Jhirton,  Exc.  llierugl.  39) ; an  anderer  Stelle 
hat  er  da.s  Beiwort  ''gewaltig  an  Kraft’  {Petrie, 
Tanis  2 [London  1888]  pl.  2,  78bis)  oder  ^ge- 
waltig an  Kraft  wie  Set’  (ebnul.  pl.  3,  81),  das 
natürlich  dem  des  Gottes  nachgebildet  ist.  In 
einer  großen  Titulatur  haben  die  Namen  von 
Ramses  II.  noch  den  ungewöhnlichen  Zusatz: 
'geliebt  vom  Set  des  Ramses  II.  Miamun’  {ebend. 
1 jd.  4,  25  A).  Darstellungen  in  Tanis  zeigen 
Ramses  II.  Wein  darbringend  vor  ''Set,  gewal- 
tig an  Kraft,  Sohn  der  Nut’  oder  opfernd  vor 
'Set,  großer  Gott,  Herr  des  Himmels,  gewaltig 
an  Kraft’  (ebend.  1 pl.  11,  64)  oder  vor  'Set, 
gewaltig  an  Kraft,  Herr  des  Himmels,  er  möge 
Leben  geben’  (ebend.  2 pl.  3,  81).  König  Me- 
renjitah  hat  eine  Reihe  von  älteren  Kolossal- 
statuen in  Tanis  mit  seinem  Namen  beschrieben, 
er  heißt  auf  ihnen:  'geliebt  von  Set’  (ebend.  1 
pl.  3,  14  B)  oder  'geliebt  vom  Set  des  Meren- 
ptah’  (ebend.  1 pl.  2,  5A;  Berlin  7265)  oder 
'geliebt  von  Set,  gewaltig  an  Kraft’  (Petrie, 
Tunis  1 pl.  1,  4A;  Berlin  7264)  oder  'geliebt 
von  Set,  Herrn  von  Avaris’  iBurton,  Exc.  Hieroyl. 
40,  10;  l'etrie,  Tanis  1,  pl.  2,  5A;  Berlin  7265). 
Prinz  Merenptah,  der  Sohn  des  Königs,  hat 
eich  auf  einigen  dieser  Kolosse  dargestellt,  wie 
er  VVasser  spendet  und  räuchert  vor  'Sutech, 
großer  Gott,  Herr  des  Himmels’  (Briigsch,  Geogr. 
Inscltr.  1 [Leipzig  1851],  87;  Berlin  7265)  oder 
opfert  vor  'Set,  gewaltig  an  Kraft’  {Petrie, 
Tanis  1 pl.  1,  4A).  König  Ramses  III.  hat 
den  'Ramses-Tempel  im  Set-Tempel’  ausgebaut 
(Pap.  Harris  1,  62,  3). 

e)  Tanis  in  später  Zeit. 

Die  Inschriften  der  griechischen  Zeit  aus 
Tanis  nennen  Set  nicht  mehr;  andere  Götter 
des  Deltas,  besonders  die  guten  Götter  des 
Osiriskreises  sind  Herren  von  Tanis  geworden, 
und  man  meidet  hier  wie  überall  in  Ägypten 
den  bösen  Set  (Petrie,  Tanis  2 pl.  10;  Daressy 
in  Rev.  trav.  15  [1893],  150  ff.).  Eine  Tradi- 
tion bei  Plutarcli  (de  Is.  cap.  13)  beruht  noch 
auf  der  alten  Herrschaft  des  Set  über  diese 
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Gegenden:  die  tanitische  Nilmündung  soll  ty- 
phonisch  sein. 

VII.  Set  im  Delta. 

a)  Da  Set  in  dem  uralten  Kreis  der  Osiris- 
sagen, deren  Ausbildung  in  Busiris  ihren 
Mittelpunkt  hatte,  eine  wesentliche  Rolle  spielt, 
so  wäre  es  nur  natürlich,  wenn  wir  Set  in 
irgendeiner  der  alten  Städte  des  Deltas  hei- 
misch finden  würden.  Doch  wissen  wir  davon 
nichts.  Brugsch  (Dict.  geogr.  1046  und  Ägyp- 
tologie 450)  gibt  an,  daß  im  11.  Deltagau  (Ka- 
basites)  Set  der  Lokalgott  sei.  — 

Durch  die  sekundäre  Verbreitung  des  Set- 
kultes über  das  Delta  hin  ist  auch  nach  Helio- 
polis  ein  Set  gebracht  worden,  wir  haben  die 
Statue  (in  Wien;  ed.  Bergmann  in  Ztschr.  Äg. 
Spr.  20  [1882]  41,  4)  eines  Priesters  des  dor- 
tigen Settempels,  dessen  Vater  mit  deutlich 
mythologischer  Beziehung  heißt:  'Horus  und 
Set  sind  zufrieden’  (vgl.  unten  Ela  1). 

b)  In  den  Deltastädten,  die  von  Ramses  II. 

gegründet  oder  ausgebaut  wurden,  sehen  wir 
neben  den  anderen  Hauptgöttern  dieser  Zeit 
auch  einen  Set  verehrt.  König  Ramses  III. 
erzählt  in  seinem  Regierungsbericht:  „Ich 

machte  einen  großen  Tempel,  vergrößert  in  der 
Ausführung,  im  Sutechtempel  des  Ramses  II. 
. . . ' Tempel  Ramses  III.  im  Sutechtempel  ’ 
wurde  er  genannt  in  Ewigkeit  (folgt  Beschrei- 
bung der  Ausstattung  mit  Leuten,  Oj^fern, 
Speichern,  Herden  usw.)  für  dich,  du  Kraft- 
reicher“ {Pap.  Harris  1,  60,  2 ff.).  In  den 
Listen  (ebend.  62  a,  3)  ist  die  Schenkung  von 
106  Leuten  verzeichnet  au  den  'Tempel  Ram- 
ses IH.  im  Sutechtempel  im  Tempel  Ramses  II. 
Miamun’.  Eine  zur  Zeit  des  Königs  Meren- 
jjtah  zusammengestellte  Briefsammlung  (Pap. 
Bologna  1094  ed.  Chabas  in  Melanges  egyptol. 
3,  2 [Chalons-Paris  1373],  140  ff.)  enthält  u.  a. 
den  Brief  eines  Priesters  vom  Sutechtempel 
Pre-emheb  an  den  Hausvorsteher  Sethos:  „Ich 
sage  zu  Pre-Harachte,  zu  Sutech,  zu  Nephthys 
und  zu  den  (anderen)  Göttern  und  Göttinnen 
von  Pa-nezeni:  Mögest  du  gesund  sein!  usw.“ 
Der  Brief  handelt  vom  Besitz  des  Sutechtempels 
(Bol.  1094,  5,  8 ff.).  Ein  anderer  Brief  (ebend. 
8,  6)  gibt  folgende  Götternamen:  'zu  Re-Ha- 
rachte,  zu  Sutech  und  zu  den  (anderen)  Göttern 
vom  Tempel  Ramses  II.’  In  einem  anderen 
Briefe  (Pup.  Leyden  J 360,  4 ed.  Leemans, 
Aegypt.  Monum.  Leyden)  ruft  der  Schreiber  für 
die  Adressatin  an:  Amon,  Ptah,  Pre,  Sutech 
groß  an  Kraft,  und  die  andern  Götter  und 
Göttinnen  der  Stadt  Per-Ramses  II.  Miamun. 
Der  Vertrag  Ramses’  II.  mit  den  Hethitern  (vgl. 
unten  IX  a)  ist  abgeschlossen  worden,  als  der 
König  sich  in  der  Stadt  'Haus  des  Ramses 
Miamun’  befand,  unter  deren  Göttern  auch 
ein  '[Set]  gewaltig  an  Kraft,  Sohn  der  Nut’ 
ist.  Die  Stadt  ist  also  eine  königliche  Resi- 
denz, und  Set  gehört  zu  den  Göttern,  die  die 
besonderen  Schützer  der  Staatsgewalt  und  der 
Person  des  Herrschers  sind  (vgl.  unten  E IH). 

VIII.  Theben. 

In  den  zahlreichen  oberägyptischen  Tempeln 
des  neuen  Reichs  finden  wir  wie  jede  andere 
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Gottheit  so  auch  Set  dargestellt,  ohne  daß  er 
eine  innere  Beziehung  zu  dem  betreffenden 
Orte  besitzt  und  ohne  daß  er  an  ihm  einen  wirk- 
lichen Kultus  genossen  hat.  Man  hat  ihn  eben 
als  einen  mächtigen  Gott  angesehen,  dem  die 
schuldige  Ehrfurcht  zu  zollen  man  gut  tut; 
dazu  kam,  daß  Set  in  der  19  Dynastie  die 
Rolle  eines  der  großen  Staatsgötter  gespielt 
hat  (vgl.  unten  E III).  So  sind  auch  die  mei- 
sten Tempelreliefs  und  Privatdenkmäler  aus 
Theben  zu  beurteilen,  auf  denen  Set  dargestellt 
oder  erwähnt  ist.  Aber  es  hat  doch  auch  einen 
Tempel  des  Set  in  Theben  gegeben.  Darin  ist 
es  begründet,  daß  ein  später  Ramses  (20.  Dyn.), 
der  in  einem  der  thebanischen  Königsgräber 
bestattet  ist,  sich  nennt:  ''Sohn  des  Set,  des 
Herrn  der  Kraft,  des  (?)  Herrn  von  Theben’ 
(Lepsius,  Denkm.  3,  233  a).  Auf  eine  besondere 
Verehrung  des  Set  deutet  auch  die  vielleicht 
aus  Theben  stammende  Kolossalstatue  von 
Sethos  II.,  der  eine  Standarte  mit  dem  Bilde 
des  Set  hält  (Fahretti-liossi-Lanzone,  Torino 
[1882]  nr.  1383;  v.  Bissing-Bruckmann,  Denk- 
mäler, Text  zu  54)  und  'geliebt  von  Set,  dem 
Kraftreichen’  heißt,  ln  diesem  Zusammenhang 
sei  auch  erwähnt,  daß  der  in  Dyn.  20 — 21  er- 
baute Chonstempel  zu  Karnak  den  Set  noch 
nicht  vermeidet;  in  den  Götterlisten  steht  er 
an  seiner  Stelle  (vgl.  unten  D I a) ; Reliefs 
stellen  ihn  dar  {Lepsius,  Denkm.  3,  246)  — 
kurz,  er  spielt  noch  nicht  die  Rolle  des  bösen 
Gottes,  in  die  man  ihn  kurz  darauf  drängt 
(vgl.  unten  K I b).  In  der  aus  Theben  stam- 
menden 19.  Dynastie  sind  mit  Set  zusammen- 
gesetzte Kamen  häufig;  ein  König  heißt  A'sff- 
= Set-nacht  'Set  ist  stark’,  zwei  Könige 
2s&ws  = Setoj  'der  Setische’  {Lepsius,  Königs- 
buch, Berlin  1858);  ein  Prinz  heißt  Set-her- 
chopsef  ' Set  ist  in  seinem  Arm  ’ {Lepsius, 
Denkm.  3,  214),  ein  anderer  Set-em-wia  'Set 
in  der  Barke’.  Diese  und  ähnliche  Kamen 
kommen  auch  bei  Privatleuten  vor,  von  denen 
ein  Teil  aus  Theben  stammt;  z.  B.  ein  Sethos 
{Lieblein,  Dict.des  noms  hierogl.  1 [Leipzig  1871] 
nr.  818),  ferner  ein  Gutsbeamter  des  Amon 
Set-em-heb  'Set  ist  festlich’  {ehend.  2 [Leipzig 
1892]  nr.  2207)  und  eine  Frau  Sit-Set  'Tochter 
des  Set’  {ehend.  nr.  1747,  Ende  m.  R.).  Von 
einem  Beamten  der  thebanischen  Kekropole  ist 
auch  die  Stele  Turin  {Lanzone,  Dizion.  tav. 
380),  auf  der  der  Weihende  betet  vor  Amonre 
als  Widder,  Toeris  als  aufrecht  stehendem  Kil- 
pferd  und  zwei  kleinen  Kilpferden,  die  'guter 
Set’  und  'Sohn  der  Kut’  heißen.  Aus  Theben 
stammt  endlich  auch  die  von  einem  Privat- 
mann zur  Zeit  Ramses  II.  geweihte  Gruppe 
von  Set  und  Kephthys  {Pleyte,  Lettre  p.  22 
pl.  1—2;  Lanzone,  Dizion.  tav.  372,  1 — 2);  in 
den  an  Set  gerichteten  Opferformeln  heißt  der 
Gott  u.  a.  'Set  in  Theben  (und)  in  Oberägypten’. 
Der  Denkstein  eines  Maurers  Thot-nofer  zeigt 
eine  ungewöhnliche  Darstellung  (vgl.  unten 
M I b)  des  'Sutoch,  Herrn  der  Kraft’  (Berlin 
8840:  Erman,  lldigion  Abb.  62). 

IX.  Set  bei  Hethitern  und  Syrern. 

a)  Die  Hethiter,  die  zur  Zeit  des  Endes  der 
18.  Dynastie  von  Kleinasien  aus  Syrien  eroberten, 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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hatten  als  höchste  Gottheit  einen  Wetter-  und 
Gewittergott,  dessen  Karne  Teschub  o.  ä.  ge- 
lesen wird;  die  Ägypter  nennen  ihn  stets  Set 
(Sutech)  nnd  lassen  die  Hethiter  auch  mit 
diesem  Kamen  von  ihm  sprechen  {Lepsius, 
1.  Götterkreis  206;  Lefehure,  Mythe  Osirien  118; 
Meyer,  Gesch.  1^  § 479.  481;  Prinz  in  Athen. 
Mitteil.  1910, 172).  Die  ägyptische  Übersetzung 
des  berühmten  Vertrages,  der  die  Hethiterkriege 
abschloß,  sagt  (ie^SMts,  Denkm.  3, 146;  W.  Max 
Müller,  Bündnisvertrag  Ramses’  II.  und  des 
Chefiterkönigs  — Mitteil.  d.  Vorderas.  Ges.  Berlin 
1902,  5):  Jahr  21  usw. : Der  König  befand  sich 
in  der  Stadt  'Haus  des  Ram.ses  II.  Miamun’  im 
Delta,  unter  deren  Göttern  auch  ein  '[Set]  ge- 
waltig an  Kraft,  Sohn  der  Kut’  ist.  Der  Ver- 
trag stellt  den  Zustand  fest,  den  der  Re  (der 
ägyptische  Sonnengott)  und  Sutech  (der  cheti- 
tische  Donnergott)  geschaffen  haben  für  das 
Ägypterland  und  für  das  Chetaland.  Liste  der 
Götter  des  Chetalandes  und  der  Götter  Ägyptens, 
die  als  Zeugen  des  Vertrages  angerufen  wer- 
den: 1)  der  Re,  der  Herr  des  Himmels.  2)  der 
Re  von  der  Stadt  Amen  (vgl.  5).  3)  Sutech, 

Herr  des  Himmels.  4)  Sutech  des  Chetalandes. 
6)  Sutech  von  der  Stadt  Amen  (vgl.  2).  6 — 16) 
Sutech  von  anderen  chetitischen  Städten.  17) 
Astarte  vom  Chetaland.  18 — 27)  Je  ein  'Gott’ 
bez.  eine  ' Göttin  ’ einer  chetitischen  Stadt. 
28 — 31)  Andere  chetitische  Gottheiten.  32)  Die 
Götter  des  Landes  Kezweden:  Amon,  der  Re 
und  Sutech.  33)  Die  männlichen  Gottheiten, 
die  weiblichen  Gottheiten,  die  Berge  und  die 
Flüsse  des  Landes  Ägypten,  der  Himmel,  der 
Erdboden,  das  große  Meer,  die  Luft,  die  Wol- 
ken. Die  Tafel,  auf  die  dieser  Vertrag  auf- 
gezeichnet wurde,  sollte  an  der  Vorderseite 
eine  Darstellung  tragen  mit  der  Figur  des 
Sutech,  der  den  Fürsten  von  Cheta  umschlingt; 
an  der  Rückseite  ebenso  eine  Göttin  mit  der 
Fürstin  von  Cheta. 

b)  In  dem  Prosa-Bericht  über  die  Schlacht 
zwischen  Ramses  II.  und  den  Hethitern  sowie 
in  dem  Liede,  das  die  Tapferkeit  des  Königs 
in  dieser  besingt,  läßt  der  Ägypter  die  Hethiter 
mehrmals  von  Sutech  sprechen.  Die  Form  des 
Kamens  schließt  es  nicht  aus,  daß  der  ägyp- 
tische Kriegsgott  gemeint  ist  (vgl.  unten  F II); 
aber  die  Anrufung  aus  dem  Munde  der  Hethiter 
und  die  Zusammenstellung  mit  dem  syrischen 
Baal  weisen  auf  den  asiatischen  Gott  unter 
ägyptischem  Kamen.  Der  besiegte  Hethiter- 
fürst sagt  von  Ramses  11.:  'Sutech,  der  an 
Kraft  gewaltige,  und  Baal  sind  in  seinen  Glie- 
dern’ (de  Rouge,  Inscr.  hierogl.  217,  36),  und 
die  Hethiter  rufen  den  alles  niederwerfenden 
Pharao  an : 'Du  bist  Sutech,  der  an  Kraft  ge- 
waltige, der  Sohn  der  Kut;  Baal  ist  in  deinen 
Gliedern’  {Pap.  Sallier  3,  9,  8).  — In  ähnlicher 
Weise  sagen  in  einem  historischen  Märchen 
die  Leute  von  Joppe,  als  sie  den  ägyptischen 
Feldherrn  gefangen  zu  haben  glauben:  'Sutech 
hat  uns  ihn  gegeben  samt  seinem  Weibe  und 
seinen  Kindern’  {Pap.  Harries  500  Rs.  2,  11). 
Die  Geschichte  spielt  zur  Zeit  Thutmosis  III., 
als  die  Hethiter  noch  nicht  aufgetreten  waren; 
also  denkt  der  ägyptische  Erzähler  bei  Sutech 
an  irgend  einen  syrischen  Gott. 
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c)  Die  in  einigen  der  vorstehenden  Beispiele 
deutliche  Zusammenstellung  oder  Identifizie- 
rung des  Sutech  mit  syrischen  Göttern  hat 
häufig  stattgefunden  im  neuen  Reich,  nachdem 
mit  den  Leuten,  Gebrauchsgegenständen  und 
Waren  auch  die  Götter  aus  Syrien  nach  Ägypten 
hinübergewandert  waren.  Manchmal  hat  es 
den  Anschein,  als  ob  der  ägyptische  Schreiber 
sich  unter  Set  einen  asiatischen  Gott  vorstelle; 
eine  Zeitlang  haben  auch  Ägyptologen  diese  lo 
Ansicht  vertreten.  In  Wirklichkeit  haben  die 
Ägypter  die  syrischen  Götter  aber  bald  mit 
dem  fremden  ISlamen  (Ba’al),  bald  mit  dem 
eines  ihm  nahestehenden  ägyptischen  Gottes 
(Set,  Sutech)  benannt;  natürlich  mußte  der 
alte  ägyptische  Set  bei  diesem  Vorgang  auch 
inhaltlich  von  seinen  asiatischen  Namensvettern 
annehmen  und  nach  einiger  Zeit  wußten  wohl 
selbst  gebildete  Ägyjjter  die  rirsprünglichen 
Züge  au  dem  Gottesbilde  nicht  mehr  von  den  20 
fremden  zu  scheiden.  — Merenptah  heißt  auf 
einem  Übelisken  in  Tanis:  ''Kind  der  Anat  (syr. 
Göttin),  Stier  des  SeD  {Burion,  Exc.  hierocß. 
39).  In  einem  Zaubersf)ruch  des  neuen  Reichs 
beschwürt  der  Zauberer:  'Das  Schwert  des  Set 
ist  gegen  dich’  . . . Ebenso  sollen  Baal  und 
Horus  ihm  schaden  iBap.  J^eiden  J 343  Vs.  2,  4). 

In  einem  Hymnus  au  die  fünf  Götter  von  Schmun 
scheinen  Anat  und  Astarte,  die  syrischen  Göt- 
tinnen, die  Mütter  des  Paares  Horus  und  Set  30 
(vgl.  unten  E II  c)  sein  zu  sollen  {mag.  Pap. 
Harris  3,  8).  Eine  Stele  in  Kairo  (W.  3Iax 
3Iiiller,  Egyptological  {Researches  [Washington 
1906J  pl.  41,  p.  32)  stellt  einen  dem  Set  ähn- 
lichen Gott  zusammen  mit  Rescheph  und  der 
Göttin  Kadesch  dar.  Weitere  Beisjoiele  zu 
diesem  Vorgang  enthalten  die  Abschnitte  Kriegs- 
gott lunten  F II),  Staatsgott  der  19.  Dynastie 
(E  HI),  Darstellung  (M  I b);  vgl.  auch  Tanis 
(oben  VI).  40 

D.  Verwandtschaft  des  Set. 

I.  Die  Gütterlisten. 

a)  Der  Kreis  der  Gütter,  in  welchem  Set 
uns  entgegentritt,  ist  die  Familie  des  Osiris. 

In  den  Fyramklentexten  ist  er  mit  ihren  Mit- 
gliedern der  großen  Neunheit  von  Heliopolis 
eingefügt.  Set  gehört  also  offenbar  ursprüng- 
lich dem  (.)sirismytiius  an,  dessen  Entstehung 
und  Durchbildung  wir  in  Busiris  im  Delta  ver-  50 
muten.  Von  dort  haben  die  Priester  von  Helio- 
polis den  Osiriskreis  übernommen,  um  ihn 
ihrer  Lehre  von  der  Entstehung  und  ersten 
Geschichte  der  Welt  einzupassen.  Die  Neun- 
heit von  Heliopolis  (vgl.  Art.  '’Schow’  C)  be- 
steht aus  Atum,  Schow  und  Tefenet,  Geb  und 
Nut,  Osiris  und  Isis,  Set  und  Nephthys  (Pyra- 
midentexte ed.  Sethe  1655;  3Iariette,  Abgdos  1 
app.  A tabl.  16  Harmachis;  und  oft);  die  drei 
letzten  Paare  gehören  dem  Osiriskreis  an.  Am  ro 
Anfang  des  neuen  Reiches  hat  sich  die  Folge 
in  der  Götterschaft,  die  nicht  mehr  durchgehend 
an  die  Neunheit  gebunden  ist,  im  einzelnen 
etwas  geändert,  w^enn  sie  auch  im  wesentlichen 
die  gleiche  geblieben  ist  und  für  alle  Zeiten 
bleibt  (39  Beisi^iele  zusammengestellt  in  Brugsch, 
Thesaurus  4,  724—30).  In  Der  el  Bahri  (Hat- 
schepsut,  Dyn.  18)  treten  innerhalb  der  oben 
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genannten  Neunheit  von  Heliopolis  zusammen 
auf:  Geb,  Nut,  Osiris,  Isis,  'Set,  Herr  des  Him- 
mels’ (Naville,  JDeir  el  Bahari  101^  oder:  Osiris 
und  Isis,  Horus  und  Nephthys,  'Set,  großer  Gott’ 
und  Hathor  {ehend.  46).  Eine  Götterliste  in 
Medinet  Habu  (Tutm.  HL)  nennt:  Geb  und  Nut, 
Osiris  und  Isis,  Set  und  Nephthys,  Horus  und 
Hathor  (Lepsius,  Denhn.  3,  37,  3).  Dieses  ist 
die  Folge,  die  für  die  spätere  Zeit  meist  ein- 
gehalten ist;  z.  B.  von  Amenophis  IH.  in  Luxor 
(ed.  Gayet  in  3Iission  frang.  Caire  15  pl.  35) 
und  von  Sethos  1.  in  Karnak  (Lepsius,  Denlm. 
3,  125  a)  sowie  in  den  Listen  der  20.  Dynastie 
im  Chonstempel  von  Karnak  (Lepsius,  Derikm. 
3,  222  d.  246  c).  Ähnlich  Geb  bis  Horus  in 
einem  thebanischen  Privatgrab  des  neuen 
Reichs  (Brugsch,  Becueil  des  31<mum.  2,  64,  4 
'Set  in  Nubt’)  und  auf  dem  berühmten  Turiner 
Altar  (Transact.  S.  B.  Ä.  3,  110  tf.).  Die  zahl- 
reichen Götterlisten  der  ptolemäisch-römischen 
Zeit  enthalten  Set  im  allgemeinen  nicht  mehr, 
da  er  als  böser  Gott  getilgt  und  durch  andere 
Götter  ersetzt  ist  (vgl.  unten  K HI). 

b)  Die  Ägypter  denken  sich  ihre  großen 
Götter  als  Könige  des  Landes  in  uralter  Zeit, 
und  zwar  ist  ihre  Aufeinanderfolge  in  der  Re- 
gierung dieselbe,  die  wir  oben  bei  der  Angabe 
der  mythologisch  zusammengehörenden  Götter 
fanden.  Der  Turiner  Königspapyrus  aus  dem 
neuen  Reich  nennt  irnter  den  ältesten  Götter- 
königen : Geb  und  Nut,  Osiris,  Set,  Horus,  Thot 
(Lepsius,  Königshuch  2 [Berlin  1858]  Taf.  3). 
Die  von  Manetho  gegebene  Folge  der  Götter 
(ehend.  1 Quellentafel  3;  3Iaspero,  Etudes  2, 
79  ff.)  ist  nach  dem  Auszug  des  Syncellus 
Eragm.  Hist.  Graec.  ed.  3Tüller  bei  Hidot  2, 
530b  bis  531a:  Hephaistos,  Helios,  Agatho- 
daimou,  Kronos,  Osiris  und  Isis,  Typhon  (29 
Jahre)  — oder  nach  dem  Auszug  des  Eusebius 
(ehend.  2,  526 ff.):  Vulcanus,  Sol,  [Agathodae- 
mon],  Saturnus,  Osiris,  Typhon,  Horus. 

II,  Solm  von  Gel)  und  Nut 

a)  Über  die  verwandtschaftliche  Beziehung 
des  Set  zu  den  oben  mit  ihm  zusammenge- 
nannten Göttern  kann  nach  zahlreichen  Er- 
wähnungen und  Andeutungen  kein  Zweifel 
sein:  Set  und  Osiris  sind  Kinder  von  Geb  und 
Nut.  Die  Pyramidentexte  sagen  es  denn  auch 
ausdrücklich,  daß  Set  der  Sohn  des  Geb  (ed. 
Sethe  144)  und  der  Bruder  des  Osiris  {ehend. 
1699)  ist.  Merkwürdigerweise  scheint  man  das 
später  so  häufige  Beiwort  des  Set  'Sohn  der 
Nut’  in  älterer  Zeit  nicht  von  ihm  zu  gebrauchen  ; 
vielleicht  behielt  man  es  mit  Absicht  für  Osiris 
vor.  Der  Beiname  'Sohn  der  Nut’  findet  sich 
für  Set  im  Totenbuch  (ed.  Naville  Kap.  86,  5) 
und  ist  in  der  18.  Dyn.  in  Gebrauch  (Lepsius, 
Henlcm.  24  d.  n.  23  g.  45  e).  In  der  19.  Dynastie 
ist  er  sehr  häufig  und  man  spricht  von  Set 
ohne  Nennung  seines  Namens  kurzweg  als  dem 
'Sohn  der  Nut’;  z.  B.  bei  Sethos  I.  (Brugsch, 
Becueil  de  3Ionurn.  1 [Leipzig  1862]  pl.  45  c 5. 
46  a 1)  und  von  Ramses  H.  (passim,  auch  noch 
in  der  späteren  Bentreschstele  3).  lu  Medinet 
Habu  opfert  Ramses  HL  vor  Set  und  Nut  (Lep- 
sius, Denlcm.  3,  208  c).  Eine  ungewöhnliche 
verwandtschaftliche  Gruppierung  würde  in  den 
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Pyramidentexten  vorliegea,  wenn  es  richtig  ist, 
daß  dort  (ed.  Sethe  163)  Set  und  Thot  in  einem 
scheinbar  an  Osiris  gerichteten  Spruch  'Deine 
beiden  Brüder’  genannt  werden. 

b)  Geburt  des  Set.  In  dem  sogen.  Pj)a- 
gomenen-Papyrns  {Leyden  J 346.  2,  11  ff.)  ist 
von  einem  Zauberer  eine  Liste  der  Schalttage 
zusammengestellt  mit  Angabe  der  Götter,  die 
an  ihnen  geboren  sind,  und  mit  praktischen 
Bemerkungen.  Darnach  sind  geboren  an  Schalt- 
tag 1:  Osiris,  2:  Harveris,  3:  Set,  4:  Isis, 
5:  Nephthys  {Chabas,  Calendrier  des  jours  fastes 
et  nefastes  104  ff.).  Ein  anderer  Papyrus  {Pleyte- 
Possi,  Pap.  Turin  pl.  1,62)  läßt  geboren  sein 
an  Schalttag  1:  Osiris,  2:  Horus,_3:  Set,  Sohn 
der  Nut,  4:  Isis,  5:  Nephthys.  Über  die  Aus- 
merzung des  3.  Schalttages  in  später  Zeit  vgl. 
unten  Kid.  Abweichend  von  dieser  Tradition 
setzt  eine  Bemerkung  im  Mathematischen  Hand- 
buch (Taf.  87  b)  die  Geburt  des  Set  auf  den 
3.  Tag  des  1.  Überschwemmungsmonats.  Nach 
Plutarch  {de  Is.  cap.  12)  sind  die  Kinder  von 
Rhea  (=  Nut)  und  Kronos  (=  Geb)  an  den  5 
Schalttagen  geboren,  und  zwar  in  derselben 
Reihenfolge  wie  nach  der  ägyptischen  Angabe 
oben.  Am  3.  Schalttage  erschien  Typhon,  aber 
nicht  rechtzeitig  und  nicht  am  ordentlichen 
Platz,  sondern  gewaltsam  durchbrechend  soll 
er  durch  die  Seite  herausgesprungen  sein.  Dio- 
dor  1,  13  gibt  einen  ähnlichen  Bericht:  Die 
Kinder  von  Kronos  und  Rhea  sind  fünf  Götter, 
deren  jeder  an  einem  der  fünf  ägyptischen 
Schalttage  geboren  ist;  diese  Kinder  heißen 
Osiris  und  Isis,  Typhon,  Apollon  und  Aphrodite. 
Bei  Synes.  de  provid.  1,  2,  5 ist  Typhon  zum 
ältesten  Sohn  von  Kronos  und  Rhea  geworden. 

III.  Gatte  der  Nephthys. 

a)  In  den  Pyramidentexten  (ed.  Sethe  163) 
erhalten  Set  und  Nephthys  zusammen  den  Auf- 
trag, den  Göttern  von  Oberägypten  die  An- 
kunft des  Königs  zu  melden.  Diese  enge  Ver- 
bindung der  beiden  Götter  bleibt  durch  alle 
Zeiten  bestehen.  In  allen  Götterlisten  (vgl. 
oben  I a)  werden  sie  nebeneinander  genannt 
mit  Ausnahme  einer,  in  der  die  übliche  Folge 
verändert  ist  in:  Horus  und  Nephthys,  Set 
und  Hathor  {Naville,  Pteir  el  Bahari  2,  46). 
Auch  die  Tempelreliefs  stellen  Set  und  Neph- 
thys zusammen.  In  Karnak  umarmen  Nubti, 
großer  Gott,  Herr  des  Himmels’  und  Nephthys 
den  König  Tutmosis  IH.  {Lepsius,  Denkm.  3, 
34c.  35 e).  Sethos  I.  opfert  vor  'Set,  dem 
Kraftreichen,  wohnend  im  Sethostempel  im 
Amontempel’  und  Nephthys  {ebend.  3,  124b  = 
Pleyte,  Lettre  pl.  4,  30).  In  Silsilis  opfert 
Merenptah  vor  [Set]  Nubti,  Nephthys  und  Horus 
{ebend.  3,  200  e).  Die  Gruppe  des  Louvre  {Pleyte, 
Lettre  p.  22,  pl.  1 — 2;  Lanzone,  Dizion.  tav.  372) 
stellt  Set  und  Nephthys  dar.  Nephthys  ist 
auch  dem  Set  zugesellt,  den  man  im  neuen 
Reich  in  den  Deltastädten  angesiedelt  hat  (vgl. 
oben  C VHb). 

b)  Bei  allen  diesen  Beispielen  kann  nach 
der  ägyptischen  Sitte  der  Darstellung  kein 
Zweifel  darüber  sein,  daß  Nephthys  als  Ge- 
nossin und  Gattin  des  Set  angesehen  wurde; 
aus  anderen  Stellen  wissen  wir,  daß  sie  als 
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Kind  von  Geb  und  Nut  und  als  Schwester  von 
Osiris  und  Isis  auch  die  Schwester  des  Set  ist. 
Eine  ausdrückliche  Bestätigung,  aber  auch  eine 
Andeutung  eines  verwickelten  Mythus,  den  wir 
aus  ägyptischen  Quellen  nicht  kennen,  gibt 
Plutarch  {de  Is.  cap.  12.  14):  Nephthys  soll 
dem  Typhon  vermählt  sein.  Aber  Osiris  wohnte 
ihr  in  Liebe  bei,  ohne  es  zu  wissen,  indem  er 
sie  für  Isis  hielt;  das  dieser  Verbindung  ent- 
sprossene Knäblein,  das  die  Mutter  sogleich 
nach  der  Geburt  aus  Furcht  vor  Typhon  aus- 
gesetzt hatte,  war  Anubis,  der  spätere  Wächter 
und  Gefährte  der  Isis. 

c)  Die  Tradition  von  Plutarch  {de  Is.  cap.  19b), 
Toeris  sei  das  Kebsweib  des  Set  gewesen, 
kennen  wir  nicht  aus  ägyptischen  Angaben; 
sie  kann  erst  in  später  Zeit  entstanden  sein, 
da  Toeris  eine  volkstümliche  Göttin  ist,  die 
im  Laufe  des  neuen  Reichs  in  Aufnahme  kommt 
(vgl.  Art.  'Toeris’).  Diese  Toeris,  die  die  Ge- 
stalt eines  aufrechtstehenden  weiblichen  Nil- 
pferdes hat,  ist  in  den  Anfängen  der  Ägypto- 
logie für  einen  weiblichen  Typhon  gehalten 
worden.  Sie  war  es,  auf  die  mau  den  Namen 
ra  Tvcpmvia  für  den  Tempel  der  Aphrodite  in 
Tentyra  (Dendera)  bei  Strabon  p.  814  bezog 
{Wilkinson , 31anners  and  Customs  4 [London 
1841],  429 — 31).  Typhouien  nannte  man  auch 
an  anderen  Orten  ein  kleines  Seitengebäude 
neben  dem  großen  Tempel,  das  wir  im  An- 
schluß an  Champollion  als  Mammisi  oder  Ge- 
burtshaus bezeichnen. 

IV.  Die  GenosseH  des  Set. 

Nach  den  Pyramidentexten  (ed.  Sethe  blb) 
hat  Set  Begleiter,  die  ihm  bei  seinem  Kampf 
gegen  Horus  helfen;  Thot  hilft  dem  Horus  sie 
zurückzuweisen.  Diese  ' Genossen  des  Set  ’ 
spielen  je  später  eine  desto  größere  Rolle  in 
den  mythologischen  Texten;  man  benutzt  ihren 
Namen  zu  Wortspielen  und  läßt  sie  wie  den 
Gott  selbst  andere  Gestalten  annehmen.  Häufig 
ist  die  Spielerei,  die  beim  Opfer  zu  schlach- 
tenden Tiere  als  'Genossen  des  Set’  zu  be- 
zeichnen, z.  B.  im  Totenbuch  (ed.  Naville  Kap. 
151,  11.  151  ater);  gelegentlich  verwandeln  sie 
sich  auch  in  Fische  {ebend.  134,  3).  Auch 
Plutarch  {de  Is.  cap.  13)  erzählt  von  Begleitern 
und  Helfern  des  Set,  und  zwar  gibt  er  ihre  Zahl, 
die  in  der  griechischen  Überlieferung  schwankt, 
auf  72  an  (vgl.  Lefebure,  Mythe  Osirien  116). 
— Weitere  Zitate  bes.  im  Abschnitt  J. 

E.  Landes-,  Königs-  und  Staatsgott. 

I.  Horns  und  Set  als  Könige  nnd  Landesgötter. 

Die  Stellung  von  Horus  und  Set  zueinander 
ist  eine  ganz  verschiedenartige  in  den  von  ein- 
ander abweichenden  Mythen.  Nehmen  wir  zu- 
nächst denjenigen  Gedankenkreis,  der  Horus 
und  Set  als  Brüder  faßt  (so  wohl  in  der  nicht 
klaren  Stelle:  Sethe,  Pyramidentexte  1742)  und 
sie  beide  als  gleichberechtigte  Könige  Von 
Unter-  bzw.  Oberägypten  regieren  läßt.  Diese 
Persönlichkeiten  sind  natürlich  völlig  unab- 
hängig von  denjenigen,  die  unter  den  Namen 
Horus  und  Set  im  Osirismythus  auftreten  und 
dort  eine  ganz  andere  Rolle  spielen  und  andere 
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Schicksale  haben  {lüd.  Meyer,  Gesch.  d.  Alt.  1^, 

§ 181).  Die  Könige  Horns  und  Set  führen 
wohl  Krieg  miteinander;  aber  nach  dem  Frie- 
den. der  dem  Lande  die  Ruhe  wiedergibt, 
bleibt  jeder  von  beiden  Herrschern  in  seiner 
alten  Stellung.  Die  'Majestät  des  Set’  {Fap. 
Sallier  4,  21,  3)  dieser  Sagen  bleibt  eine  könig- 
liche Persönlichkeit  durch  alle  Zeiten.  Die 
verschiedenen  Redaktionen  dieser  Erzählungen 
mögen  eine  örtlich  und  zeitlich  begrenzte  Ent-  : 
Stellung  haben,  und  in  ihnen  mögen  sich  Vor- 
gänge der  prähistorischen  Zeit  widerspiegeln; 
die  Texte  der  historischen  Zeit  geben  uns  eine 
Fülle  von  sich  widersprechenden  Angaben,  die 
sich  nur  unvollständig  gliedern  lassen.  Alas- 
j>ero  {Etudes  2,  331  tf.)  sieht  in  dem  Paare 
Horus-Set  die  Personifikationen  von  Himmel 
und  Erde  (Set  als  Erdgott,  vgl.  unten  G);  er 
vermutet  an  vielen  Orten  einen  Kultus  für  beide 
Götter  gemeinsam. 

a)  Set  in  Oberägypten. 

1)  Mythologisch.  Diejenige  Passung, 
welche  die  allgemeinste  Verbreitung  gefunden 
hat,  ist,  daß  Horns  König  von  Unterägypten 
und  Set  König  von  Oberägypten  war.  Eine 
alte  Erzählung,  die  wir  dui’ch  die  Abschrift 
der  22.  Dynastie  von  einem  Block  (Brit.  Mus. 
135)  aus  Memphis  kennen,  gibt  uns  den  auf 
die  Teilung  des  Reiches  bezüglichen  Bericht; 
er  scheint  einer  im  Delta  heimischen  Mytho- 
logie des  Geb  entnommen  zu  sein  (Sharpe, 
Eyyptian  Inscriptions  1,  36 — 8;  Goodwin  in 
Alelanges  eyyptoloejiques  3 ser.  1 [Chalon-Paris 
1870]  247  tf.;  Breaskd  in  ZUchr.  Äy.  Spr.  39, 
39  mit  Taf.  1 — 2):  „Geb  richtete  Horus  und 
Set  und  schlichtete  ihren  Streit.  Er  setzte 
Set  als  König  von  Oberägypten  an  den  Ort, 
aus  dem  er  hervoi'gegaugen  war,  nach  Sesesu 
(vgl.  oben  0 IV);  dann  setzte  Geb  Horus  ein 
als  König  von  Unterägypten  au  den  Ort,  an 
dem  sein  Vater  (Osiris)  angeschwommen  war  — 
bei  der  Teilung  der  beiden  Länder.  Da  stand 
Horus  auf  seiner  Stätte  und  Set  stand  auf  seiner 
Stätte  (vgi.  unten  J Hb  2),  und  sie  brachten  (?) 
die  beiden  Länder  zur  Ruhe  in  Tura  (Ostufer 
von  Memphis);  die  Orenze  der  beiden  Länder, 
das  ist  (?)  Tura.  Geb  sagte  zu  Set : Eile  zu 
dem  Ort,  aus  dem  du  hervorgegangen  bist! 
Geb  sagte  zu  Horus:  Eile  zu  dem  Ort,  zu  dem 
dein  Vater  (Osiris)  schwamm!  Geb  sagte  zu 
Horus  und  Set:  Ich  habe  euch  gerichtet;  Set 
(gehört)  der  Süden,  Horus  der  Norden;  . . . sind 
Norden  und  Süden.  (Hier  ist  ein  anderer  Mythus 
eingeschaltet,  in  dem  Horus  König  von  Ober- 
und Unterägypten  ist;  vgl.  unten  c 1),  Horus 
und  Set  waren  beide  zufrieden,  die  beiden 
Brüder  waren  vereinigt  und  stritten  nicht  mehr.“ 
Zu  der  auffallenden  Gruppierung,  daß  Horus 
und  Set  das  Reich  von  Geb  erhalten,  vgl.  den 
Homer,  der  in  Kus  der  Sohn  von  Geb  und  Nut 
ist  {Brngsch,  Bel.  535);  ebenso  in  Kom  Ombo 
{cbend.  539).  — Auch  eine  der  Mythen  von  dem 
Kampf  zwischen  Horus  und  Set,  die  in  ptole- 
mäischer  Zeit  in  Edfu  gesammelt  sind,  läßt 
Horus  Herr  des  Nordlandes  und  Set  Herr  des 
Südlandes  sein  {Naville,  Mythe  di  Horus  pl.  24). 

2)  In  Dyn.  2.  Die  Bedeutung  der  beiden 
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Götter  war  nicht  immer  die,  daß  Horus  den 
Norden  und  Set  den  Süden  vertrat.  Gerade 
in  der  ältesten  Zeit,  in  der  wir  die  Ausbildung 
der  Mythen  suchen  müssen,  finden  wir  beide 
in  Oberägypten, 

Der  Staat  der  Thinitischen  Könige  (Dynastie 
1 — 2)  hatte  seinen  Schwerpunkt  in  Oberägypten, 
wo  Denkmäler  dieser  Zeit,  besonders  bei  Hie- 
rakonpolis,  Negade  und  Abydos  gefunden  sind. 
Die  Träger  der  Macht  sind  scheinbar  echte 
Oberägypter;  sie  haben  auch  das  Delta  unter- 
worfen, dessen  Bewohner  sie  mit  übertriebener 
Geringschätzung  darzustellen  pflegen.  Der 
Schutzgott  der  1.  Dynastie  ist  Horus,  der  Falke 
von  Hierakonpolis,  sein  Bild  bezeichnet  zugleich 
den  Haupttitel  des  Königs.  Wenn  nun  in  der 
2.  Dynastie  König  Perabsen  sich  'Set’  an 
Stelle  von  'Horus’  nennt,  und  wenn  König 
Chasechemui  sich  'Horus  und  Set’  nennt  (s.  u.), 
so  kann  dieser  Set  doch  nicht  gut  ein  unter- 
ägyptischer Gott  sein.  Erst  mit  der  3.  Dynastie 
wandert  der  Schwerpunkt  des  Landes  nach 
Norden;  also  haben  wir  diesen  Set  in  Ober- 
ägypten zu  suchen,  und  dann  kann  er  kein 
anderer  sein  als  der  Set  von  Nubt,  der  in  alter 
und  späterer  Zeit  die  Rolle  eines  Herrn  von 
Oberägypten  spielt. 

Der  'Setmime’  des  Perabsen  ist  geschrieben 
wie  sonst  der  'Horusname’  der  Könige:  der 
Name  ist  in  ein  Schild  (Bild  der  Palastfassade) 
eingeschlosseu,  auf  welchem  das  Tier  des  Set 
steht.  So  auf  einem  Grabstein  (Petrie,  Boyal 
Toinbs  2 [London  1901],  31)  und  auf  Siegel- 
abdrücken (ebend.  21,  173  22,  185).  Die  letz- 
teren zeigen  gelegentlich  dem  Königsnamen 
gegenüber  einen  stehenden  Mann,  zuweilen 
mit  dem  Kopf  des  Settieres  und  mit  der  ober- 
ägyptischen Krone;  das  ist  oifenbar  der  Gott 
Set.  Auf  den  Siegelabdrücken  des  Chasechemui 
{ebend.  23,  191.  24,  206)  und  dem  Türpfosten 
aus  seinem  fl’empel  von  Hierakonpolis  {Quibell, 
Uierahonpolis  1,  2)  stehen  auf  der  Umrahmung 
des  Namens  der  Falke  (Horus)  und  das  Set- 
tier sich  gegenüber.  In  einigen  Fällen  trägt 
jedes  Tier  die  Doppelkrone  auf  dem  Kopf; 
also  können  die  Götter  nicht  als  Repräsen- 
tanten der  beiden  Landeshälften  angesehen 
werden,  wie  man  früher  glaubte.  Die  Titel 
sind  zusammengestellt:  Sethe,  Beiträge  zur  äl- 
testen Gesch.  Äy.  (=  Untersuch.  Bd.  3,  Leipzig 
1905)  36;  vgl.  Ed.  Meyer,  Gesch.  d.  Alt.  1 
§ 213.  215. 

Nach  Chasechemui  ist  der  Settitel  des  Kö- 
nigs nicht  mehr  in  Gebrauch;  möglicherweise 
steht  mit  seinem  Verschwinden  das  Aufkommen 
eines  anderen  Titels,  des  sog.  Goldhorus-Namens, 
in  Zusammenhang,  falls  dieser  wirklich  erst  von 
der  3.  Dynastie  ab  gebraucht  wird.  Der  Gold- 
horusname  ist  nach  der  Übersetzung  ammälav 
I vnsQTSQog  zu  deuten:  Horus  ist  der  Besieger 
des  Nubti.  Sethe  (in  Zisch,  Äg.  Spr.  44,  26 
Anm.  1)  hat  Horus  in  dieser  Verbindung  als 
unterägyptischen  und  Set  als  oberägyptischen 
Gott  angesehen;  während  es  nach  dem  Gang 
der  Ereignisse  näher  läge,  die  Entstehung  des 
Namens  in  Oberägyyten  zu  suchen.  Dann 
würde  a^’unaXcov  vn^QraQos  bedeuten,  daß  der 
Gott  von  Hierakonpolis  den  von  Nubt  nieder- 
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geworfen  habe;  nach  einem  inneren  Kriege 
nahmen  also  die  Fürsten  von  El-Kah  denen 
von  Negade  die  Führung  Oberägyptens  ab. 

In  diesem  Falle  müßten  wür  aus  historischen 
Gründen  die  Götter  Horns  und  Set,  deren  Tiere 
auf  dem  Namen  des  Königs  standen,  beide  als 
oberägyjjtisch  ansehen.  Die  Sache  liegt  an- 
ders, wenn  z.  B.  Ramses  II.  den  Beinamen 
''Horns  und  Set’  trägt  (Kuliansteh  3,  Chabas, 
lnsa\  des  mines  d’or  [Chalon-Paris  1862]  17); 
in  dieser  Zeit  hat  man  gewiß  an  Horas  und 
Set  als  Repräsentanten  der  beiden  Landes- 
hälften gedacht.  — Die  Bezeichnung  Horus  und 
Set  für  den  König  hat  sich  über  die  Frühzeit 
hinaus  gehalten  in  einem  Titel  der  Königin; 
'die  Horus  und  Set  schaut’.  {iJe  Rouge,  Re- 
clierches  siir  les  monuments  . . six  ^yrem.  Dyn. 
[Mem.  trad.  Inscr.  25,  Paris  1866]  45.  58.  264. 
276.)  Der  Titel  stammt  aus  der  Frühzeit,  in 
der  nur  dieser  allein  auf  dem  Grabstein  der 
Königinnen  steht  {Rctrie,  Royal  tomhs  2 [Lon- 
don 1901]  27,  96.  30,  128 — 9;  vgl.  Sethe,  Bei- 
trüge alt.  Gesell.  29)  Wir  kennen  ihn  später 
in  Dynastie  4 {LepsiuSjDenl  ni.  2,  41 — 2;  Daressy 
in  Ann.  Serv.  Antiqu.  EgyqAe  10  [1909]  44.  46) 
und  Dyn.  5 {Mariette,  Mastahas  D 5.  18.  18) 
und  Dyn.  6 (Berlin  7791);  vereinzelt  auch  noch 
in  Dyn.  18  {Navüle,  Deir  el  Bahari  2,  48). 

3.  Beiworte.  Wie  man  auch  die  Sachlage 
in  der  Frühzeit  auffassen  mag,  in  historischer 
Zeit  gilt  Set  als  Repräsentant  des  gesamten 
Oberägyptens;  das  ist  also  eine  Verschiebung 
gegenüber  den  alten  Verhältnissen,  und  diese 
Auffassung  geht  Hand  in  Hand  mit  den  oben 
wiedergegebenen  Mythen  (vgl.  1).  In  den  Pj/ra- 
midentexten  [ed.  Sethe  153])  weist  eine  Er- 
wähnung Set  nach  Süden  ; 'Set  und  Nephthys, 
eilt,  meldet  den  Göttern  von  Oberägypten  und 
ihren  Geistern:  NN,  (der  selige  Tote)  kommt!’ 
Ein  ständiges  Beiwort  des  Set  Nubti,  das  ge- 
wiß ein  alter  Titel  des  Lokalgottes  von  Nubt 
ist,  lautet:  'Herr  von  Oberägypten’;  es  ist  in 
allen  Tempeldarstellungen  in  Gebrauch,  Z.  .B. 
auf  den  Statuen  Sesostris  I.  aus  Lischt  (Gau- 
thier-Jequier  in  M('m.  Inst,  frang.  Caire  6, 
p.  35 ff.),  auf  denen  er  auch  heißt  'Erster  der 
o’berägyptischen  Itert  (Reichskapelle)’.  Nubti 
hat  neben  anderen  ferner  den  Beinamen  'Herr 
von  Oberägypten’  in  den  Reliefs  des  Thutmo- 
sis  in.  in  Karnak  (Lepsius,  Denlcm.  3,  33  g. 
35  a.  b)  und  des  Haremheb  in  Abahuda  (ehend. 
3,  122  e),  sowi§  des  Sethos  I.  in  Heliopolis  (Ca- 
part, Recueil  des  monum.  39)  und  des  Ramses  II. 
im  Ramesseum  CWilldnson,  Manners  and  Cu- 
stoms,  Supplem.  pl.  79),  ferner  des  Merenptah  in 
Silsilis  (Lepsius,  Denkm.  3,  200  e)  und  der 
20.  Dynastie  in  Theben  (ehend.  214  d.  222  c. 
246  b). 

b)  Set  im  Delta. 

Eine  Tradition,  die  allem  bisher  Angegebenen 
widerspricht  und  von  der  wir  nur  einige  spär- 
liche Zeugnisse  haben,  teilt  Oberägypten  dem 
Horus  und  das  Delta  dem  Set  zu  (Riehl  in 
ZUchr.  ^xg.  Spr.  1886,  16;  Schneider,  Kultur 
387). 

Der  Kalender  mit  mythologischen  Bemer- 
kungen Pap.  Sanier  4.  9,  7 (Chabas,  Calendrier 
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des  jours  fastes  et  nefastes)  bemerkt  bei  dem 
29.  Athyr  'sehr  gut’;  denn  Tenenti  pries  Re, 
'als  er  die  oberägyptische  Krone  dem  Horus 
gegeben  hatte  und  die  unterägyptische  dem 
Set;  die  Herzen  aller  Götter  waren  zufrieden 
mit  ihnen  an  diesem  Tagre’.  Wenn  bei  dem 
2.  Pharmuti  'sehr  zweifelhaft’  bemerkt  ist: 
'Die  Majestät  des  Set  ging  (?)  nach  dem 
Throne  (?)  von  Busiris  . . .’  (ebend.  21,  3),  so 
scheint  auch  damit  auf  einen  unheilvollen  Vor- 
gang im  Delta  angespielt  zu  sein.  Die  merk- 
würdige Darstellung  des  Hrihor  im  Chonstempel 
von  Karnak  stellt  die  Krönung  des  Königs  in 
ungewöhnlicher  Weise  dar.  Horus  und  die 
oberägyptische  Landesgöttin  Nechebt  bringen 
dem  König  die  Doppelkrone  (gemeint  ist  die 
Krone  von  Oberägypten).  Nubti,  der  versehent- 
lich seinen  Beinamen,  'Herr  von  Oberägypten’, 
behalten  hat,  und  die  unterägyx^tische  Uto 
bringen  die  unterägyptische  Krone.  Nubti  sagt 
zum  König;  'Ich  setze  dir  die  rote  (unter- 
ägyptische) Krone  auf  dein  Haupt,  damit  du 
empfängst  den  Schmuck  deines  Vaters  Re’ 
(Lepsius,  Denlm.  3,  246  c), 

c)  Set  entthront  und  im  Ausland. 

1.  Eine  dritte  Fassung  der  Erzählungen 
vom  Kampf  zwischen  Horus  und  Set  läßt  ihn 
nicht  damit  enden,  daß  jeder  von  beiden  Göt- 
tern einen  Teil  Ägyiffens  erhält;  sondern  daß 
Horus  die  beiden  Landeshälften  in  seiner  Hand 
vereinigt.  So  bleibt  dem  Set  nichts  übrig  als 
die  Wüste  und  das  Ausland  oder  er  muß  sich 
grollend  in  das  Innere  der  Erde  zurückziehen. 
In  die  oben  (vgl.  a 1)  wiedergegebene  Erzäh- 
lung von  der  Teilung  des  Reiches  durch  Geb 
ist  ein  Abschnitt  A eingeflochten,  dessen  In- 
halt dem  Sinne  des  Hauptteiles  der  Erzäh- 
lung widerspricht;  er  läßt  sich  leicht  heraus- 
lösen und  gehört  unserem  Gedankenkreise  an. 
Geb  sagte  zu  den  Göttern;  'Ich  überweise 
mein  Erbteil  diesem  Erben,  dem  Sohne  meines 
erstgeborenen  Sohnes;  er  ist  mein  Sohn,  den 
ich  erzeugt  habe.’  Florus  sagte:  . . . Horus 
trat  auf  das  Land,  er  vereinigte  dieses  Land, 
benannt  mit  großem  Namen  : Tenenti,  südlich 
seiner  Mauer,  Herr  der  Ewigkeit.  Die  zauber- 
ische Doppelkrone  gedieh  auf  seinem  Haupte. 
Da  erschien  Horus  als  oberägyptischer  und 
unterägyptischer  König,  der  die  beiden  Län- 
der vereinigte  an  dem  Orte,  an  dem  die  bei- 
den Länder  vereinigt  sind.’  Der  Kalender- 
papyrus Sallier  4,  9,4  gibt  für  den  27  Atyr 
'sehr  gut’  folgende  Bemerkung:  'Horus  und 
Set  w'urden  gerichtet,  der  Kampf  wurde  be- 
seitigt, der  Unhold  (Set)  beendete  (?)  den  Streit, 
die  (beiden)  Herren  vertrugen  sich,  die  Erde 
wurde  zur  Ruhe  gebracht.  Das  ganze  Ägypten 
wurde  dem  Horus  gegeben,  die  ganze  Wüste 
dem  Set.  Thot  trat  heraus  und  richtete  vor  Re.’ 

2.  In  einer  der  in  Edfu  in  ptolemäischer 
Zeit  gesammelten  Erzählungen  vom  Kampf 
zwischen  Horus  und  Set  (Navüle,  Alythe  d’ Horus 
pl.  12—21;  vgl.  unten  J IIc  3)  ist  Set  der  Herr- 
scher Ägyptens  nördlich  von  Edfu;  er  wird 
von  dem  Götterkönig  Re-Harachte  mit  Hilfe 
des  Horus  Behedti,  des  Sonnengottes  von  Edfu, 
zurückgetrieben;  Set  verwandelte  sich  in  eine 
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Schlange  und  drang  ungesehen  in  die  Erde 
ein  bei  Oxyrhynchos  (pl.  16).  In  einer  anderen 
Fassung  (pl.  '21)  kämpft  Horus  Sohn  der  Isis 
als  Kind  mit  Set  ''um  seinen  Thron'';  Horus 
von  Edfu  rettete  ihn  auf  Bitten  seiner  Mutter 
Isis  vor  Set.  In  einer  anderen  Darstellung 
(pl.  22 — 3)  schlachtet  Horas  Sohn  der  Isis  den 
Set,  der  sich  in  ein  rotes  Nilpferd  verwandelt 
hat,  und  erhält  in  der  alten  Hauptstadt  des 
Delta  die  Würde  eines  Königs  von  Ober-  und 
ünterägypten.  Der  Herr  des  ganzen  Landes 
ist  Horus  auch  in  einer  anderen  Redaktion 
(pl.  24),  in  der  er  dem  Set  als  einem  roten  Stier 
den  Schenkel  abschneidet. 

Die  bei  den  Festfeiern  in  Edfu  vorgenom- 
menen Zeremonien  lassen  Horus  von  Edfu  als 
König  von  Ober-  und  Uuterägyj)ten  erscheinen, 
der  gegen  Set  und  andere  Feinde  kämpft; 
andererseits  ist  Horus  auch  dem  Sonnengott 
verwandt,  der  die  Apophisschlange  bezwingt; 
endlich  ist  er  auch  Horus  der  Sohn  der  Isis 
und  des  Osiris,  der  Set  den  Bruder  seines  Vaters 
zum  Gegner  hat.  Horus  von  Edfu  zieht  mit 
den  vier  Speereu,  mit  denen  die  Götter  den  Set 
bekämpft  haben,  und  anderen  Göttern  aus,  um 
seinen  Sieg  zu  feiern.  Er  triumphiert  und  er- 
greift die  Doppelkrone.  Dann  wird  ein  Nilpferd 
aus  Wachs,  auf  das  die  Feinde  aller  Gaue  ge- 
schrieben sind,  vernichtet;  Krokodile  aus  Ton 
und  Fische  werden  zertreten  und  zerschlagen. 
Diese  Tiere  sind  offenbar  Symbole  des  Set 
(vgl.  unten  M III  c.  hj,  der  in  ihnen  vernichtet 
wird  {lirugsch,  Drei  Festkalender  des  Tempels 
von  ApollinopoUs  Magna;  vgl.  Ennan,  lie- 
ligion  1 25). 

3.  Dem  Ägypter  gehen  die  Begriffe  der 
gebirgigen  Wüste  und  des  Auslandes  mit  den 
fremden  Völkern  ineinander  über.  Auch  Set 
der  Herr  der  Wüste  tritt  uns  als  Gott  des 
Auslands  entgegen.  Auf  einem  Relief  aus  dem 
Totentempel  des  Sahure  (Dyn.  5,  unpubl.  in 
Berlin)  führen  'Nuhti’  und  'Sopd,  der  Herr  der 
Fremdländer’  an  Stricken  gefesselte  Barbaren 
aus  Bunt,  Libyen  und  Syrien  herbei.  Die  alt- 
hergebrachte Beziehung  des  Set  zum  Ausland 
ist  es,  abgesehen  von  seiner  inneren  Verwandt- 
schaft mit  jenen  Göttern,  gewesen,  durch  wel- 
che die  Ägypter  veranlaßt  wurden,  den  Set 
immer  wieder  mit  vorderasiatischen  Göttern  zu 
identifizieren:  mit  dem  Gott  der  Hyksos  (vgl. 
oben  C VI),  mit  dem  Gott  der  Syrer  und  Hethiter 
(vgl.  oben  C IX).  Zu  Set  als  Gott  des  Aus- 
landes vgl.  Lepsius,  1.  Götterkreis  204ff. ; Ed. 
Meyer  in  lioschers  Lexdcon  Bd.  1,  Sp.  2745; 
Schneider^  Kultur  420. 

II.  Horus  und  Set  als  Scliutzgötter  des  Königs. 

a)  Die  typischen  T emp el reli ef s. 

Horus  und  Set  treten  gemeinsam  auf  in 
einer  Fülle  von  Darstellungen  und  Erwähnungen, 
wo  sie  Schützer  und  Helfer  des  Königs  sind. 
Gelegentlich  vertritt  dabei  jeder  von  ihnen 
oine  Landeshälfte,  aber  in  vielen  Fällen  ist 
eine  solche  Zuteilung  nicht  ausgesprochen  oder 
gar  unwahrscheinlich. 

1.  Eine  Form  des  gemeinsamen  Wirkens  von 
Horus  und  Set  für  den  König  ist,  daß  sie  ihm 
die  symbolischen  Pflanzen  von  Ober-  und 
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ünterägypten  zusammenschnüren.  Diese  Dar- 
stellung ist  in  typischer  Verwendung  an  den 
Seitenflächen  des  Thrones  des  Königs;  so  bei 
Sesostris  I.  in  Lischt  {Mihn.  Inst.  Frang.  Caire 
6 p.  35  ff.).  Eine  ähnliche  Szene  kehrt  als 
Tempelrelief  in  der  20.  Dynastie  wieder  im 
Chonstempel  von  Karnak,  wo  Set  'zu  seinem 
geliebten  Sohne’  (==  dem  König)  sagt:  ich  ver- 
einige dir  die  Länder  {Lepsius,  Denkm.  3, 
222  c). 

2.  Eine  andere  typische  Darstellung  zeigt 
ein  Relief  von  Haremheh  in  Abahuda  {Lepsius, 
Denkm.  3,  122  a):  Horus  und  'Set  Nubti,  Herr 
von  Oberägypten  . . . großer  Gott,  Herr  des 
Himmels’  führen  den  König  an  den  Händen ; 
Set  redet  ihn  an:  'Mein  Sohn  von  meinem 
Leibe  von  ihm  (lies:  mir)  geliebt,  Harem- 
heb . . .’ 

3.  Die  häufigste  aller  dieser  Darstellungen 
ist  die  Reinigung  des  Königs  durch  Horus  und 
Set;  die  Götter  gießen  Wasser  oder  später  die 
symbolischen  Zeichen  von  Leben  und  Glück 
über  ihn  aus,  bevor  er  vor  den  Gott  des  Tem- 
pels tritt.  So  wird  Sethos  I.  von  Horus  von 
Edfu  und  'Nubti,  Herrn  von  Oberägypten’ 
gereinigt  auf  einem  Block  aus  Heliopolis 
{Capert,  Recueil  de  monum.  39);  ähnlich  in 
Tempelreliefs  in  Gurna  {Mosellini,  Monum.  Cults 
pl.  57,  1 = Ühampollion,  Monum.  2,  149,  1; 
Lepsius,  Denkm.  4,  132  1.  m)  und  in  Karnak 
{elend.  124  d),  wo  'Nubti,  Herr  von  Oberägypten’ 
zum  König  sagt:  'Mein  geliebter  Sohn,  König 
Sethos  I. , ich  reinige  dich  mit  Leben  und 
Glück,  damit  du  jung  wirst  wie  der  Vater  Re 
und  .Jubiläen  feierst  wie  Atum,  indem  du 
erstrahlst  als  Herrscher  der  Freude.’  Die  For- 
mel, welche  die  beiden  Götter  auszusprechen 
pflegen,  ist:  Deine  Reinigung  ist  die  Reinigung 
des  Horus  bzw.  des  Set  {elend.  238  a,  Dyn.  20 
in  Karnak). 

Der  Tempel  von  Gurna,  dem  eins  der  obigen 
Beispiele  entnommen  ist,  war  nicht  einem  Gotte 
geweiht,  sondern  ist  der  Totentempel  des  Kö- 
nigs Sethos  I.  Auch  sonst  sehen  wir  die  'Rei- 
nigung’ im  Totenkult.  Schon  die  Pyramiden- 
texte (ed.  Seihe  27.  28)  enthalten  Sprüche  für 
das  Reinigen  mit  Weihrauch:  'Wie  du  gerei- 
nigt wirst,  so  wird  Set  gereinigt’.  (Var.__mit 
Horus,  Set,  Thot  und  anderen  Göttern.)  Ähn- 
liche Sprüche  finden  sich  im  Totenritual  des 
neuen  Reichs  für  Privatleute  {Schiaparelli, 
Lilro  dei  funerali  [Torino  1882]  1,  31.  2,  292 
XIII).  Die  Thelianischen  Privatgräber  enthalten 
auch  ähnlicha  Darstellungen  der  Reinigung  des 
Toten  durch  Horus  und  Set  oder  andere  Götter 
{Schiaparelli  a.  a 0. ; Mcm.  Mission  frang.  Caire 
5,  366),  wie  sie  oben  für  die  Reinigung  des 
Königs  aus  Tempeln  genannt  sind;  dabei  wird 
die  Formel  gesprochen:  Deine  Reinigung  ist 
die  Reinigung  des  Horus  bzw.  des  Set  usw. 
Leyden  K 14  ed.  Leemans,  Ägypt.  Monum.  Ley- 
den 3 [Leyden  1867]  pl.  21).  Auch  im  Toten- 
buch (ed.  Naville,  Kap.  17,  98)  heißt  es:  'Ho- 
rus reinigt  mich,  Set  säubert  mich.’ 

4.  Eine  andere  symbolische  Handlung  in 
den  typischen  Tempelreliefs  ist  die  Krönung 
des  Königs;  sie  wird  meist  durch  den  Herrn 
des  betreffenden  Tempels  vollzogen,  gelegent- 
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lieh  aber  auch  von  Horns  und  Set;  z.  B.  bei 
Eamses  II.  {'[Villtinson,  Manners  and  Custonis, 
Supplem.  pl.  78;  Bosellini,  Mon.  stör.  77,  12; 
Lanzone,  Bizion.  tav.  374).  Auch  bei  Hatsep- 
sut  in  Der  el-Bahri  spielen  'Horus  und  Set’ 
eine  Rolle  bei  dem  Bringen  der  Kronen  zum 
König  {Urkunden  IV  ed.  Sethe  251,  4).  Horus 
und  Set  werden  eben  als  die  mythischen  Herren 
der  beiden  Landeshälften  angesehen;  deshalb 
heißen  die  Kronen  der  'Schmuck  des  Horus 
und  Set’  {Lepsius,  Denkm.  3, 196,  9.  Ramses  II.). 
Von  Ramses  III.  wird  in  Medinet  Habu  gesagt: 
'schön  . . .,  wenn  er  den  Schmuck  des  Horus 
und  Set  empfangen  hat;  Nechebt  und  Uto,  die 
oberägyptische  und  unterägyptische  Krone 
nehmen  ihren  Platz  ein  auf  seinem  Kopfe’ 
{Greene,  Fouilles  1,  8).  — Krönung  des  Hrihor 
in  I b ; andere  Erwähnungen  der  Kronen  in  b). 

b)  Andere  Erwähnungen. 

Endlich  seien  aus  verschiedenen  Texten  ge- 
legentliche Erwähnungen  und  Anspielungen 
genannt,  in  denen  Horus  und  Set  als  die  ty- 
pischen Vorgänger,  Vorbilder  und  Schützer  des 
Königs  auftreten.  In  den  Py laniidentexten  ge- 
hört die  Mehrzahl  der  Erwähnungen  dem  Kreis 
der  Osirissage  an,  in  dem  Horus  der  gute  und 
Set  der  böse  Gott  ist;  dahin  wäre  zu  weisen: 
'Du  läßt  die  beiden  Länder  sich  verbeugen  vor 
NN,  wie  sie  sich  verbeugen  vor  Horus;  du  läßt 
die  beiden  Länder  sich  fürchten  vor  NN,  wie 
sie  sich  fürchten  vor  Set’  {Pyr.  ed  Sethe  57). 
Aber  an  einer  Reihe  von  Stellen  sind  Horus 
und  Set  zwei  gleichartige  und  gleichberechtigt 
nebeneinanderstehende  Wesen,  die  in  beson- 
derer Beziehung  zu  dem  königlichen  Amt  des 
Toten  stehen.  Z.  B.  in  dem  Spruch  an  Nut  (?) : 
'Zwei  Augen  sind  aus  deinem  Kopf  gekommen; 
du  hast  Horus  und  seine  Zauberreiche  genom- 
men, du  hast  Set  und  seine  Zauberreiche  ge- 
nommen’ {ehend.  823),  wo  mit  den  Zauber- 
reichen die  beiden  Kronen  des  Königs  (vgl. 
oben  a 4)  gemeint  sind.  Horus  und  Set  sind 
'die  beiden,  die  im  Palaste  sind’  {eheyid.  lil)  \ 
sie  führen  den  König  zur  Duat  {ehend.  390) 
oder  zum  Himmel  {ehend.  473).  Dem  Toten 
wird  gesagt:  'Dir  werden  die  Wege  bereitet, 
die  zu  Horus  aufsteigen;  das  Herz  das  Set  ver- 
brüdert sich  mit  dir’  {ehend.  801).  Auf  das 
Hinaufsteigen  zum  Himmel  bezieht  sich  auch: 
'Heil  dir,  Gottesleiter!  Heil  dir,  Leiter  des 
Set!  Heil  dir,  Leiter  des  Horus!  Stehe,  Gottes- 
leiter! Stehe,  Leiter  des  Set!  Stehe,  Leiter 
des  Horus!  die  für  Osiris  gemacht  ist,  damit 
er  auf  ihr  zum  Himmel  aufsteige  zu  Re’  {ehend. 
971).  Die  Gegenden,  über  die  der  selige  König 
herrschen  wird,  sind  die  Stätten  des  Horus 
und  die  Stätten  des  Set,  zu  denen  gelegentlich 
auch  die  Orte  des  Osiris  und  das  Arugefilde 
treten  {ehend.  948.  994.  1475);  zur  Bezeichnung 
'Stätte’  vgl.  den  Mythus  von  der  Teilung  des 
Reiches  durch  Geb  (oben  E la  1).  Einmal  wer- 
den die  Götter  selbst  angerufen:  'Heil  dir, 
Horus,  an  den  Stätten  des  Horus!  Heil  dir, 
Set,  an  den  Stätten  des  Set!’  {ehend.  487). 
Geb  scheint  die  Stätten  dem  Toten  zu  über- 
weisen {ehend.  480);  dieser  durchzieht  sie  dann 
{ehend.  135)  und  gibt  ihnen  Befehle  {ehend.  218). 
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In  den  religiösen  Texten  des  mittleren 
Reiches  wird  dem  Toten  gesagt:  'Du  hast 
die  Ämter  des  Horus  und  Set’  {Lepsius,  Denkm. 
2,  96,  4.  145 n,  39 f auf  Särgen);  und  diese 
Worte  leiten  auf  die  Sprechweise  der  histori- 
schen Texte  des  neuen  heicheshin.  Dem  König 
Ahmose  I.  werden  'die  Anteile  des  Horus  und 
Set’  (=  die  beiden  Landeshälften)  gegeben 
{Urkunden  4 ed  Seihe  16).  Thutmosis  I.  er- 
hält den  'Süden  und  den  Norden  als  die  An- 
teile des  Horus  und  Set’  {ehend.  82;  ähnlich 
16.  82).  Thutmosis  III.  lernt  das  Bogenschießen 
von  Nubti  und  das  Lanzenstoßen  (?)  von  Horus; 
so  in  einer  Darstellung  in  Karnak  {Lepsius, 
Denkm.  3,  36  b).  Amon  von  Karnak  gibt  Se- 
thos  I.  'den  Besitz  des  Horus  und  Set,  ihre 
Kraft  und  die  Anteile  der  beiden  Götter’ 
{Brugsch,  Becueil  des  monuni.  [Lpzg.  1862] 
50  b 8j;  derselbe  König  sitzt  'auf  dem  Throne 
des  Horus  und  Set’  {Mariette,  Abydos  1,  36  a). 
Harachte  sagt  in  Abu  Simbel  zu  Ramses  II: 
'Ich  gebe  dir  die  Kraft  der  beiden  Götter  und 
ihre  Anteile  in  Leben  und  Glück’  {L^epsius, 
Denkm.  3,  186;  ähnlich  246  a.  c).  Amon  sagt 
in  Medinet  Habu  zu  dem  gegen  seine  Feinde 
kämpfenden  Ramses  HI. : 'Ich  lasse  dich  gegen 
sie  Vorgehen  wie  einen  Wolf:  Horus  und  Set 
bleiben  in  deinem  Leibe.  Ich  gebe  dir  die 
Stärke  (Siege?)  des  Horus  und  Set,  ihr  König- 
tum, ihren  Besitz  und  ihre  Anteile’  {Dümiehen, 
Histor.  Inschr.  1,  11 — 2;  Ygl.  Dyn.  18:  Brit. 
Mus.  123).  Dem  Hrihor  verheißt  eine  Göttin 
im  Chonstempel  zu  Karnak:  'Ich  gebe  dir  die 
Lebenszeit  des  Re,  die  Jahre  des  Atum,  und 
die  Anteile  der  beiden  Götter  in  Leben  und 
Glück’  {Lepsius,  Denkm.  3,  246a);  ähnlich 
'die  Stärke  der  beiden  Götter  in  Leben  und 
Glück’  {ehend.  246  c). 

c)  Das  Paar  Horus-Set  in  übertragener 
Verwendung. 

Die  Zauberer  gehen  schon  in  alter  Zeit  in 
ihren  mythologischen  Anspielungen  mit  dem 
Paare  Horus  und  Set  um.  In  einem  Schlangen- 
zauber der  Pyramidentexte  (ed.  Sethe  678.  85) 
sind  Horus  und  Set  die  beiden  Götter,  welche 
die  Schlange  vernichten  sollen.  In  den  Zauber- 
sprüchen für  Mutter  und  Kind  (ed.  Erman  in 
Ahh.  Akad.  Berlin  1901)  werden  die  Arme  des 
Kindes,  das  geschützt  werden  soll,  Horus  und 
Set  genannt  {Bs.  5,  2).  In  einem  Zauber  gegen 
Skorpione  werden  Horus  und  Set  dem  Skorpion 
angedroht  als  die  Götter,  die  über  ihn  Macht 
haben  {Pley te- Boss i,  Papyrus  Turin  134,  5). 

Das  Paar  Horus  und  Set  ist  in  einem  'l’he- 
banischen  Königsgrabe  der  20.  Dyn  zusammen- 
gewachsen zu  einem  Dämon  'sein  Doppelge- 
sicht’ mit  zwei  Köpfen;  dem  eines  Falken  und 
dem  des  Settieres  {Lepsius,  Denkm.  3,  234  b). 

III.  Set  als  Staatsgott  der  Dyn.  19. 

a)  In  der  2.  Dynastie  hatte  Set,  wohl  als 
Lokalgott  von  Nubt,  plötzlich  die  Rolle  eines 
Königs-  und  Staatsgottes  übernommen,  um  sie 
kurz  darauf  wieder  an  Horus  zurückzugeben. 
In  der  19.  Dynastie  tritt  Set  noch  einmal  in 
ähnlich  hervorragender  Weise  hervor,  ohne 
Zusammenhang  mit  jenem  Erscheinen  in  alter 
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Zeit.  Der  Set  aus  dem  Ende  des  neuen  Reichs 
ist  auch  nicht,  oder  nicht  in  erster  Linie,  der 
Gott  von  Nuht;  er  hat  schon  den  Gott  der 
Hyksos  von  Avaris  (vgl.  oben  C VIj  und  der 
Hethiter  (C  IX)  in  sich  aufgenommeu,  Baal 
und  andere  syrische  Götter  haben  auf  ihn 
verändernd  eingewirkt,  nachdem  seine  eigene 
Mythologie  und  sein  Verhältnis  zu  den  alten 
ägyptischen  Göttern  ausgehildet  und  umgeformt 
war.  Das  Zentrum  des  neuen  Setkultus  scheint 
Tanis,  die  Residenz  der  Ramessiden,  gewesen 
zu  sein  (vgl.  oben  C VI  d):  ferner  wird  der  Set- 
tempel in  Theben,  der  traditionellen  Landes- 
hauptstadt, einen  großen  Einfluß  gehabt  haben. 
Als  einen  der  Hauptgötter  linden  wir  Set  in 
den  von  der  19.  Dynastie  neugegründeten  Städten 
des  Deltas  (vgl.  oben  C VII  b).  Aus  Schüler- 
handschriften  hören  wir  bei  der  Beschreibung 
einer  Burg,  die  Merenjrtah  sich  zwischen  Phö- 
nizien  und  dem  Delta  angelegt  hat:  Thr  west- 
licher Teil  ist  ein  Amouteinpel;  ihr  südlicher 
Tempel  ist  ein  Sutechtempel;  Astarte  ist  an 
ihrer  Aufgangsseite;  Uto  ist  an  ihrer  Nord- 
seite’  {Pup.  A^iustusi  II  1,  4 = IV  6,  4).  Aber 
auch  an  vielen  Plätzen,  besonders  im  Delta, 
die  eigene  einheimische  Götter  haben,  tritt 
Jetzt  Set  auf  in  Erwähnungen,  die  früher  gewiß 
den  Lokalgott  genannt  hätten.  Ramses  III. 
heißt  'geliebt  von  Set,  dem  Sohn  der  Nut’  in 
Teil  el-Jehudije  {Xaville,  'Pell  el  Yalmdijeh 
pl.  2D);  ähnlich  im  Wadi  Tumilät  {Naville, 
Goshen  pl.  9 G 2).  Merenptah  nennt  sich  auf 
einer  aus  Memi^his  stammenden  Statue  'geliebt 
von  Set,  dem  an  Kraft  Gewaltigen,  dem  großen 
Gott,  der  Leben  gibt’  {lirugsch,  liecucil  de 
moiiimi.  [Lpzg.  18ü2]  pl.  2 = Berlin  1121). 

b)  Die  wesentlichen  Charakterzüge  des  Set 
der  19.  Dynastie  sind,  daß  er  mit  anderen 
Göttern  zusammen  als  offizieller  Staatsgott  ge- 
nannt wird  und  den  König  schützt;  er,  der 
'kraftreiche  Sohn  der  Nut’,  ist  von  kriegeri- 
scher Natur.  Sethos  I.  heißt  'der  beide  Län- 
der belebt  auf  dem  Throne  des  Horus,  der 
Stellvertreter  des  Set’  {Mnrktte,  Ahydos  1,  36a). 
LTnter  Ramses  II.  hat  das  ägyptische  Heer  Ab- 
teilungen des  Amon,  Re,  Ptah  und  Sutech 
{Pap.  Hälfet  10).  Im  Chetavertrag  (Zeile  2; 
vgl.  oben  C IX a)  steht  'Set,  gewaltig  au  Kraft, 
Sohn  der  Nut’  neben  Amonre,  Harachte-Atum, 
Amon  des  Ramses  und  Ptah  des  Ramses  unter  i 
den  ägyptischen  Nationalgöttern.  Ramses  II. 
heißt  in  Abu  Simbel;  'groß  an  Kraft  wie  sein 
Vater  Set  in  Nubt’  {Pepsins,  Henkm.  3,  195) 
und  in  Karnak  und  Luksor:  'dem  Re  sein 
Königtum  gegeben  und  Set  seine  Kraft  ver- 
doppelt hat’  (passim).  Ramses  III.  nennt  sich 
in  Medinet  Habu  'der  Geliebte  des  Set,  der 
das  Königtum  gibt’  (Dcyxsws,  Denkm.  3,  208  c). 
Die  meisten  Belege  weisen  auf  die  kriegerische 
Natur  des  Set  (vgl.  unten  F).  t 

F.  Kriegsgott. 

1.  Set  kein  Kriegsgott. 

Die  meisten  Forscher  nannten  Set  einen 
Gott  des  Krieges;  z.  B.  Pleyte  {Lettre  11),  Diestel 
{Set-'Pyphon  181),  Erman  {Rel.^  24). 

Der  wesentliche  Anhaltspunkt  war  die  Dar- 
stellung Thutmosis’  IIP  in  Karnak  {I^epsius, 
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Denkm.  3,  36  b),  in  der  Nubti  den  König  Bogen- 
schießen lehrt.  Bedenkt  man  aber,  daß  da- 
neben Horus  den  König  mit  einem  Stab  (Lanze?) 
stoßen  läßt,  so  wird  man  die  Szene  besser 
deuten:  Horus  und  Set,  die  mythischen  Landes- 
herren und  besonderen  Schützer  des  Pharao 
(vgl.  oben  E U),  unterrichten  den  König  hier 
im  Walfenhandwerk,  wie  sie  anderswo  ihn 
reinigen  oder  ihn  führen  oder  ihm  die  Kronen 
aufsetzen  (Belege  in  E II  a);  sie  sind  deshalb 
noch  nicht  Kampfesgötter.  So  bleiben  denn  zur 
Charakterisierung  des  kämpfenden  oder  den 
kämpfenden  König  schützenden  Set  nur  einige 
spärliche  Hinweise  übrig;  und  diese  zwingen 
durchaus  nicht,  Set  als  Kriegsgott  aufzufassen. 
Sie  nennen  ihn  nur  einen  gewaltigen  und  wüten- 
den Gott,  dessen  Natur  sich  natürlich  im  Kampf 
besonders  offenbart.  Vielleicht  sind  diese  An- 
spielungen aus  einem  Zug  geflossen,  der  sicher 

:o  den  alten  Mythen  von  Set  angehört:  daß  er 
den  Feind  des  Sonnengottes  getötet  habe  (vgl. 
unten  H I). 

11.  Beiworte  des  Set. 

a)  Eines  der  wesentlichsten  Beiworte  des 
Set,  das  er  oft  an  erster  Stelle  oder  als  allei- 
niges führt,  ist  'gewaltig  an  Kraft’  (z.  B. 
Pepsins,  Denkm.  3,  33  g,  Thutm.  III.) ; auch 
dem  König  wird  es  mit  ausdrücklichem  Hin- 

0 weis  auf  Set  gegeben  (s.  u.).  Die  inneren 
Wirren  am  Anfang  der  19.  Dynastie  werden 
geschildert:  'König  Setnacht  hatte  die  Gestalt 
des  Set,  als  er  wütend  war;  er  warf  die  Feinde 
im  Lande  nieder  und  stellte  die  Ordnung  im 
Lande  wieder  her  {Pap).  PLarris  I 75,  8).  Sethos  I. 
heißt  in  den  Kriegsdarstellungen  in  Karnak ; 
'groß  au  Kraft  wie  der  Sohn  der  Nut  (=  Set) ; 
die  Stärke  der  beiden  Götter  ist  in  seinen 
Armen;  er  durcheilt  das  Schlachtfeld  (?)  wie 

0 der  Gott  in  Nubt,  gewaltig  an  Schrecken  wie 
Baal  in  den  Fremdländern’  {Prngsch,  Pecueil 
deinonum.fhpzg.  1862]  l pl.  45  c 5).  Ramses  II. 
wird  gerühmt;  'Deine  Kraft  ist  wie  die  des 
Sutech’  {Champollion,  Blonimi.  332;  von  Ram- 
ses III.:  Pepsins,  Denkm.  3,  211).  Er  ist  wie 
Sutech  der  Kraftreiche  beim  Niedermetzeln 
{Pepsins,  Denkm.  3,  153,  24  = 187 c)  und  tötet 
wie  Set  in  der  Stunde  seiner  Wut  [Petrie,  Tanis 
2 [London  1888]  pl.  2,  78).  Deshalb  heißt  der 

) König'  mit  starkem  Arm,  geliebt  von  Set,  der 
alle  seine  Angreifer  niederwirft  in  der  mäch- 
tigen Stunde'  {ebcnd.  pl.  10,  55)  und  'gewaltig  an 
Kraft  wie  Set’  {ebend.  pl.  3,  81 ; vgl.  oben  C VI d) 
oder  'gewaltig  an  Kraft  wie  sein  Vater  Set  in 
Nubt’  {Pepsins,  Denkm.  3, 195  a)  oder  'gewaltig 
an  Kraft  wie  der  Sohn  der  Nut’  {Bentreschstele 
3).  Als  die  Hethiter  Ramses  II.  gegen ' die 
Übermacht  siegreich  vergehen  sehen,  rufen  sie: 
'Es  ist  kein  Mensch,  der  unter  uns  ist;  Set 

1 der  Kraftreiche  und  Baal  sind  in  seinem  Leibe’ 
{Pap>.  Sallier  III  4,  9 = Luksor.-  de  Rouge, 
Inscr.  hierogl.  241,  42  = Karnak:  ebend.  217, 
36)  und:  'Du  bist  Set  der  Kraftreiche,  der  Sohn 
der  Nut;  Baal  ist  in  deinen  Gliedern’  {Pap. 
Sallier  III  9,  8).  Die  Israelstele  des  Merenptah 
erzählt  (Zeile  11  nach  Ztsehr.  Äg.Spr.  34,  Iff.): 
'Die  Libyer  sind  vernichtet,  Sutech  hat  sich 
von  ihrem  Fürsten  angewendet’  und  in  der 
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Inschrift  vom  Libyerkrieg  heißt  Merenptah: 
'dem  Sutech  Stärke  und  Kraft  gibt’  {Mariette, 
Karnak  55,  09).  'Set  Nubti,  Herr  von  Ober- 
ägypten’, sagt  zu  Ramses  III.:  'Ich  gebe  dir 
Kraft  gegen  alle  Länder’  {Lepsius,  Denkm.  3, 
214  d). 

b)  Was  das  'Gebrüll  des  Set’  im  Kampf 
angeht,  so  liegt  ursprünglich  vielleicht  eine 
Si^ielerei  vor  mit  dem  Donner,  der  von  der 
Stimme  des  Set  im  Himmel  erzeugt  wird  (vgl. 
oben  G HI).  Freilich  ist  das  Beiwort  des  Set 
'groß  an  Gebrüll’  (z.  B.  auf  der  Stele  vom 
Jahre  400;  vgl.  oben  C VI  c)  farblos  geworden; 
und  wenn  es  von  Sethos  I.  heißt:  'sein  Gebrüll 
ist  groß  wie  das  des  Sohnes  der  Nut’  {Brugsch, 
Kecueil  des  monum.  pl.  40  a 1),  so  ist  der  Gott 
wie  der  König  gewiß  nur  als  der  gewaltig 
Kämpfende  vorgestellt. 

III.  ZusaTiniienstelluiig  mit  Kriegsgöttern. 

Ein  Punkt,  den  man  noch  für  den  Charak- 
ter des  Set  als  Gott  des  Krieges  anführen 
könnte,  ist  seine  Zusammenstellung  mit  anderen 
Kampfgöttern;  aber  in  dem  zweiten  Beispiel 
sind  auch  die  beiden  anderen  alten  Götter 
Onuris  und  Sopd  nicht  ursprünglich  und  nicht 
ausschließlich  Kriegsgötter.  Ramses  II.  heißt 
in  Abu  Simbel:  'Sohn  des  Set,  geliebt  von 
Mont’  {Lepsius,  Denkm.  3,  190,  6).  In  einer 
Beschwörung  von  Krokodilen  u.  a.  identifiziert 
der  Zauberer  sich  der  Reihe  nach  mit  ver- 
schiedenen Göttern : Onuris  dem  schönen 

Kämpfer;  Mont;  Sutech;  Sopd;  Schedu  {mag. 
Pap.  Harris  8,  0).  Auf  der  Pianchistele  (Z. 
128  ed.  Schäfer  in  ürk.  ägypt.  Alt.  III  [Lpzg. 
1905]  48)  sagt  Tefnacht  zum  siegreichen  Pi- 
anchi : 'Ich  kann  nicht  bestehen  vor  deinem 
Feuer,  ich  erschrecke  vor  deiner  Kraft;  denn 
du  bist  Nubti  selbst,  der  Erste  des  Südens,  und 
Mont  der  starke  Stier.’ 

G.  Naturgott. 

I.  Plutarch  {de  Is.  cap.  33.  39.  41.  45.  55. 
64)  stellt  Typhon  dar  als  die  verderbliche  Kraft 
im  Weltall,  die  sich  nach  verschiedenen  Rich- 
tungen offenhart.  Er  ist  es,  der  die  giftigen 
Ausdünstungen  der  Sümpfe  aufsteigen  läßt. 
Er  ist.  die  in  der  Wüste  ungehindert  nieder- 
brennende  Sonne,  die  alle  belebende  I'euchtig- 
keit  austrocknet  und  den  Nil  zum  Fallen  bringt. 
Er  ist  das  salzige  und  unreine  Meer.  Er  erzeugt 
Erdbeben,  Stürme,  Blitz  und  Donner.  Er  läßt 
den  Mond  abnehmen  und  verdunkelt  gelegent- 
lich auch  die  Sonne.  Diese  Charakterisierung 
wird  im  wesentlichen  richtig  sein,  wenn  sich 
auch  nicht  alle  Züge  aus  ägyptischen  Quellen 
belegen  lassen ; weniger  echt  ägyptisch  ist  frei- 
lich Plutarchs  mystische  ümdeutung  der  my- 
thologischen Beziehungen  auf  Naturvorgänge. 
Mehrfach  ist  Set  von  neueren  Forschern  als  ( 
Erdgott  charakterisiert.  Maspero  {Etudes  2, 
362  und  Histoire  ancienne  1 [Paris  1895]  133) 
faßt  Set  als  Wüste  und  Felsengebirge  im  Ge- 
gensatz zum  befruchtenden  Nilwasser  (Osiris); 
er  gehört  zur  Osiris -Kosmologie  der  Delta- 
städte, die  später  in  der  Lehre  von  Heliopolis 
aufgegangen  ist. 

II.  In  den  Pyramidentexten  (ed.  Seihe  1150) 
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sagt  der  zum  Himmel  aufsteigende  Tote:  'Der 
Himmel  schreit  mir,  die  Erde  zittert  mir,  der 
Hagel  schlägt,  ich  brülle  Set,  mir  werden  die 
Tore  des  Himmels  geöffnet’.  Im  Totenbuch, 
(ed.  Naville  Kap.  39,  14)  spricht  Set  im  'Ka- 
pitel vom  Töten  der  Apophisschlange  vor  Re’ : 
'Ich  bin  Set,  der  Wolken  und  Unwetter  packt 
im  Himmel  . . .’  Ein  mythologischer  Kalen- 
der {Mathemat.  Handhuch  87  b)  bemerkt  bei 
) dem  Geburtstag  des  Set:  'Die  Majestät  dieses 
Gottes  (=  Set)  ließ  seine  Stimme  (=  Donner?) 
hören.’  Ein  Zauberer  des  neuen  Reichs  be- 
schwört seinen  Gegner  (Leiden  J 343.  Fs.  4, 
9):  'Das  Wüten  des  Set  ist  gegen  das  . . . .; 
das  Rasen  des  Set  ist  gegen  dich;  das  Wüten 
des  Sturmes,  der  gegen  den  Himmel  regnet  (?), 
ist  gegen  dich.’  Im  Vertrag  Ramses’  II.  mit 
dem  Hethiterfürsten  ist  die  Anrufung  von 
Himmel,  Erde  und  Luft  (Zeile  30;  vgl.  oben 
I C IXa)  unägyptisch  und  entstammt  dem  hethi- 
schen  Pantheon;  das  merkwürdigste  aber  sind 
die  Wolken,  die  sonst  dem  Ägypter  nur  ein 
Gegenstand  der  Furcht  und  des  Abscheus  sind. 
Sie  sind  ühernommen  als  charakteristisch  für 
den  hethitischen  Hauptgott  (Teschub  o.  ä.)  und 
sie  haben  bei  der  Identifikation  desselben  mit 
Set  bestimmend  eingewirkt;  wenn  irgendein 
Gott  des  ägyptischen  Pantheons  Wolken  und 
Gewitter  repräsentieren  kann,  so  ist  es  seit 
alter  Zeit  Set.  — In  seinem  Reisebericht  ruft 
Wenamon  (2,  19  nach  Erman  in  Ztschr.  Ag. 
Spr.  [1900]  Iff.):  'Siehe,  Amon  schreit  im 
Himmel;  er  läßt  Sutech  [grollen?]  (=  donnern) 
zu  seiner  Zeit.’  Während  des  Kampfes  bei 
Edfu  rettete  Horus  von  Edfu  den  Horus  Sohn 
der  Isis  vor  Set,  'indem  der  Himmel  stürmte 
und  tobte’  {Naville,  Mythe  d’Hortis  pl.  21). 

III.  Es  ist  schwer,  inschriftliche  Belege  für 
die  Art  des  Set  als  Naturgott  zu  geben,  da 
diese  Züge  seines  Charakters  in  historischer 
Zeit  zurücktreten  und  sich  fast  nur  noch  in 
den  allgemeinen  Beziehungen  der  Gottheiten 
offenbaren;  das  uns  vorliegende  Material  deutet 
nur  von  ferne  auf  sie  hin.  Auf  den  Donner- 
gott bezieht  sich  vielleicht  auch  das  'Gebrüll’ 
des  kämpfenden  Set.  Deshalb  ist  das  Gebrüll 
von  Ramses  III.  im  Kampf  'wie  das  des  Set 
im  Himmel’  (Medinet  Habu,  unpubl.).  Ebenda 
heißt  es  in  der  Libyerschlacht:  ihr  (der  Libyer) 
Herr  (=  Ramses  III.)  ist  wie  Set,  geliebt  von 
Re;  das  Land  hört  sein  Gebrüll  wie  das  des 
Greifs  Achech’  {de  Rouge,  Inscr.  hierogl.  144); 
in  diesem  Falle  wie  in  anderen  ist  das  Brüllen 
freilich  nur  als  Äußerung  des  gewaltigen  strei- 
tenden Gottes  gemeint  (vgl.  oben  F II  b).  — 
Eine  der  Mythen  vom  Kampf  zwischen  Horus 
und  Set  in  Edfu  {Naville,  Mythe  d’ Horus  [Ge- 
neve-Bale  18  . .]  pl.  12 — 21)  läßt  den  völlig  be- 
siegten Set  sich  in  eine  Schlange  verwandeln 
und  sich  in  ein  Loch  in  der  Erde  zurückziehen ; 
vielleicht  spielt  hier  die  Vorstellung  von  dem 
Gotte  mit,  der  grollend  die  Erde  erzittern  läßt. 
— Für  Set  als  Meer  {Plutarch  s.  o)  haben  wir 
kaum  einen  Beleg;  aber  sicher  ist,  daß  den 
Ägyptern  die  Wogen  der  hohen  See  Grauen 
erregend  waren.  In  einem  Krankheitszauber 
heißt  es:  'Wie  Set  das  Meer  bekämpfte,  (er- 
regte?), so  bekämpft  Set  auch  euch,  ihr  Ge- 
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schwüre’  (rned.  Pap.  Hearst  ed.  Peisner  11, 
13).  — Für  Set  als  die  dem  Licht  feindliche 
Macht  vgl.  den  Mythus  vom  Horusauge  (unten 
J le). 

H.  Set  im  Sonnenmythus. 

I.  Pierret  {Mythologie  s.  v.  Set)  hielt  Set  als 
Töter  der  Apophisschlange  für  eine  Art  Sonnen- 
gott, der  nachträglich  in  die  Osirissage  einge- 
führt sei.  Auch  Pleyte  {Lettre  56  und  Barque 
de  Soleil,  passim)  erklärte  Set  für  einen  Sonnen- 
gott. FaL  Meyer  {Set-Typhon  52  if.)  vermutete 
das  Zentrum  dieser  Autfassung  des  Set  in  Tanis 
und  unter  syrischem  Einfluß;  er  wies  auch  auf 
eine  Identifizierung^  des  Set  mit  He  hin  {Gesch. 
d.  Alt.  P § 272).  Ähnlich  urteilt  Wiedemann 
{Bel.  118). 

Das  uns  jetzt  vorliegende  Material  zwingt 
nun  keineswegs  zur  Auffassung  des  Set  als 
eines  ursprünglichen  Sonnengottes.  Wir  kennen 
nur  eine  einzige  Beziehung  des  Set  zu  den 
Sonnenraythen;  diese  ist  von  ganz  bestimmter 
Art  und  gehört  gewiß  einem  alten  echten  My- 
thus an:  Set  hat  die  Schlange  Apophis,  den 
ständigen  Erbfeind  des  Sonnengottes,  der  als 
die  dem  Gestirn  entgegentretenden  Wolken 
und  Gewitter  gedeutet  wird,  von  der  Spitze 
der  Sonnenbarke  aus  getötet,  wohl  ihn  mit 
einer  Lanze  erstechend. 

II.  Im  Tutenblich  (ed.  Naville  Kap.  30,  14) 
tritt  im  'Kapitel  vom  Töten  der  Apophisschlange 
vor  Re’  auch  Set  auf:  'Ich  bin  Set,  der  Wolken 
und  Gewitter  packt  im  Horizont  des  Himmels  . .’ 
Auf  der  Stele  vom  Jahre  400  aus  Tanis  (vgl. 
oben  C VI  c)  heißt  Set:  'groß  an  Kraft  in  der 
Barke  der  Ewigkeiten,  der  den  Feind  nieder- 
wirft vorn  in  der  Barke  des  Re’ ; ähnlich  auf 
Elephantine:  'Set,  der  in  der  Barke  der  Ewig- 
keiten ist  {de  Morgan,  Cutal.des  monum.  1,  117). 
Von  Ramses  111.  wird  in  Medinet  Habu  ge- 
sagt: '|Die  Feinde  erschrecken]  bei  seinem 
Anblick,  als  ob  Set  wütet  beim  Niederwerfen 
der  Schlange  vor  der  Abendbarke  des  Re’ 
{Champollion,  3Ionum.  220  = Bosellini,  Monum. 
stör.  127—  8).  Auf  der  Gruppe  von  Set  und 
Nephthys  aus  Theben  {Pleyte,  Lettre  p.  22.  pl. 
1 — 2 = Lanzone,  Dizion.  tav.  372,  1 — 2)  heißt 
der  Gott : 'gewaltig  an  Kraft  vorn  in  der  Barke 
des  Re’.  Im  F pagc menen- Pa jiyrus  (Leiden,  J 
346.  2,  11)  wird  Set  genannt:  'Herr  des  Lebens, 
vorn  in  der  Barke  des  Re’  {Chahas,  Calen- 
drier  des  jours  fastes  et  nefastes  104  ff.). 

Eine  kleine  Stele  in  Leiden  {Pleyte,  B.eli- 
gion  p.  94.  244.  pl.  2,  1)  ist  im  neuen  Reich 
von  einem  Mann  Takiana  geweiht,  der  'Re 
anbetet  und  Set  verehrt’ ; die  Darstellung  zeigt 
'Nubti  Set,  großer  Gott’  als  Mann,  eine  Schlange 
mit  Menschenkopf  und  Menschenhänden  er- 
stechend. Der  Name  des  Set  und  die  über 
ihm  angebrachten  Embleme  Sonne  und  Mond 
lassen  in  dem  Weihenden  einen  Ausländer  ver- 
muten; aber  der  Mythus,  auf  den  die  Dar- 
stellung deutet,  ist  echt  ägyptisch.  — In  einer 
Darstellung  der  Fahrt  des  Sonnengottes  auf 
einem  Pariser  Sarkophag  {Pleyte,  Barque  de 
Soleil  pl.  1)  wird  die  Barke  des  Re-Harachte 
über  die  erschlagene  Apophisschlange  hinweg- 
gezogen von  zwei  Schakalen  und  zwei  Tieren 
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des  Set;  sollte  in  der  Beteiligung  der  letzteren 
noch  eine,  wenn  auch  sehr  entstellte,  Erinne- 
rung an  die  Tat  des  Set  liegen?  — Der  my- 
thologische Kalender  Pap.  Sallier  IV  17,  3 (ed. 
Chabas,  Calendrier  des  jours  fastes  et  nefastes) 
bemerkt  zum  14.  Mechir:  'Gehe  morgens  an 
ihm  nicht  aus.  Dies  ist  der  Tag,  als  Set  den 
Sobk  sah  und  tötete  vorn  in  der  großen  Barke’. 
Die  Beziehung  auf  den  oben  angegebenen  My- 
thus ist  offenbar,  die  Verwandlung  des  Apophis 
in  Sobk  ist  sekundär. 

HL  Die  Tat  des  Set  lebt  fort  in  der  An- 
gabe, daß  Re  den  Set  liebe.  Der  Zug  scheint 
geringfügig;  aber  er  ist  bei  dem  wilden  Cha- 
rakter des  Set  so  auffallend  und  stimmt  so 
wenig  zu  der  Stellung,  die  Set  in  späterer  Zeit 
dem  Sonnengott  gegenüber  hat  (vgl.  unten  IV), 
daß  er  auf  unseren  alten  Mythus  weisen  muß. 
König  Set-Nubti  heißt  in  Tanis  auf  der  Stele 
vom  Jahr  400  (vgl.  oben  C VI  c)  'geliebt  von 
Re-Harachte’.  Ramses  III.  ist  'wie  Set  der  von 
Re  geliebte’  {de  B.ouge,  Inscr.  hierogl.  144,  Me- 
dinet Habu).  'Nubti,  Herr  von  Oberägypten, 
von  Re  geliebt’  bringt  die  Krone  dem  Hrihor 
in  Karnak  {Lepsius,  DenJcm.  3,  246  b).  Auch 
auf  der  Leidener  Bronze  {Leemans,  Monum. 
Gottsdienst  pl.  6;  Pleyte,  Beligion  pl.  3,  1; 
Lanzone,  Dizion.  tav.  371)  heißt  Set  'von  Re 
geliebt’. 

IV.  Dieser  merkwürdige  Zug  im  Mythus 
des  Set  ist  uns  im  ganzen  nur  aus  einigen 
wenigen  Andeutungen  bekannt.  Möglicherweise 
gehört  er  dem  oberägyptischen  Lokalgott  an; 
dann  würde  er  sich  berühren  mit  Onuris,  dem 
Gott  des  Thinites  (Gau  von  Abydos),  dem  mit 
der  Lanze  stechenden  Gott,  der  gelegentlich 
auch  für  den  Sonnengott  kämpft.  Jedenfalls 
hat  man  in  historischer  Zeit  die  Rolle  des  Set 
als  Töter  des  Sonnenfeindes  absichtlich  nicht 
stark  betont;  offenbar  weil  Set  immer  mehr 
als  böser  Gott  angesehen  wurde  und  weil  man 
dem  Mörder  des  guten  Osiris  aus  dem  Wege 
ging.  Bei  der  sekundären  Annäherung  der 
Sonnenmythen  und  der  Osirissagen  kam  es  so- 
gar so  weit,  daß  Set  und  seine  Genossen  auch 
mit  jenen  Bösen  zusammengeworfen  wurde,  die 
den  Sonnengott  angreifen.  So  wird  Set  zum 
Apophis  {Totenbuch  ed.  Lepsius  15,  7 und  sonst), 
ln  den  meisten  der  Erzählungen  vom  Kampf 
des  Horus  und  Set,  die  in  ptolemäischer  Zeit 
in  Edfu  gesammelt  sind  (vgl.  unten  J II  c), 
trägt  Horus  nur  den  Namen  des  Sohnes  des 
Osiris;  er  ist  der  Sonnengott  von  Edfu  und 
wirft  die  Feinde  des  königlichen  Re-Harachte 
nieder,  deren  Führer  Set  bei  Oxyrhynchos  und 
an  anderen  Orten  bezwungen  wird.  So  sind 
diese  Erzählungen  eine  merkwürdige  und  viel- 
fach entstellende  Vermischung  der  alten  Sonnen- 
niythen  und  Osirissagen,  die  ursprünglich  von- 
einander unabhängig  waren;  Set,  der  einstige 
Verteidiger  des  Sonnengottes,  ist  in  ihnen  ge- 
worden zu  dem  bösen  Unhold,  der  immer  wie- 
der das  Sonnenlicht  zu  verdunkeln  sucht  (vgl. 
Ed.  Meyer,  Set-Typhon  24;  Le  Page  Renouf 
in  Transact.  Soc.  Bibi.  Arch.  8 (1885)  214; 
Maspero,  Hist,  ancienne  1 [Paris  1895]  200; 
vgl.  unten  die  kosmische  ümdeutung  des 
Kampfes  zwischen  Horus  und  Set  in  J H e 2). 
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J.  Set  in  den  Osirissagen. 

I.  Als  Osirismörder. 

a)  Entstehung  und  Bedeutung. 

Der  Kreis  der  Osirismythen  ist  in  Busiris 

im  Delta  entstanden  und  hat  sich  am  Anfang 
der  historischen  Zeit  auch  über  Oberägypten 
verbreitet.  Set,  der  Mörder  des  Osiris  und  der 
Gegner  des  Horus,  ist  eine  der  Hauptpersonen 
in  diesen  Sagen,  ohne  den  die  Vorgänge  nicht 
gedacht  werden  können,  wir  haben  also  für 
die  Urzeit  einen  im  Delta  heimischen  Set  an- 
zunehmen; genauer  vermögen  wir  ihn  nicht  zu 
lokalisieren  (vgl.  oben  VII  a).  Eine  zusammen- 
hängende Wiedergabe  der  Sagen  kennen  wir 
nur  hei  Plutarch  {de  Iside,  cap.  12 — 19),  der 
auf  Grund  von  guten  ägyptischen  Quellen,  wenn 
auch  mit  tendenziöser  Deutung  erzählt.  Alt- 
ägyptische  Texte  geben  uns  nur  unzusammen- 
hängende Andeutungen,  aus  denen  wir  einige 
Züge  der  Erzählung  von  Plutarch  belegen  oder 
berichtigen  können.  Sie  geben  uns  als  Träger 
der  Handlungen  nur  rein  mythologische  Per- 
sonen und  schweigen  darüber,  ob  diesen  etwa 
kosmische  Vorgänge  oder  moralische  Werte  oder 
historische  Ereignisse  zugrunde  liegen,  oder  in 
welches  Gebiet  das  mythologische  Drama  sonst 
zu  übersesetzen  sei  {Ernian,  Religion  34 ff.; 
Schneider,  Kultur  405  ff.).  Maspero  (Etudes  2, 
362  und  Histoire  ancienne  1 [Paris  1895]  133) 
glaubt  an  eine  besondere  Osiris-Kosmologie,  in 
der  der  Gegensatz  zwischen  Osiris  und  Set, 
dem  befruchtenden  Wasser  und  der  vegeta- 
tionslosen Wüste  das  charakteristische  Moment 
ist;  andererseits  {Etudes  2,  251)  meint  er,  daß 
es  in  den  Erzählungen  von  den  ersten  Men- 
schen einen  Kampf  zwischen  einem  guten  Osiris 
und  seinem  bösen  Bruder  Set  gegeben  habe, 
aus  welchem  als  moralisches  Element  abstra- 
hiert wurde  der  Kampf  zwischen  Gut  und  Böse 
überhaupt.  Sethe  (in  Ztschr.  Äg.  Spr.  44,  26 
Anm.  1)  verlegt  die  Erteilung  der  Rolle  des 
oberägyptischen  Set  als  Bösewicht  und  Mörder 
des  unterägyptischen  Osiris  in  die  Frühzeit 
und  unter  den  überwiegenden  Einfluß  von  He- 
liopolis. 

b)  Belege  aus  älteren  Mythen. 

Die  Pyramidentexte  (956 — 60  nach  Sethe) 
erzählen:  Der  Himmel  ist  erregt,  die  Erde 
zittert,  Horus  kommt,  Thot  erscheint,  sie  er- 
heben Osiris  von  seiner  Seite  und  lassen  ihn 
in  den  beiden  Götterneunheiten  stehen.  ^Ge- 
denke, Set,  lege  in  dein  Herz  dieses  Wort,  das 
Geb  gesprochen  hat,  diese  Erhebung,  die  die 
Götter  gegen  dich  machten  in  der  Fürstenhalle 
zu  Heliopolis,  weil  du  Osiris  zu  Boden  ge- 
worfen hattest.  Da  sagtest  du:  '^Nicht  habe 
ich  dieses  gegen  ihn  getan’,  damit  du  dadurch 
Macht  gewännest,  freigesprochen,  damit  du 
Macht  gewännest  gegenüber  Horus.  Da  sagtest 
du:  'Er  hat  mich  gepackt  (?),  . . er  hat  mich 
gefaßt  (?)!!’  Erhebe  dich  Osiris,  Set  hat  sich 
erhoben,  nachdem  er  die  Erhebung  der  Götter 
vernommen  hat,  die  wegen  des  Gottesvaters 
sprachen.’  An  anderen  Stellen  (ed. /Set/re  1256; 
ähnlich  1500)  hören  wir,  daß  Isis  und  Nephthys 
den  Osiris  fanden,  als  sein  Bruder  Set  ihn 
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niedergestreckt  hatte  in  Nedit.  Bei  einer  Ab- 
urteilung sagten  die  Götter:  'Set  ist  falsch  ('?;, 
Osiris  ist  wahr!’  {ebend.  1556).  Dann  muß  Set 
verurteilt  worden  sein,  sich  unter  Osiris  zu 
legen,  denn  'Set  hört  nicht  auf,  dich  zu  tragen 
ewiglich,  Osiris’  {ebend.  1258). 

c)  Jüngere  Mythen. 

1.  Der  mythologische  Kalender  Pap.  Sallier 
IV  (ed.  Chabas,  Calendrier  des  jours  fastes  et 
nefastes)  steht  wie  die  meisten  ähnlichen  Feste 
seiner  Zeit  vollständig  auf  dem  Boden  der 
Osirislehre  und  enthält  eine  Fülle  von  Anspie- 
lungen auf  sie,  in  denen  Set  als  Bösewicht 
erscheint;  die  Tage,  an  denen  er  Schändliches 
verübt  hat,  sind  für  alle  Zeiten  Unglück  bedeu- 
tend und  man  soll  an  ihnen  keine  Arbeit  vor- 
nehmen, z.  B.  der  12.  Phaophi,  'sehr  schlecht. 
Dies  ist  der  Tag,  an  dem  der  Feind  sich  vor  (?) 
seinem  Herrn  aufgelehnt  (?)  hat  . . Set,  Sohn 
der  Nut  . . .’  (4,  10).  Der  3.  Mechir  'sehr 
zweifelhaft.  Gebe  nicht  hinaus  auf  irgendeinen 
Weg.  Dies  ist  der  Tag,  an  dem  Set  mit  seinen 
Genossen  [hinauszog]  nach  Osten,  um  zu  Schow 
zu  fahren;  alle  Götter  waren  . . . über  sie’  (16,  2). 
Der  24.  Pharmuti:  'sehr  zweifelhaft.  Nenne 
nicht  [den  Namen]  des  Set  mit  lauter  Stimme. 
Dies  ist  der  Tag  des  Aufstandes  . . Wennofre 
(Osiris).  Wenn  irgendein  Name  gehört  wird  in 
der  Tiefe  (?)  der  Nacht,  so  entsteht  Streit  in 
seinem  Hause  bis  in  Ewigkeit’  (22,  10(. 

2.  Bastet,  die  für  Osiris  wacht,  treibt  von 
seiner  Bahre  znrück  'Set,  den  Wütenden  . . . 
der  mit  wildem  Gesicht  kommt  . . . weiche 
du  I wende  dein  Gesicht  rückwärts ! tritt  nicht 
an  den  Gottesleib!’  Sonst  werden  die  vier 
Fayenceziegel,  die  in  der  großen  Halle  von 
Heliopolis  sind,  'deinen  Kopf  schlagen  und 
deine  Seele  vernichten,  du  sollst  nicht  heran- 
kommen, den  großen  Gott  zu  schauen.  Komm, 
erhebe  dich  Osiris,  Wennofre!  Siehe,  dein 
Feind  ist  gefällt!’  (Brugsch,  Große  Oase  Taf. 
18).  — In  dem  Mythus  von  Isis,  die  mit  dem 
Horuskinde  vor  Set  in  die  Deltasümpfe  flüchtet, 
ruft  die  Göttin  aus:  'Ich  bin  Isis,  die  ich  her- 
auskomme aus  dem  Versteck  (?j,  in  das  mein 
Bruder  Set  mich  gebracht  hat’  {Golenischeff, 
Metternichstele  [Lpzg.  1877]  Zeile  48).  Als  das 
von  einem  Skorpion  gebissene  Horuskind  schreit, 
denkt  Isis,  welche  die  wahre  Ursache  noch 
nicht  kennt:  'Set  betritt  nicht  diese  Gegend, 
er  durchzieht  nicht  das  Sumpfland’  {ebend. 
Zeile  186) 

3.  Die  Inschriften  der  Tempel  der  griechisch- 
römischen  Zeit  kennen  Set  fast  nur  noch  als 
den  Bösewicht,  der  den  guten  Göttern  gegen- 
über Unheil  stiftet.  Er  ist  der  Mörder  des 
Osiris,  den  besondere  Schntzgeister  vor  ihm 
zu  bewahren  suchen  {Mariette,  Denderah  1,  pl. 
30  a.  4,  pl.  59  ff.  19).  In  den  Sprüchen  zum 
Schutz  des  Osirisschiffes  heißt  es  {ebend.  4 pl  14): 
'Re  hat  deine  Vernichtung  befohlen;  du  elen- 
der Set,  Sohn  der  Nut,  samt  deinen  Genossen!’ 
Und:  'Wie  Re  triumphiert  über  die  Apophis- 
schlange,  so  triumphiert  Osiris  über  Set,  den 
elenden,  den  Sohn  der  Nut  und  seine  Genossen.’ 
Zur  Strafe  für  seine  Angriffe  wird  Set  nach 
der  Richtstadt  geschleppt  {ebend.  4,  59  a).  Thot 
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wirft  ihn  nieder  {Lepsius,  Denl;m.  4,  57  b)  oder 
Tefenet  verbrennt  ihn  mit  ihrer  Flamme  (Den- 
dera,  unimbl.),  dann  wird  Set  vertrieben  aus 
den  Gauen  der  Götter  (ehend.)  ''Die  Gaue  des 
Osiris  freuen  sich,  aber  die  Städte  des  Set 
sind  vernichtet’  iDümichcn , Gcugr.  Insclir.  3, 
21  . Auch  die  Genossen  des  Set  wurden  mit 
ihm  vernichtet  {3Iariette,  Denderali  4,  G3  b und 
oft).  — Wie  man  sieht,  ist  die  alte  Erzählung 
in  tendenziöser  Weise  zugunsten  des  Osiris 
umgeformt  worden;  die  späte  Zeit,  die  ein 
Unterliegen  ihres  Lieblings  Osiris  nicht  dulden 
wollte,  verschweigt  in  diesem  Zusammenhänge 
nicht  nur  den  Tod  des  Osiris,  sondern  läßt  so- 
gar Set  vernichtet  werden.  Gelegentlich  hören 
wir,  daß  Set  in  Gestalt  eines  roten  Stieres 
vor  Osiris  geschlachtet  wird  (ebe)id.  4,  85; 
lUimichen,  Geogr.  Iiischr.  3,  48);  hiermit  steht 
vielleicht  in  Zusammenhang  die  Angabe  von 
Plutarch  (de  laide  31),  daß  mau  dem  Typhon 
rötliche  Rinder  opfere. 

4.  I’hitarch  erzählt,  daß  Osiris  den  Typhon 
bei  einem  Zuge  ins  Ausland  als  Statthalter  in 
Ägypten  zurüekließ  {de  Iside  cap.  13);  IHodor 
1,  17  nennt  Busiris  und  Antaios  als  Namen 
der  beiden  Statthalter.  Typhon  verschwor  sich 
mit  72  Männern  gegen  den  König  Osiris;  nach 
seiner  Rückkehr  ermordeten  sie  den  ahnungs- 
losen Herrscher  durch  List  und  warfen  den 
Kasten  mit  seiner  Leiche  in  die  Mündung  des 
Nilarmes  von  Tanis  {de  Iside  caj).  14).__  Später 
findet  Typhon,  der  nun  als  König  von  Ägypten 
zu  denken  ist,  den  von  Isis  zurückgebrachten 
Leichnam  und  zerstückelt  ihn  (ebeiid.  18). 

II.  Der  Kaiiiid'  zwischen  Iloriis  und  Set. 

aj  Einleitung. 

Die  Beziehungen  zwischen  Horus  und  Set 
in  den  ägyptischen  Sagen  sind  verschieden- 
artiger Natur  und  gehören  verschiedenen  My- 
theukreisen  au.  Oben  (vgl.  E I)  sahen  wir 
Horus  und  Set  als  die  mythischen  Könige  der 
beiden  Landeshälften.  Sie  führten  wohl  ge- 
legentlich  Krieg  miteinander,  um  nach  dem 
Frieden  gleichberechtigt  nebeneinander  zu 
stehen.  Wo  auf  einen  Kampf  zwischen  Horus 
und  Set  angespielt  wird,  pflegt  dieser  jedoch, 
wie  schon  Jaldonslii  (Pantheon  2,  59  ff.)  erkannte, 
dem  Kreis  der  Osirissagen  anzugehöreu.  Dann 
ist  Horus  der  Sohn  der  Isis  von  Osiris  und 
rächt  den  Mord  seines  Vaters  an  seinem  Onkel 
Set,  dem  er  die  Krone  abgewinnt.  Diese  bei- 
den Mythen  haben  einmal  unabhängig  neben- 
einandergestanden, sind  aber  früh  vermischt 
worden;  und  zwar  ist  es  hier,  wie  überall  in 
der  ägyptischen  Religion,  gegangen:  die  Osiris- 
sagen haben  die  anderen  Mythen  in  ihren 
Bann  gezogen  und  sie  so  durchsetzt,  daß  man 
deren  besonderen  Ursprung  und  Charakter  all- 
mählich vergaß.  Von  den  Ägyptern  wie  von 
den  neueren  Forschern  ist  der  Kampf  zwischen 
Horus  und  Set  kosmisch  gedeutet  worden ; Set 
der  Dämon  der  Finsternis  setzt  immer  wieder 
dem  Lichtgott  Horus  zu  (vgl.  unten  e 2). 

b)  Ältere  Mythen. 

1.  Die  Pyramidentexte  führen  uns  ein  in 
das  Auftreten  des  Horus  als  Rächer  oder 
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Schützer  des  Osiris;  dieser  ist  nicht  immer  tot 
gedacht,  sei  es,  daß  Set  ihn  überhaupt  nicht 
ermordet  hat,  sei  es,  daß  er  zu  neuem  Leben 
auferstanden  ist.  'Horus  wirft  Set  nieder,  er 
legt  ihn  unter  dich  (Osiris);  er  (Set)  schlägt 
dich  und  zittert  unter  dir,  wie  die  Erde  zittert’ 
{Pyr.  ed.  Setle  581).  'Horus  kommt  ...  er 
schlägt  dich,  Set’  (ebend.  587).  'Horus  rächt 
das,  was  Set  gegen  dich  getan  hat’  (ehend.  592). 
Im  Totenljuch  (ed.  Naville,  cap.  10,  Einl.  4 ff.), 
das  an  dieser  unklaren  Stelle  auf  eine  sonst 
unbekannte  Fassung  anspiielt,  sagt  der  Tote: 
'Horus  ist  gefangen  von  Set  . . . ich  habe 
Horus  [von?]  Set  erlöst.  Geöffnet  sind  die 
Wege  ...  im  Himmel  (von  Atum?)’.  Der  me- 
dizinische Papyrus  Ebers  sagt  in  einer  Anru- 
fung: 'Horus  wurde  von  Isis  gelöst  von  allem 
Bösen,  das  gegen  ihn  getan  war  von  seinem 
Bruder  Set,  als  er  seinen  Vater  Osiris  tötete. 
0 Isis,  löse  mich!’  il,  12). 

2.  Der  mythologische  Kalender  Pap.  SallierIV 
(ed.  Chubas,  Calendrier  des  jours  fastes  et  ne- 
fastes)  bemerkt  zum  26.  Thot:  'sehr  schlecht! 
An  diesem  Tage  kämpfte  Horus  mit  Set,  einer 
schlug  den  anderen.  Die  beiden  Männer  waren 
einander  auf  den  Fersen,  da  verwandelten  sie 
sich  in  Nilpferde  [am]  Tor  des  Herrn  von 
Tura  (Memphis,  Ostufer;,  vgl.  oben  E I a 1). 
In  dieser  Art  verbrachten  sie  drei  Tage  und 
drei  Nächte.  Da  ließ  Isis  [eine]  ihrer  Waffen 
niedergehen  und  sie  fiel  auf  Horus.  Da  schrie 
er  in  lautem  Klagen:  'Ich  bin  [dein]  Sohn 
Horus!’  Isis  rief  der  Waffe  zu:  'Was  sich  löst, 
löst  sich  von  meinem  Sohne  Horus’.  — Dann 
ließ  Isis  die  andere  Waffe  niedergehen  und 
auf  ihren  Bruder  Set  fallen.  Da  schrie  er  in 
lautem  Klagen:  '.  . .’  Sie  rief  der  Waffe  zu; 
[Bleibe,  was  bleibt!]  Da  rief  er  ihr  oftmals 
zu;  '[Wer  möchte  o.  ä.]  gegen  einen  Bruder 
von  seiner  Mutter  freveln?’  Ihr  Herz  wurde 
sehr  betrübt  und  sie  rief  der  Waffe  zu:  'Was 
sich  löst,  löst  sich!  siehe  er  ist  mein  Bruder 
von  meiner  Mutter!’  Die  Waffe  löste  sich  von 
ihm.  Die  beiden  Männer  erhoben  sich  und 
wandten  sich  voneinander  ab.  Da  ergrimmte 
die  Majestät  des  Horus  gegen  seine  Mutter 
Isis  wie  der  oberägyptische  Leopard.  Da  floh 
sie  vor  ihm  an  diesem  Tage,  an  dem  der  Kampf 
gegen  den  Unhold  (Set)  befohlen  war.  ßa 
schnitt  er  den  Kopf  der  Isis  ab.  Thot  (aber) 
bildete  seine  Gestalt  (neu)  durch  Zauber  und 
stellte  ihn  fest  als  Rinderkopf  ;^?)*)  (Deshalb) 
opfert  man  an  diesem  Tage  auf  ihren  Namen 
und  opfert  auf  den  Namen  des  Thot’  (2,  6 — 3, 
6;  vgl.  Reich  in  Bccueil  de  travaux  phiJol.  egypt. 
assyr.'dO  (1908)  210.  213.).  Ferner  zum  IG.Mechir: 
'sehr  gut.  Die  Majestät  des  Re  betete  (?)  in 
Abydos.  Isis  kam  heraus  vor  ihnen.  Haren- 
dotes  schlug  Set  und  seine  Genossen’  (17,  5). 
Zum  19.  Thot:  'Die  Götter  wurden  froh,  weil 
an  diesem  Tage  Set  in  die  Hand  des  [Horus] 

♦)  Plutarch  {de  Is.,  cap.  19)  kennt  diesen  merkwürdigen 
und  vereinzelten  Zug  in  der  Form,  daß  Isis  den  gefesselten 
Typlion,  den  Heros  ihr  überg.ah,  freiließ;  der  ergrimmte 
Heros  riß  ilir  die  Krone  vom  Haupt,  Hermes  {=  Thot) 
aber  setzte  ihr  einen  rinderköpfigen  Helm  auf.  Kehenhei 
deutet  Plutarch  (cap.  20)  ,,die  abscheuliche  Tradition  einer 
Köpfung  der  Isis“  an. 
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gegeben  war’  (1,  2).  Zum  25.  Thot:  'Sechmet 
zog  aus,  um  die  Genossen  des  Set  zu  schlagen’ 
(2,  4);  die  'Genossen  des  Set’  sollen  am  14. 
Pharmuti  vernichtet  (?)  sein  (22,  2). 

3.  Prozeß  zwischen  Horus  und  Set.  Ein 
anderer  Zug  im  Mythus  sagt  uns,  daß  Horus 
und  Set  nicht  miteinander  um  die  Herrschaft 
kämpften,  sondern  sie  unterwarfen  sich  einem 
Gericht  der  Götter;  dieses  wies  Set  ab  und 
wandte  Horus  den  Thron  seines  Vaters  zu. 
'Horus  wurde  mit  Set  zur  großen  Halle  (?)  in 
Heliopolis  geführt,  als  über  die  Hoden  des  Set 
mit  Horus  verhandelt  wurde  {Pap.  Ubers  2,  3j. 
'Horus  nahm  das  Haus  seines  Vaters  von  dem 
Bruder  seines  Vaters  vor  Geb’  {Pyr.  ed.  Sethe 
1219).  Von  der  Hilfe  anderer  Götter  weiß 
auclj  der  folgende  Bericht  aus  der  Spätzeit 
{Pap.  Salt  825. 4,  7 — 5 , 8 naehGardiner  unpubl.) : 
Re,  Thot,  Schow  und  Tefenet  setzten  ihren 
Sohn  Horus,  Sohn  der  Isis,  Sohn  des  Osiris, 
auf  den  Thron  seines  Vaters,  sie  warfen  Set 
nieder  und  brachten  ihn  nach  der  geheimen 
Richtstätte,  wo  Horus  ihn  vernichtete.  Dieser 
Gott  ließ  sich  in  Edfu  nieder  und  vernichtete 
die  Seelen  der  Feinde,  die  dort  waren.  Die 
Götter  und  Göttinnen  schützten  Horus,  Aber 
das  Blut  des  Set  fiel  in  das  Land  von  Oxy- 
rhynchos,  das  Land  von  Nubt,  das  Land  von 
Sesesu,  das  Land  der  Oase  Dachle  und  das 
Land  der  Oase  Charge  (zu  diesen  Kultstätten 
des  Set  vgl.  oben  C V).  Um  zu  vermeiden, 
daß  die  Seele  des  Set  die  Richtstätte  verlasse, 
mache  man  Wachsfiguren  von  dem  Bösen  und 
zerschneide  seinen  Namen.  — Einen  Prozeß 
zwischen  Horus  und  Set  kennt  auch  Plutarch 
{de  Is.  cap.  19):  Nach  seiner  Besiegung  durch 
Horos  verklagte  Typhon  den  Horos  bei  den 
Göttern  wegen  unehelicher  Geburt;  aber  Horos 
wurde  von  ihnen  auf  Betreiben  des  Hermes  als 
legitim  anerkannt.  Dann  wird  Typhon  end- 
gültig vernichtet  (vgl.  unten  c 6). 

c)  Die  Mythen  von  Edfu. 

1.  Eine  Reihe  der  verschiedenartigsten  Er- 
zählungen zwischen  Horus  und  Set  sind  in 
ptolemäischer  Zeit  gesammelt  worden  von  den 
Priestern  von  Edfu,  die  für  Horus  Behedti, 
den  Sonnengott  von  Edfu,  wie  für  Horus,  den 
Sohn  der  Isis,  interessiert  waren.*)  Ein  Teil 
von  ihnen  gehört  ausschließlich  der  Osirissage 
an  (vgl.  oben  a);  ein  anderer  stellt  eine  merk- 
würdige Vermischung  dar  zwischen  den  Sonnen- 
mythen und  den  Osirissagen  (vgl.  oben  H IV). 
In  diesen  Erzählungen  {Meyer,  Set- Typhon  24) 
haben  die  Gegner  bald  die  Gestalt  von  Männern, 
bald  von  Tieren;  hier  kämpfen  sie  allein,  dort 
helfen  andere  Götter;  hier  entflieht  der  ver- 
wundete Set,  dort  ist  Horus  in  Bedrängnis; 
gelegentlich  ist  der  Ausgang  unentschieden, 
an  anderer  Stelle  vernichtet  Horus  den  Bösen 
gänzlich.  Diese  verschiedenen  Redaktionen 
geben  lokale  Sagen  wieder,  in  denen  alle  Details 
verschieden  überliefert  sind;  deshalb  wechselt 
auch  der  Schauplatz  des  Kampfes  je  nach  dem 
Orte,  aus  dem  die  betreffende  Passung  stammt. 

2.  Die  erste  Erzählung  {Naville,  Mythe 

*)  Zur  Darstellung  des  Kampfes  während  der  Feste 
von  Edfu  vgl.  oben  J II  b. 
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d’Horus  [Geneve-Bäle  1870]  p.  6 — 7.  pl.  1 — 11; 
unpubl.  Bearbeitung  von  H.  Junicer)  schil- 
dert, wie  Horus  von  Edfu  nacheinander  neun 
Speere  in  ein  Nilpferd  stößt,  das  meist  nur 
der  Böse,  der  Unhold,  der  Feind  u.  ä.  genannt 
wird.  Aber  aus  gelegentlichen  Erwähnungen 
ergibt  sich,  daß  Set  mit  ihm  gemeint  ist; 
'Horus  lief  umher,  um  Set  zu  vernichten’  (pl.  1). 
Als  das  Nilpferd  vom  dritten  Speer  verwundet 
ist,  sagt  Isis  zu  Horus:  Durch  den  Himmel 
schallt  'die  Stimme  des  Wehklagens  meines 
Bruders  Set,  meinSobnHorus  hat  ihn  erschlagen’ 
(pl.  3).  Endlich  'fällt  Set  als  Nilpferd  nieder’ 
(pl.  11).  Möglich  ist,  daß  in  ihr  eine  Erinne- 
rung an  den  Kampf  der  Diener  des  Horus 
(Edfu,  Hierakonpolis)  und  des  Set  (Nubt,  Ne- 
gade)  fortlebt,  der  sich  in  frühdynastischer 
Zeit  abgespielt  hat.  Ein  wesentlicher  Einschlag 
ist  sicher  die  Vorstellung  von  dem  Sonnengott, 
der  seine  Feinde,  die  Genossen  der  Apophis- 
schlange,  niederwirft.  Aber  diese  und  andere 
Mythen  sind  eingeschmolzen  in  die  Handlung 
des  Osirismythus:  Horus,  der  Sohn  des  Osiris 
und  der  Isis,  rächt  die  Ermordung  seines 
Vaters  an  dem  bösen  Set;  unter  Beihilfe  des 
zauberkundigen  Thot  erstechen  Horus  und  die 
neun  Dämonen  Set,  der  sich  in  ein  Nilpferd 
verwandelt  hat. 

3.  In  der  zweiten  Erzählung  {Naville  pl. 
12 — 21)  ist  Set  nicht  mehr  nur  der  Böse  und  der 
Gegner  des  Osiris,  sondern  der  Herrscher 
Ägyptens  nördlich  von  Edfu.  Re-Harachte  der 
Götterkönig  dringt  von  Nubien  aus  mit  Hilfe 
seines  Sohnes  Horus  Behedti,  des  Sonnengottes 
von  Edfu,  vor,  um  seine  Feinde  niederzuwerfen. 
Die  Gegner  haben  sich  in  Krokodile  und  Nil- 
pferde verwandelt,  von  denen  Horus  zunächst 
bei  Edfu  651  Stück  tötet  (pl.  13).  Die  Fahrt 
geht  nach  dem  westlichen  Mert-Gau  (Oxyrhyn- 
chos;  vgl.  oben  C III)  gegen  'diese  Gefolg- 
schaft des  Set,  die  an  diesem  Orte  ist’.  Horus 
vernichtete  381  der  Feinde  — da  trat  Set  heraus 
mit  Klagegeschrei  und  stieß  ein  Gebrüll  aus 
wie  das  des  Horus  Behedti,  wenn  er  den  Feind 
tötet.  Horus  Behedti  kämpfte  mit  ihm  um 
Mittag  und  schleuderte  den  Speer  gegen  ihn 
und  vernichtete  ihn  am  Erdboden  an  diesem 
Orte.  Horus  Behedti  kam  und  brachte  den 
Feind,  dessen  Fessel  an  seinem  Halse  lag,  . . . 
Re  sagte  zu  Thot:  Gib  die  Genossen  des  Set 
der  Isis  und  ihrem  Sohne  Horus ; sie  sollen  mit 
ihnen  tun  alles,  was  ihr  Herz  begehrt.  Da 
schnitt  Horus,  Sohn  der  Isis,  den  Koijf  seines 
Feindes  und  seiner  Genossen  ab  vor  seinem 
Vater  Re  und  der  großen  Götterschaft  (pl.  14 
bis  15).  Nun  wird  offenbar  eine  Variante  ein- 
geschoben : Horus  Behedti  und  Horus  Sohn  der 
Isis  in  Gestalt  von  Männern  mit  Falkenkopf 
töten  gemeinsam  'diesen  elenden  Feind  und 
seine  Genossen’.  Da  verwandelte  Set  sich  in 
eine  Schlange,  indem  er  brüllte;  er  drang  un- 
gesehen in  die  Erde  ein  an  diesem  Orte  (Oxy- 
rhynchos).  Re  sprach:  Der  Böse  hat  seine  Ge- 
stalt verwandelt  in  die  einer  Schlange,  indem 
er  brüllte;  setze  Horus  Sohn  der  Isis  als  Stab 
mit  Falkenkopf  oben  auf  ihn,  damit  er  gar 
nicht  wieder  herauskomme  (pl.  16).  Dann  hebt 
die  Fahrt  des  Re-Harachte  von  neuem  an,  als 
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ob  der  Böse  gar  nicht  vernichtet  wäre.  Set 
verbündete  sich  mit  seinen  Genossen  im  nörd- 
lichen Gewässer,  das  in  Mittelägypten  zu  liegen 
scheint;  wieder  wirft  Horus  Behedti  die  Feinde 
für  Re-Harachte  nieder  (pl.  16). 

4.  In  völlig  veränderte  Verhältnisse  führt 
die  nächste  Redaktion  (pl.  21):  Als  Honis,  Sohn 
der  Isis,  im  Osten  von  Edfu  kämpfte,  klagte 
Isis:  ‘'Mein  Sohn  ist  klein  und  Set  kämpft  mit 
ihm’  und  bat  Horus  Behedti:  ‘Rette  Horus  vor 
Set,  er  kämpft  um  seinen  Thron’.  Er  fand 
Horus  mit  Set  kämpfend  am  Efer  und  er  rettete 
Horus  vor  Set,  während  der  Himmel  stürmte 
und  tobte. 

5.  Eine  der  folgenden  Plrzählungen  [Naville 
pl.  22 — 3)  berichtet:  Set  Sohn  der  Nut  nahm 
die  Gestalt  eines  roten  Nilpferdes  an  und  ging 
nach  Elephantine.  Horus  Sohn  der  Isis  folgte 
ihm  mit  Hilfe  eines  starken  Nordwindes,  er- 
reichte ihn  bei  Edfu  und  warf  seine  Harpunen 
gegen  ihn.  Als  der  erste  Speer  die  Nase  des 
Nilpferdes  zerrissen  hatte,  floh  Set  nach  Norden 
samt  seinen  Genossen,  den  Krokodilen.  In  Pe 
und  Dep  (der  alten  Königs-Doppelstadt  des 
Delta)  erhält  Horus,  Sohn  der  Isis,  das  Amt 
seines  [Vaters  Osiris],  nachdem  er  das  rote 
Nilpferd  geschlachtet  hatte.  Damit  wurde  er 
alleiniger  Herr  des  ganzen  Landes.  — In  einer 
anderen  Erzählung  (Naville  pl.  24)  ist  Honis 
(nur  so  genannt!)  der  Herr  von  Oberägypten 
und  dem  Delta,  der  auf  dem  Throne  seines 
Vaters  Osiris  saß  und  in  dessen  Gefolge  alle 
Götter  und  Göttinnen  waren.  Er  fand  [Set], 
der  sich  in  einen  roten  Stier  verwandelt  hatte. 
Sie  kämpften,  Horus  brachte  ihn  zu  Fall  und 
schnitt  seinen  Schenkel  ab.  Der  Kampf  scheint 
bei  Herakleopolis  (Ehpas)  gespielt  zu  haben. 

6.  Die  klassische  Überlieferung.  Eine  der 
zu  den  Mythen  von  Edfu  (vgl.  oben  c 1)  ge- 
hörigen Darstellungen  erwähnt  Eusebius  {prae- 
par.  evangel.  3,  cap.  12):  ein  heiliges  Symbol 
in  A{)ollinopolis  soll  aus  einem  falkenköiifigen 
Mann  bestehen,  der  mit  einer  Lanze  den  Typhon 
in  Gestalt  eines  Nilpferdes  ersticht.  Auch 
Spuren  der  in  Edfu  überlieferten  Mythen  finden 
sich  in  der  klassischen  Überlieferung,  der  sie 
ja  zeitlich  nicht  so  fern  stehen  wie  die  älteren 
Fassungen  {Jablo)isM,  PaniheoH  2,  60  ff.).  Plu- 
tarch  {de  Js.  cap.  50)  deutet  an,  daß  Typhon 
in  ein  Krokodil  verwandelt  vor  Horus  geflohen 
sei  Ivgl.  Aelian  de  nat.  anim.  10,  cap.  21). 
Sonst  berichtet  er  nur  wenig  von  dem  Kampf 
der  beiden  Götter.  Viele  der  Genossen  des 
Set  gingen  zu  der  Partei  des  Horus,  dem  Sohne 
seines  Bruders  und  Vorgängers  Osiris,  über, 
darunter  auch  sein  eigenes  Kebsweib  Thueris 
(vgl.  Artikel  ‘'Toeris’).  Das  Kämpfen  selbst 
dauerte  viele  Tage,  endlich  übergab  Horus  den 
gefesselten  Typhon  der  Isis  ("vgl.  oben  b 2). 
Dann  folgt  die  Klage  des  Typhon  vor  den 
Göttern  (vgl.  oben  b 3).  Am  Ende  wird  Typhon 
nochmals  und  nun  endgültig  in  zwei  Schlachten 
vernichtet  {de  Is.,  cap.  19).  Diodor  1, 17  kennt 
als  Schauplatz  des  Kampfes  Antaios  (=  An- 
taeopolis,  vgl.  oben  C II  b).  Dieses  wird  eine 
lokale  Tradition  sein,  genau  so  wie  die  An- 
gaben des  späten  Fajjunipapyrus  {Lanzone, 
Les  piapyrus  du  Lac.  31oeris;  Pleytc  in  Amster- 
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dam.  Äkad.  1886),  der  den  Kampf  zwischen 
Horus  und  Set  (ed.  Lanzone  1,  36  = Pleyte 
1,  16),  sowie  andere  Ereignisse  der  Osirissage 
an  Orte  des  Fajjums  verlegt. 

d)  Anschließende  Darstellungen. 

Eine  Reihe  von  bildlichen  Darstellungen 
knüpfen  an  den  Kampf  des  Horus  mit  Set  an; 
sie  sind  sämtlich  nach  dem  neuen  Reich  ent- 
standen und  schließen  sich  den  in  dieser  Zeit 
gültigen  Fassungen  des  Mythus  an.  Die  In- 
schriften mit  den  Mythen  vom  Kampf  in  Edfu 
(vgl.  oben  b)  sind  von  einer  Reihe  von  Dar- 
stellungen begleitet,  die  zum  Teil  auf  ältere 
Vorbilder  zurückgehen.  Auf  den  Kampf  be- 
zieht Pleyte  {Beligion  pl.  9,  1 zu  p.  184)  die 
Leidener  Statue  eines  Horus,  der  auf  einer 
Antilope  (ohne  Hörner,  ziemlich  lange  Ohren) 
steht.  Auch  bei  den  zahlreichen  Stelen  der 
Spi'itzeit  mit  einem  Bilde  des  Horuskindes,  das 
auf  Krokodilen  steht  und  Schlangen  erwürgt, 
könnte  Set  als  der  Böse  gemeint  sein,  der 
diese  Tiere  sendet  (vgl.  Golenischeff,  Eie  Met- 
ternichstele, I'pzg.  1877).  In  der  Darstellung 
der  Osirismythen  im  Opet-Tempel  zu  Karnak 
(Ptol.  IX.)  schlägt  Horus  neben  dem  auf  der 
Bahre  liegenden  Osiris  mit  der  Keule  einen 
Mann  mit  Esels  köpf  nieder,  den  er  an  den 
langen  Ohren  faßt  {Lepsius,  Denkm.  4,  29  b). 
Eine  Bronze  römischer  Zeit  (Berlin  13  201) 
stellt  Horus  dar,  der  mit  der  Lanze  nach  Set 
sticht;  ähnlich  eine  Terrakotte  (Berlin  9685  = 
Ennan,  Religion  Abb.  148),  die  den  Set  weg- 
gelassen hat.  Die  interessanteste  Darstellung 
dieser  Art  findet  sich  auf  einer  Sandsteinplatte 
im  Louvre  {Clermont-Ganneau  in  Rev.  archeol. 
NS  32  [1876]  196.  372.  pl  18  [reprod.  in  Ro- 
schers  Lexikon  Bd.  1,  Sp.  2747].  34  [1877]  23;  vgl. 
Clermont-Ganneau,  Etudes  d’ archeol.  Orient.  I 
[Bibi.  Ecole  haut.  etud.  44,  Paris  1880]  78): 
der  falkenköpfige  Horus  in  römischer  Tracht, 
auf  einem  Pferde  reitend,  ersticht  ein  Kro- 
kodil. 

e)  Das  Horusauge. 

1.  Die  Mythen.  Bei  dem  Kampf  soll  Set 
dem  Horus  das  Auge  verletzt  und  Horus  die 
Hoden  des  Set  beschädigt  haben;  Horus  ge- 
wann sein  Auge  wieder  zurück  und  gab  es 
dem  Osiris.  Auf  diesen  in  den  Einzelheiten 
überlieferten  Zug  des  Mythus  wird  häufig  an- 
gespielt, ohne  daß  wir  ihn  ganz  verstünden. 
‘Set  hat  das  Auge  des  Horus  verletzt,  als  seine 
Hoden  verstümmelt  waren’  {Pyramidentexte  ed. 
Sethe  594;  vgl.  679).  Andere  Stellen  sprechen 
von  der  Zeit,  als  ‘das  Horusauge  noch  nicht 
ausgebohrt,  die  Hoden  des  Set  noch  nicht  ab- 
geschnürt waren’  {ebend.  1463);  und  von  ‘allem 
Bösen,  das  Set  gegen  dich  (Horusauge)  getan 
hat’  {ebend.  1595).  ‘Horus  nimmt  sein  Auge 
dem  Set  (wieder)  weg,  er  gibt  es  dir  (Osiris), 
dieses  sein  süßes  Auge’  {ebend.  591).  Viele  von 
den  Sprüchen  zu  Opfergaben  enthalten  ein 
Wortspiel  oder  eine  Anspielung  auf  die  Ver- 
letzung des  Horusauges  durch  Set;  das  Opfer 
(=  Horusauge)  war  verletzt,  nun  wird  es  geheilt 
und  dem  Toten  (=  Osiris)  zur  Speise  gereicht 
{ebend.  20 — 80  passim).  Eine  Opferspeise  ‘ist 
das  Auge  des  Horus,  das  er  von  Set  erlangt 
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hat’  {ebend.  65;  ähnlich  95);  eine  andere:  '’das 
Horusauge,  das  sich  an  der  Stirn  des  Set  be- 
findet’ {ebend.  84).  — Im  Totenbuch  {ed.  Naville, 
Kap.  60 — 62,  4)  sagt  der  Tote  im  ’Spruch,  um 
sich  in  der  Unterwelt  des  Wassers  zu  bemäch- 
tigen’: ''Gebt,  daß  ich  mich  des  Wassers  be- 
mächtige, wie  Set  seinen  Feind  ergriff  an 
jenem  Tage  des  Unheils  der  beiden  Länder’. 
Das  Horusauge  könnte  auch  gemeint  sein  bei: 
'Set  muß  alles  ausspeien,  was  er  verschlungen 
hat’  {Totenbuch  ed.  Lepsius,  Kap.  108,  4;  s.  u. 
Fliitarch).  Im_  Tempeliitual  ist  bei  dem  Weg- 
ziehen des  Riegels  vom  Torflügel  des  Schreines 
zu  sprechen:  'Der  Finger  des  Set  wird  gezogen 
von  dem  Horusauge,  damit  es  wohl  sei’  {Ma- 
riette,  Äbydos  1 p.  58).  Nach  Phitarch  {de  Is. 
cap.  55)  soll  Typhon  dem  Horus  das  Auge 
bald  verletzt,  bald  ausgerissen  und  verschluckt 
haben;  dann  gab  er  es  dem  Helios  zurück. 

2.  Kosmische  Deutung.  Der  Kampf 
zwischen  Horus  und  Set  ist  von  den  Ägyptern 
selbst  schon  in  früher  Zeit  kosmisch  gedeutet 
worden  auf  die  Abnahme  des  Lichtes;  im  An- 
schluß an  Phitarch  (s.  u.)  faßt  Brugsch  {Reli- 
gion 452 — 67)  dies  als  den  eigentlichen  und 
ursprünglichen  Sinn  des  Mythus  (vgl.  Ed.  Meyer 
in  Roschers  Lexikon  Bd.  1,  Sp.  2745).  Sonne 
und  Mond  sind  die  Augen  des  Horus  {Pliit.  de 
Is.  cap.  52);  also  beschädigt  Set,  der  Horus 
im  Gesicht  verwundet  hat,  auch  die  beiden 
Gestirne.  Indem  er  ein  Stück  von  der  leuch- 
tenden Sonne  abreißt,  entsteht  die  Sonnenfin- 
sternis. Indem  er  den  Mond  stückweise  ver- 
kleinert, nimmt  dieser  dauernd  ab  (oder  wird 
ebenfalls  verfinstert).  In  beiden  Fällen  macht 
Thot  den  Schaden  wieder  gut:  er  heilt  das 
verletzte  Auge  und  füllt  den  Mond  wieder  auf. 
Alle  diese  Bezeichnungen  sind  nirgends  klar 
ausgesprochen,  aus  den  vieldeutigen  und  sich 
widersprechenden  Anspielungen  lassen  sie  sich 
mehr  ahnen  als  belegen. 

Im  Totenbuch  enthalten  schon  die  Texte 
aus  dem  mittleren  Reich  die  Umdeutung  auf 
die  Sonnen-  und  Mondesfinsternis,  bei  der 
Thot,  der  Schiedsrichter  des  alten  Mythus  und 
zugleich  Mondgott,  einen  hervorragenden  Platz 
einnimmt.  Mit  dem  Tag  des  'Unheils’  (nsn), 
der  aus  dem  Kampf  zwischen  Horus  und  Set 
bekannt  ist  (vgl.  oben  b c),  wird  angespielt 
auf  die  'Verfinsterung  (nsn)  des  Mondes’ 
{Lepsius,  Denkm.  3,  256,  7 ; Brugsch,  Hierogl.- 
dernot.  Wörterbuch  [Lpzg.  1868]  811;  Chabas 
in  Melanges  egyptol.  2 ser.  [Chalon  1864]  73 
bis  107).  In  dem  sehr  alten  Text  des  17.  Ka- 
pitels {Lepsius,  Älteste  Texte  des  Ibchs  31, 
26  ff.)  sagt  der  Tote:  'Ich  habe  das  Horusauge 
gefüllt,  als  es  beschädigt  war  an  jenem  Tage 
des  Kämpfens  der  beiden  Gegner.  (Kommen- 
tar: Dieser  Tag  ist  der  Kampf  des  Horus  mit 
Set;  er  warf  den  Unrat  (?)  in  das  Gesicht  des 
Horus,  während  Horus  die  Hoden  des  Set  aus- 
riß. Thot  aber  ist  es,  der  es  mit  seinen  Fin- 
gern [wieder  gut]  gemacht  hat).  Ich  erhob  das 
Haar  am  Uzat-Auge  zu  seiner  Zeit  des  Unheils 
(=  Verfinsterung,  nsn).  (Glosse:  Das  ist  das 
rechte  Auge  des  Re’,  nämlich  die  Sonne;  auch 
hier  heilte  Thot). 

Plutarch  (de  Is.,  cap.  44)  berichtet  von  der 


Set  (u.  Horus)  766 

Übertragung  des  Osirismythus  auf  die  Finster- 
nisse: der  Mond  sinkt  verdunkelt  in  den  Erd- 
schatten ein  wie  Osiris  in  den  Sarg.  Die  Zer- 
stückelung des  Osiris  {ebend.  62)  deutet  auf 
die  Abnahme  des  Mondes  in  der  zweiten  Hälfte 
des  Monats.  In  beiden  Fällen  ist  Typhon  die 
Ursache  der  Verfinsterung.  Ferner  {ebend.  5b): 
die  verderbliche  Kraft  im  Weltall,  die  ja  Ty- 
phon ist,  verpestet  Gewässer  und  Lüfte,  sie 
steigt  und  türmt  sich  bis  zum  Monde,  indem 
sie  oft  das  Leuchtende  trübt  und  schwärzt, 
wie  die  Ägypter  glauben.*)  Die  Verletzung 
soll  die  monatliche  Abnahme  des  Mondes  au- 
deuten;  die  Verstümmelung  aber  die  Verfin- 
sterung, welche  die  Sonne  heilt,  in  dem  sie 
den  aus  dem  Erdschatten  entflohenen  sogleich 
wieder  beleuchtet. 

f)  Vereinzelte  Mythen  von  Horus  und 
Set. 

Aus  einer  vereinzelten  Erzählung  {Toten- 
buch, Kap.  112)  wissen  wir  von  einer  Begeg- 
nung des  Horus  und  Set,  bei  der  Set  sich  in 
ein  schwarzes  Schwein  verwandelte  und  das 
Auge  des  Horus  durch  bösen  Blick  o.  ä.  schä- 
digte (vgl.  unten  M III 1). 

Noch  merkwürdiger  ist  der  Versuch  des  Set, 
päderastisch  mit  Horus  zu  verkehren,  wir  ken- 
nen ihn  nur  aus  einem  Text  des  mittleren 
Reichs  {Pap.  Kahun  ed.  Griffith  [London  1898] 
Horus  and  Set),  dessen  Zusammenhang  nicht 
zu  ermittelu  ist.  'Die  Majestät  des  Set  sagte 
zur  Majestät  des  Horus:  Wie  schön  ist  dein 
Hinterer.  Die  Majestät  des  Horus  sagte:  Hüte 
dich!  . . . Die  Majestät  des  Horus  sagte  zu 
seiner  Mutter  Isis:  Set  [forderte]  das  Erkennen 
(Coitus)  von  mir.  Sie  sagte  zu  ihm:  Wenn  er 
es  dir  ein  zweites  Mal  sagt,  so  sage  du  ihm: 
Es  schmerzt  mich,  denn  du  bist  schwer  auf 
mir.  Meine  Kraft  trägt  nicht  deine  Kraft.  So 
sage  ihm!’  Trotzdem  scheint  Isis  ihm  aber 
Anweisungen  zu  geben,  wie  er  sich  zu  ver- 
halten habe,  'wenn  er  dir  die  Kraft  gegeben 
hat’.  — Man  könnte  versucht  sein,  mit  dieser 
Geschichte  die  Statuen  in  Koptos  in  Zusam- 
menhang zu  bringen,  die  Plutarch  {de  Is.  55) 
erwähnt:  Horus  hält  das  Glied  des  Set  in  der 
Hand.  Aber  sollte  hier  nicht  eine  Verwechs- 
lung mit  Statuen  des  ithyphallischen  Min  von 
Koptos  vorliogen,  der  sein  eigenes  Glied  in  der 
Hand  hält?  (Abb.  bei  Capart,  Primitive  Art 
[London  1905]  Fig.  166). 

K.  Set  als  böser  Gott. 

I.  In  (len  Texten. 

a)  Die  bisherige  Darstellung  der  Mythen, 
die  sich  an  Set  knüpfen,  hat  ihn  als  einen  an- 
gesehenen und  mächtigen  Gott  erscheinen  lassen 
wie  die  anderen  Götter.  Der  Lokalgott  der 
oberägyptischen  Städte,  der  Töter  der  Feinde 
des  Sonnengottes  und  auch  der  in  Donner  und 
Erdbeben  sich  offenbarende  Naturgeist  hat 
vielleicht  furchtbare  Züge,  aber  gewiß  keine 
bösen.  Anders  in  den  unterägyptischen  Osiris- 
sagen : dort  ist  er  ein  Brudermörder  und  ent- 

*)  Typhon  soll  das  Augo  des  Horus  bald  verletzt, 
bald  ausgerissen  und  verschluckt  haben,  dann  gab  er  es 
dem  Helios  zurück. 
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bält  er  dem  rechtmäßigen  Erben  den  Thron 
vor;  diese  seine  Rolle,  in  der  er  seit  dem  Anfang 
der  historischen  Zeit  im  ganzen  Lande  bekannt 
ist,  hat  ihn  zum  typischen  Bösewicht  gestem- 
pelt. Daneben  treten  dann,  je  später  desto 
häufiger,  noch  andere  Gelegenheiten  hervor,  bei 
denen  er,  besonders  den  Toten  gegenüber,  als 
Unhold  erscheint;  er  wird  auch  zum  Apophis, 
dem  Sonnenfeind,  den  er  nach  dem  alten  My- 
thus einst  getötet  hatte  (Tüte«dwc/(,  Kap.  7.  15,  iü 
7.  39).  — Bruf/sch,  Thesaurus  4,  724  hat  39 
Götterlisten  (vgl.  oben  Dia)  zusammengestellt; 
in  den  14  älteren  von  ihnen  ist  Set  richtig 
angegeben;  von  den  späteren  Listen  über- 
springen 13  ihn,  4 mal  ist  sein  Name  ausge- 
meißelt; in  den  übrigen  Fällen  sind  andere 
Götter  (vgl.  unten  III  a — c)  für  ihn  eingetreten 
{llruysch,  Bel.  541). 

b)  In  den  Furamidentexten  ist  Mas  was 
Set  getan  hat’  (N  773)  sprichwörtlich  geworden  20 
für  etwas  Böses.  Im  Totenhuch,  und  zwar 
schon  in  den  Texten  des  mittleren  Reichs, 
sagt  eine  Glosse:  Mener  Gott,  der  die  Seelen 
raul)t  und  die  Sünder  (?)  verschluckt  (?)  und 
von  Aas  lebt  — das  ist  Set’  {Lepsius,  Älteste 
Texte  4,  55);  der  Text  des  neuen  Reiches 
{Naville,  Tote )i.b lieh.,  Kaj:).  17,  87)  setzt  noch 
hinzu  Tier  Genosse  der  Finsternis’  und  ‘'vor 
dem  sich  die  Schwachen  fürchten’.  In  den 
Gräbern  der  Könige  der  19.  Dynastie,  deren  so 
Namen  den  Bestandteil  ‘‘Set’  enthalten,  wird 
das  Schriftzeichen  für  Set  ersetzt  durch  das 
des  Usiris  {Lepslus,  1.  G(jtterkreis‘i01)\  offenbar 
wollte  man  den  Namen  des  Bösen  auch  in  der 
Schrift  vermeiden,  wie  mau  im  mittleren  Reich 
die  Krallen  der  Vögel  fortließ  und  die  Schlan- 
gen zerschnitt,  deren  Bilder  dem  Toten  hätten 
schaden  können.  Im  Grab  des  Setnacht  (Lep- 
sius,  DeuJcniäler  Text  3,  209  tf.)  ist  sein  Name 
im  allgemeinen  mit  dem  Osiriszeichen  ge-  40 
schrieben,  auf  dem  Sarkophag  {ehend.  214) 
jedoch  mit  dem  Setzeichen.  Im  Grab  Sethos  I. 
{ehend.  21Gff. ; Lefebure,  Iliipogees  Royaux  de 
Thi'bes  {Mem.  Mission  fra.ng.  Caire  2,  Paris 
189GJ)  steht  im  ersten  Gang  stets  ursprünglich 
das  Zeichen  des  Osiris;  in  der  ersten  Kammer 
ist  Set  geändert  in  ein  farbloses  Zeichen  für 

Gott  F;  in  den  hinteren  Kammern  ist  durch- 


gängig das  Osiriszeichen  teils  eingesetzt,  teils  .50 
ursprünglich.  Auch  im  Osiristempel  Sethos  I. 
zu  Abydos  ist  überall  das  Setzeichen  vermie- 
den; ebenso  ist  Set  in  der  Götterliste  wogge- 
lassen  {Mariette,  Abydos  1 pl.  34  b).  Im  Grab 
Sethos  II.  (Lepsius  3,  215)  ist  über  dem  Ein- 
gang Set  verbessert  in  Osiris,  ebenso  an  der 
Decke;  im  übrigen  ist  Osiris  ursprünglich.  In 
den  Götterlisten  (vgl.  oben  D I a),  die  in  den 
Königsgräbern  Vorkommen  {Bruysch,  Thesaurus 
4,  724 — 30  nr.  12 — 4),  ist  Set  kurzerhand  weg-  60 
gelassen;  z.  B.  bei  Sethos  I.  {Naville,  Litauie 
de  soleil  2 Taf.  2,  11),  bei  Sethos  II.  {ebend. 
Taf.  24,  11  j und  bei  Ramses  IV.  {ebend.  Taf.  34, 
11).  Ebenso  ist  Set  übergegangen  in  der  Götter- 
liste auf  den  Naos  Louvre  D 29  aus  Mareotis, 
Dyn.  26  {Bruysch,  Thes.  nr.  20)  und  auf  allen 
Denkmälern  der  ptolemäischen  und  römischen 
Zeit  {ebend.  passim). 


c)  Es  ist  merkwürdig,  daß  zur  gleichen  Zeit 
Set  immer  noch  seine  angesehene  Stellung  im 
Pantheon  einnimmt  in  den  Reliefs  und  In- 
schriften der  Tempel  (zu  Einzelheiten  vgl,  je- 
doch unten  lila);  seine  Ausmerzung  hat  also 
im  Totenkultus  und  im  Osiristempel  von  Abydos 
(oben  b am  Ende ; unten  III  a)  begonnen.  Am 
Ende  der  19.  Dynastie  ist  Set  noch  der  gefeierte 
Staatsgott  (vgl.  oben  E III),  dessen  Tempel  in 
Tauis  (C  VI  b)  und  an  anderen  Orten  blühen 
und  noch  von  Ramses  III.  (Dyn.  20)  beschenkt 
werden  (C  I.  IIL  IV).  Von  einem  Kultus  nach 
dieser  Zeit  wissen  wir  nichts  mehr;  abgesehen 
von  dem  Orakel  des  Sutech  zur  Zeit  des  Sche- 
schonk  (Dyn.  22)  in  der  Oase  el-Dachle  (C  Vb). 
Die  Reliefs  des  Hrilior  (Dyn.  21)  im  Chonstempel 
zu  Karnak  stellen  Set  und  Horus  als  Laudes- 
götter dar,  die  dem  König  die  Kronen  bringen 
{Lepsius,  Denlcm.  3,  246 c;  oben  Ella  4),  und 
auch  in  den  Götterlisten  (oben  Dia  und  K I a 
am  Ende)  hat  er  unverändert  seinen  Platz  (vgl. 
oben  C VII).  In  der  22.  Dyn.  ist  ’Nubti,  Herr  des 
Südlandes,  der  große  Gott;  er  gebe  jede  Stärke 
und  jede  Kraft’  neben  den  anderen  Göttern 
dargestellt  {Naville,  Festival  hall  of  Osorkon  II. 
pl.  12).  In  der  25.  Dynastie  der  nubischen 
Könige  nennt  die  Stele  des  Pianchi  (oben  F HI) 
’Nubti,  Ersten  des  Südens’  neben  Mont;  und 
sein  Sohn  Schabaka  hat  den  Mythus  von  der 
Teilung  des  Reiches  durch  Geb  unter  Horus 
und  Set  (oben  E I a 1)  im  Tempel  von  Mem- 
phis von  Papyrus  auf  Stein  übertragen  lassen.  ■ 
Vereinzelt  kommt  ein  ‘‘Piuester  des  Set  Amasis’ 
auf  einem  Skarabäus  der  26.  Dynastie -Leiden 
0 95  vor  ( Wiedemann,  Froceed.  Soc.  Bibi.  Ärch. 
8 (1886)  92  nr.  1).  Das  sind  die  letzten  Er- 
wähnungen des  Set  als  eines  guten  und  ange- 
sehenen in  den  Tempelinschriften;  muß  ein 
Schreiber  dieser  Zeit  bei  dem  Abschreiben  alter 
Texte  den  Namen  des  Set  schreiben,  so  löscht 
er  ihn  sogleich  wieder  aus  {Berlin,  Bitual- 
Fapyrus  der  22.  Dyn). 

d)  In  den  Tempeln  der  griechisch-römischen 
Zeit  sind  alle  Mythen,  die  sich  an  Set  knü- 
pfen, unterdrückt  bis  auf  den  einen,  daß  er 
Osiris  ermordet  hat;  er  ist  ein  Scheusal,  das 
die  Tat  immer  wieder  verüben  will  und  des- 
halb zuriiekgetrieben  werden  muß  durch  Zauber- 
sprüche und  durch  die  Macht  der  Götter.  In 
Denderah  ist  man  sogar  so  weit  gegangen,  daß 
diese  Abwehr  mit  der  Vertreibung  des  Set 
endet  und  der  gute  Osiris  gar  nicht  ermordet 
wird  (oben  J I c 3) ; wenn  man  den  Namen 
des  Set  mit  dem  Bilde  seines  Tieres  schreibt, 
so  steckt  man  diesem  Ungeheuer  ein  Messer 

in  den  Kopf:  Das  Niederstechen  des 

bösen  Set  ist  zum  typischen  Tempelrelief  ge- 
worden, z.  B.  sticht  Kaiser  Augustus  in  Philae 
einen  nackten  Mann,  den  er  gefesselt  hält,  mit 
der  Lanze  nieder  {Lepsius,  Denkmäler  4,  75  d). 
Die  späten  Festkalender  lassen  bei  der  Angabe 
der  Schalttage,  an  deren  jedem  ein  Gott  ge- 
boren ist,  den  3.  Schalttag  aus;  sie  wollen 
offenbar  absichtlich  den  (Geburtstag  des  Set 
(vgl.  oben  D II  b)  ausmerzen  {Bruysch,  Drei 
Festkalender  des  Tempels  von  Apollinopolis 
Mayna  [Leipzig  1877]  S.  8.  11.  29).  ln  Edfu, 
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dem  Tempel  des  Sonnengottes  Horus,  ist  Set 
auch  der  Feind  der  königlichen  Tagessonne,  der 
ihr  Licht  immer  wieder  zu  trüben  sucht  (vgl. 
die  Mythen  oben  J II  b).  Doch  sind  in  den  In- 
schriften von  Edfu,  die  ja  Abschriften  älterer 
Texte  enthalten,  versehentlich  einige  Stellen 
stehen  geblieben,  in  denen  Set  noch  als  einer 
der  alten  großen  Götter  erscheint.  In  einem  der 
Sonnenmythen  (oben  J II  b 3)  hat  man  die  Er- 
wähnung des  Set  nicht  getilgt  in  der  Anrufung 
an  die  'Genossen  des  Re,  Genossen  des  Schow, 
Genossen  des  Geb,  Genossen  des  Horus,  Genossen 
des  Set’  {Naville,  Mythe  d’Horus  pl.  19,  20; 
die  Reihenfolge  der  Götter  ist  die  gleiche 
wie  in  den  alten  Götterlisten,  vgl.  oben 
D I bi.  Eine  Gauliste  läßt  dem  Sutech  die 
Früchte  der  Oase  el- Charge  (oben  C V a)  dar- 
gebracht werden  {Sochemonteix,  Edfou  1,  469). 
Vier  verschiedene  Formen  des  Sutech  sind 
unter  den  Göttern  der  Neki-opole  von  Edfu 
(ebend.  2,  52,  pl.  40 d;  vgl.  oben  GUI).  Es  ist 
bemerkenswert,  daß  in  den  beiden  letzten  Fällen 
der  Gottesname  Sutech  wie  im  neuen  Reich 
geschrieben  ist;  aus  dieser  Zeit  stammt  also 
die  Vorlage  zu  den  Texten,  und  man  hat  diesen 
Sutech  vielleicht  gar  nicht  einmal  für  iden- 
tisch gehalten  mit  dem  Osirismörder,  dessen 
Namen  man  gewohnheitsgemäß  ganz  anders 
zu  schreiben  pflegte. 

e)  In  den  vulgären  Zaubertexten  der  grie- 
chisch-römischen Zeit  (vgl.  unten  L II)  spielt 
Set  keine  bessere  Rolle  als  in  den  Tempeln. 
Er  ist  der  Böse,  vor  dem  man  sich  schützen 
muß,  oder  dessen  Macht  man  sich  bedient,  um 
anderen  zu  schaden;  auf  ein  Amulett,  wohl 
schon  aus  christlicher  Zeit,  ist  er  mit  roter 
Tinte  gezeichnet  am  Ende  einer  Reihe  von 
schwarzen  Göttergestalten  {Leemans,  Monum. 
Burgerl.  Lehen  pl.  170:  Leiden  J 356;  vgl. 
unten  L III  b 5).  So  haben  denn  auch  die 
Griechen  den  Typhon  der  Osirissage  als  einen 
'gewalttätigen  und  gottlosen  Mann’  {Diodor  1, 
21)  kennen  gelernt;  wo  er  sich  in  der  Natur 
offenbart,  ist  er  eine  verderbliche  Macht  {Plu- 
tarch,  de  Is.,  vgl.  oben  G I).  Jablonjjki  {Pantheon 
2,  75)  hatte  aus  der  klassischen  Überlieferung 
von  Set  den  Eindruck  eines  malus  genius. 

II.  Tilgung  des  Set. 

Nach  der  Zeit  der  nubischen  Könige  (Dyn. 
25;  vgl.  oben  c)  hat  man  angefangen  das  Bild 
des  Set  und  seinen  Namen  auszumeißeln,  wo 
man  ihn  fand;  dieselbe  26.  Dynastie,  die  so 
pietätvoll  die  Vergangenheit  Wiederaufleben 
ließ,  mag  das  fanatische  Zerstörungswerk  be- 
gonnen haben.  Man  sandte  Steinmetzen  aus, 
die  in  den  Darstellungen  und  Inschriften  der 
Tempel  und  Gräber,  an  den  Wänden  wie  auf 
Altären,  Kapellenuntersätzen  und  Statuen  nach 
dem  verhaßten  Bilde  suchten.  Sie  haben  ihr 
barbarisches  Handwerk  gründlich  betrieben, 
und  achteten  besonders  auf  das  merkwürdige 
Tier  des  Set;  so  entging  ihnen  der  Gott,  oder 
sie  schonten  seine  Figur  absichtlich,  wo  er 
menschenköpfig  dargestellt  war  (vgl.  unten  M I). 
Die  Lage  muß  schwierig  gewesen  sein  für  die- 
jenigen Tempel,  in  denen  Set  bisher  als  Haupt- 
gott verehrt  worden  war.  Welchen  Ausweg 
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man  in  Oberägypten  wählte,  wissen  wir  nicht; 
in  Tanis  ging  man  zu  Osiris,  Isis  und  Horus 
über,  die  nun  Herren  von  Tanis  wurden 
{üaressy  in  Bec.  trav.  15  [1893]  150ff.).  Im 
ptolemäischen  Tempel  von  Dendera  schreitet 
in  einer  Prozession  von  Göttern  einer  des  Na- 
mens: 'gewaltig  an  Kraft,  Herr  von  Bubastis, 
großer  Gott,  wohnend  in  Dendera,  gewaltig  an 
Gebrüll,  gewaltig  an  Schrecken,  gewaltig  an 
10  Kraft,  mit  starker  Hand,  der  die  Feinde  schlägt’ 
{Dümichen , Geogr.  Inschr.  (Lpzg.  1866]  2,  pl. 
46,  17).  Dieser  namenlose  Gott  muß  nach  den 
Beiworten  Set  sein;  sein  Name  stand  in  der 
Vorlage  am  Anfang  der  Beischrift  und  man 
ließ  ihn  kurzerhand  weg.  — Eine  Götterliste 
(vgl.  oben  Dia)  in  Dendera  läßt  Set  ohne 
weiteres  aus,  so  daß  sie  nennt:  Osiris,  Isis, 
Horus,  Nephthys,  Hathor  {Lepsius,  Denlcm.  4, 
56  a).  In  dem  Grabe  Sethos  I.  (vgl.  oben  I b) 
20  steht  in  dem  Namen  des  Königs,  in  dem  man 
das  Zeichen  für  Set  vermeiden  wollte,  statt 

dessen  ein  farbloses  Zeichen  für  Gott  ^ ; den- 
selben Ausweg  wählte  man  in  Privatgräbem, 
wo  man  den  Namen  des  Set  nicht  durch  den 
eines  andern  Gottes  ersetzen  konnte  {Schia- 
parelli,  Libro  dei  funerali  tav.  50 — 51.  65). 

III.  Ersetzung  des  Set. 

30  In  einer  Reihe  von  typischen  Tempelreliefs 
oder  von  Götterlisten,  die  nach  herkömmlicher 
Weise  und  nach  dem  Zusammenhang  der 
Mythen  Set  enthalten  müßten,  ist  dieser  Gott 
durch  einen  anderen  ersetzt;  es  macht  dem 
Ägypter  nichts  aus,  daß  der  fremde  Gott  an 
einer  Stelle  steht,  an  die  er  inhaltlich  nicht 
gehört.  Wir  sehen  für  Set  von  der  18.  Dyna- 
stie ab  den  Thot  eintreten,  von  der  19.  Dy- 
nastie ab  auch  Horus ; selten  andere  Götter. 
40  Es  ist  merkwürdig,  daß  diese  Ersetzung  des 
Set  schon  in  einer  Zeit  nachzuweisen  ist,  aus 
der  wir  sonst  noch  nichts  von  seiner  Mißach- 
tung oder  Verfolgung  wissen. 

a)  Durch  Thot. 

Eine  Götterliste  (vgl.  oben  Dia)  in  Me- 
dinet  Habu  (Thutm.  III.)  enthielt  ursprünglich 
richtig  Osiris,  Isis,  Set,  Nephthys  usw. ; man 
gab  dem  Set,  der  mit  dem  Kopf  seines  Tieres 
50  dargestellt  war,  nachträglich  einen  Menschen- 
kopf und  die  Beischrift 'Thot,  Herr  des  Himmels’ 
{Lepsius,  Denlcm.  3,  37,  3).  In  der  Darstellung 
der  Reinigung  des  Königs  durch  Horus  und  Set 
(vgl.  oben  EH  a 3)  ist  Set  durch  Thot  ersetzt 
worden  in  Amada  {Lepsius,  Denlcm.  3,  65  d, 
Amenophis  II.)  und  in  Karnak  {ebend.  3.  238  a, 
Dyn.  20),  wo  in  der  dazu  gehörigen  Formel 
versehentlich  der  Name  des  Set  stehen  geblieben 
ist.  Auch  Amenophis  HI.  wird  von  Horus  und 
GO  Thot  gereinigt  (Wilkinson , Manners  and  Ou- 
stoms,  Suppl.  pl.  77,  1);  ebenso  Sethos  I.  in 
Gurna  {Lepsius,  Denlcm.  3,  132  1.  m).  Sethos  I. 
wird  in  Abydos  auch  von  Horus  und  Thot  ge- 
krönt {Mariette,  Abydos  1 pl.  30c.;  vgl.  oben 
EH  a4),  und  sie  binden  die  Landespflanzen 
an  seinem  Thron  zusammen  {ebend.  31  a ; vgl. 
oben  EU  al);  in  Abydos,  der  alten  heiligen 
Stadt  des  Osiris,  hatte  man  offenbar  geflissent- 
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lieh  den  Set  gemieden,  schon  in  einer  Zeit,  zu 
der  seine  Ausmerzung  sonst  nur  vereinzelt  zu 
belegen  ist;  eine  Götterliste  von  Sethos  I.  läßt 
Set  und  Nephthys  ganz  aus:  Osiris,  Isis,  Horus, 
Hathor  {Brugsch,  Beligion  130);  vgl.  oben  I b. 

Im  Totenbuch  (Kap.  4‘2,  8)  ersetzen  einige 
Handschriften  bei  der  Angabe  der  Götter,  wel- 
che die  Köi’perteile  schützen  sollen,  den  Set 
durch  Thot,  während  andere  Set  beibehalten. 
In  den  Tempeln  der  griechischen  Zeit  ist  Set 
durchgängig  getilgt.  Zwei  Götterlisten  im  Chons- 
tempel von  Karnak  ersetzen  ihn  durch  Thot: 
Osiris,  Isis,  Thot,  Nephthys,  Horus,  Hathor 
{Lepsius,  Dcnhn.  4,  10:  Ptol.  Philadelphus; 
ähnlich  cbend.  6(5  a).  In  Philae  wird  Ptole- 
mäus  II.  von  Horus  und  Thot  gereinigt  {Be- 
nedite,  1‘hilne  pl.  27,  2);  und  eine  Liste  in 
Philae  setzt  Thot  für  Set  ein  in:  Osiris,  Isis, 
Thot, Nephthys,  Horus,  Hathor  {Lepsms,  Denkm. 
4,  31a,  Ptol.  IX.).  In  der  Liste  von  39  Neun- 
heiten  (vgl.  oben  D I a),  die  Bntgsch,  Thesannis 
4,  724 — 30  zusammengestellt  hat,  ist  Set  fünf- 
mal ersetzt  durch  Thot:  einmal  unter  Thut- 
mosis  HI.  {Champollion,  Xotices  descriptioes  1, 
715,  Theben);  sonst  in  ptolemäischer  Zeit 
(nr.  26 — 29.  39),  meist  in  Tempeln  {Champollion 
l.  c.  2,  237.  205),  einmal  airf  einem  Turiner 
Papyrus  {Brugsch,  T)ictio')inaire  Geographigue 
[Leipzig  1879J  1068). 

b)  Durch  Horus. 

Die  Ersetzung  durch  Horus  beginnt  schein- 
bar später  und  ist  nicht  so  häufig  zu  belegen, 
trotzdem  ist  Thot  aber  vielleicht  nur  da  ein- 
gesetzt worden,  wo  ein  Horus  unmöglich  war, 
denn  in  den  meisten  der  fraglichen  Stellen,  an 
denen  Set  ersetzt  werden  mußte,  treten  ja 
Horus  und  Set  zusammen  auf.  In  einer  Dar- 
stellung in  Medinet  Habu,  in  der  Ilamses  III. 
dem  Set-Nubti  Wein  darbringt,  ist  der  Kopf 
des  _Gottes  in  den  eines  Falken  verwandelt; 
die  Änderung  ist  sorgfältig,  der  Name  des  Set 
ist  teilweise  ausgemeißelt  {Lepsius,  JDenkm.  3. 
214d).  Auf  dem  Naos  aus  Saft  el-Henne 
(Dyn.  30)  ist  als  der  Gott,  der  im  Vorderteil 
des  Sonnenschitfes  den  Apophis  tötet  (vgl.  oben 
H I.  II),  genannt  "Horus  der  starkarmige’ 
{Naville,  Goshen  pl.  1,  rechts  4).  Die  Götter- 
listen  in  Dendera  ersetzen  Set  durch  Horus 
{Lepsius,  Denkni.  4.  59b:  Ptol.  XVI.;  ebend, 
83  a:  Trajan).  Ähnlich  nennt  eine  Liste  in 
Philae:  Osiris,  Isis,  Horus,  Nephthys,  Horus, 
Hathor  (ebend.  29  a,  Ptol.  9).  In  den  39  Neun- 
heiten  (eben  D I a),  die  Brugsch,  Thesaurus  4, 
724—30  zusammengestellt  hat,  ist  Set  achtmal 
ersetzt  durch  Horus  und  zwar  in  nr.  23  u.  28 
(Theben,  ptolem.  Tempel)  durch  Haroeris;  in 
römischen  Teilen  des  Tempels  von  Dendera 
durch  "Horus’  (nr.  32.  34)  oder  "Horus,  Sohn 
der  Isis’  (nr.  37)  oder  "Horus,  Sohn  der  Isis, 
Sohn  des  Osiris’  (nr.  31)  oder  "Horus,  Sohn  der 
Isis,  Erbe  des  Osiris’  (nr.  33);  endlich  auf  dem 
Sarg  des  Panohemise  (röm.)  in  Wien  durch 
Harendotes  (nr.  15). 

c)  Durch  andere  Götter. 

Eine  Darstellung  der  Sonnenbarke  zeigt 
vorn  einen  Mann  mit  einer  Krone  des  Sobk, 


Set  (in  ält.  Zaubertexten)  772 

der  die  Apophisschlange  ersticht  (vgl.  oben 
HI);  er  heißt  "Sobk  . . .,  der  den  Apophis 
niederwirft  vorn  in  der  Barke  des  Re’  {Bosel- 
lini,  Monum.  Culto  pl.  46,  2).  Eine  Bronze 
der  Sammlung  Hofmami  stellt  Set  mit  dem 
Kopfe  seines  Tieres  dar,  doch  ist  dieser  um- 
gearbeitet in  den  eines  Widders,  des  Tieres  des 
Chnum  {Maspero,  Hist.  anc.  1 [Paris  1895]  133). 
Bei  der  Wiedergabe  eines  Pyramidentextes  in 
Edfu  aus  ptolemäischer  Zeit  ist  für  Set  Geb 
eingesetzt  worden  {Junker,  Stundenwachen  in 
den  Osirismysterien  [—  Lenkschr.  Akad.  TK/ss. 
Wien.  54,  1910]  69). 

L.  Set  bei  Zauberern  und  Gnostikern. 

1.  In  älterer  Zeit. 

a)  "Der  Zauberreiche’. 

Ein  altes  Beiwort  des  Set  ist  "groß  an 
Zauber’;  die  Verbindungen,  in  denen  es  vor- 
kommt, machen  es  wahrscheinlich,  daß  es  nicht 
dem  Set  der  unterägyptischen  Osirissagen, 
sondern  dem  Lokalgott  des  oberägyptischen 
Nubt  angehört.  Dadurch  erklärt  es  sich,  daß 
das  Beiwort  selten  .ist  und  in  späterer  Zeit 
überhaupt  nicht  mehr  vorkommt.  Auf  den 
Statuen  des  Sesostris  I.  aus  Lischt,  an  deren 
Thron  Horus  und  Set  die  Landespflanzen  zu- 
sammenschnüren (vgl.  oben  E II  a 1),  heißt  der 
Gott  "der  Zauberreiche,  der  in  Nubt  ist’ 
{Gauthier  - Je quier,  Fouilles  de  Licht  = Mem. 
Inst,  franc.  üaire  6 p 35  ff.).  In  Karnak  läuft 
Thutmosis  III.  zu  Amonre  zwischen  Horus  von 
Edfu  und  "[Set  Nubti],  Herr  von  Oberägypten, 
Herr  des  Himmels,  groß  an  Zauber,  Sohn  der 
Nut,  gewaltig  an  Kraft,  Erster  von  Sesu’  {Lep- 
sius, JDenkm.  3,  33  g) ; an  anderer  Stelle  heißt 
er  "Nubti,  groß  an  Zauber,  Erster  von  Sesu, 
Herr  von  Oberägypten’  {ebend.  35  a). 

b)  In  Zaubertexten. 

In  den  Zaubertexten  des  neuen  Reiches 
(bearbeitet  von  Gardiner , unpubl.)  spielt  Set 
eine  große  Rolle,  er  ist  meist  der  Bösewicht, 
der  Osiris  ermordet  und  Horus  verfolgt  hat 
und  auch  weiter  in  seinem  Zorn  Unheil  an- 
richtet; man  sucht  sich  deshalb  durch  Zauber- 
formeln gegen  ihn  zu  schützen,  oder  man  be- 
dient sich  seiner,'  um  die  Bösen  durch  ihn  ver- 
nichten zu  lassen.  Die  gutartige  Natur  des  Set 
ist  auch  vorhanden,  kommt  aber  seltener  zum 
Ausdruck.  In  der  großen  Sammlung  von  Zau- 
bertexten im  Leidener  Pap.  J 345  (ed.  Lee- 
mans,  AegyqJ.  Monum.  Leyden)  spricht  der 
Zauberer  oft  von  den  "Gewalttaten  des  Set’ 
(Vs  G 2,  13)  und  den  "zahlreichen  Giften  des 
Set  (Vs  5,  4 = Rs  G 2,  11);  er  droht:  "Set 
wirft  deine  Stadt  um’  (Fs.  1,  9)  oder  identifi- 
ziert sich  selbst  mit  dem  Gott:  'Ich  bin  Set; 
ich  herabgestiegen  vom  Himmel,  um  auf  deinen 
Nacken  zu  treten’  (Vs  4,  7 = Rs  G 2,  3).  In 
einem  Schutzzauber  {Pleyte-Bossi , Papyrus 
Turin  12A,1)  heißt  es:  "Die  Schlange  bemäch- 
tigt sich  seiner  (des  NN)  nicht;  er  ist  Sech- 
met,  sie  wütet  nicht  gegen  ihn:  er  ist  Set  der 
Kraftreiche’.  Der  Epagomenen-Papyrus  Leiden 
J 346.  2,  11  ff.  {Chahas,  Calendrier  de  jours  fa- 
stes  et  nefastes  104  ff.)  stellt  die  Schalttage 
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zusammen,  die  für  gefährlich  galten;  am  3. 
Schalttag,  dem  Geburtstage  des  Set,  ruft  der 
Zauberer  zu  ''Set,  Herr  des  Lebens,  vorn  in 
der  Barke  des  Re:  Rette  mich  vor  jeder  bösen 
Stimme  (=  Rede)  dieses  Jahres!’  Plutarch 
{de  Js.  cap.  12)  berichtet,  daß  die  Könige  den 
dritten  der  Schalttage  für  Unglück  bedeutend 
hielten,  weil  Typhon  an  ihm  geboren  war,  und 
sie  arbeiteten  an  ihm  weder,  noch  pflegten  sie 
sich  bis  zur  Nacht. 

In  dem  magischen  Papyrus  Harris  (ed. 
Chabas,  Chalon  1860;  übersetzt  in  Briigsch, 
Bei.  717)  ist  in  den  Liedern  an  Sonnengötter, 
die  ihre  Feinde  bezwingen,  ein  Krokodil  Magu 
(Mg)  erwähnt,  das  von  Onuris,  dem  Schützer 
des  Sonnengottes,  vernichtet  wird  (2,  2).  An- 
gehängt ist  eine  Beschwörung  des  Krokodils: 
'Zurück  Maga,  Sohn  des  Set,  schlage  nicht 
mit  deinem  Schwänze,  packe  nicht  mit  deinen 
Pfoten,  öffne  nicht  dein  Maul!  Das  'Wasser  ver- 
wandelt sich  vor  dir  in  feurige  Flammen,  du 
bist  gefesselt  an  die  großen  Schiffs  — ...  des 
Re,  an  die  vier  kupfernen  . . .,  die  vorn  an  der 
Barke  des  Re  sind.  Stehe  Maga,  Sohn  des  Set! 
Siehe  ich  bin  Amon  Kamephis’  (6,  5 ff.).  Hinter 
Beschwörungen  von  Krokodilen  steht  ein  Anruf 
an  einen  Riesen  von  7 Ellen,  der  in  einen 
großen  Kasten  gelegt  werden  soll:  'Magi,  Sohn 
des  Set,  kommt,  er  öffnet  ihn;  er  sieht  den,  der 
in  ihm  (dem  Kasten)  ist,  er  hat  ein  Affengesicht 
und  Pavianshaar.  Wehe,  wehe  (?) ! Feuer,  Feuer! 
Ich  bin  es  nicht,  der  es  gesagt  hat;  ich  bin 
es  nicht,  der  es  wiederholt  hat;  Magi,  Sohn 
des  Set,  hat  es  gesagt,  er  hat  es  wiederholt’ 
(9,  5-11). 

II.  In  griechischer  Zeit. 

Auch  die  bald  griechisch,  bald  ägyptisch 
(demotisch)  geschriebenen  Zauber  der  griechi- 
schen Zeit  sind  voll  von  Beziehungen  zu  Set. 
Das  nicht  mehr  durch  Anschauung  bekannte 
Tier  des  Gottes  war  als  Esel  gedeutet  worden ; 
deshalb  bedarf  der  Zauberer  eines  Eselkopfes 
und  des  Eselsblutes,  wenn  er  spricht:  'Ich  rufe 
dich  an,  den  in  der  leeren  Luft  Hausenden, 
Schrecklichen,  Unsichtbaren,  Allmächtigen, 
den  Gott  der  Götter,  den  Verderbenbringer  und 
Verwüster,  der  ein  wohlgeordnetes  Haus  haßt, 
wie  du  herausgeworfen  wurdest  aus  Ägypten, 
und  außerhalb  des  Landes  wurdest  du  zube- 
nannt „der  alles  Zerbrechende  und  nie  Besiegte“ 
Ich  rufe  dich  an,  Typhon-Set!  Schlage  NN 
mit  Kälte  und  Fieber,  er  hat  mir  Böses  getan 
und  hat  das  Blut  des  Typhon  vergossen  . . . 
deswegen  tue  ich  dieses’  {Ihompson,  Magical 
Papyrus  145). 

In  einem  anderen  griechisch -demotischen 
Zauberpapyrus  {Leiden  J 384  ed.  Leemans, 
Monum.  2,  226)  ist  der  angerufene,  furchtbare 
Gott  dargestellt  als  eselsköpfiger  Mann,  der 
zwei  Lanzen  hält;  auf  seiner  Brust  steht  sein 
Name  CH0  (reproduziert  bei  Pleyte,  Religion 
pl.  9,  6 = Lanzone,  Dizion.  tav.  358,  3 — 
Salvolini,  Campagne  de  Ranises  le  Grand  p. 
21.  pl.  32).  Wir  sind  nun  schon  in  die  christ- 
liche Zeit  hinübergetreten,  aus  deren  Synkre- 
tismus wir  noch  einige  für  uns  interessante 
Züge  kennen. 
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a)  Die  Sethianer. 

Als  der  Gnostizismus  das  Erbe  der  ägyp- 
tischen Religion  antrat,  ging  auch  Set-Typhon 
in  den  beiden  Rollen,  die  er  in  den  heidni- 
schen Zaubern  gespielt  hatte,  in  die  Zauber- 
sprüche der  Christen  über.  Einerseits  war  Set 
immer  noch  der  grausige  wütende  Unhold,  der 
10  nichts  als  Böses  anrichtete  und  den  man  sich 
durch  Gebete  freundlich  stimmen  wollte;  aber 
dieser  Zug  verlor  sich  je  länger  desto  mehr 
bei  den  Gnostikern.  In  der  anderen  Rolle  wuchs 
die  Bedeutung  und  Macht  des  Gottes  immer 
stärker:  man  bediente  sich  seiner,  den  man  als 
Gewaltigen  und  Kraftreichen  kannte,  um  durch 
»ihn  Götter  und  Dämonen  in  Schach  zu  halten 
und  um  andere  Menschen  zu  schädigen.  So 
wurde  Set-Typhon  zu  dem  eigentlichen  Gott 
20  des  Schadenzaubers. 

Unter  den  Gnostikern  bildete  sich  die  Sekte 
der  Sethianer,  die  uns  als  '/n',  cpn  se  Thetianos 
appdlanf  bei  Origenes  {Tit.  3,  10.  11;  Hilgen- 
feld, Ketzergeschichte  43j  überliefert  sind.  Die 
Sekte  bestand  in  Ägypten  bis  ins  4.  Jahrhundert ; 
aus  Rom  haben  wir  die  Bleitafel  eines  ihrer  Mit- 
glieder von  etwa  400  n.Chr.  Sie  nennt  sich  nach 
Seth  dem  Sohne  des  Adam,  und  in  ihrer  Anthro- 
pogonie  sind  Set  und  sein  Weib  Norea  die 
cO  Stammeltern  {Irenaeus  elench.  1,  30,  9).  Die 
Grundzüge  ihrer  Lehre  sind  dem  alten  Testa- 
ment entnommen;  andererseits  haben  sie  eine 
Kosmogonie  von  griechischer  Herkunft,  in  der 
aus  dem  Zusammenprallen  von  Prinzipien 
Himmel  und  Erde,  dann  Licht  und  Geist  ent- 
stehen. Der  biblische  Set,  der  sich  in  Jesus 
Christus  offenbart  hat,  wächst  den  Sethianern 
zusammen  mit  dem  Gott  Typhon-Set  der 
Ägypter;  so  wird  Christus-Seth-Typhon  zu  einer 
40  einzigen  Persönlichkeit,  ihrem  höchsten  Gotte. 
Er  ist  dai'gestellt  in  dem  am  Kreuze  hängen- 
den Mann  mit  Eselkopf,  den  ein  Sethianer  in 
Rom  an  die  Wand  des  Pädagogiums  am  Palatin 
gezeichnet  hat  (vgl.  F.  X.  Kraus,  Realencyldo- 
pädie  2,  774);  neben  dem  Eselkopfe  des  Ge- 
kreuzigten steht  als  heiliges  Symbol  das  Y, 
das  auch  auf  den  Bleitafeln  (vgl.  unten  neben 
dem  Eselkopfe  des  Typhon-Set)  eingegraben  ist. 

Die  Gnosis  der  Sethianer  ist  in  Ägypten 
50  entstanden,  und  zwar  wohl  in  Alexandrien;  so 
ist  es  begreiflich,  daß  ägyptisches  Gut  reich- 
lich in  ihre  Lehre  übergegangen  ist,  wenn  auch 
in  der  späten  umgeformten  und  durch  sekun- 
däre Züge  bereicherten  Gestalt.  Sie  verehren 
Osiris,  der  ihnen  Totengott,  die  Sonne  und  das 
befruchtende  Wasser  ist  Doch  höher  steht 
ihnen  Set,  der  oberste  Diener  der  kvccynr],  der 
Herr  über  die  Wege  der  Unterwelt  und  die 
Kreise  der  Seelenwanderung.  Er  wird  zum 
60  pantheistischen  Weltgott,  zum  Herrn  der  Götter, 
in  dessen  Namen  die  anderen  Dämonen  be- 
schworen werden,  und  zum  Herrn  der  Elemente, 
besonders  des  Feuers. 

b)  Zauber  der  Sethianer. 

Den  Kreisen  der  Sethianer  entstammen 
einige  der  gnostischen  Zauber,  die  uns  erhalten 
sind  in  den  Pariser  und  Leidener  Zauherpa- 

25* 


775  Set  (u.  d.  Sethiaiier) 

fUfi^  den  Zauberpraktiken  des  Nepbotes  u.  a,; 
sie  zeigen  uns  gelegentlich  noch  den  gefürch- 
teten Bösen,  aber  meist  den  verehrten  Götter- 
köuig,  der  über  die  Elemente  gebietet  (hier 
nach  unpubl.  Übersetzung  von  Fr.  Zucker). 

1.  van  Hertcerden  in  Mnemosyne  16  (1888) 
317.  Der  Zauberer  identifiziert  sich  mit  einem 
der  Genossen  des  Set  (vgl.  oben  DIV),  der 
ihm  einst  geholfen  hahe  und  nun  seine  Hilfe 
erbittet:  'Gewaltiger  Typhon,  Herr  und  Ge-  lo 
bieter  der  Herrschaft  droben,  Herrscher  über 
die  Götter.  Ich  bin,  der  mit  dir  die  ganze 
Welt  durchforscht  und  den  großen  Osiris  auf- 
gefunden hat,  den  ich  dir  in  Banden  zugetÜhrt 
habe.  Ich  bin,  der  mit  dir  gegen  die  Götter 
gekämpft  hat.  Ich,  dein  Streiter,  bin  von  den 
Göttern  überwunden,  zu  Boden  geworfen  . . .% 
Laß  aufstehen  deinen  Freund,  . . . Beherrscher 
der  Götter  . . . Laß  jeden  der  Götter  selbst, 
wenn  ich  ihn  kommen  heiße,  auf  meine  Be-  »o 
schwörungen  sich  zeigen.’ 

2.  Dieterich, Fehynnüs  Orphicis  i.ü  = Wünsch, 
Sethian.  Verfluchunystaf.  92:  '.  . . Dich  rufe 
ich,  der  du  furchtbar,  erschrecklich,  grausig 
bist;  dich,  den  man  nicht  kennt,  gegen  den 
man  keine  Mittel  und  Wege  hat,  der  das  Böse 
haßt;  dich  rufe  ich,  Typhon,  dessen  Zeiten 
regellos  und  unermeßlich  sind;  dich,  der  auf 
unauslöschlichem,  mächtig  brausendem  Feuer 
einherschreitet  . . . Ich  rufe  dich,  Allmächtiger,  30 
daß  du  mir  tust,  worum  ich  dich  bitte,  daß 
du  mir  sogleich  Gewährung  gibst  und  es  ge- 
schehen lassest.’ 

3.  Dieterich,  Pap.  mag.  {FlecJceisens  Jahrh.) 

772:  'Hierher  zu  mir  . . . Allmächtiger,  Schöp- 
fer der  Götter!  Hierher  zu  mir,  unbezwing- 
licher  Gott!  Hierher  zu  mir,  der  den  eigenen 
Bruder  nicht  verletzt  hat,  Seth!  . . . (Text  von 
200  n.  Chr. , erhalten  in  einer  Hs.  von  zirka 
300  n.  Chr.  aus  Theben.)  40 

4.  Wie  man  ans  diesen  herausgelösten  Stellen 
schon  sieht,  stecken  Anklänge  an  den  ägypti- 
schen Set  in  jenem  Götterkönig,  der  die  Welt 
regiert;  aber  sie  sind  so  versteckt  unter  anderen 
Zügen  und  selbst  mit  so  fremdem  Geiste  durch- 
tränkt, daß  man  sie  kaum  wieder  erkennen 
und  erfassen  kann.  Die  Anklänge  sind  in  der 
uns  vorliegenden  Form  von  solcher  Art,  daß 
ein  Teil  von  ihnen  so  gut  auf  ägyptisch-heid- 
nischen wie  griechisch-philosophischen  Ursprung  50 
gedeutet  werden  könnte;  der  jüdisch-christ- 
liche Einschlag  läßt  sich  leichter  herauslösen. 
Ein  sicher  der  ägyptischen  Mythologie  ent- 
stammender Zug  ist  die  Auffindung  des  Osiris 
in  1 (vgl.  Plutarch,  oben  J I c 4) ; vielleicht  ist 
auch  der  unmittelbar  darauf  erwähnte  Kampf 
mit  den  Göttern  eine  Reminiszenz  an  den 
Kampf  des  Set  mit  Horus  (vgl.  oben  J II).  Daß 
Set  den  eigenen  Bruder  (d.  h.  Osiiis)  nicht 
verletzt  hat  (in  3),  widerspricht  dem  Sinne  des  eo 
ägyptischen  Mythus;  sollten  diese  Worte  der 
Ausdruck  einer  tendenziösen  Umformung  durch 
einen  Gläubigen  sein,  der  seinem  Gotte  keine 
böse  Tat  zugeschrieben  wissen  wollte?  Oder 
ist  die  Anspielung  alttestamen tlich? 

In  einem  anderen  Zauber  wird  Typhon-Set 
der  Beiname  Babo  gegeben,  in  dem  gewiß  das 
Bsßoov  des  Plutarch  {de  Js.  62)  und  das  Baßvg 
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des  Helhmicus  steckt  (nach  Athen.  XV  680  A, 
F.  II.  G.  1 p.  66);  vgl.  oben  B III. 

5.  Die  zu  diesen  Zaubern  gehörigen  Bilder 
zeigen  den  Esel  als  das  heilige  Tier  des  Gottes 
(vgl.  M HI  b).  Einmal  {Leiden.  Pap.  CXXI) 
sollen  zu  einem  Schadenzauber  zwei  Eselsköpfe 
gezeichnet  werden.  Set  mit  Eselkopf  findet 
sich  in  einem  Zauberrezept  im  Pap.  Mimaut 
(v.  65),  der  auch  eine  Anrufung  an  [CHjj.Tn- 
qpür  enthält  (v.  86).  Das  demotisch  geschriehene 
Amulett  Leiden  J 356  {Leemans,  Agypt.  Monum. 
Leyden,  Burgerl.  Lehen  pl.  170  d;  Pleyte,  Be- 
ligion  pil-  9,  7)  enthält  eine  Reihe  von  schwarz 
gezeichneten  Götterbildern ; am  Schluß  geht, 
in  roter  Farbe  anfgetragen,  ein  Mann  mit  Esels- 
kopf, der  ein  Messer  hält;  dieser  rote  Teufel 
ist  offenbar  Set-Typhou  (vgl.  oben  K I e). 

c)  Bleitafeln  der  Sethianer  in  Rom. 

Ein  glücklicher  Fund  in  Grähern  an  der 
Via  Appia  hat  uns  etwa  60  Bleitafeln  aus  dem 
4. — 5.  Jahrhundert  n.  Chr.  erhalten  mit  grie- 
chischen und  lateinischen  Texten,  gelegentlich 
auch  Zeichnungen,  die  uns  etwas  von  den  rö- 
mischen Sethianern  wissen  lassen  {Rieh. Wünsch, 
Sethian.  Verfluch  un gstafeln  aus  Rom,  Lpzg.  1898). 
Eis  sind  Zaubertafeln,  von  Wagenlenkern  oder 
für  sie  von  Zauberern  gemacht,  um  ihren  Geg- 
nern den  Sieg  durch  Verwünschungen  zu  er- 
schweren. Da  sie  von  Leuten  von  geringer 
oder  mäßiger  Bildung  hergestellt  sind,  geben 
die  Formeln  und  Anrufungen  wie  die  rohen 
Figuren  nur  eine  kleine  Zahl  von  Götterge- 
stalten. Der  Zauberer  wendet  sich  meist  an 
den  Gott  Tvqpan’-Fr]&  (Taf.  25,  1)  oder  nur 
Frj&  (49,  17  ff.),  dessen  Beiworte  nicht  ägyp- 
tischen Ursprungs  sind  {Wünsch,  Index  S.  121). 

Unter  den  Bildern  ist  als  Hauptfigur  ein 
stehender  Mann  (in  Vorderansicht,  auch  die 
Füße)  mit  Eselskopf  (in  Seitenansicht),  dessen 
Ohren  allerdings  zuweilen  etwas  klein  geraten 
sind  (Tafel  6.  10.  12.  16.  20AB.  29).  Er  schießt 
mit  dem  Bogen  (Taf.  1)  oder  hält  Bogen  und 
Lanze  (12),  wobei  man  gewiß  nicht  an  den 
ägyptischen  Kriegsgott  (vgl.  ohen  F)  denken 
darf;  an  anderer  Stelle  frißt  er  an  einem 
Pflanzenstengel  (6).  Auf  Tafel  49  ist  zweimal 
ein  Eselkopf  auf  merkwürdigem  Untersatz  dar- 
gestellt. 

M.  Tiere  und  Symbole  des  Set. 

I.  Die  rate  Farbe. 

Plutarch  erzählt,  daß  Typhon  rot  an  Farbe 
sei  {de  Is.  cap.  22.  31);  an  anderer  Stelle, 
daß  er  rotes  Haar  und  Eselsfarbe  hatte  {ebend. 
30);  an  dritter  Stelle,  daß  er  feuerfarben 
und  gelblich  von  Körper  sei  {ebend.  33).  Es 
wäre  nun  nichts  Ungewöhnliches  für  den 
Ägypter,  wenn  er  einem  Gotte  rote  Hautfarbe 
gäbe;  dies  ist  im  Gegenteil  das  Übliche  und 
Selbstverständliche,  soweit  er  nicht  eine  be- 
sondere I’arbe  hat  wie  Amon  die  blaue.  Aber 
es  ist  sicher,  daß  Set  in  der  spätägyptischen 
Zeit  eine  Beziehung  zur  roten  Farbe  gehabt 
hat.  Sethe  {Beiträge  zur  ältest.  Gesch.  Ag. 
[Lpzg.  1905]  127)  nimmt  es  auch  für  die  ältere 
Zeit  an  (vgl.  Pap.  Ebers  1,  14.  20:  'alle  bösen 
schlechten  roten  Dinge’);  in  der  Frühzeit  sei 
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es  aber  grün  gewesen.  — In  den  Mythen  vom 
Kampf  des  Horns  und  Set  in  Edfu  wird  ein- 
mal erzählt,  daß  Set  sich  in  ein  rotes  Nilpferd 
verwandelt  habe  {Naville,  Blythe  d’llorus  pl. 

22,  31;  vgl.  oben  JII  b 5);  ein  anderes  Mal  in 
einen  roten  Stier  {ehend.  pl.  24).  — Plutarch 
(de  Is.  cap.  31)  berichtet:  'Weil  die  Ägypter 
den  Typhon  für  rotfarbig  halten,  so  opfern  sie 
die  roten  von  den  Rindern ; und  sie  führen  die 
Untersuchung  mit  solcher  Schärfe  durch,  daß  lo 
für  untauglich  zum  Opfer  gilt,  was  nur  ein 
einziges  schwarzes  oder  weißes  Haar  hat.  Das 
Rind  wird  gestempelt  mit  einem  Siegel,  das 
einen  ins  Knie  gesunkenen  Mann  trägt  mit 
hinten  zusammengebundenen  Händen,  in  dessen 
Kehle  ein  Messer  gesteckt  ist’.  Ein  solcher 
Stempel  ist  erhalten  {WilJcinson,  Manners  and 
Cnstoms  [Sec.  ser.J  5 [London  1841]  362  Fig. 
475;  Pleyte,  Eeligion  pl.  5,  2);  der  dargestellte 
Mann  hat  aber  nichts  mit  Set  zu  tun.  Auch  20 
Diodor  1,  88  erzählt,  rote  Stiere  dürften  ge- 
opfert werden,  weil  Typhon  von  dieser  Farbe 
gewesen  sei. 

^ II.  Eisen. 


Plutarch  {de  Is.  cap.  62)  gibt  an',  daß  die 
Ägypter  nach  Manetho  das  Kisen  den  Knochen 
des  Typhon  nannten.  Nun  war  es  nicht  zweifel- 
los, ob  das  Metall  bj’  der  Ägypter  wirklich 
das  Eisen  gewesen  ist.  Aber  Deveria  (in  3Ie- 
langes  d’aichcol.  epypt.  assyr.  1 [Paris  1873]  30 
2 ff.)  hat  aus  einem  Papyrus  des  Louvre  nach- 
gewiesen, daß  dieses  in  der  Tat  in  Beziehung 
zu  Set  gesetzt  wird.  In  den  Pyramidentexten 
(ed.  Sethe  14)  heißt  es  ferner:  'Horus  öffnet 
den  Mund  des  Osiris  mit  dem  Eisen  (bj’),  das 
aus  Set  gekommen  ist,  dem  Haken  von  Eisen, 
der  den  Mund  der  Götter  geöffnet  hat’. 


III.  Die  Tiere  des  Set. 

40 

a)  D as  sog.  Settier. 

Das  Tier,  das  dem  Set  geweiht  ist  und  mit 
dessen  Kopf  der  Gott  dargestellt  wird,  hat 
man  seit  den  Anfängen  der  Ägyptologie  zoolo- 
gisch nicht  zu  bestimmen  vermocht  (Diestel, 
Set-Typhon  182;  Pleyte,  Lettre  13).  Man  er- 
kannte wohl  den  Vierfüßler  und  hielt  ihn  für 
ein  Raubtier  {de  Eon  ge,  Notice  sommaire  . . . 
Louvre  [Paris,  seit  1876]  137);  oder  die  Spring- 
maus Jerbua  {Lange  206  nach  Maspero)\  50 
Brugsch  sah  in  ihm  eine  Oryxantilope  {Eel. 
703.  716),  andere  wurden  an  das  Kamel  er- 
innert {Wiedemann,  Eeligion  117).  Nach  der 
Entdeckung  des  Okapi,  eines  zebraähnlichen 
Säugetieres,  in  Innerafrika  erkannte  Wiedemann 
{Oriental.  Lit.  Ztg.  5 [1902]  220;  Umschau  6 
[1902]  1002  illustr.  = Die  technisch-natunviss. 
Zeit,  Wien.  3 Juli  1903)  in  ihm  das  Tier  des 
Set  wieder;  diese  Deutung  ist  mehrfach  für 
wahrscheinlich  erklärt  worden  {Meyer,  Gesch.  GO 
d.  Alt.  1 ^ § 181).  Borchardt  (in  Ztsch.  Äg.  Spr. 

46  [1910]  90)  wies  nach,  daß  der  scheinbare, 
steif  aufrechtstehende  und  am  Ende  gespaltene 
Schwanz  des  Tieres  in  Wirklichkeit  ein  Pfeil 
ist;  der  Pfeil  steht  freilich  manchmal  mehr 
am  als  im  Körper  und  von  einer  Verwundung 
des  Tieres  ist  nie  etwas  zu  sehen.  Das  Tier 
ist  mit  dem  Pfeil  im  Hinterteil  unter  den 


Fabeltieren  der  Wüste  dargestellt  in  den  Jagd- 
szenen von  Beni  Hasan  {31aspero , Histoire 
ancienne  1 [Paris  1895]  83)  unter  dem  Namen 
Scha  (s’). 

Das  Tier  des  Set  ist  dargestellt  auf  einem 
Siegelstein  (Berlin  5146),  Im  Grabe  des  Königs 
Setiiacht  zu  Theben  ist  das  Tier  grün  mit 
schwarzen  Streifen  {Lepsius,  I)enkm.  Test  3, 212). 
Im  Grabe  Sethos  I.  hat  es  so  lange  Ohren,  daß 
man  es  beinahe  für  einen  Esel  halten  könnte 
{Brugsch,  Monum.  de  l'Egypte  [Berlin  1857 1 
pl.  11,  1).  Auf  einem  Pariser  Sarkophag  wird 
die  Barke  des  Sonnengottes  ^ 

von  zwei  Settieren  und  zwei  ^ 

Schakalen  gezogen  {Pleyte,  \1 
Barque  du  Soleil  pl.  1).  Diese  \\/0^7r'\ 
und  andere  Darstellungen  des  ® 

Tieres  {Erman,  Eeligion  Abb. 

30  ; unsere  Abb.  1),  sowie  die  („ach  Erman, 
zahlreichen  Bilder  des  mit  Religion'^  Ahh.  34b). 
dem  Tierkopf  dargestellten 
Gottes  lassen  als  charakteristisches  Moment 
des  Kopfes  die  spitze,  vorn  herabhängende 
Schnauze  erkennen,  sowie  die  stets  aufrecht 
stehenden  langen  und  breit  endigenden  Ohren. 

Mag  das  Okapi  das  Urbild  des  Tieres  des 
Set  sein  oder  nicht,  jedenfalls  haben  die  Ägyp- 
ter, die  vortreffliche  und  realistische  Tier- 
zeichner sind,  es  in  historischer  Zeit  offenbar 
nicht  mehr  gekannt.  So  kommt  es,  daß  die 
Zeichner  und  Bildhauer,  denen  nur  die  kon- 
ventionelle Form  vorliegt,  diese  im  Laufe  der 
Zeit  entstellen.  Das  Settier  ähnelt  zuweilen 
schon  in  ägyptischer  Zeit  anderen  Tieren,  die 
man  lebend  beobachten  konnte ; in  griechischer 
Zeit  ist  es  zum  Esel  geworden. 

b)  Esel. 

Auf  Grund  der  griechischen  Überlieferung 
hat  man  den  Esel  als  Tier  des  Set  früh  er- 
kannt, oft  ohne  zu  wissen,  daß  er  sekundär 
hingetreten  ist  für  das  eigentliche  Settier 
{Diestel,  Set-Typhon  182;  Elters,  jr,g.  u.  Bücher 
il/ose  246;  vgl.  oben  a).  Auf  einem  Relief  des 
Opet-Tempels  von  Karnak  (Ptol.  IX.)  schlägt 
Horus  neben  dem  auf  der  Bahre  liegenden 
Osiris  einen  gefesselten  Mann  mit  Eselskopf 
nieder,  mit  dem  gewiß  Set  gemeint  ist  {Lep- 
sius, Denkm.  4,  29b).  In  dem  griechisch-de- 
motischen  Zaitberptnpyrtis  wird  Set  immer  mit 
Eselskoijf  dargestellt  (vgl.  oben  L H,  HI  b 5)  und 
in  dieser  Gestalt  ist  er  übergegangen  in  die 
christliche  Sekte  der  Sethianer,  die  auch  ihren 
Gott  Christus-Seth-Typhon  mit  Eselskopf  dar- 
stellen (vgl.  oben  L Hl  a). 

Plutarch  {de  Iside  cap.  50)  erzählt:  Die 
Ägypter  teilen  dem  Typhon  das  dümmste  von 
den  Haustieren  zu , den  Esel.  Die  Leute  von 
Koptos  stürzen  einen  Esel  vom  Felsen,  weil 
Typhon  eselsfarbig  war  (ebcnd.  30).  Der  Esel 
soll  seine  Ähnlichkeit  (mit  Typhon)  nicht  we- 
niger wegen  der  Ungelehrigkeit  und  Störrig- 
keit als  wegen  der  Farbe  haben  {ebend.  31). 
Auch  Aelian  {de  nat.  anim.  10,  28)  weiß,  daß 
der  Esel  dem  Typhon  geweiht  ist.  Epiphanias 
{adv.  Haer.  vol.  2 p.  1092  ed.  Petavii)  erzählt: 
'Die  Ägypter  begehen  die  Feiern  des  Typhon 
als  eines  Esels,  den  sie  Set  nennen’. 
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c)  Krokodil. 

Die  Zuweisung  des  Krokodils  zu  Set  ist 
zwar  vou  den  Ägyptern  gemacht,  aber  erst  in 
später  Zeit  {Jabionski,  Puntheon  3,  (57 ; Diestel, 
Set-Typhon  184;  Lanzone,  IJizion.  1005);  sie 
geht  vielleicht  Hand  in  Hand  mit  der  An- 
näherung der  beiden  Götter  Set  und  Sobk  (vgl. 
oben  Kill  3 und  den  Artikel  'Sobk’).  In  den 
Mythen  vom  Kampf  des  Horus  und  Set  in  Edfu 
haben  sich  die  Gegner  des  Sonnengottes  ver- 
wandelt in  Krokodile  und  Nilpferde  (NaviJle, 
Mythe  d' Horus  pl.  13;  vgl.  oben  J II  b 2);  an 
anderer  Stelle  heißen  die  Gefährten  des  Set 
ausdrücklich  'seine  Genossen,  die  Krokodile’ 
{ehend.  pd.  22 — 3).  In  einer  Kryp>te  von  Den- 
dera  heißt  es  bei  der  Beschreibung  der  Götter: 
'Das  Krokodil  (Sobk?),  welches  an  dieser  Stätte 
weilt,  ist  Set’  {Dümichen,  Bauurliunde  von  T)en- 
deru  12).  Die  römisch -ägyptische  Darstellung 
des  Louvre  (vgl.  oben  J II  d)  stellt  einen  reiten- 
den Horosis.  d.)dar,  der  ein  Krokodil  (=  Typhon) 
mit  der  Lanze_  ersticht.  Plutarch  {de  Is.  cap.  50) 
erzählt;  Die  ÄgypDter  teilen  dem  Typhon  das 
grausamste  von  den  wilden  Tieren  zu,  das 
Krokodil.  Typhon  ist,  in  ein  Krokodil  ver- 
wandelt, dem  Horus  entflohen;  deshalb  tötet 
man  in  der  Stadt  des  Apollon  (Apollonopolis 
= Edfu,  s.  0.)  so  viele  Krokodile  wie  möglich 
und  wirft  sie  dem  Tempjel  gegenüber  hin. 
Auch  Strabo  17,  47  pj.  817  weiß^,  daß  Apjollon- 
opolis  die  Krokodile  bekriegt.  Vgl.  das  Zer- 
brechen von  tönernen  Krokodilen  bei  den  Fest- 
feiern von  Edfu  (oben  J II  b). 

d)  Nilpferd. 

Auch  die  Vorstellung,  daß  sich  Set  in  dem 
Nilpfer  dverkörpern  könne  (zuerst  bei  Jabionski, 
Pantheon  3,  08),  ist  nicht  alt.  Auf  dem  Denk- 
stein Turin  05  (neues  Reich)  aus  Theben  {Lan- 
zone,  Hizlon.  taj\.  iiSO)  stehen  hinter  Toeris  zwei 
kleine  Nilp)ferde  namens  'guter  Set’  und  'Sohn 
der  Nut’.  Von  den  verschiedenen  Versionen 
des  Kampfes  zwischen  Horus  und  Set  in  Edfu 
läßt  die  eine  {Nnvüle,  Mythe  d'Horus  pl.  1 — 11; 
vgl.  oben  J II  b 2)  den  Set  ein  Nilpferd  sein, 
das  endlich,  von  neun  S]ieeren  des  Horus  ge- 
troffen, niedersinkt:  in  einer  anderen  {ehend. 
pl.  22,  31 ; oben  J II  b 5)  verwandelt  Set  sich 
in  ein  rotes  NilpfeixI;  eine  der  dazugehörigen 
Darstellungen  (Typhon  = Nilpiferd)  kennt  Eu- 
sebius [praepar.  evangel.  3,  cap.  12;  oben  J llc). 
An  einem  Fest  von  Oxyrhynchos,  wo  Set  Lokal- 
gott ist,  soll  ein  'Nilpferd  geschlachtet  und  alle 
seine  Glieder  zerschnitten  werden’  i Bruysch, 
Dict.  Geogra])h.  1197,  6);  Vgl.  das  Nilpfferd  aus 
Wachs  bei  den  Festfeieru  von  Edfu  (oben  JH  b). 
Plutarch  de  Js.  cap.  50,  berichtet:  Die  Ägypter 
teilen  dem  Typhon  das  grausamste  von  den 
wilden  Tieren  zu,  das  Flußpjferd.  In  Hermopolis 
('Schmun)  zeigt  man  als  Bild  des  Typhon  ein 
Flußpiferd,  auf  dem  ein  mit  einer  Schlange 
kämpfender  Sperber  steht.  Das  Bild  eines  ge- 
fesselten Flußpferdes  setzen  sie  auf  die  Opfer- 
kuchen des  Festes  der  'Ankunft  der  Isis  aus 
Phönizien’.  Ein  solcher  Stemp:)el  ist  nicht  er- 
halten; wohl  aber  die  Figur  eines  Nilpferdes  mit 
einer  Siegelfläche,  die  eine  Figur  des  Set-Nubti 
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zeigt  {Pleyte,  Lettre  pl.  3,  13).  Bei  der  Bemer- 
kung des  Plutarch  {ebend.  32),  das  Flußpferd 
als  Hieroglyphe  bezeichne  die  Unverschämt- 
heit, scheint  ihm  oder  seinem  Gewährsmann 
eine  Verwechslung  untergelaufen  zu  sein. 

e)  Schwein. 

Weder  die  ägyptische  Überlieferung  {Lefe- 
bure,  Yeux  d’Horus  iS — 59)  noch  Plutarch  {\g\. 
de  Is.  capj.  50)  teilen  das  Schwein  ausdrück- 
lich dem  Set-Typrhon  zu,  noch  erklären  sie  es 
für  absolut  unrein.  Aber  eine  Beziehung  be- 
steht doch  zwischen  dem  bösen  Gott  und  diesem 
Tier,  und  es  hat  nicht  denselben  Grad  der  Rein- 
heit wie  die  übrigen  Haustiere,  die  in  den 
Gräbern  immer  wieder  mit  liebevoller  Sorg- 
falt dargestellt  werden,  während  Schweineherden 
selten  verkommen  (z.  B.  Tyloru.  Griffith.  Tomb 
of  Pateri  [London  1894]  pl.  3).  Der  Grund  ist 
der  im  Totenbuch  Kap.  112  erwähnte  Mythus 
(behandelt  von  Goodwin  in  Ztschr.  Äg.  Sp>r.  9 
[1871]  144;  Lefebure,  Yeux  d’Horus  18  ff.): 
Re  hat  die  Stadt  Buto  (im  Delta)  dem  Horus 
gegeben  zum  Ersatz  für  die  Verletzung  an 
seinem  Auge,  als  Horus  zu  Re  sagte:  'Lass 
mich  sehen,  was  heute  aus  deinem  Auge  ent- 
stehen wird’.  Re  sagte  zu  Horus:  'Blicke  doch 
nach  diesem  schwarzen  Schwein!’  Er  blickte 
nach  ihm,  da  schmerzte  sein  Auge  sehr.  Horus 
sagte  zu  Re:  'Siehe,  mein  Auge  ist  wie  bei 
jenem  Schlage,  den  Set  gegen  mein  Auge  tat.’ 
Re  spjrach  zu  den  Göttern:  'Legt  ihn  auf  sein 
Bett.  Set  war  es,  er  hatte  seine  Gestalt  ver- 
wandelt in  die  eines  schwarzen  Schweines  . . . 
Das  Schwein  ist  ein  Abscheu  für  Horus.  Möge 
er  gesund  werden.’  So  geschah  die  Verab- 
scheuung des  Schweines  durch  Horus  und  die 
Götterschaft,  die  in  seinem  Gefolge  war,  als 
Horus  (noch)  iu  seiner  Kindheit  war.  So  ent- 
stand das  Schlachten  von  seinem  Kleinvieh  und 
von  seinen  Schweinen,  das  ein  Abscheu  für 
sein  (des  Horus)  Gefolge  ist.  — Das  Opjfer  von 
Schweinen  ist  kaum  zu  belegen;  vereinzelt  in 
der  Vorschrift  aus  Edfu  für  den  15.  Pachon 
(nach  Bruysch,  Drei  Festkedender  von  Apollino- 
p)olis  Magna,  ein  Vollmond) : 'Eine  Antilope  soll 
zerschnitten,  ein  Schwein  zerhackt  und  auf  einen 
Altar  am  Ufer  gelegt  werden.’  Herod.  2,  47 
berichtet;  Die  Ägypffer  verabscheuen  das  Schwein, 
die  Schweinehirten  gelten  als  unrein,  man  opfert 
keine  Schweine  außer  bei  wenigen  bestimmten 
Opjfern,  z.  B.  am  Vollmond  für  Selene  und 
Dionysos;  der  Grund  ist  ein  Mythus,  den  He- 
rodot  nicht  erzählen  will  — vielleicht  ein  ähn- 
licher Mythus  wie  Toterdmeh  Kap.  112.  Plut- 
arch de  Is.,  capo.  8 erzählt:  Die  Ägypter  halten 
das  Schwein  für  ein  unreines  Tier.  Aber  einmal 
bei  Vollmond  opifern  und  verzehren  sie  ein 
Schwein , weil  Typihon,  ein  Schwein  verfolgend, 
bei  Vollmond  den  hölzernen  Sarg,  in  dem  der 
Leichnam  des  Osiris  lag,  fand  und  zertrümmerte. 

f)  Schlange. 

In  den  Pyramidentexten  ist  gelegentlich  als 
ein  mächtiges,  aber  nicht  bösartiges  Wesen 
erwähnt:  die  'Schlange,  die  aus  Set  kam’  {Sethe, 
Pyr.  2047)  oder  die  'Schlange,  die  an  der 
Stirn  des  Set  ist’  {ebend.  979).  Wenn  Set  sich 
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in  einer  der  Edfu-Mythen  in  eine  Schlange 
verwandelt  und  brüllend  in  die  Erde  dringt 
{Naville,  Mythe  d'Horus  pl.  16;  vgl.  oben  J II 
b 3),  so  hat  das  gewiß  keinen  Zusammenhang 
mit  den  alten  Stellen,  sondern  die  Verwand- 
lung in  die  Schlange  ist  eine  Erfindung  aus 
später  Zeit;  vielleicht  deutet  sie  auf  den  Gott 
des  Erdbebens  (vgl.  oben  G III). 

g)  Antilope. 

Pleyte  {Lettre  13)  und  Brugsch  {Eelig.  703) 
hatten  in  dem  unbekannten  Tier  des  Set  (oben  a) 
eine  Oryx-Antilope  gesehen.  Die  Deutung  ist 
nicht  richtig;  aber  doch  nähern  sich  die  ent- 
arteten Darstellungen  des  Settieres  aus  späterer 
Zeit  in  der  Tat  gelegentlich  der  Antilope.  Z.  B. 
auf  einer  Leidener  Statue  des  Horus,  der  auf 
einer  Antilope  steht  {Pleyte,  Religion  pl.  9,  1. 
p.  184).  Antaios  hält  auf  den  Felsenbildern 
von  Gau  el-Kebir  eine  Antilope  vor  sich,  die  er 
schlachtet  (vgl.  oben  C II  c).  In  beiden  Fällen 
fehlen  der  Antilope  aber  die  Hörner,  die  für 
den  Oryx  charakteristisch  sind. 

h)  Fisch. 

Eine  vereinzelte  Tradition  gibt  an,  daß  der 
Oxyrhynchosfisch  verabscheut  wird,  weil  er  einst 
das  Schamglied  von  dem  zerstückelten  Leibe 
des  Osiris  aufgefressen  habe,  das  in  den  Ml 
geworfen  war  {Plutarch,  de  Is.  18).  Man  be- 
denke, daß  Oxyrhynchos  eine  der  alten  Kult- 
stätten des  Set  ist  (vgl.  oben  C III),  und  daß 
die  spitze,  abwärts  gebogene  Schnauze  dieses 
Fisches  Ähnlichkeit  hat  mit  der  des  Settieres 
(vgl.  oben  a). 

N.  Darstellung  des  Set. 

I.  Als  Mann. 

a)  Mit  langem  Haar. 

In  Der  el-Bahri,  wo  im  allgemeinen  alte 
Typen  von  Götterbildern  verwendet  sind,  ist 
Set  dargestellt  als  stehender  Manu  mit  langem 
Haar;  er  hält  wie  üblich  das  Götterzepter  und 
das  Lebenszeichen  {Naville,  Deir  el-Bahari  2 
pl.  46).  Dieselbe  Figur  erscheint  wieder  in 
Kai-nak  bei  Sethos  I.  {Lepsius,  Denkm.  3,  124  b 
= Pleyte,  Lettre  pl.  4,  30)  und  Bubastis  {Na- 
ville, Festival  hall  of  Osorkon  2,  pl.  12).  Auf 
der  Leidener  Stele  Y 62  (Pleyte,  Religion  94. 
244.  pl.  2,  1)  ersticht  Set  in  dieser  Gestalt  die 
Schlange  (vgl.  oben  H II). 

b)  Mit  oberägyptischer  Krone. 

Auf  den  Siegelabdrücken  des  Perabsen  (vgl. 
unten  II  bl)  ist  der  Gott  auch  als  Mann  mit 
oberägyptischer  Krone  dargestellt;  die  Vari- 
anten mit  dem  Tierkopf  zeigen,  daß  wirklich 
Set  gemeint  ist.  In  ähnlicher  Gestalt  ist  der 
Staatsgott  der  19.  Dynastie  dargestellt  wor- 
den; freilich  hat  die  Krone  barbarische  Zu- 
taten erhalten,  die  sie  fast  als  unägyptisch  er- 
scheinen lassen.  Der  'Set  des  Kamses  II.’ 
auf  der  Stele  vom  Jahre  400  aus  Tanis  {Ma- 
riefte  in  Rev.  archeol.  NS  11  [1865]  169  pl.  4) 
ist  ein  stehender  Manu  mit  oberägyptischer 
Krone,  von  deren  Spitze  nach  hinten  ein  Band 
oder  Schnur  gewellt  herabfällt;  wo  vorne  der 
Uräus  sich  aufrichten  müßte,  sitzt  ein  undeut- 


liches Gebilde.  Der  Set  des  Merenptah  auf 
der  Statue  Berlin  7265  ist  ähnlich;  statt  des 
Uräus  sitzen  vorn  an  der  Krone  deutlich  zwei 
kleine,  nach  vorn  gerichtete  Hörner  Auf  dem 
Denkstein  eines  Maurers  aus  Theben  (Berlin 
8440  = Erman,  Rel.  Abb.  62  = unsere  Äbb.  2) 
ist  die  Krone  ebenso;  doch  sitzen  am  Schurz 
oben  und  unten,  vorn  und 
hinten  jedesmal  auch  zwei 

10  Hörnchen,  die  fast  wie  Kral- 
len aussehen.  Diese  Zutaten 
sind  unägyptisch,  vielleicht 
stammen  sie  aus  Syrien  (vgl. 
oben  C IX);  ähnliche  Bom- 
meln 0.  ä.  haben  Syrer  am 
Schurz  in  Theben,  Grab  des 
Hui  {Lepsius,  Denkm.  3, 116  a, 

Dyn.  18)  und  im  Grab  Königs 
Sethos’  I.  {ehend.  3,  126.). 

20 

II.  Als  Mann  mit  Tierkopf. 


a)  Ohne  Krone.  2)  Set 

(nach  Erman,  Rel. 

1.  Im  Relief.  Die  Dar-  g.  «s  Pig.  69). 
Stellung  des  Set  mit  dem 
Kopf  des  ihm  geweihten  Tieres  (vgl.  oben 
L III  a)  ist  die  weitaus  häufigste,  und  er  scheint 
in  dieser  Gestalt  öfter  ohne  als  mit  Krone  dar- 
gestellt zu  werden.  Auf  den  Statuen  des  Se- 
30  sostris  I.  aus  Lischt  {Gauthier-J&iuier,  Fouilles 
de  Lischt  [=  Mem.  Inst,  frang.  Caire  6]  35  ff.) 
schnürt  Nubti  als 
von  dem  das  lange 
Haar  herab  fällt,  ge- 
meinsam mit  Horus 
die  Landespflanzen 
zusammen;  ebenso 
in  Dyn.  20  in  The- 
ben (Lejmus,  Denk- 
40  mäler  3,  222  c).  In 
den  Reliefs  Thut- 
mosis  in.  zu  Kar- 
nak ist  Set  in  dieser 
Gestalt  bei  den  ver- 
schiedensten Hand- 
lungen dargestellt: 
der  König  läuft 
zwischen  ihm  und 
Horus  {Lepsius, 

50  Denkm.  3,  33  g = 
unsere  Abb.  3)  oder 
läuft  zu  Amonre  und 
Set  {ehend.  33  g), 
oder  Horus  und 
Nubti  stehen  neben 
Hathor , die  den 
König  säugt  {ehend. 

35  bj,  oder  Nubti  iind  Nephthys  umarmen  den 
König  {ehend.  35  e),  oder  Nubti  und  Horus  unter- 

60  richten  den  König  im  Waffenhandwerk  {ehend. 

36  b);  so  war  Set  auch  ursprünglich  in  einer 
Götterliste  dargestellt  {ehend.  37,  3).  Ebenso 
auf  einem  Türsturz  Thutmosis’  III.  aus  Nubt 
{Petrie,  Naqada  and  Ballas  pl.  77).  In  dieser 
Gestalt  führt  Set  mit  Horus  den  König  Haremheb 
in  Abahuda  {ehend.  122  a)  und  reinigt  Sethos  I. 
in  Karnak  {ehend.  124  d)  wie  in  Heliopolis 
(Brüssel  E 407  ed.  Capiart,  Recueil  de  monum.  1 
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39);  so  bringt  er  mit  Horns  auch  die  Kronen  vor 
Hrihor  in  Karnak  [Lepsius,  DenJcm.  3,  246  b).  Der 
doppelköpfige  Dämon  in  einem  Königsgrabe 
der  20.  Dyn.  {Lepsius,  Denlcm.  3,  234 b)^  der  das 
Paar  Horus  und  Set  darstellt,  ist  ein  Mann  mit 
dem  Kopf  eines  Falken  und  eines  Settieres. 

2.  Plastisch.  Ein  Teil  der  Holzfigur  eines 
Mannes  mit  dem  Kopf  des  Settieres  stammt 
aus  dem  Grabe  des  Merenptah  in  Theben  (Birch 
in  Ariindale  u.  Bonoini  Gallery  of  Antiqu.  . . . lo 
British  IShtseum  pl.  24  Fig.  87).  Die  Bronze 
Leiden  I A 423  (unsere  Abb.  4 nach  l.eemans, 
Ägypt.  Monum.  Godsdienst  [Leyden  1842  — 45] 

1)1.  6;  Pleyte,  Beliyion  pl.  3,  1 zu  p.  91;  Lan- 
zoyie,  dJizioH.  tav.  371,  1 — 5)  stellt  den  Gott 

sitzend  dar,  vom 
Tierkopf  fällt  das 
lange  Haar  herab; 
ebenso  die  Holz- 
fio-ur  Kairo  38692  20 
{Daressy,  Statues 
de  divinites  pl.  32). 
Die  Fayencefigur 
Kairo  38  591  (Da- 
ressy a.  a.  0.)  aus 
Mitrahine  (Mem- 
}5his)  stellt  den 
Gott  in  derselben 
Weise  stehend  dar. 
Ein  über  2 m hohes  30 
Zepter  aus  blauer 
Fayence,  das  Ame- 
nophis  11.  in  den 
Tempel  von  Nubt 
weihte,  hat  oben 
statt  der  Krücke 
den  stilisiertenKopf 
desSettieres(Pet9'?e, 
Naqada  and  Ballas 
pl.  78).  40 

b)  Mit  Krone. 

1.  In  Reliefs. 
Auf  den  Siegelab- 
drücken des  Königs 
4)  Set:  Bronze  in  Leyden  (nacli  Set  Perabsen  steht 
Lecmans,  Monum.  Godsdienst  6).  g’Gg’GHÜbör  d.6niNa- 
men  des  Königs  ein 
Mann  mit  dem  Kopf  des  Settieres  und  der 
oberägyptischen  Krone  (Petrie,  Boyal  Tombs  50 
2,  31);  das  ist  der  Gott  Set,  der  Schützer  des 
Königs.  Auf  den  Statuen  Sesostris  I.  aus 
Lischt  (vgl.  oben  a 1)  trägt  Nubti  zuweilen  die 
Doppelkroue.  Der  Set  Nubti  mit  Tierkopf  und 
Doppelkrone,  vor  dem  Ramses  III.  in  Mediuet 
Habu  opfert,  ist  in  einen  Horus  mit  Falken- 
kopf verwandelt  (Lepsius,  Denlni.  3,  214  d). 
Auf  einem  von  Privatleuten  in  Nubt  geweihten 
Denkstein  ist  Set  Nubti  mit  Tierkopf  und 
langem  Haar,  darauf  der  Doppelkrone  darge-  eo 
stellt  (Petrie,  Naqada  and  Ballas  pl  78);  auf 
einem  Türsturz  (Zeit  Ramses’  HI.)  ist  dieser 
Kopf  auf  einen  schematisch  gezeichneten  Götter- 
leib gesetzt  (ebend.  pl.  79).  — Zur  Darstellung 
des  Gottes  mit  Doppelkrone  vgl.  die  gleich- 
artige des  Settieres  oben  E I a 2. 

2.  Plastisch.  Die  Gruppe  von  Set  und 
Nephthys  im  Louvre  (Pleyte,  Lettres  22  pl.  1—2  ; 


Lanzone,  Dizion.  tav.  372, 1 — 2),  die  von  einem 
Privatmann  zur  Zeit  Ramses  II.  geweiht  ist, 
stellt  den  Gott  mit  Tierkopf  und  langem  Haar 
und  der  Doppelkrone  dar,  an  welcher  die  auf- 
gerichteten Ohren  des  Tieres  anliegen.  Eine 
Bronzefigur  des  Set  mit  Tierkopf,  Haar  und 
Doppelkrone  in  der  Sammlung  Hofmann  (Mas- 
pero,  Histoire  anciemie  1 [Paris  1895]  133)  stellt 
den  Gott  dar,  wie  er  zum  Schlage  ausholt 
gegen  einen  nicht  vorhandenen  Feind.  Zwei 
kleine  Bronzefiguren  (Berlin  13186  = Erman, 
Bel.  Abb.  29;  Sammlung  Hilton  Price  4173  = 
Catal.  vol.  2 pl.  8 aus  Gebelen),  die  den  Gott 
wie  oben  darstellen,  haben  an  der  Rückseite 
kleine  Ösen  zum  Anhängen. 

c)  Zum  eselköpfigen  Set  vgl.  oben 
L 11,  III  b 5. 

III.  Als  Tier. 

a)  Als  Settier. 

Das  auf  dem  Königsnamen  des  Perabsen 
und  Chasechemni  stehende  Settier  (vgl.  oben 
E I a 2)  kann  man  nicht  eigentlich  als  Bild 
des  Gottes  selbst  ansprechen;  es  ist  in  dieser 
Zeit  schon  durchaus  Sphriftzeichen;  auch  später 
scheint  der  Gott  in  Tiergestalt  nicht  darge- 
stellt worden  zu  sein.  — Merkwürdig  ist  eine 
Darstellung  des  Nubti  als  Tier  auf  einem  Ge- 
stell, das  menschliche  Arme  hat  (Wükinson, 
Manners  and  Customs,  Sec.  Ser.  Suppl.  pl.  79h 

b)  Zu  Set  als  Nilpferd  vgl.  oben  M 111  d. 

[Roeder.] 

Setaia  (Eytaia-,  Eritrj,  Schol.  Lyhophr.  1075), 
Ti'oerin,  die  als  Gefangene  der  Griechen,  die 
auf  der  Heimfahrt  nach  Unteritalien  verschlagen 
worden  waren,  ihre  Leidensgenossinnen  in  der 
Nähe  von  Sybaris  (vgl.  Eur.  Troad.  228)  be- 
stimmte, die  Schiffe  ihrer  Herren  anzuzünden 
und  zur  Strafe  dafür  au  der  nach  ihr  Eyralov 
benannten  Stätte  gekreuzigt  wurde,  Lykophr. 
1075  und  Schol.  u.  Tzetz.  (vgl.  auch  zu  Lyk. 
921).  Etym.  M.  711,  39.  Beitzenstein,  Gesch. 
d.  griech,  Etymol.  323.  Steph.  Byz.  s.  v.  Er]- 
rcctov.  B.  H.  Klausen,  Aeneas  u.  d,  Penaten 
453  (vgl.  465.  1199).  J.  Geffcken,  Timaios'  Geo- 
graphie des  Westens  21  f.  A.  Fick,  Vorgriechische 
O'Hsnamen  34.  Der  Name  ist  wohl  identisch 
mit  Eyrri  (s.  d.).,  Apollodoros  bei  Tzetz.  zu  Lyk. 
921.  1075  (=  Apollod.  Epit.  p.  220  = Lykophr. 
ed.  Scheer  p.  297.  327)  nannte  als  Anstifterinnen 
des  Schiffsbrandes  die  Töchter  des  Laomedon, 
die  Schwestern  des  Priamos  Aithylla,  Astyoche 
und  Medesikaste ; Plutarch  (Born.  1)  eine  Troerin 
'Pcügr).  [Höfer.] 

Setaueios  (ErjTdvsLog),  Beiname  des  Dionysos 
auf  Teos  (yvotaL  rov  Eyravsiov  &sov  Biovv- 
Gov),  Le  Bas,  Asie  min.  106.  Während  Heyde- 
mann.  Drittes  Hall.  Winckelmannsprogr.  81. 
Preller- Bobert  709,  1 den  Beinamen  von  Gritdi- 
vsLog  (GrjTdvLu  yykee,  Athen.  3,  81  a)  ableiten 
und  in  Dionysos  S.  den  Spender  der  'heurigen’ 
Ernte  erkennen,  noch  andere  Erixdvsiog  von 
GytksLv  = 'sieben’  ableiten,  bringt  C.  Scheffler, 
De  rebus  Teiorum  (Diss.  Leipzig  1882)  S.  78f. 
den  Beinamen  in  Zusammenhang  mit  der  ägyp- 
tischen Insel  Efing,  wo  ein  Kultverein  ßaei- 
XiGTcd  sich  findet  iv  Erjxsi  xjj  xov  Biovvaov 
vrjGcp,  C.  I.  G.  3,  4893,  5.  [Höfer.] 
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Sete  (2^7)Trj),  1)  Schwester  des  Rhesos,  von 
Ares  Mutter  des  Bithys,  Steph.  Byz.  s.  v.  Bi&vai. 
— Meineke  z.  d.  St.  vermutet  ZL^ri  bez.  Blvtrj. 
Doch  wird  die  Richtigkeit  der  Überlieferung 
verbürgt  durch  Steph.  Byz.  s.  v.  ZTqria,  wonach 
2r]Tol  eine  Stadt  in  Bithynien  (Sete  ist  Mutter 
des  Bithys!)  ist;  vgl.  Tomaschek,  Die  ulten 
Thraker  2 in  Sitzungsber.  d.  Wietier  Akad.  d. 

131  S.  42.  — 2)  s.  Setaia.  [Höfer.J 

Setbi  (?)  {Ufi&i'?),  nach  Neuhauer,  Comtnent. 
in  honor.  Mommsen.  688  nr.  32  fremdländische 
Gottheit  auf  der  Inschrift  (vgl.  Mor.  Schmidt, 
Samml.  kyyr.  Inschr.  in  epichor.  Schrift  6,  Taf.  14, 
1.  Collitz  nr.  87)  eines  kyjjrischen  Reliefs  mit 
der  Darstellung  einer  Schlange  und  eines 
Delphins.  [Höfer.J 

Sethiaiis  (settlans)  ist  der  gewöhnliche  etrus- 
kische Name  des  Vulcanus.  Der  Name  ist  be- 
legt auf  vier  Spiegeln,  deren  einer  in  Arezzo, 
einer  in  Chiusi,  einer  in  Corneto  gefunden 
wurde,  während  der  vierte  von  angeblich  unbe- 
kannter Herkunit  ist.  Der  Spiegel  von  Arezzo, 
jetzt  im  Museum  von  Bologna,  ist  veröffent- 
licht von  B,.  Fabretti  cap.  VII  no.  387  pag.  538, 
danach  von  Dempster  1 tab.  I no.  1 ad  pag.  78, 
Parseri,  Paralip.  21  sq.,  Gori,  Mus.  etr.  2,  175sq. 
239  tab.  CXX , Foggini  in  den  Biss.  Acad, 
Corton.  2,  93,  Lanzi  2,  191  sq.  = 151  sq  tav.  X 
no.  1,  MUlin,  Gal.  mythol.  1,  31  pl.  XXXVII 
no.  126,  Schiassi  in  Opusc.  lett.  di  Bologna  1, 
159  sqq.  tav.  V,  Inghirami,  Motmmenti  etruschi 
tom.  II  tav.  X und  Storia  della  Toscana  tav.  IX 
no.  3 ; ferner  ist  er  herausgegeben  von  Ger- 
hard, Etr.  Spiegel  3,  67  tab.  LXVI,  von  Braun 
in  den  Atm.  delT  Inst.  1851,  143  sq.  tav.  d’agg. 
I.  K.  und  von  A.  Fabretti,  C.  I.  I.  no.  459. 
Zu  vergleichen  sind  ferner  noch  Avellini  in 
den  Memorie  delV  Acad.  Ercol.  4,  164  sq.  und 
Letiormant  und  Be  Witte,  Monum.  ceram.  1, 
183.  Der  Spiegel  von  Chiusi  ist  herausge- 
geben von  Borotv,  Voyage  archeol.  29  pl.  XV 
no.  1 a und  b mit  Bemerkungen  von  Inghirami 
und  Orioli,  von  Gerhard,  Etr.  Spiegel  3,  95 
Taf.  XC,  und  von  Fabreiti,  C.  I.  I.  no.  477. 
Der  Spiegel  von  Corneto  ist  veröffentlicht  von 
Helbig  im  Boll.  delV  Inst.  1870,  60  und  von 
Fabretti,  C.  1. 1.  suppl.  1 no.  394.  Die  Literatur 
des  vierten  Spiegels,  der  angeblich  von  unbe- 
kannter Herkunft  ist,  in  Wirklichkeit  aber, 
wie  das  suffina  auf  seiner  Vorderfläche  dartut, 
aus  Orvieto  stammt,  habe  ich  bereits  s.  v.  pecse 
angegeben.  Die  Form  sefflanl  in  der  Inschrift 
Fabretti,  C.  I.  I.  no.  1020  auch  bei  Pauli, 
C.  I.  E.,  ist  gefälscht  (so  auch  Beecke,  Etr.  Fo. 
4,  61).  Vielleicht  aber  begegnet  der  Name 
unseres  Gottes  abgekürzt  auf  zwei  Münzen  von 
Populonia  (so  Beecke,  Etr.  Fo.  u.  Stu.  2,  24 
not.  91).  Diese  sind  herausgegehen  von  Corssen 
in  der  Zeitschrift  für  Numismatik  3,  7 Taf.  I, 
no.  1,  von  Beecke,  Etr.  Fo.  2,  48.  51  Taf.  IV 
no.  72  und  von  Gamurrini,  Append.  no.  54  u.  56 
tav.  III.  Populonia  zeichnete  sich  durch  Ge- 
winnung von  Eisen  aus  (s . K.  0.  Müller,  Etr. 
1\  240  sq.  ==  P,  223  sq.),  und  so  ist  es  ver- 
ständlich, daß  es  auf  seinen  Münzen  den  Vul- 
kan führte.  In  der  Tat  zeigen  beide  Münzen 
auf  dem  Avers  den  Kopf  des  Gottes,  auf  dem 
Revers  Hammer  und  Zange.  Auf  Gamurr.  no.  54 
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haben  wir  neben  dem  Kopf  des  Gottes  die  In- 
schrift setl,  airf  no.  56  hingegen  auf  dem  Re- 
vers neben  der  Zange  die  Legende  setaln. 
Letztere  war  von  Carelli,  der  tav.  VII  no.  20 
die  Inschrift  auch  schon  veröffentlicht  hatte, 
als  vetaru  gelesen  worden,  aber  diese  Lesung 
ist,  wie  schon  Gamurrini  hervorhebt,  irrig. 
Diese  beiden  Legenden  setl  und  setaln  nun 
bezieht  Beecke  mit  Recht  auf  den  sefflans.  Die 
veränderte  Schreibung,  s statt  s und  t statt  ff, 
hindert  das  nicht,  denn  beide  Wechsel  sind  im 
Etruskischen  ganz  gewöhnlich.  Das  a in  setaln 
ist  wohl  nicht  ein  alter  Vokal,  obgleich  wir 
alsbald  sehen  werden,  daß  das  Wort  einst 
einen  inneren  Vokal  hatte,  sondern  ist  wohl 
eher  als  Hilfsvokal  in  der  Form  setlns  aufzu- 
fassen, wie  es  deren  viele  im  Etruskischen  gibt 
(vgl.  z.  B.  parffanapae,  pentasila,  calanice,  ru- 
tapis,  a;;;ale,  ela^^santre,  neptlane,  an;^as).  Auf 
den  Spiegeln  ist  der  Gott  folgendermaßen  dar- 
gestellt, Auf  dem  Spiegel  von  Arezzo  wird  die 
Geburt  der  Minerva  vorgeführt.  Im  Mittel- 
punkte des  Bildes  ist  Zeus  (tina),  links  von 
ihm  ffalna,  die  ihn  mit  beiden  Händen  um  den 
Leib  gefaßt  hat,  klärlich,  um  ihn  zu  unter- 
stützen. Rechts  vom  Zeus  steht  die  ffanr,  die 
die  fast  völlig  schon  geborene  Pallas  in  Emp- 
fang nimmt.  Noch  weiter  rechts  ist  Hephaistos 
(sefflans),  ein  Tuch  um  die  Hüften  geschlungen, 
Sandalen  an  den  Füßen  und  den  Hammer  in 
der  Linken.  Auf  dem  Spiegel  von  Chiusi  haben 
wir  die  Mittelgruppe  gebildet  aus  Bacchus 
(fuflun[sj)  und  Hephaistos.  Von  der  Beischrift 
zu  letzterem  ist  nur  noch  r'NlTd  übrig,  da  aber 
der  Gott  auch  hier  Sandalen  und  in  der  Hand 
den  Hammer  trägt,  so  ist  kein  Zweifel,  daß 
die  Beischrift  in  $NFI\(0^$  sefllans  zu  ergänzen 
ist.  Zu  den  Seiten  der  Hauptgruppe  haben 
wir  die  beiden  Kriegsgottseiten  maris  (links) 
und  laran  (rechts).  Die  dargestellte  Szene 
scheint  auf  eineir  uns  unbekannten  Mythus  zu 
gehen.  Der  Spiegel  von  Corneto  enthält  drei 
Figuren.  In  der  Mitte  sitzt  auf  einem  Throne 
die  mit  einem  Chiton  bekleidete  und  schön 
geschmückte  luno  (uni).  Rechts  von  ihr  be- 
findet sich  Vulcan  (sefflans)  als  nackter  Jüng- 
ling, nur  mit  einer  ihm  auf  die  Knie  gleiten- 
den Chlamys  bekleidet;  in  der  Rechten,  die  er 
der  Lehne  des  Thrones  nähert,  hält  er  einen 
Hammer.  Links  von  der  Göttin  ist  ein  anderer 
Jüngling,  der  die  Beischrift  V:3QT  tre=u  hat, 
auch  er  mit  einem  Hammer  versehen,  mit  dem 
er  einen  Nagel  in  den  Thron  einzuschlagen  im 
Begriff  ist.  Auch  hier  scheinen  wir  einen  un- 
bekannten Mythus  vor  uns  zu  haben.  Der 
Spiegel  unbekannter  Herkunft,  der  aber  nach 
der  Verwendung  des  Ms  und  ^s  in  der  Ortho- 
graphie der  Namen  sefflans  und  huins  mit 
Sicherheit  gleichfalls  aus  Südetruxien  stammt, 
ist  schon  s.  v.  pecse  von  mir  beschrieben  wor- 
den. Hier  hat  der  Gott  keine  Sandalen,  und 
der  Hammer  befindet  sich  in  der  Hand  des 
Aitolos  (etule).  Nunmehr  können  wir  uns  zur 
sachlichen  und  sprachlichen  Erklärung  des 
Namens  sefflans  wenden.  Da  sich  ergeben 
hat,  daß  der  Name  selvans  echt  etruskisch  ist 
(vgl.  unt.  selvans),  und  da  auch  der  andre  Name 
des  sefflans,  nämlich  vel;^ans  = Vulcanus  echt 
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etruskisch  ist  (s.  unt.  vel;j;aiis),  so  liegt  es 
nahe,  dasselbe  auch  füi-  se^lans  anzunehmen. 
Dieser  Analogieschluß  wird  durch  folgende  Er- 
wägungen verstärkt.  Unter  selvans  haben  wir 
gesehen,  daß  die  Heimat  dieses  Wortes  das 
nördliche  Kleinasien  war.  Das  ist  dann  na- 
türlich auch  für  das  ganz  gleichgebildete  sett- 
lans  anzunehmen.  Ebendorthin  aber  verlegt 
die  Tradition  der  Griechen  die  Herkunft  des 
Eisens  (0.  Schrmkr,  Spraclu'ercß.  u.  Uryesch.'^ 
■28'J).  Schräder  fügt  hinzu:  ,, Wüßten  wir  nur 
etwas  von  den  Sj^rachen  der  kleinasiatischeii 
Kationen,  so  würde  sich  vielleicht  das  inner- 
halb der  indogermanischen  Metallnamen  völlig 
vereinzelte  griech.  ciA/jpog  (dor.  und  äol.  aiSa- 
Qog  Sappho  llü)  leicht  und  ansprechend  er- 
klären. Beachtung  verdient  vielleicht,  daß  der 
Stamm  aiSriQo-,  der  . . . sonst  in  Orts-  und 
Personennamen  fast  nicht  verwendet  wird,  im 
Lykischen  in  beiden  wiederkehrt.  Vgl.  Ki- 
duQovi,  2Jtd)iQovg  Stadt  und  Hafen  in  Lykien, 
2töccQvi’TiOi  Einwohner  (derselben)  Stadt  und 
2JiduQio^  Personenname  in  einer  lykischen  In- 
schrift Schmidt,  The  Lycian  InscriptioHS 
p.  12).  W'^er  aber  will  sagen,  ob  wir  hier  nicht 
griechische  Eindringlinge  vor  uns  haben?  Die 
Herleitungen  aus  dem  Indogermanischen,  welche 
versucht  worden  sind,  scheinen  mir  alle  sehr 
problematischer  Natur.“  Dem  ist  durchaus  zu- 
zustimmen, Das  Wort  ald  tyiog  ist  weder  grie- 
chisch, noch  überhaupt  indogermanisch:  die 
sämtlichen  bisher  versuchten  Etymologien  sind 
nicht  stichhaltig.  Und  da  hilft  uns  nun  für 
die  fehlenden  kleinasiatischen  Sprachen  das 
mit  ihnen  zur  selben  Sprachgruppe  gehörende 
Etruskische  eben  mit  dem  Namen  unseres  self- 
lans  aus.  Das  Wort  geht  auf  eine  Form  *se'9'la 
zurück,  die  nach  etruskischen  Lautgesetzen 
fifr  ^se-ß’ala  stehen  kann.  Dies  se-ö'ala  aber  ist 
so  klärlich  gleich  aldüQos,  daß  es  keiner  wei- 
teren Erörterungen  darüber  bedarf.  Der  setHans 
ist  somit  der  Herrarius’,  und  die  Form  würde 
in  griechischem  Gewände  Jiiäyyyvos  lauten. 
Und  damit  ergeben  sich  dann  auch  die  auf- 
geführten lykischen  Namen  als  echt  lykisch 
und  nicht  dem  Griechischen  entlehnt,  höch- 
stens in  ihrer  Lautform  etwas  durch  das  Grie- 
chische beeinflußt.  Die  Bilingue  von  Limyra 
ergibt  den  Namen  ISiäuQiog  als  SEA-bPElb 
siderija.  Daß  auch  die  Bereitung  des  Stahles 
in  Vorderasien  bei  den  Chalybes  am  Pontus 
heimisch  war,  hat  Schräder  (a.  a.  0.  291)  gleich- 
falls schon  angeführt  und  auch  die  Belege  aus 
den  alten  Schriftstellern  dafür  beigebracht. 
Auch  diese  Tatsache  unterstützt  natürlich 
meine  Erklärung  des  selHans.  Damit  aber  ist 
der  Nachweis  des  aus  dem  Orient  in  Griechen- 
land eingeführten  selflans  noch  nicht  erschöpft. 
Wir  können  diese  Einwanderung  noch  auf 
einem  zweiten  Wege,  unabhängig  von  der  ly- 
kischen, verfolgen,  und  diese  leitet  direkt  auf 
die  Gegenden  am  Pontus  zurück,  wo  eben  die 
Chalyber  wohnten.  Die  Insel  Lemnos  war  dem 
Hephaistos  geheiligt  (s.  II.  1,  593  und  Od.  8, 
283),  eine  ihrer  beiden  Hauptstädte  heißt  He- 
phaistia,  und  sie  selbst  führte  den  Namen 
Atd-aXici  {Polyhiiis  bei  Steph.  Byz.  34,  11,  4). 
Der  Vulkan  der  Insel  hieß  Mosychlos.  Es  ist 
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schwer,  in  diesem  Namen  Moav%-Xog  den  Zu- 
sammenhang mit  den  Moax-oi.  zu  verkennen, 
die  unfern  der  Chalyber  wohnen  und  mit  den 
TißccQTji’ol  (der  Name  ist  wieder  mit  dem 
charakteristischen  Suffix  -rp'og  gebildet,  wie 
Tugoyrog,  2JttXrp’6g  und  andere  j3elasgische 
Namen)  zusainmen  gleichfalls  Beziehungen  zur 
MetaUtechnik  haben.  Aber  mit  diesem  Hin- 
weise auf  den  Pontus  ist  die  Sache  noch  nicht 
abgetan,  der  Name  AiQ-aXia  selbst  gibt  ganz 
ungeahnte  Aufschlüsse.  Auch  die  eisenreiche 
Insel  Ilva  (Elba),  die  ihre  Erze  an  Poi^ulonia 
(s.  oben)  zur  Bearbeitung  lieferte  und  von  der 
Vergil  {Aen.  10,  174)  singt:  Jnsula  inexhaustis 
Gmlyhum  yenerosa  metallis,  hieß  bei  den  Grie- 
chen Aid'äXr]  oder  Aid’ccXia  (vgl.  K.  0.  Müller- 
Deeclce,  Etr.  1*,  223).  Dies  Aid-aXla  der 
beiden  Inseln  steht  nach  dem  bekannten  grie- 
chischen Lautgesetz  (f^co  für  für  i'axco, 

'id'k^Xov  neben  i'dog)  für  AibaXia,  dies  aber 
dann  weiter  für  EaiQ-aXia,  und  damit  haben 
wir  dann  das  aus  seü’lans  erschlossene  pelas- 
gisch-etruskische  Wort  für  das  Eisen,  seö-ala, 
gewonnen,  welches  hier  also  als  *Iiaid-aXog 
oder  -uXy  sich  ergibt.  Im  Etruskischen  wird 
ai  durch  ei  hindurch  regelmäßig  zu  e (vgl.  z.  B. 
kaikna,  ceicna,  cecna;  aivas,  eivas,  evas),  und 
es  steht  somit  die  Form  selHans  für  älteres 
sailfalans.  Es  sind  somit  die  beiden  Inseln 
als  ^ Eisenland  ’ bezeichnet.  Man  bringt  ge- 
wöhnlich den  Namen  mit  dem  Verbum 

ai'&o}  ' funkeln  ’ und  seinen  Ableitungen  und 
dies  mit  skr.  indh  ‘'entzünden’  zusammen. 
Letzteres  halte  ich  für  sehr  unsicher,  ersteres 
hingegen  mag  richtig  sein,  aber  dann  ist  eben 
ai’ofto  auch  eins  der  pelasgischen  Wörter,  an 
denen  das  Griechische  reicher  ist,  als  man  ge- 
wöhnlich annimmt.  Die  lautliche  Ditferenz 
zwischen  lyk.  aiöüQog  und  pelasgisch  - etrus- 
kisch sai'&ala  ’ Eisen’  scheint  mir  nicht  groß 
genug,  um  die  Verwandtschaft  beider  Formen 
zu  leugnen,  wenn  man  erwägt,  daß  es  sich 
zwar  um  verwandte  aber  doch  immerhin  ver- 
schiedene und  räumlich  voneinander  ziemlich 
weit  entfernte  Sprachen  handelt.  Gott  selHans 
gehört  zu  denen,  die  sich  im  heutigen  italieni- 
schen Volksglauben  erhalten  haben.  Leland 
(Etruscau  Roman  Remains  lOG)  berichtet  über 
ihn,  daß  er  Sethano  oder  Sethlrano  oder  Sett- 
rano  genannt  werde  und  der  Gott  des  Feuers 
sei.  Wegen  weiterer  Beziehungen  unseres 
Gottes  ist  s.  V.  vel;^ans  nachzulesen.  [C.  Pauli.] 

Setlilos  {Std'Xog,  Eid'Xag).  Zu  Horn.  Od.  4, 
618  (=  15,  117):  Ttogsv  de  t (Paidiyog  (s.  d. 
nr.  1)  ygcog,  EidovLcov  ßaGiXevg,  bemerkt  das 
ScJiolion:  ^aid'igog'  ad'riXov,  bI  v.vqiov  %a  cpcd- 
dipog'  zivig  ÖS  avzöv  AicoßaXov,  oi  ös  Ais&Xov 
(Ssd'Xav,  Eust.  ad  Hom.  Od.  1511,  38)  övoyd- 
tovdL.  [Höfer.] 

Sethroeites  Nomos  (A'£d-po[a3]siTr]s  Noyög), 
Personifikation  des  gleichnamigen  'ägyptischen 
Nomos,  auf  Münzen  dargestellt  als  gerüsteter 
Horos  (s.  d.)  mit  Sperberkopf,  die  Sonnen- 
scheibe zwischen  Hörnern;  Lanze  und  Sperber, 
Schledehaus  bei  H.  Grote,  Münzstudien  2,  480. 
Head,  Hist.  num.  723.  Cat.  of  greek  coins  brit. 
Mus.  Alexandria  355.  [Höfer.] 

Sethum  (sfltum).  Auf  der  Agramer  Mumien- 
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binde  (Literatur  s.  unter  Serphua)  ist  nach 
JBugge  a.  a.  0.  202.  213  f.  221)  se-^umati  als 
Lokativ  von  sed’um  aufzuf'assen ; letzteres  aber 
entspricht  dem  griechischen  Neben 

Zethos  werden  noch  genannt:  sein  Bruder 
Amphion  (hamqpe),  Laios  (lae),  Antiope  (an- 
ciupva)  und  Semele  (siml;^a).  [Höfer.] 

Setlocenia,  in  Britannien  verehrte  Göttin. 
Inschrilt  aus  Ellenborough  (Uxellodunum)  C. 
I.  L.  7,  393.  Holder,  Altcelt.  Sprachschatz  2, 
1528.  [M.  Ihm.] 

Seuechoros  {Z£vrj%0Q0s),  sagenhafter  König 
von  Babylon,  dem  geweissagt  worden  war,  er 
werde  von  dem  Sohne  seiner  Tochter  der 
Herrschaft  beraubt  werden.  Deshalb  sperrte 
er  diese  in  einen  Turm  ein  (vgl.  den  ähnlichen 
Zug  in  der  Danaesage)  und  ließ  sie  aufs  strengste 
bewachen.  Als  sie  trotzdem  einen  Sohn  gebar, 
warfen  die  Wächter  aus  Furcht  vor  ihrem 
Herrn  das  Knäblein  von  dem  Turme  herab. 
Aber  ein  Adler  fing  es  auf,  bevor  es  den  Boden 
berührte,  und  trug  es  in  einen  Garten,  dessen 
Wärter  den  Knaben  aufzog  und  ihn  Gilgamos 
nannte.  Später  wurde  Gilgamos  König  von 
Babylon,  Ael.  Hist.  an.  12,  21.  Ob  dieser  Gil- 
gamos mit  Gilgamos-Izdubar  (s.  Izudubar  und 
P.  Jensen,  Assyr.-babyl.  Mythen  u.  Epen  [= 
Keilinschr. Bibi.  G,T\  p.  116ff.  422  f.  Alfr.Loisy, 
Les  mythes  Babyloniens  102  ff.)  identisch  ist, 
bleibt  zweifelhaft,  A.  Jeremias  Bd.  2 Sp.  774, 
19  ff.  [Höfer.] 

Seuidai  (EsvtSai),  Bezeichnung  des  männ- 
lichen Dionysosschwarmes  djto  rov  asvsLv,  o 
ioTLv  oggäv,  Cornut.  de  nat.  deor.  30  (p.  176 
Osann  = p.  59  Lang).  Lobech,  Aglaopham. 
1312.  Usener , Götternamen  45.  Gruppe,  Gr. 
Myth.  732,  1.  841,  3.  Vgl.  Sauadai.  [Höfer.] 

Sevina.  Diesen  Beinamen  erhält  Bona  dea 
einmal,  in  der  im  Sabinergebirge  gefundenen 
Inschrift  C.  I.  L.  14,  3437  Julia  Athenais  ma- 
g{istra)  Bonae  deae  Sevinae  fecit  pavimentum 
et  se<(deys  et  officinam  . . . Bona  dea  wird  häufig, 
wie  der  Genius,  als  Schutzgottheit  bestimmter 
Örtlichkeiten  verehrt  und  erhält  infolgedessen 
verschiedene  von  den  Namen  von  Geschlechtern 
gebildete  Beinamen,  wie  Annianensis,  Galbilla 
(s.  unter  Bona  dea).  In  unserem  Palle  handelt 
es  sich  um  eine  adjektivische  Ableitung  aus 
dem  bekannten  Geschlechtsnamen  Seuius  (vgl. 
TK.  Schulze,  Zur  Geschichte  lateinischer  Eigen- 
namen 223),  oder  Sevina  ist  das  Femininum 
eines  Gentilnamens  Sevinus  (bei  Tac.  hist.  1, 
77  Saevinus).  Vgl.  auch  das  unter  Satriana 
Bemerkte.  [Otto.] 

Sexarbores  s.  Sexsarbor. 

Sexsarbor,  aquitanischer  Gott,  im  Gebiet  der 
Convenae  verehrt,  mit  offenbar  lateinischem 
Namen,  der  auf  den  dieser  Gegend  eigentüm- 
lichen Baumkultus  hin  weist  (vgl.  den  Gott  iVtryns). 
Die  Inschriften  der  beiden  Marmoraltäre  (Fund- 
ort Castelbiague,  Titteris  bonis  saeculi  primi’) 
lauten;  C.  I.  L.  13,  132  (=  Sacaze,  Inscr.  ant. 
des  Pyrenees  p.  311  nr.  255  mit  Abbildung, 
Dessau,  Inscr.  sei.  4532  a)  ex  voto  Sexsarbori 
deo  L.  Domit(ius)  Censorinus  v.s.l.m.;  13,  175 
(=  Sacaze  p.  312  nr.  256,  Dessau  4532)  Sexs- 
arbori deo  T.  PompeiiK^s'}  Campanus.  In  der 
Mehrzahl  Sexarbores  auf  dem  Votivaltärchen 
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von  Arbas  C.  I.  L.  13,  129  {Sacaze  p.  313  nr.  257, 
Dessau  4532  b):  Sexarboribus  (oder  Sex  Arbo- 
ribus  Q.  Fufius  Germanus  v.  s.,  die  man  mit 
Unrecht  zu  den  Matronen  in  Beziehung  gesetzt 
hat  {Bonn.  Jahrb.  p.  101).  Vgl.  Otto  Hirsch- 
feld, Sitzungsberichte  der  Berliner  Akad.  1896 
p.  447  f.,  der  u.  a.  hervorhebt,  daß  Bäume  mehr- 
fach auf  Votivsteinen  Aquitaniens  dargestellt 
sind,  auch  auf  einem  dem  luppiter  und  der 
Minerva  geweihten  Altar  {C.  I.  L.  13,  45 ; Abbild. 
EspO'andieu,  Bas-reliefs  de  la  Gaule  romaine 
2 J3.  6 nr.  842),  ferner  auf  inschriftlosen  des 
Museums  von  Toulouse  {Boschach,  Catal.  du 
mus.  de  Toidouse  p.  65  nr.  149.  Esperandieu 
a.  0.  2 nr.  864f.),  ein  Brauch,  der  sich  übrigens 
keineswegs  auf  Aquitanien  beschränkt  (ein  Bei- 
spiel aus  Apt,  z.  B.  bei  Esperandieu  a.  0.  1 p. 
177  nr.  242).  [M.  Ihm.] 

Si  . . . . {Zi ....),  fragmentarisch  erhaltener 
Beiname  der  Athena:  r&i  ’AJavaica  x&i  Zi ...  . 
in  einem  Vertrage  zwischen  Knossos  und  Gortyn, 
Momimenti  antichi  dei  Lincei  1 (1892),  47,  11; 
vgl.  Halbherr  ebend.  55.  Collitz  nr.  5015,  12. 

[Höfer.] 

Siann  . . .,  wie  es  scheint  Göttin,  nicht  Gott, 
auf  der  bei  den  Thermen  von  Mont-Dore-les- 
Bains  (dep.  Puy-de-D6me)  gefundenen  Altar- 
inschrift, C.  I.  L.  13,  1536  ('lapis  excavatus, 
anaglypho  hominis  vel  dei  stantis  recipiendo’) : 
lulia  Severa  Siann{ae?)  v.  s.  l.  m.  Die  Lesart 
ist  sicher,  die  Göttin  Stanna  (s.  d.)  also  ver- 
schieden. Vgl.  Ällmer,  Revue  epigr.  5 p.  90 
nr.  1578.  Holder,  Altcelt.  Sprachschatz  2 p.  1537 
zieht  Siann{ö)  vor.  Vgl.  Siannus  (?).  [M.  Ihm.] 

Siannus,  Beiname  des  Apollo  auf  einer 
Weihinschrift  aus  Ara  Romae  et  Augustae 
(Provincia  Lugdun  ),  Boissieu,  Inscr.  de  Lyon 
p.  18.  C.  I.  L.  13,  1669  (vgl.  1536).  Nach 
Allmer  und  Dissard,  Musee  de  Lyon;  Inscr. 
ant.  3 p.  21  ist  zu  lesen:  Apollini  . . . sianno. 
Vgl.  Siann  . . . [Höfer  ] 

Siboii(?),  Tochter  der  Niobe,  Hyg.  f.tl 
p.  43,  11.  Schmidt,  derMeliboea  vermutet,  wäh- 
rend E.  Maaß,  Jahreshefte  d.  oster,  arch.  Inst. 
11  (1908),  27  Anm.  74  an  Oiv6r\  denkt.  Nach 
V.  Wilamowitz,  Hermes  26  (1891),  ist  der  Ka- 
talog der  Niobiden  bei  Hyg.  f.  11  derselbe 
wie  bei  Hyg.  f.  69  und  daher  Siboe  verderbt 
aus  Astynome,  was  freilich,  wie  Gruppe,  Bur- 
sians  Jahresber.  85  (1895),  269  mit  Recht  be- 
merkt, schwer  begreiflich  ist.  Der  Name  steht 
zwischen  den  beiden  mit  A beginnenden  Asty- 
cratia  und  Astynome,  so  daß  leicht  bei  einem 
gleichfalls  mit  A beginnenden  Namen  der  erste 
Bestandteil  ausfallen  konnte.  War  es  vielleicht 
<(Alphe)>siboe<'a)>?  [Höfer.] 

Sibotes,  ein  Kolcher,  Val.  Flacc.  Arg,  6, 
249.  [Höfer  ] 

Sibylla  (2)tj3vHa;).  Name.  Schon  im  Alter- 
tum beschäftigte  man  sich  mit  der  Deutung 
dieses  Wortes.  Ganz  hinfällig  sind  die  Etymo- 
logien bei  Diodor{i,  66,  7),  wo  Sibylla  von  aißvX- 
laivtiv  = ivQ'sä^tiv  xarä  yXinzrccv  abgeleitet  wird, 
und  bei  Pausanias  (10,  12,  1),  nach  dem  das 
Wort  aus  dem  Libyschen  stammt.  Die  Ansicht 
des  Suidas,  daß  Zlß.  eine  goiyai-nr]  Xi^ig  sei, 
ist  wieder  aufgenommen  von  Diez  (Lex.  Etym., 
S.  300),  der  Zlß.  als  ein  Demiuutivum  des  alt- 
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lateinischen  sapius  = weise  auffaßt.  (Vgl.  Cmio, 
Jahrh.  f.  l’hil.  Ib78,  S.  807).  Vurro  (bei  Lac- 
tuntms,  inst.  1,  6)  leitet  den  ersten  Teil  des 
Wortes  von  dem  aeolischeu  ai6g  = 9't6s  und 
den  zweiten  vom  aeolischen  ßidi'i  = ßovlt],  so 
daß  Z'i'if.  sei  = ■9-toi' /lot’il»/.  Dieser  Etymologie 
stimmt  bei  AJexundre  (üranda  SibtjUina  2, 
S.  1)  und  Bminucl:  (Stud.  auf  dem  Gebiete  der 
gr.  u.  arischen  Sprache  1 , 1 , 64).  Nur  den 
ersten  Teil  der  varronischen  Deutung  behält 
bei  Ilofjnauin  (llhein.  Mus.  1805,  S.  109  ff.), 
während  er  — ßvUa  ableitet  vom  Stamme 
lA,  FIA,  der  enthalten  ist  in  D.ao?,  i'lrgii.  Nach 
ihm  bedeutet  Ziß.  gottsühiieud.  Doch  abge- 
sehen davon,  daß  ai6g  überhaupt  nicht  aeolisch, 
sondern  dorisch  ist  {Meister,  G riech.  IHalel'te, 
1,  S.  12.-5),  das  Wort  Hiiß.  aber  unmöglich  aus 
dem  Dorischen  stammen  kann,  ist  der  Kult 
der  Sib.  und  also  auch  der  Name  aller  Wahr- 
scheinlichkeit nach  überhaupt  nicht  griechi- 
schen, sondern  orientalischen  Ursprungs.  (Vgl. 
Jtohde,  Vsyche  2”,  S.  63 — 66;  Geffchen,  Freuss. 
Jahrb.  106.  2,  S.  193.)  Deshalb  ist/ es  auch 
verfehlt,  wenn  Fostgate  {American  Journal  of 
Fhilülogg  3,  S.  333  h)  Eiß.  nach  dem  Vorgänge 
B(  rgls  {Griech.  Literaturgesch.  1,  S.  342)  mit 
den  Stämmen  von  coqcog  und  Elavcpog  zusam- 
menzubringen sucht.  Daß  EißiXla  als  Frauen- 
name  auf  einer  attischen  Inschrift  des  4.  vor- 
christl.  Jahrhunderts  vorkommt,  beweist  natür- 
lich nicht  den  griechischen  Ursprung  des  Wortes 
{Blaß,  Einleitung  zum  3. — 5.  Buche  der  sibyl- 
linischen  Oralcl  liei  Kautzsch,  Eie  Ap)ofryphen 
und Fsetidepigraphen  desAlten  Testaments  S.  177). 
Als  orientalisch  sucht  den  Namen  Eiß.  zu 
erweisen  Gruppe,  Kulte  u-nd  Alythen  2,  S.  675 
und  Griech.  Mythologie  und  Beligionsgesdiichte 
S.  927.  Nach  ihm  bedeutet  ihr  wahrscheinlich 
I)hönizischer  oder  aramäischer  Name  'ergriffen 
vom  Gott’.  Bedenken  dagegen  erhebt  Kestle, 
Berliner  phil.  Vdichenschrift  24,  S.  765.  Eine 
sichere  Deutung  des  Wortes  ist  bis  jetzt  noch 
nicht  gegeben.  Als  eine  Verkürzung  von  Si- 
bylla wurde  nach  Alacrobius  {Sat.  1,  17)  der 
lateinische  Name  Sulla  angesehen,  natürlich 
unberechtigterweise.*) 

Geschichte.  Die  Etymologie  des  Wortes 
Sib.  bietet  uns  also  keinen  Anhalt  für  die  Er- 
gründung ihres  Wesens.  Wir  müssen  uns  daher 
an  das  halten,  was  die  Schriftsteller  von  ihr 
berichten.  I)a  ist  denn  besonders  zu  betonen, 
daß  die  älteren  griechischen  Schriftsteller 
Elßvll.a  nur  als  Eigennamen  kennen.  Wir 
übertragen  lediglich  unseren  Begriff  Sib.  und 
den  des  späteren  Altertums  auf  die  ältere  Zeit, 
wenn  wir  sagen,  daß  damals  nur  eine  Sibylle 
bekannt  war.  Man  kannte  eben  nur  eine 
Seherin  mit  Namen  Sibylla.  Das  wird  eine 
Betrachtung  der  ältesten  Zeugnisse  lehren. 

Für  uns  ist  der  erste  Heraldit  (vgl.  Eids, 
Vorsolcr.^  1 S.  75  fr.  92),  der  sie  erwähnt.  Diese 
Stelle  findet  sich  bei  Flutarch  und  lautet:  Ei- 
ßvXlcc  (so  ohne  Artikel!;  dl  yuivoytvcp  atopuxi 

[*)  Ganz  neuerdings  ist  die  Vermutung  ausgesprochen 
worden,  daß  2L[ivAXa  mit  lat.  sihilo  (vgl.  griech.  aiLw)  Zu- 
sammenhänge und  die  ^zischelnde’,  undeutliche  Sprache 
der  gottbegeißterten  Seherin  (man  denke  an  die  Sprache 
der  Pythia  1)  bezeichnen  solle.] 
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jcaot’  ’ Hq(x-Esitov  ayUaara  v.ul  ccY.(xXlwniOTa  x<vt 
ayvQiaTcc  cpQ'syyoytvr]  yiXicov  \ix&v  i^iyivüxai 
xfj  (f’Cüvf/  ö'id  xov  9'iov  {de  Fyih.  or.  6).  Sicher 
sind  davon  die  ersten  hier  in  Betracht  kommen- 
den Worte  aus  Heraldit.  Von  den  beiden 
Stellen  aus  Aristophanes  {Fax  V.  1095  f.: 
ov  yuQ  xavx’  sins  EißvXXa,  und  V.  1116)  ist 
natürlich  nicht  der  Inhalt,  wohl  aber  die  Tat- 
sache wichtig,  daß  auch  er  nicht  von  einer 
Sibylle,  sondern  von  der  Sibylla  redet.  Un- 
zweifelhaft endlich  geht  das  hervor  aus  Fs.- 
Flato,  Theag.  124  D.  Hier  fragt  Sokrates,  wel- 
chen Beinamen  {incovvyicc)  Bakis,  Sibylla  und 
Amphilytos  haben.  Theages  antwortet,  sie 
seien  %Q7]Gy(p8oi.  Sibylla  bedeutet  also  nicht 
Seherin,  sondern  sie  ist  eine  Seherin  (vgl. 
auch  Flato,  Fhaedrus  244). 

Es  ist  also  festzustellen,  daß  Sibylla  bei 
den  Griechen  der  älteren  Zeit  Eigenname  und 
erst  später  Gattungsname  geworden  ist,  eine 
Erscheinung,  die  sich  in  ähnlichen  Fällen  be- 
obachten läßt  (Caesar,  Caesaren,  Kaiser),  und 
die  bei  der  Sibylla  durch  die  große  Ausbreitung 
ihres  Kultes  ganz  erklärlich  ist.  Wenn  nun 
bei  den  Schriftstellern  der  späteren  Zeit,  die 
schon  verschiedene  Sibyllen  kennen,  von  der 
Sibylla  die  Kede  ist,  so  müssen  wir  daraus 
schließen,  daß  an  solchen  Stellen  eine  ältere 
Quelle  zugrunde  liegt  {Faus.  10,  2 verglichen 
mit  7,  8,  8;  2,  7,  1 u.  a. ; Flut.,  de  Fyth.or.  9 
verglichen  mit  Theseus  24;  Quaest.  conv.  5, 
2 u.  a.). 

Ob  man  sich  in  der  älteren  Zeit  die  Sib. 
schon  lokalisiert  gedacht  hat,  darüber  erfahren 
wir  nichts.  Überhaupt  ist  das  einzige,  was  wir 
aus  all  den  Stellen  über  ihr  Wesen  erfahren, 
daß  sie  ycavoytvcp  ßxoyaxi,  also  im  orgiastischen 
Zustande  ihre  Orakel  gegeben  hat. 

Diese  Seherin  mit  Namen  Sibylla  soll  nach 
Arrian  {F.  H.  G.  3,  598,  64)  die  Tochter  des 
Dardanos  und  der  Neso,  der  Tochter  des  Teu- 
kros,  gewesen  und  nach  ihr  sollen  auch  andere 
wahrsagende  Frauen  genannt  worden  sein. 

Zwischen  der  Zeit,  die  nur  die  Sibylla,  und 
der,  die  verschiedene  Sibyllen  kennt,  liegt  ein 
Übergangsstadium,  in  dem  die  Sibylla  an  ver- 
schiedenen Orten  weissagt.  Der  für  uns  älteste 
Schriftsteller,  der  sie  lokalisiert  kennt,  Hera- 
clides  Fonticus,  nennt  bereits  zwei  Orte,  die 
Anspruch  auf  die  Sibylla  erheben  (bei  Cle- 
mens Alex.,  Strom.  1,  108;  vgl.  auch  Varro  bei 
Lact.  a.  a.  0.).  Aus  der  etwas  unklaren  Stelle 
des  Clemens  geht  hervor,  daß  Heraclides  die 
Sibylla  in  Phrygien  lokalisiert  gekannt  hat, 
und  zwar  in  Phrygien  am  Hellespont,  da  Varro 
dieselbe  die  hellespon tische  nennt.  Varro 
fügt  auch  den  Ort  hinzu,  nämlich  das  Dorf  Mar- 
l^essus  in  agro  Troiano.  Die  hier  lokalisierte 
Sibylla  sei  auch  nach  Delphi  gekommen  und 
habe  da  geweissagt.  Neben  dieser  Sibylla 
habe  Heraclides  auch  noch  die  erythräische 
erwähnt,  fügt  Clemens  hinzu.  Der  wirkliche 
Sachverhalt  wird  uns  klar  durch  die  bekannte 
Aufzählung  der  Sibyllen  bei  Faus.  10,  12. 
Da  erfahren  wir,  daß  Marpessos,  das  uns  nur 
wegen  seiner  Sibylle  bekannt  geworden 
ist,  im  Streite  lag  mit  Erythrae.  Beide  be- 
haupteten , die  Geburtsstadt  der  Sibylla  zu 
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sein.  Wohl  zu  beachten  ist,  daß  sie  nicht 
ihrer  Sibylla  das  höhere  Alter  zuschrieben, 
sondern  daß  sie  beide  Anspruch  auf  die  Si- 
bylla erhoben.  Des  Pausanias  Gewährsmann, 
wahrscheinlich  der  Perieget  Polemo,  entscheidet 
für  Marpessos,  und  das  hat  sicher  auch  Hera- 
clides  getan,  da  ihn  Varro  uur  als  Gewährs- 
mann für  die  marpessische,  nicht  für  die 
erythräische  anführt.  Nach  dem  Vorgänge 
von  Maaß  (De  Sibyllariun  indicihus  S.  29  f.)  ist 
die  Streitfrage  allgemein  im  umgekehrten  Sinne 
entschieden  worden,  mit  Unrecht,  wie  mir 
scheint.  Der  Streit  ist  insofern  von  Wichtig- 
keit, als  es  sich  nur  scheinbar  um  die  An- 
sprüche auf  die  Sibylla,  in  Wirklichkeit  um 
das  mehr  oder  minder  hohe  Alter  des  Kultes 
handelt,  der  durch  sie  personifiziert  ist,  wie  sich 
später  herausstellen  wird.  Wollen  wir  also  die 
Frage  entscheiden,  in  welcher  griechischen 
Stadt  uns  der  Sibylienkult  zuerst  entgegentritt, 
so  müssen  wir  jenen  Streit  auffrischen.  Fest- 
zuhalten ist  zunächst,  daß  die  genannten  Au- 
toren des  Altertumä*für  Marpessos  entschieden 
haben.  Und  es  ist  durchaus  unwahrscheinlich, 
daß  die  Bewohner  des  unbedeutenden  Mar- 
pessos, zu  des  Pausanias  Zeit  ein  verfallenes 
Dörfchen,  in  späterer  Zeit  als  unberechtigte 
Konkurrenten  des  berühmten  Erythrae  auf- 
getreten seien.  Dagegen  haben  oft  auf  blühende 
Städte  das  Erbe  von  absterbenden  angetreten. 
Beide  Städe  verteidigten  ihre  Ansprüche  durch 
Sibyllenverse.  Da  wir  an  ihnen  diese  Ansprüche 
kontrollieren  können,  und  da  sie  zugleich  vor- 
bildlich sind  für  spätere  Verse,  so  seien  sie  hier 
aus  Paus.  10,  12  angeführt: 

Elfii  S’iyd)  ysyavla  gsGov  d'vritov  rs  &s&s  ts, 
Nvgq}r]s  S’ cc&avccTrig^  nargog  d’av  xrjroqjäyoio, 
MgrQoQ’sv  ’ldoysvrig,  Ttccrgig  Ss  fioi  iariv  iQvd'grj 
JVforpji/jffödg,  fi7]TQbg  isQg,  itotagbg  8'  ^ A'CScavsvg. 

Von  diesen  Versen  ließen  die  Erythraeer 
den  letzten  weg  und  erklärten  den  ersten  Teil 
von  ISoysvgg  als  i'd'ca,  nach  Pausanias  = tu 
dußiu.  Daß  aber  für  die  Griechen  die  Ab- 
leitung vom  Berge  Ida  das  natürliche  war,  be- 
weist drastisch  Dion.  Hai.  (1,  55),  der  offen- 
bar auf  Grund  dieser  Verse  Erythrae  an  den 
Berg  Ida  verlegt.  Lassen  wir  also  den  Mar- 
pessiern  ihre  Priorität.  Vgl.  Sclnvegler,  Rö- 
mische Gesch.  1,  S.  313  ff. 

Einen  letzten  Nachklang  dieses  Streites  fin- 
den wir  in  einer  interessanten,  aus  8 Distichen 
bestehenden  Inschrift,  die  1891  in  Lythri,  dem 
alten  Erythrae,  gefunden  wurde  und  die  zu 
einer  in  der  sibyllinischen  Quellgrotte  von 
Erythrae  aufgestellten,  leider  nicht  erhaltenen 
Sibyllenstatue  gehörte.  Sie  stammt  nach 
aus  dem  J.  162  n.  Chr.  (Mitteilungen  des  arcli. 
Inst.  Athen  1892,  S.  16 — 36).  In  den  Versen 
betont  die  Sibylle  ganz  besonders,  daß  keine 
andere  Stadt  ihre  Heimat  sei,  nur  allein  Erythrae. 

Während  diese  beiden  Städte  die  Heimat 
der  Sibylla  sein  wollen,  begnügen  sich  andere 
mit  der  Ehre,  daß  die  Seherin  auf  ihren 
Wanderungen  in  ihnen  geweilt  und  ge- 
weissagt  habe.  Diese  Reisen  der  Sibylla  sind 
auf  eine  Stufe  zu  stellen  mit  ihrem  Er- 
scheinen in  Rom,  um  dahin  ihre  Bücher  zu 
bringen.  So  sicher  diese  Erzählung  in  das 
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Reich  der  Sage  zu  verweisen  ist,  so  sicher  ist 
auch  nie  die  Sibylla  nach  Delphi  oder  Samos 
gekommen.  Es  handelt  sich  vielmehr  zweifel- 
los um  ätiologische  Sagen,  durch  die  be- 
stehende Einrichtungen  erklärt  werden  sollen. 
Wie  die  Römer  durch  jene  Sage  die  Entstehung 
ihres  Sibyllenkultus  erklären  wollten,  so  können 
die  Wanderungen  der  Sibylla  keinen  anderen 
Zweck  haben  als  den,  die  in  den  betreffenden 
Städten  bestehenden  Sibyllenkulte  zu  erklären 
und  zu  verknüpfen.  Die  Römer  konnten  dem 
Volke  nicht  erzählen,  daß  sie  sich  die  Sf>rüche 
einfach  hatten  abschreiben  lassen,  und  eben- 
sowenig konnten  die  griechischen  Orakelstätten 
der  großen  Menge  die  höchst  einfache  Ent- 
stehung ihrer  Sprüche  offenbaren.  Da  half 
denn  die  Fiktion  jener  Wanderungen  der  Si- 
bylla aus.  Diese  wurden  natürlich  dem  Volke 
dadurch  bekannt  gegeben,  daß  die  Sibylla 
selbst  sie  in  ihren  Versen  erwähnte,  wie  wir 
es  in  den  bei  Clemens  (a.  a.  0.)  erhaltenen,  auf 
Delphi  bezüglichen  Versen  finden.  Wenn  also 
z.  B.  die  Sage  erzählt,  die  Sibylla  habe  in 
Cumae  (Ps.-Hmb,  de  mir.  aud.  95;  Marti- 
anus  Capelia,  de  nupt.  phil.,  S.  44,  19)  geweis- 
sagt,  so  ist  dazu  zu  ergänzen,  daß  diese 
Orakel  dann  gesammelt  wurden  und  diejenigen 
waren,  aus  denen  man  später  den  Fragenden 
die  Antworten  gab.  Darin  besteht  ein  Unter- 
schied zwischen  jenen  Städten  und  Rom,  wo- 
hin die  Sibylle  gleich  die  fertigen  Bücher 
brachte,  da  die  Fiktion  der  im  lateinisch 
sprechenden  Rom  griechisch  wahrsagenden 
Sibylla  zu  unwahrscheinlich  war. 

Durch  diese  ätiologischen  Sagen  werden 
also  Marpessos,  Delphi,  Klares,  Delos  und 
Samos  (Paus.  10,  12)  auf  eine  Stufe  gestellt 
mit  Erythrae,  Cumae  und  Rom.  Deshalb  sind 
auch  für  jene  Orte  Sibyllenkulte  anzunehmen. 
Der  von  Marpessos  ist,  wie  es  scheint,  frühzeitig 
erloschen,  vielleicht  erstickt  durch  den  der 
Rivalin  Erythrae.  Der  von  Delphi  und  Klares 
wurde  durch  einen  anderen  Orakeldienst  ver- 
drängt, der  den  Orten  größere  Vorteile  bot. 

Die  erwähnten  Wanderungen  sind  für  Rohde 
(Psyche  a.  a.  0.)  Veranlassung  geworden,  die 
Sibyllen  zu  definieren  als  eine  Klasse  von 
weissagenden  Frauen,  die  von  einem  Orte 
zum  andern  wanderten  und  ihre  Orakel  zum 
Besten  gaben.  Doch  ist  von  wandernden  Si- 
byllen nirgends  die  Rede,  und  die  wandernde 
Sibylla  ist  der  ätiologische  Ausdruck  des  wan- 
dernden Kultes. 

In  der  späteren  Zeit  treffen  wir  eine  Anzahl 
verschiedener  Sibyllen,  deren  Zusammenhang, 
resp.  Identität  mit  der  Sibylla  nicht  mehr  er- 
kannt wurde.  So  unterscheidet  Martianus 
Capelia  a.  a.  0.  zwei  Sibyllen,  Solinus  2 und 
Philetas  aus  Ephesus  (Schol.  zu  Arist.  Vögel 
963)  deren  drei,  Aelian  (Var.  hist.  12,  35)  und 
Pausanias  a.  a.  0.  vier,  resp.  fünf,  Varro  in 
seiner  Aufzählung  10.  Von  ihm  sind  fast  alle 
späteren,  besonders  die  Kirchenschriftsteller, 
abhängig.  In  dieser  Zeit  fühlte  man  das  Wort 
Sibylle  als  Gattungsnamen,  so  daß  sich  für 
einzelne  besondere  Namen  finden.  Das  ist 
etwa  folgendermaßen  zu  erklären. 

Anfangs  hatte  den  verschiedenen  sibyllini- 
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sehen  Kultstätten  zur  Erklärung  ihrer  Spruch- 
Sammlungen  die  Annahme  genügt,  daß  die 
Sibylla  zu  ihnen  gekommen  sei,  eine  Zeitlang 
geweissagt  und  dann  ihre  Wanderung  fort- 
gesetzt habe.  Über  ihre  Heimat  wird  ursprüng- 
lich‘wahrscheinlich  überhaupt  nichts  bekannt 
gewesen  sein.  Soweit  wir  es  zurückverfolgen 
können,  macht  Marpessos  zuerst  darauf  An- 
spruch, Geburtsort  der  Sibylla  zu  sein  Ihm 
folgte  mit  weniger  Recht,  aber  mehr  Erfolg 
Erythrae,  das  anfangs  vielleicht  auch  nur  eine 
Durchgangsstation  auf  der  Reiseroute  der  Si- 
hylla  war.  Das  veranlaßte  andere  Städte,  sich 
gleichfalls  als  die  Heimat  der  Seherin  auszu- 
geben.*) Solche  spätere  Lokalsagen  finden  wir 
in  Delphi  (Flut.,  de  Pijtli.  or.  9)  und  in  Cumae 
{Pauf^.  10,  12,  8).  Wahrscheinlich  haben  sie 
auch  in  anderen  Städten  existiert.  So  hörte 
man  denn  von  der  Sibylla  von  Erythrae,  Del- 
phi, Cumae  und  anderen,  und  dadurch  mußte  not- 
wendigerweise das  Wort  Sibylla  Gattungsname 
werden.  Davon  war  wieder  nur  die  Konse- 
Cjuenz,  daß  man  den  einzelnen  Sibyllen  zur 
Unterscheidung  Eigennamen  gab.  So  bekam 
die  erythraeische  den  Namen  Heroi^hile,  die 
samische  Phyto,  die  cumanische  Demousw. 

Prelle r-Sohert,  Griecli.  Myth.,  S.  282,  hält 
also  mit  Unrecht  die  Herophile  und  die  Phyto 
für  historische  Persönlichkeiten.  Ebensowenig 
haben  wir  in  den  Sibyllen  überhaupt  ekstati- 
sche Weiber  im  8.  Jahrhundert  zu  erblicken, 
wie  Geffchen  (a.  a.  0.  S.  195)  es  will.  Damit 
fällt  auch  die  Hypothese,  die  Gcffcken  in  der 
Einleitung  zu  den  Christlichen  Sibyllinen  (bei 
Hennecke,  NeutestamenÜiche  Apokryphen  S.  319) 
aufstellt;  ,,Eine  Sibylle  loste  die  andere  ab; 
aber  im  Dienste  der  heiligen  Begeisterung  ver- 
schwand der  Unterschied  der  einzelnen  Per- 
sönlichkeiten. So  entwickelt  sich  mit  der  Zeit 
die  Fiktion  von  einer  einzigen  uralten  heiligen 
Seherin.“ 

Wenn  uns  schon  die  Sagen  von  der  Wan- 
derung der  Sibylla  auf  die  Annahme  von  Kult- 
stätten an  den  Ruhepunkten  der  Reise  führten, 
so  wird  die  Entstehung  der  erwähnten  Lokal- 
sagen nur  unter  jener  Voraussetzung  verständ- 
lich. Sie  verraten  ein  solches  Interesse  an  der 
Sibylle,  daß  es  hei  so  weit  voneinander  ent- 
fernten Städten  wie  Erythrae,  Delphi  und 
Cumae  nur  durch  Annahme  jener  realen  Grund- 
lage_  zu  erklären  ist. 

Überblicken  wir  den  zurückgelegten  Weg, 
so  finden  wir,  daß  für  uns  der  Ausgangspunkt 
der  Sibylla  und  ihres  Kultes  die  Stadt  Mar- 
pessos in  der  Troas  war.  Hat  es  hier  nun 
jemals  eine  Frau,  namens  Sibylla,  gegeben, 
deren  Prophezeiungen  der  Grundstock  der  si- 
bylliuischen  Orakel  geworden  sind?  Das  zu 
entscheiden,  fehlt  uns  die  feste  Grundlage. 
Doch  scheint  die  Natur  des  sibyllinischen  Kultes 
und  besonders  der  Name  der  Seherin,  der  sich 
aus  dem  Griechischen  nicht  erklären  läßt,  auf 
orientalischen  Ursprung  binzuweisen,  was  auch 
Pohde,  Gruppe  und  Gcffcken  annehmen.  Wenn 
Aehan  und  Philetas  unter  den  ältesten  Si- 

[*)  Man  denke  dabei  auch  an  die  verschiedenen  Städte, 
welche  sich  um  die  Ehre  stritten,  der  Geburtsort  Homers 
zu  sein.  R.] 


Sibylla  (Sage  v.  Marpessos)  796 

byllen  die  von  Sardes  und  Varro  die  von 
Ancyra  erwähnt,  so  sind  diese  Städte  vielleicht 
Ubergangspunkte  zu  dem  griechischen  Sibyllen- 
kulte gewesen.  Dasselbe  würde  von  Thyatira 
gelten,  wenn  die  Sibylle  Sabbe  (s.  d.)  oder 
Sambethe  identisch  ist  mit  der  dort  verehrten 
Sambethe  (vgl.  unten  die  jüd.  Sib.  S.  802). 
Dann  ist  die  griechische  Sibylla  eine  reine 
Sagenfigur,  deren  Name  dem  Oriente  entlehnt 
ist,  und  die  ihr  Dasein  nur  dem  Umstande  ver- 
dankt, daß  man  die  Entstehung  der  Sprüche 
durch  die  Fiktion  der  Sibylla  der  großen 
Menge  plausibel  machen  konnte.  Ihre  Berühmt- 
heit hängt  also  eng  zusammen  mit  der  großen 
Verbreitung  des  sibyllinischen  Kultes. 

Sagen.  Zunächst  sind  die  Sagen  zu  er- 
erwähnen,  die  von  der  Sibylla  im  allgemeinen 
verbreitet  waren. 

Besonders  charakteristisch  ist  für  sie  die 
Bemerkung  Heraklits,  sie  habe  \iaivoyivco 
cröyati  geweissagt.  Dieser  Zug  findet  sich  auch 
bei  anderen  Schriftstellern  und  an  vielen 
Stellen  der  sibyllinischei?  Sprüche.  Damit 
wird  erstens  auf  die  begeisternde  Gewalt  des 
Gottes  Apollo  hingewiesen,  dann  aber  hatte 
man  dadurch  auch  eine  bequeme  Erklärung 
für  die  zum  Teil  recht  schlechten  Verse  und 
für  die  Verwirrung  und  die  vielen  Wider- 
sprüche, die  sich  darin  finden  und  die  schon 
den  Alten  auffielen  (vgl.  Flut,  de  Pyth.  or.  6). 

Ferner  ist  bezeichnend  für  die  Sibylla  das 
lioheAlter,  das  man  ihr  zuschrieb  und  das  sie 
selbst  häufig  in  ihren  Versen  erwähnt.  Es  war 
sogar  sprichwörtlich  geworden  in  der  Wendung 
Zhßidkrjg  dp%ai6t£(iog  (Macarius  7,  61).  Man 
mußte  deswegen  ihre  Geburt  in  uralte  Zeiten 
zurückverlegen.  Dadurch  konnte  man  sie  mit 
den  sagenhaften  Gestalten  der  griechischen 
Heldenzeit  in  Verbindung  bringen.  So  soll 
sie  bei  den  Wettkämpfen,  natürlich  musischen, 
zugegen  gewesen  sein,  die  Akastos  beim  Tode 
seines  Vaters  Pelias  veranstaltete,  und  soll 
dabei  den  Sieg  davongetragen  hab^n  (Äke- 
sander  bei  Flut.,  Quaest.  conv.  5,  2.)  Das  steht 
vielleicht  im  Zusammenhänge  mit  der  Nach- 
richt des  Scanion  (bei  Athen.  14,  637  b)  und  des 
Suidas,  sie  habe  ein  Saiteninstrument,  namens 
Sambyke,  erfundeii  oder  zuerst  in  Gebrauch 
genommen. 

Die  meisten  dieser  Sagen  sind  jedoch  auf 
die  lokalisierten  Sibyllen  übergegangen  und 
werden  deshalb  am  besten  bei  deren  Behand- 
lung erwähnt. 

1.  .Die  Sibylla  von  Marpessos  gibt  sich 
in  den  oben  (S.  793)  angeführten  Versen  als 
die  Tochter  einer  Nymphe  und  eines  sterb- 
lichen Mannes  aus.  Geboren  sei  sie  im  Ida- 
gebirge.  Später  bekam  sie  den  Namen  Hero- 
phile, der  dann  auf  die  erythraeische  über- 
ging. Auch  die  Bewohner  des  benachbarten 
Alexandria  wollten  ihren  Anteil  an  dieser 
Herophile  haben  und  behaupteten  deshalb,  sie 
sei  eine  Neokore  im  Tempel  ihres  Apollo 
Smintheus  gewesen.  Im  Haine  dieses  Tempels 
zeigten  sie  auch  ihr  Grabmal,  Pausanias  führt 
die  Grabschrift  an  (Paus.  10,  12).  Von  ihren 
Wanderungen  und  deren  Bedeutung  war  schon 
die  Rede. 
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Daß  von  dieser  Sibylla  soviele  Sagen  ver- 
breitet werden,  die  Bezug  nehmen  auf  Homer 
und  den  trojanischen  Krieg,  führt  uns  wieder 
auf  Mai-pessos  als  älteste  Kultstätte,  da  dies 
eben  an  Stelle  des  alten  Troja  lag.  Wenn  wir 
also  solche  Züge  auch  bei  der  Sibylle  von 
Erythrae  und  anderen  finden,  so  sind  sie  offen- 
bar von  jener  übernommen,  können  demnach 
gleich  hier  mit  erwähnt  werden. 

Apollodor  von  Erythrae  (bei  Varro  a.  a.  0.) 
berichtet,  die  Sibylla.  habe  den  nach  Troja 
ziehenden  Griechen  geweissagt,  daß  die  Stadt 
erobert  werden  und  daß  Homer  Lügenhaftes 
schreiben  werde.  Auch  der  Gedanke  findet 
sich,  daß  Homer  ihren  Versen  manches  ent- 
lehnt habe  {Eustaih.  zur  II.  5,  299).  Hach 
Paus.  10,  12,  1 hat  sie  geweissagt,  daß  Helena 
zum  Verdei’ben  für  Asien  und  Europa  geboren 
sei,  und  daß  Ilion  ihretwegen  erobert  würde. 
Auch  habe  sie  den  Traum  der  Hekabe  ge- 
deutet (Paxis.  10,  12,  5).  Unwillkürlich  kommt 
dabei  die  troische  Königstochter  Kassandra  in 
die  Erinnerung,  von  der  Euripides  {Andromeda 
V.  296)  dasselbe  erzählt.  Auch  die  Bemerkung 
von  dem  Zwiste  zwischen  der  Sibylla  und 
Apollo,  den  sie  in  ihren  Versen  {Clem.  a.  a.  0.) 
erwähnt,  deutet  wohl  auf  Kassandra  hin. 
Wahrscheinlich  war  auch  die  Ursache  dieselbe, 
denn  nach  Paus.  10,  12,  2 nannte  sich  die 
Sibylla  auch  die  yvvi]  yopsxri  des  Apollo.  Als 
Strafe  hatte  Apollo  über  die  Kassandra  ver- 
hängt, daß  man  ihren  Orakeln  keinen  Glairben 
schenkte.  Auch  dieser  Zug  findet  sich  in  den 
Versen  der  Sibylla  wieder  (Phlegon.^  de  longaev. 
4).  Die  beiden  Gestalten  sind  schon  von 
Suidas  zusammengebracht  worden  (u.  Eiß.), 
der  von  der  phrygischen  Sibylle  die  Notiz 
bringt,  sie  habe  auch  den  Namen  Kassandra 
geführt.  Nun  wissen  wir,  daß  Kassandra  ur- 
sprünglich nicht  als  Seherin  bekannt  war,  z.  B. 
bei  Homer.  Es  liegt  also  nahe,  anzunehmen, 
daß  dieser  Zug  von  der  Sibylla  auf  die  tro- 
janische Königstochter  übertragen  ist. 

Als  Zeitangabe  finden  wir  für  unsere 
Sibylle  ausser  denen,  die  sie  in  die  graue 
Vorzeit  zurückversetzen,  die  Angabe  des  He- 
raclides  (bei  Fö-rro),  sie  habe  zur  Zeit  des 
Solon  und  Cyrus  gelebt.  Er  kannte  also 

offenbar  eine  Geschichte,  in  der  die  Sihylla 
mit  diesen  beiden  Männern  in  Verbindung 
gebracht  war.  Zweifellos  ist  das  dieselbe, 
die  wir  bei  Nicolaus  aus  Damascus  (fr.  67 
und  68)  finden.  Danach  hat  Cyrus  die  Sibylle 
Herophile  aus  Ephesus  zu  sich  holen  lassen. 
Als  Croesus  den  Scheiterhaufen  bestieg,  habe 
sie  vor  der  Verbrennung  des  Königs  gewarnt. 
Die  Stadt  Ephesus  ist  hier  wohl  nur  irrtüm- 
licherweise genannt. 

Für  die  Sibylle  von  Marpessos  finden  sich 
auch  die  Bezeichnungen  die  phrygische,  helles- 
pontische,  gergithische  und  trojanische. 

2,  Die  bekannteste  der  griechischen  Sibyllen 
war  die  von  Erythrae.  Genauer  müßte  es 
heißen,  der  Ruf  der  Seherin  Sibylla  ist  am 
meisten  verbreitet  worden  durch  das  Orakel 
jener  Stadt.  Durch  die  Bedeutung  von  Ery- 
thrae scheint  das  Ansehen  der  Sibylla  von 
Marpessos  und  ihrer  Kultstätte  vollständig 
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geschwunden  zu  sein.  Sie  wäre  vielleicht  ganz 
vergessen  worden,  woran  ja  die  Erythraeer 
das  größte  Interesse  hatten,  wenn  sich  nicht 
gelehrte  Antiquare  ihrer  angenommen  hätten. 
Jedenfalls  nimmt  Erythrae  unter  den  sibyllini- 
schen  Orakelstätten  eine  ähnliche  Stellung  ein 
wie  Delphi  unter  den  anderen.  Von  der  Bedeutung 
der  Seherin  für  Er.  legen  die  allerdings  späten 
Münzen  Zeugnis  ab,  auf  denen  sie  dargestellt 
ist  {Mionnet,  nr.  534  u.  557.  Head,  H.  N.  499 
G6A  CIBTAAA.  Catal.  of  tJie  greelc  coins  Brit. 
Mus.  lonia  p.  150:  Veiled  female  figure  seated 
l.  {the  sibyl  Herophile  raising  her  r.  hand  to 
her  chin,  l.  resting  on  seat  = pl.  XXXVIII,  10). 
Von  der  marpessischen  Sib.  ist  der  Name  Hero- 
phile auf  sie  übergegangen.  Daneben  kommt 
noch  der  Name  Artemis  {Paus.  a.  a.  0.)  und 
Symmachia  {Mart.  Cap.,  S.  44,  19)  für  sie  vor. 
Ihr  Vater  wird  Theodoras  genannt,  ihre  Mutter 
sei  eine  Nymphe  gewesen.  Am  Berge  Korykos 
wurde  eine  Höhle  gezeigt,  in  der  sie  geboren 
sein  soll  {Paus.  a.  a.  0.).  Nach  ihrer  Geburt 
soll  sie  in  kürzester  Zeit  herangewachsen  sein 
und  sogleich  in  Versen  gesprochen  haben  (Her- 
mias  zu  Platos  Phaedrus  244).  In  ihren  Sprüchen 


Links:  Senatus,  rechts:  Sibylla  von  Erythrai  sitzend 
(nach  Catdlofjue  of  the  greek  coins  Brit.  Mus.  lonia 
Taf.  XXXVIII  Abb.  lO;. 

habe  sie  selbst  erzählt,  sie  sei  schon  in  zarter 
Jugend  wider  ihren  Willen  von  ihren  Eltern  dem 
Tempel  des  Apollon  geweiht  worden  und  habe 
dort  mit  einem  Diadem  geziert  die  Orakel  ge- 
geben {Eus.,  or.  ad  sanctos  18).  Inwieweit  der  an 
dieser  Stelle  erwähnte  Dreifuß  in  ihrem  Kulte 
eine  Rolle  gespielt  hat,  können  wir  nicht  fest- 
stellen. Über  ihren  Tod  hat  sie  selbst  vorher- 
gesagt, daß  sie  dereinst  durch  einen  Pfeil  des 
Apollo  umkommen  werde  {Phlegon,  de  longaevis 
4).  Alle  diese  Züge  sind  wahrscheinlich  poe- 
tischer Schmuck  der  späteren  Orakelverfertiger. 
Über  die  Ausübung  des  Orakeldienstes  haben 
wir  für  Erythrae  keine  Kunde.  Doch  scheinen 
die  Sprüche  schon  zur  Zeit  Alexanders  des 
Großen  einer  Auffrischung  bedurft  zu  haben. 
Strabo  (14,  645  und  17,  814)  berichtet  nämlich 
von  einer  erythraeischen  Wahrsagerin  aus  dieser 
Zeit,  namens  Athenais,  die  ganz  ähnlich  ge- 
wesen sei  der  Sibylla.  Wahrscheinlich  ist 
durch  sie  der  Orakelvorrat  ergänzt  worden. 
[Über  die  9 ytveai  zu  je  110  Jahren  betragende 
Lebensdauer  dieser  Sibylle  s.  Boscher,  Hebdo- 
madenlehren  S.  203  u.  Tessarahontaden  S.  43 A.  39.] 
3.  Durch  die  Wanderungen  der  Sibylla 
wurde  mit  den  genannten  beiden  Kultstätten 
in  Verbindung  gebracht  d er,  delphische  Kult 
der  Sibylla.  Denn,  wie  oben  ausgeführt, 
müssen  wir  einen  solchen  auch  für  Delphi  an- 
nehmen, da  die  Seherin  von  dem  Kulte  un- 
zertrennlich ist.  Daß  derselbe  neben  dem  der 
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799  Sibylla  (Sage  v.  Delphi,  Cumae) 

Pythia  hestanden  habe,  ist  höchst  iinwahr- 
scheinlich.  Schon  der  adjektivische  Name 
Pythia  scheint  mir  auszuschließen,  daß  zwei 
delphische  Seherinnen  nebeneinander  bestanden 
haben  können.  Dann  muß  der  Sibyllendienst 
vor  dem  anderen  bestanden  haben.  Im  An- 
fänge hatte  man  eben  in  Delphi  wie  in  anderen 
Städten  das  so  bequeme  Sibylleuorakel  über- 
nommen, das  nur,  wie  sich  hei  der  Besprechung 
des  Kultes  heausstellen  wird,  den  großen 
Nachteil  hatte,  daß  es  sich  bald  abnutzte. 
Da  fand  man  denn  zu  geeigneter  Zeit  den  Erd- 
spalt mit  den  wunderkräftigen  Dämpfen,  die 
die  Inspiration  in  jedem  einzelnen  Falle  er- 
möglichten. So  wurde  die  Pythia  die  Nach- 
folgerin der  Sibylla,  sei  es  nun,  daß  sie  direkt 
deren  Erbschaft  übernahm,  sei  es,  daß  sie  un- 
abhängig von  ihr  zu  ihrer  Bedeutung  kam. 
Nach  Diodor  i4,  66,  7)  wurde  Daphne,  des 
Teiresias  Tochter,  die  Priesterin  des  Apollo 
in  Delphi  gewesen  sein  soll,  auch  Sibylle  ge- 
nannt. Vielleicht  liegt  darin  eine  Erinnerung 
an  den  alten  Zusammenhang  der  beiden  Sehe- 
rinnen verborgen.  Vgl.  auch  des  Saidas  thes- 
sal.  Sibylle.  Außer  der  Sage,  die  Sibylla  sei 
nach  Delphi  zugewandert,  die  sich  auch  in 
den  bei  Clemens  erhaltenen  Versen  ausspricht, 
gab  es  noch  eine  delphische  Lokalsage  {Flut. 
a.  a.  0.).  Da  Varro  nur  selbständige  Sibyllen 
anführt,  so  muß  sein  Gewährsmann  für  die 
delphische  Seherin,  Chrysipp,  dieselbe  als  Ein- 
geborene angesehen  haben,  was  jene  Lokal- 
sage voraussetzt.  Nach  dieser  ist  die  delphi- 
sche Sibylle  die  erste  gewesen.  Sie  ist  vom 
Helikon  gekommen,  wo  sie  von  den  Musen  er- 
zogen worden  ist.  Es  werden  Verse  von  ihr 
erwähnt,  in  denen  sie  verkündet,  nach  ihrem 
Tode  werde  ihr  Antlitz  im  Monde  zu  sehen 
sein,  und  auch  dann  werde  sie  nicht  aufhören, 
Orakel  zu  gehen  Noch  zur  Zeit  des  Pausanias 
(a.  a.  0.)  wurde  von  den  Fremdenführern  der 
Felsen  gezeigt,  auf  dem  sie  geweissagt  haben 
soll.  Diese  Tatsache  und  das  Vorhandensein 
jener  sibyllinischen  Verse,  mit  denen  ja  die 
Delphier  durch  die  Fiktion  ihrer  eigenen  Si- 
bylle als  Rivalen  von  Erythrae  auftraten, 
werden  am  besten  durch  die  Annahme  eines 
delphischen  Sibyllenkultes  erklärt.  In  der 
späteren  Zeit  war  die  Erinnerung  daran , wie 
es  scheint,  geschwunden.  Das  darf  uns  nicht 
wundern,  denn  einesteils  hat  jener  Kult  wahr- 
scheinlich schon  in  sehr  früher  Zeit  aufgehört 
zu  bestehen,  andernteils  mußte  die  außer- 
ordentliche Blüte  des  Pythiadienstes  das  An- 
denken an  jenen  notwendigerweise  verdrängen. 

Identisch  mit  der  delphischen  Sibylle  ist 
offenbar  die  thessalische,  soweit  sie  nicht  einer 
Verwechslung  ihr  Dasein  verdankt,  wie  die 
des  Suidas  {Alexandre  S.  42). 

4.  Bekannter  geworden  als  die  letztgenannte 
Seherin  ist  die  cumanische,  und  zwar  haupt- 
sächlich wohl  deshalb,  weil  die  römische  Sage 
den  Stammvater  der  Römer  mit  ihr  in  Ver- 
bindung brachte.  Nach  Pseudo- Aristoteles  {de 
mirab.  1158j  ist  sie  identisch  mit  der  erythrae- 
ischen,  was  insofern  richtig  ist,  als  die  cuma- 
nischen  Sprüche  wahi-scheinlich  aus  Erythrae 
stammen  (vgl.  Alart.  Capelia  a.  a.  0.).  Als 


Sibylla  (Sage  v.  Cumae) 

ihr  Name  wird  von  Varro  Amalthea,  Demo- 
labile  oder  Herophile  angeführt,  bei  Pseudo- 
Aristoteles  Melanchraina.  Wie  in  Delphi,  so 
machte  auch  der  cumanische  Lokalpatriotis- 
mus die  Sibylle  zu  einer  Eingeborenen,  na- 
mens Demo.  Sie  soll  in  einer  Felsenhöhle  ge- 
wohnt haben  und  im  Tempel  des  Apollo  be- 
graben sein  {Paus.  a.  a.  0.).  Ihre  Orakel  hat 
sie  nach  Varro  auf  Palmblätter  geschrieben 
{Servius  zur  Aen.  3,  441  ff.).  Das  kann  ent- 
weder reine  Sage  sein,  oder  später  wurden 
die  Sprüche  in  der  Tat  auf  derartiges  Mate- 
rial geschrieben,  um  den  Anschein  höheren 
Alters  zu  erwecken.  Die  Seherin  hatte  in 
Erythrae  von  Apollo  so  viel  Lebensjahre 
bewilligt  bekommen,  wie  sie  Sandkörner  in 
der  Hand  hielt,  unter  der  Bedingung,  daß  sie 
Erythrae  niemals  wiedersähe.  Deshalb  war 
sie  nach  Cumae  gewandert.  Als  ihr  später 
einmal  die  Erythraeer  einen  mit  einem  Kreide- 
siegel versehenen  Brief  schickten,  brachte  ihr 
dieser  Anblick  erythraeischen  Bodens  den  Tod 
{Servius  zur  Aen.  6 , 321).  Paus.  (a.  a.  0.) 
teilt  mit,  daß  zu  seiner  Zeit  in  Cumae  keine 
sibyllinischen  Schriften  mehr  vorhanden  waren. 
Daraus  geht  hervor,  daß  das  Orakel  damals 
nicht  mehr  im  Betriebe  war.  Der  Grund  liegt 
vielleicht  darin,  daß  die  vorhandenen  Sprüche 
nach  Rom  gekommen  sind,  als  nach  dem 
Brande  des  Jupitertempels  im  Jahre  83 , wo- 
bei die  römischen  Sprüche  vernichtet  wurden, 
an  allen  sibyllinischen  Orakelstätten  Sprüche 
für  Rom  gesammelt  wurden.  Mit  der  Nachricht 
des  Pausanias  steht  nicht,  wie  Maaß  (S.  11) 
annimmt,  in  Widerspruch  die  des  Pseiidojustin 
{cohort.  ad  Graecos  35  E;  nach  Draeseke, 
Zeitschr.  f.  Kirchenyesch.  7,  257  ff.  und  Neu- 
mann, Theol.  Literaturz.  1882,  25  ist  der  Ver- 
fasser der  Laodicener  Apollinarius).  Als  Grund 
für  die  äysxQia  mancher  Sprüche  führen  hier 
die  Fremdenführer  in  Cumae  die  mangelhafte 
Bildung  der  Orakelverfertiger  an  (vgl.  Diels, 
Sibyll.  Blätter  S.  57). 

Die  Sibylle  von  Cumae  war  es,  die  unter 
der  Regierung  des  Tarquinius  Superbus  nach 
Rom  gewandert  sein  soll;  s.  Varro  a.  a.  0.  Be- 
kannt ist  die  Sage,  daß  sie  neun  Bücher  Sprüche 
mitbrachte,  die  sie  bis  auf  drei  verbrannte,  als 
Tarquinius  den  Preis  dafür  zu  hoch  fand.  Die 
letzten  drei  kaufte  der  König  an  und  ließ 
sie  im  Jupitertempel  aufbewahren.  Als  die 
Seherin  ihre  Mission  ausgeführt  hatte,  war  sie 
plötzlich  verschwunden.  {Dionysius  Halicarn. 
Antiqu.  4,  62.) 

Näheres  über  die  Varianten  dieser  Sage 
— für  Tarquinius  Superbus  z.  B.  wird  teilweise 
T.  Priscus  genannt  — bei  Alexandre,  Oracula 
Sib.  2,  S.  194  ff.  Inbetreff  der  Neunzahl  der 
Bücher  vgl.  Roscher,  Die  Sieben-  und  Neunzahl 
im  Kultus  u Mythus  S.  56. 

Ein  wesentlicher  Unterschied  von  den  an- 
deren Wandersagen  der  Sibylle  liegt  darin, 
daß  sie  nach  Rom  gleich  die  fertigen  Sprüche 
mitbringt,  nicht  erst  an  Ort  und  Stelle  weis- 
sagt. Die  Erklärung  dafür  bietet  die  Ver- 
schiedenheit der  Sprache,  wie  schon  oben  er- 
wähnt wurde.  Das  ist  natürlich  auch  der 
Grund , daß  die  Römer  sich  keine  eigene  Si- 


Nachträge  und  Berichtigungen. 


Zu  Bd.  I Sp.  1012  ff.  (Art.  Dido).  S.  jetzt  auch  die  Königsberger  Dissertation  von  E.  Pen- 
(j'uitt:  De  Didonis  Vergilianae  exitu.  Regimonti  1910.  [Roscher.] 

Zu  Bd.  I Sp.  1457  f.  (Art.  Fauniis)  und  Bd.  II  Sp.  2162  (Art.  Lupercus)  vgl.  jetzt  L.  Beutner 
in  seinem  hochinteressanten  Aufsatze  über  die  Lupercalia  in  Archiv  f.  Meligionswissensch.  13 
(1910)  S.  481  ff.  [Roscher.] 

Zu  Bd.  1 Sp.  1596,  10  ff.  (Art.  Ganymedes)  vgl.  jetzt  auch  B.  Beyer,  Fabuiae  Graecae 
guatenus  quave  aetate  puerorwn  aniore  comniutatae  sint,  Leipz.  Dissertation  von  1910.  S.  42  ff. 

[Roscher.] 

Zu  Bd.  I Sp.  1456,  60  ff.  (Art.  Fauniis).  Über  Faunus  Ficarius  s.  jetzt  den  interessanten 
Aufsatz  von  Münsterherg  in  der  Numism.  Ztschr.  N.  F.  Bd.  3 (1910)  'Attila  als  Faunus  ficarius’ ; 
M.  will  die  Fauni  ficarii  auf  die  Funi  et  Tochari  {Plin.  n.  h.  6,  55)  zurückführen.  Anders 
Roscher,  Ephialtes  S.  61.  [Roscher.] 

Zu  Bd.  I Sp.  1994  ff.  (Art.  Helios)  und  zu  Bd.  IV  Sp.  533  ff.  (Art.  Schamasch)  siehe  jetzt 
auch  die  namentlich  archäologisch  interessante  Abhandlang  von  J.  Dechelette,  Le  culte  du  Soleil 
aux  temps  prehistoriques,  Extrait  de  la  Revue  Archeol.  P Serie  tovie  XIV  (1909)  p.  306  ff.  (mit 
zahlreichen  Abbildungen  prähistorischer  Monumente,  die  nach  Ansicht  des  Verf.  Sonnensymhole 
darstellen  oder  mit  solchen  dekoriert  sind).  [Roscher.] 

Zu  Bd.  II  Sp.  73,  53  ff.  (Art.  lason  [auf  Lemnos])  und  Bd.  I Sp.  2853  f.  (Art.  Hypsipyle) 
s.  jetzt  die  neugefundenen  Bruchstücke  der  Hypsipyle  des  Euripides  {Oxyrhynchus-Papyri  6, 
852)  und  dazu  die  Erklärungen  von  K.  Robert,  Hermes  1909  S.  376  ff.  Hier  ist  eine  von  der 
sonstigen  lason-  und  Hypsipyle-Sage  stark  abweichende  Version,  die  Euripides  seiner  Hypsipyle 
zugrunde  gelegt  zu  haben  scheint,  festgestellt  worden.  [Roscher.] 

Zu  Bd.  II  Sp.  3111,  1 ff'.  (Art.  Molon)  und  Bd.  III  Sp.  1843,  66  ff.  u.  1844,  1 ff.  (Art.  Peleus). 
Nicht  auf  Kos,  sondern  auf  Ikos  ist  Peleus  gestorben  und  daselbst  von  dem  Abanten  Molon 
gastlich  aufgenommen  worden.  Ygl.  Antipatros  Sidon.  in  A.  P.  7,  2:  -/suffst  r.od  &hiäog  yayDrjv 
rj  ßQaxvßalog  "l-Aog.  Demgemäß  ist  beim  Schol.  zu  Pi.  Pyth.  3,  167  und  Sehol.  Eur.  Tr.  1128, 
Philostr.  Her.  2,  139  Teubn.  nicht  Kü,  sondern  "Ixm  zu  lesen.  Vgl.  Wilamowitz,  Hermes  1909,  474  f. 

[Roscher.] 

Zu  Bd  IV  Sp.  264,  19  ff.  (Art.  Sabazios)  vgl.  jetzt  F.  Cumonts  lehrreichen  Aufsatz:  'M 
p>ropos  de  Sabazius  et  du  ludaisme’  in  Musee  Beige,  Revue  de  Philol.  dass.  no.  11  (1910)  S.  55  ff. 

[Roscher.] 

Zu  Bd.  IV  Sp.  308  ff.  (Art.  Sanctus)  s.  jetzt  auch  die  fleißige  Königsberger  Dissertation 
von  Guil.  Linh,  De  vocis  ’sanctus’  usu  pagano.  Regim.  1910.  [Roscher.] 

Zu  Bd.  IV  Sp.  637,  27  (Art.  Seirenen).  Dem  Verf.  gerieten  offenbar  seine  Notizen  in 
Unordnung.  Denn  der  Berliner  Krater  — der  übrigens  nicht  als  'kampanisch’,  sondern  als 
lukanisch  zu  bezeichnen  ist,  weil  er  zweifellos  aus  der  Werkstatt  des  Python  stammt;  ich 
publiziere  das  Gefäß,  wahrscheinlich  noch  im  August,  in  Furtwängler-Reichholds  Griechische 
Vasenmalerei  Taf.  130  — zeigt  nicht  drei,  sondern  nur  zwei  Seirenen.  Die  angeblich  'in  der 
Mitte’  befindliche  große  Seirene  schlich  sich  aus  der  nachher  zitierten  kampanischen  Hydria 
in  Berlin  3031  ein,  auf  der  aber  wiederum,  nicht,  wie  gesagt  vrird,  bloß  an  der  mittelsten 
Seirene  die  Flügel  vom  Frauenkörper  ausgehen,  sondern  ebenso  auch  bei  den  zwei  Schwestern. 
'Ähnlich’  werden  die  Gestalten  der  Seirenen  auf  beiden  Gefäßen  nur  durch  die  Konfusion  des 
Verfassers.  Vielmehr  sind  sie  so  verschieden  voneinander  wie  die  Seirenen  in  Abb.  29  und  30, 
welch  letzterer  die  Seirenen  des  Kraters  ziemlich  genau  entsprechen.  [Dr.  Friedrich-Hauser.] 
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65.  Lieferung 


NB.  Das  Verzeichnis  der  in  dieser  Lieferung  enthaltenen 
Ahbildongen  siehe  auf  der  Innenseite  des  Umschlags. 


Yerzeicliiiis  der  Abbildungen 

in  der  fünf  und  sechzigsten  Lieferung, 

Sisyphos  — Sokar. 


Sisypbos: 

1,  Sisypbos  ■angetrieben  von  Erinys)  wälzt  den  Stein:  Vasenbild  von  einer  rf.  Mün- 
cbeiier  849  Vase  aus  Lanosa  (nach  Furtwängler-Keichbold,  Griech.  Vasen  10.  Roscher 
Bd.  1 Sp.  1326b  .Sp.  963,61. 

2'  Sisyphos'?)  trägt  den  Stein;  rechts  Tityos.  Von  einer  archaischen  Schale  im  Mus. 
Gregor,  fnach  Wiener  Vorl.  D 9,  7);  Sp.  965. 

3 Sisyphos  von  einer  sf.  Münchener  Vase  (153)  (nach  Roscher  Bd.  1 Sp.  950):  Sp.  970. 
4)  Sisyphos  wälzt  den  Stein.  Sf.  Vase  in  München  (728)  (nach  Wiener  Vorlege- 
blätter  E 6,  6):  Sp.  970, 

bj  Si.yph  03  Stein  Wälzer  von  rf.  Amphora  aus  Ruvo  (nach  Wiener  Vorlegebl.  E 3):  Sp.  971. 
6;  Sisvphos  und  Erinys.  Rf.  Gefäß  aus  Altamura  Neapel  3222  (nach  Wiener  Vorlege- 
blätter  E 2):  Sp.  971'. 

Skirou: 

1 .Metope  vom  Schatzhaus  der  Athener  zu  Delphi  (nach  Fouilles  de  Delphes  4-, 
1904  pl.  46;7  : Sp.  1009. 

2)  Metope  vom  sog.  Theseiou  (nach  Bruckmann  Tafel  153b):  Sp.  1010. 

3 Relief  vom  'Turm  der  Winde’  (nach  Baumeister,  Denkmäler  des  klass.  Altert.  3 
s 2110):  Sp.  1013. 

Skylla: 

Skylla,  gemalt  auf  einem  karthagischen  Sarkophag  (nach  C.-R.  de  TAcad.  des 
Inscr.  1900,  10):  Sp.  1036. 

2'  Flachrelief  des  neopunischen  Mausoleums  von  El-Amrouni,  Tripolitanien 
inach  C -R.  de  TAcad.  des  Inscr.  1904,  511):  Sp.  1037. 

3)  Skylla  auf  Nomos  von  Kyme  (nach  Iinhoof  u.  Keller  Tafel  13,  2):  Sp.  1037. 

4)  Skylla  auf  einem  Tetradrachmon  von  Akragas  (nach  Imhoof  u.  Keller  Tafel  1.3, 

4) :‘Sp.  1039. 

5 Skylla  auf  einem  Silberdenar  des  S.  Pompeius  (nach  Imhoof  u.  Keller  Tafel  13, 

5) :  Sp  1039. 

6 skylladarstcllung  auf  römischem  Kontorniat  in  Wien  (nach  Imhoof  u.  Keller 
Tafel  13,  6):  Sp.  1040. 

7)  Skylla  auf  Bronzemünze  von  Tarsos  (mit  Pupienus)  in  Paris  (nach  Imhoof  u. 
Keller  Tafel  13,  7 : Sp.  1041. 

8)  Skvlla  auf  einem  Karneol  der  S.  Imhoof-Blumer  (nach  Imhoof  u.  Keller  Tafel  26, 
26);  Sp.  1042 

9j  Skylla  auf  gebranntem  Karneol  (nach  Imhoof  Keller  Taf.  26,  27):  Sp.  1042. 

10)  Skvlla,  Wandgemälde  aus  Stabiae  im  Mus.  naz.  zu  Neapel  (nach  Mon.  d.  Inst.  3, 
53, ‘3);  Sp.  1043. 

11)  Skylla  auf  einer  Bronzeschale  aus  Boscoreale  im  Brit.  Mus.  (nach  Walter.3,  Cat. 
of  bronzes  jd.  25):  Sp.  1044. 

12)  Skylla  auf  einer  apulischen  Hydria  im  Brit.  Museum  (nach  Lenormant  et  De  Witte, 
Elite  des  mon.  ceramogr.  3 t.  36):  Sp.  1045/46. 

13)  Skylla  auf  einer  calenischen  Reliefschale  zu  Paris  (nach  Pagenstecher,  Galen. 
Reliefkeramik  S.  33  Abb.  12):  Sp.  1047. 

14)  Odysseus’  Abenteuer  bei  Sirenen  und  Skylla  auf  der  calenischen  Omphalos- 
schale  zu  Corneto  (nach  Pagenstecher,  Calen.  Reliefkeramik  S.  81  Abb.  36):  Sp.  1048. 

15:  Skylla  in  einem  Tonrelief  aus  Aigina  (nach  Mon.  d.  Inst.  3,  53,  2):  Sp.  1049. 

16i  Sarkophagbruchstück  im  Gymnasien  zu  Patras  (nach  Arndt-Amelung,  Einzel- 
verkauf 1309):  Sp.  1051. 

17'  Skylla-Darstellung  auf  einem  Klappspiegel  aus  Eretria  im  Berliner  Anti- 
'.[uarlum  (nach  Arch.  Anz.  1894,  118  Abb.  15):  Sp.  1052. 

18;  'Skvlla’  auf  einer  etruskischen  Aschenkiste  (nach  Baumeister,  Denkm.  d.  klass. 
Altert.  S.  1430):  Sp.  105.5/56 

19)  ‘Skylla’  auf  einer  etruskischen  Aschenkiste  zu  Berlin  (nach  Kekule,  Verz  1313): 
Sp.  1055. 

21!  'Skylla’  auf  einer  etruskischen  Aschenkiste  zu  Berlin  (nach  Kekule,  Verz,  1312): 
Sp.  1056. 

21  Skylla-Torso  mit  Fragmenten  von  drei  Hunden  aus  Bargylia  im  Brit.  Museum 
(nach  Photographie):  Sp.  1057. 

22;  ;.A'y lla-Torso  aus  Lanuvium  im  Brit.  Museum  (nach  Photograi^hie) : Sp.  1058. 

23  - G-i-iüorsturz  von  einer  Skyllagrupp#,  im  Ashmolean  Museum  zu  Oxford  (nach 
^ ^giaphie):  Sp.  1059/60. 

- ! : ent  einer  Skyllagruppe  im  Mus.  naz.  zu  Palermo  (nach  Arndt-Amelung, 

3i'  z'lvk.  555):  Sp.  1059. 

■3;  ij  .inent  einer  Skyllagruppe  im  Mus.  naz.  zu  Palermo  (nach  Arndt-Amelung, 
K-3  ..  h-,  556):  Sp.  1060. 


(Fortsetzung  auf  S.  3 des  Umschlages.) 
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den  Komikern  liegt  nur  eine  Stelle  vor,  die 
des  S.  gedenkt  {Ar.  Ach.  390,  iirixaval  Hicv- 
<pov).  Der  Scholiast  bemerkt  dazu,  daß  die 
Dichter  die  Auffassung  des  S.  als  eines  &Qi{ivg 
und  TcavovQyog  aus  dem  homerischen  niq^iatog 
-entnommen  hätten.  — Von  den  Prosaikern 
ist  Pherekydes  {fr.  78  aus  Schol.  Z 1.53.  F. 

H.  G.  1,  91)  der  erste,  der  den  S.  nennt,  und 
überhaupt  (abgesehen  von  der  Anspielung  bei 
Theognis  703)  der  erste,  der  eine  ausführliche  : 
Begründung  der  Strafe  gibt:  Nachdem 
Zeus  die  Tochter  des  Asopos,  die  Aigina,  ge- 
raubt und  von  Phleius  nach  Oinone  gebracht 
hatte,  wobei  er  auch  Korinth  passierte,  verriet 

5.  dem  nach  seiner  Tochter  suchenden  Vater 
die  Person  des  Räubers  und  zog  sich  dadurch 
den  Zorn  des  Zeus  zu  (so  weit  auch  Apollod. 

I,  9,  3.  3,  12,  6.  Steph.  Byz.  s.  v.  ’E-xcaTtfj  und 
Kogiv&og.  Tzetz.  a.  L.  176).  Dieser  schickte 

ocDi  ihm  deshalb  den  Tod  auf  den  Hals;  S.  aber 
; bemerkte  dessen  Heranaahen  und  fesselte  ihn 
mit  starken  Banden,  so  daß  kein  Mensch  mehr 
starb,  bis  Zeus  ihn  dem  aus  den  Fesseln  be- 
freiten Thanatos  übergab.  Ehe  er  nun  starb, 
befahl  er  seinem  Weibe  ihm  die  üblichen 
Totenspenden  vorzuenthalten.  Das  geschah. 
Hades  erkundigte  sich  nun  nach  dem  Grunde 
ihres  Ausbleibens  und  erlaubte,  von  der  Sau-/ 
migkeit  der  Merope  unterrichtet,  dem  S.  noch' 
einmal  zur  Oberwelt  hinaufzusteigen,  um  seine 
Frau  zur  Rechenschaft  zu  ziehen.  Der  glück- 
lich Gerettete  kommt  nun  nach  Korinth,  denkt 
aber  gar  nicht  an  die  Rückkehr  in  den  Hades, 
bis  er  im  hohen  Alter  ein  zweites  Mal  nun 
wirklich  stirljt.  Hier  ist  eine  Lücke  in  der 
Erzählung.  Die  dann  noch  folgenden  Worte 
besagen,  daß  er  im  Hades  einen  Stein  wälzen 
mußte,  damit  ihm  die  Möglichkeit  des  Ent- 
laufene abgeschnitten  würde  {ngbg  rö  pi]  -xdXiv 
uTtoSgävca).  Die  Erzählung,  nach  Wilamowitz 
' {Horn.  Unters.  201)  nur  in  'märchenhafter  spie- 
lerischer Umdichtung’  erhalten  und  nicht  mit 
Sicherheit  auf  Pherekydes  zurückzuführen, 
macht  den  Eindruck  eines  volkstümlichen 
Schwankes  vom  Typus  des  geprellten  Teufels. 
Eine  Parallele  dazu  bietet  z.  B.  die  Überli- 
stung des  Todes  durch  Nichtzuendebeten  eines 
letzten  dem  Todeskandidaten  noch  gestatteten 
Vaterunsers  im  deutschen  Hausmärchen  {Gustav 
Meyer,  Essays  und  Studien  242).  — Auf  die 
Geschichte  von  S.’  Hadesfahrt  wird  angespielt 
Soph.  Phil.  625  und  Eustath.  631  und  1701,  wo 
ihn  ebenfalls  erst  das  hohe  Alter  (ßa&v  yfjgag, 
von  Gruppe,  Griech.  Myth.  u.  Rel.-Gesch.  2,  1065 
persönlich  gefaßt)  wieder  hinabführt.  Ausführ- 
licher ist  das  Schol.  Z 153;  hier  lassen  'die 
unterirdischen  Götter’  sich  nicht  um  ihre  Opfer 
betrügen,  während  es  im  Schol.  Pind.  Ol.  1,  97 
Hermes  ist,  der  den  säumigen  S.  gegen  dessen 
Willen  in  die  Unterwelt  zurückgeleitet.  Bei 
Pausanias  (2,  5,  1)  und  im  Schol.  Eur.  Med.  69 
verbindet  S.  mit  dem  Verrat  einen  persönlichen 
Vorteil,  indem  er  dem  Asopos  nicht  eher  den 
Aufenthaltsort  der  Tochter  mitteilt,  als  bis 
dieser  ihm  eine  Quelle  auf  dem  wasserlosen 
Akrokorinth  verschafft  hat.  Servius  zu  Verg.  Aen. 

6,  616  faßt  den  Grund  der  Strafe  allgemeiner 
' {deorum  consilia  hominibus  publicavit,  was  Schol. 

Roschbr,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 


Pind.  Ol.  1,  97  von  Tantalos  ausgesagt  wird). 
Bei  Hygin  F.  60  fehlen  gerade  die  entscheiden- 
den Worte ; doch  ergibt  sich  Mangel  an  Bruder- 
liebe als  Grund  der  Strafe.  S.  haßt  seinen 
Bruder  Salmoneus  und  fragt  bei  Apollo  an, 
wie  er  seinen  Feind  (damit  meint  er  den  Bruder) 
töten  könne.  Das  Orakel  rät  ihm,  mit  der 
Tochter  des  Verhaßten  Kinder  zu  erzeugen,  die 
ihn  an  Salmoneus  rächen  würden.  Darauf  er- 
zeugt S.  wirklich  mit  seiner  Nichte  Tyro  zwei 
Söhne,  die  aber  von  ihrer  Mutter,  nachdem  sie 
den  Zusammenhang  erfahren  hat,  getötet  wer- 
den. Nun  folgt  die  Lücke,  in  der  irgendeine 
Tat  des  S.  erwähnt  worden  sein  muß,  und 
dann  seine  Strafe.  Vgl.  dazu  auch  Hyg.  239. 
254  und  Engelmann,  über  die  Tyro  des  So- 
phokles im  Jahrb.  d.  arch.  Inst.  5 (1890),  171. 
— • Das  Scholion  zu  Stat.  Theb.  2,  380  endlich 
führt  in  nicht  recht  verständlicher  Weise  die 
Pein  des  S.  im  Hades  auf  die  Umwohner  {ac- 
colae)  von  Korinth  zurück,  die  ihn  deorum  lege 
für  sein  Räuber-  und  Mörderleben  büßen  ließen. 
— Die  ^or  Pherekydes  nicht  genannte  Merope 
^ird  auch  von  dem  zweiten  Prosaiker,  der  den 
S.  kennt,  als  dessen  Gattin  bezeugt,  nämlich 
von  Hellanikos  {fr.  56).  Merope  heiratete  allein 
von  den  Atlastöchtern  einen  Sterblichen,  eben 
den  S.,  und  war  deshalb  aus  Scham  glanzlos 
{ccpavgä),  eine  Anspielung  darauf,  daß  im 
Pleiadengestirn  ein  Stern  schwächer  leuchtet. 
Apollod.  3,  10,  1.  {Eratosth.)  cataster.  23.  Ov. 
fast.  4,  175.  Serv.  zu  Verg.  g.  1,  138.  Nach 
Avien.  Arat.  598  wurde  sie  zu  der  von  ihr  ver- 
haßten Ehe  von  den  Göttern  gezwungen.  Im 
Schol.  Z 153  erscheint  irrtümlich  Antikleia 
anstatt  Merope  als  die  rechte  {idla)  Gemahlin 
des  S.  Was  sonst  die  Familienverhält- 
nisse  des  S.  anlangt,  so  wird  Aiolos  (abge- 
sehen von  den  bereits  zitierten  Stellen  bei  Ho- 
mer, Hesiod  und  Theognis)  als  Vater  des  S. 
noch  genannt  Pind.  fragm.  1.  v7to&.  Schol. 
Isthm.  Schol.  B 511.  h.  2.  Schol.  Apoll.  Rh. 

3,  1094.  1240.  Schol.  Aeschin.  2,  42.  Apollod. 
1,  7,  3.  9,  3.  Pausan.  10,  31,  10.  Polyaen  1 
prooem  5.  Verg.  A.  6,  529.  Seine  Mutter  war 
Enarete  {Apollod.  1,  7,  3);  seines  Bruders 
Athamas  gedenkt  Paus.  9,  34,  8 und  Tzetz.  a. 
L.  107.  Unter  den  Söhnen  steht  voran  Glau- 
kos (Z  153.  Palaeph.  de  incr.  26.  Schol.  Pind. 

' Ol.  13,  78  und  82  Schol.  Eur.  Phoen.  1124. 
Apollod.  2,  3,  1.  Steph.  B.  MvXaaa.  Agyvvviov. 
Metunovriov),  für  den  auch  Merope  ausdrück- 
lich als  Mutter  genannt  wird  {Apollod.  1,  9,  3 . 
Prob,  ad  Verg.  georg.  3,  255  nach  Asclepiades 
tgaycpd.  1).  Von  der  Antikleia  hatte  S.  den 
Odysseus,  von  seiner  Bruderstochter  Tyro  die 
zwei  früh  getöteten  Knaben  (s.  o.).  Andere 
Söhne  des  S.  (ohne  Angabe  der  Mutter)  sind 
Minyas  (Schol.  B 511),  Almos  {Schol.  Ap.  Rh. 
) 3,  1094.  Paus  9,  34,  10.  ’OXpog  bei  Steph.  Byz. 
s.  V.  "OXpapsg),  Ornytos  {Skymn.  457.  Schol.  B 
517.  Schol.  Eur.  Or.  1094),  Ornytion  {Paus.  2, 

4,  3,  aber  nach  Schol.  B 517  Enkel  des  Orny- 
tos), Metabos  {Steph.  B.  Mstccnövxiov),  Porphy- 
rion {Schol.  Ap.  Rh.  3,  1094)  und  Thersandros 
{Paus.  10,  30,  5).  Ein  Sohn  (nicht  Bruder)  dos 

5,  heißt  bei  Steph.  Byz.’Agyvvviov  auch  Athamas. 
Porphyrion  ist  auf  die  Purpurmuscheltischerei 

31 
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am  Isthmos  gedeutet  worden  (if.  Curtius,  Felop. 
2,  ol7j;  andere  Sisyphossöhne  personifizieren 
Beziehungen  Korinths  zu  griechischen  Stämmen 
oder  Städten  iFhoker,  Olmones,  Uletajioniiun). 
Von  ruhmvollen  Nachkommen  des  S.  im  all- 
gemeinen spricht  Phit.  de  ser.  num.  vind.  T. 
Bis  zu  den  korinthischen  Fürsten,  die  den  ein- 
dringenden Dorern  erlagen,  wird  des  S.  Stamm 
herabgeführt  von  Paus.  2,  4,  3.  In  diesem 
Sinne  heißt  auch  die  Kreusa,  lasons  Braut,  bei 
Stat.  silr.  2,  1,  142  eine  Aiolierin. 

Zu  Ehren  seines  Brudersohnes,  des  von  einem 
Delphin  bei  Schoinus  ans  Land  getragenen  und 
auf  dem  Isthmos  bestatteten  Melikertes,  grün- 
dete S.  die  isthmischen  Spiele  {Pitid.  fr.  1, 


wo  nach  der  vjtod-saig  der  Schol.  Isth.  der  C'hor 
der  Nereiden  oder  eine  einzelne  Nereide  dem  S. 
«len  Auftrag  erteilt.  Aristoi.  fr.  594.  P.  H.  G. 
2,  189,  282.  Äpollod.  3,  4,  3.  Paus.  2,  1,  3. 
Tzetz.  a.  L.  107.  229).  Nach  dem  Schol.  Ap. 
Phod.  3,  1240  (wo  der  Leichnam  einfach  aus- 
geworfen wird)  übertrag  S.  nur  ein  bereits  be- 
stehendes Poseidonsfest  auf  Melikertes.  Als 
die,  welche  den  Körjjer  zuerst  fanden  und  nach 
Korinth  brachten,  erscheinen  bei  Tzttzcs.  Am- 
phimachos und  Donakenos,  wie  auch  bei  Nikan- 
der  (alexipharm.  600  al.  619)  die  Totenfeier 
nicht  dem  S.  selbst,  sondern  den  Korinthern 
(Ikavcfidcxi-)  zugeschrieben  wird.  Die  Verbin- 
dung des  S.  mit  den  isthmischen  Spielen  wurde 
vermutlich  erst  in  der  Zeit  hergestellt,  wo  das 
uralte  Fest  durch  Periander  eine  Neugestaltung 
erfuhr. 

Die  meisten  Erwähnungen  des  S.  nehmen 
auf  seine  Schlauheit  und  auf  seine  Strafe 


Bezug.  Das  homerische  xfQäiarog  kehrt  in 
zahlreichen  Umschreibungen  wieder:  aioXopp- 
Tiqg  [Hes.  fr.  32),  ivrQ£%iozccxog  (Pust.  631), 
■AltnriaxaTog  (Eust.  1701;  bei  Proh.  zu  Verg. 
geo.  3,  267  stiehlt  S.  dem  Diomedes  seine 
Stuten  und  gibt  sie  seinem  Sohne  Glaukos), 
navovyQog,  TtavovQysvfiaoi  zccxierog  (Schol.  II. 
6,  153.  Schol.  Aischin.  2,  42),  d'gigvg  ticcl  nuv- 
ovgyog  (Schol.  Ar.  Ach.  366.  Suülas),  äjcccTrjxixog 
10  oder  geradezu  xax6g(Hesych.  s.  v.  Eicvcpog),  vafer 
(Hör.  sat.  2,  3,  21);  navovQyiu  xcd  cpiloTSy^vici 
dn'jvsyne  (Diod.  Sic.  fr.  6,  6.  3),  xccl  d'ccvcbv  ido- 
hivaocTO  (Eust.  631),  dirdtry  xcd  ööXa  rtgätog 
i%Qriro  (Polyaen  1,  prooem.  5);  er  wird  mit 
Autolykos  und  Phlegyas  zusammengestellt 
(Plut.  de  ser.  num.  vind.  7)  oder  ist 
dem  Autolykos  an  Hinterlist  noch 
überlegen  (Eust.  631).  Weiterbil- 
dungen sind  Eiavcpsvg  bei  Eust.  &31 
b ooqpog  dpfO'firjTj/'s  und  aiGvcpi^Biv 
(Bekker  anecd.  1,  64)  im  Sinne  von 
TTavovgyevso&cu  y.al  doXLSvsG^ai  xcd 
dollcog  ri  TtgdxxBiv.  Verschlagene 
Menschen  bekommen  den  Beinamen 
S.,  wie  der  Spartaner  Derkyllidas 
(Xen.  hell.  3,  1,  8.  Athen.  11,  500 
nach  Ephoros),  wie  Demosthenes  im 
Munde  des  Aischines  (2,  42)  und 
ein  Zwerg  des  Antonius  (ingenio 
vivax.  Schol.  Porph.  ad  Hör.  serm. 
1,  3,  46).  ’Knl  rov  xtavovgyov  xctl 
■>uxv.ongdygovog  %qmvxai  tm  bvbgaxi 
(Schol.  Aesch.  2,  42).  — Daneben 
gab  es  aber  auch  eine  edlere  Auf- 
fassung von  S.,  die  ihm  Weisheit 
zuschrieb,  zunächst  in  Verbindung 
mit  Schlechtigkeit  (Arist.  poet.  18 
6 ßocpbg  uBV , fiBx.d  novrigiag  dL 
Tzetz.  a.  L.  980  <?o<jpös  v.al  tkxvovq- 
yiexarog),  dann  auch  ohne  diese 
(yfixig  Tccdaiybvav  Pind.  Ol.  13,  69 
mit  dem  Scholion  awsxcbxaxog  iv 
xaig  imvoiaig-,  GvvBxbg  auch  Eust. 
631,  der  ausdrücklich  gier}  Xs^ig  für 
y.BQÖioxog  konstatiert,  und  cvvBGig 
Aristid.  Big  HogbiS.  24).  ümdeutung 
der  Verschlagenheit  seines  Ahns 
in  Klugheit  vollzieht  der  jüngere 
Glaukos  (TO  xocxöxQonov  Big  gvvbgiv  gsxrjvByxB 
50  Schol.  1 385).  Deshalb  nennt  auch  Sokrates 
(Plat.  apol.  4lB.  Cic.  Tusc.  1,  41,  98)  unter  den 
Toten,  die  auszufragen  ein  hohes  Glück  wäre, 
neben  Agamemnon  und  Odysseus  den  Sisyphos. 
Eine  andere  Zusammenstellung,  die  mit  Tei- 
chinen und  Kerkopen  (Ael.  de  nat.  anini.  6, 
58),  weist  auf  die  von  Diod.  Sic.  fr.  6,  3 ge- 
nannte g>iloxB%vLa  (Kunstfertigkeit)  des  S.  hin. 
Nach  .Johannes  von  Antiochia  (bei  Tzetz.  Schol. 
in  II.  p.  690,  9)  gab  es  sogar  Aufzeichnungen 
60  von  S.,  die  dem  Homer  als  Quelle  seiner  Dich- 
tung Vorlagen  (^iXÖGXQaxbg  giyGiv  ix  Gvy- 
[ypaqp))?]  k-TtoXXavog  GvyyBygufpBvai  xbv  'Ogt]QOV 
IdlP]  Tcodvvxjg  ö ’AvrioxBvg  xccl  bxbqoi  dnb 
[xiig  Gvyygaqifjg^  ipaGi  XiGvcpov  xal  Aixxvog). 

Noch  zaUreicher  sind  die  Stellen,  die  aut 
das  Steinwälzen  (Od.  11,  593)  anspielen: 
Pherek.  fr.  78.  Eur.  Here.  f.  1103.  [Plah] 
A.xiochos  371 E.  Arist.  rhet.  3,  11,  3.  Was  die' 


1)  Sisyphos  (angetrieben  von  Erinys)  wälzt  den  Stein:  Vasenbild  von 
einer  rf.  Münchener  (849)  Vase  aus  Canoea 
(nach  Furtwängler-Rcichhold^  Gricch,  Vasexi  10.  Roscher  Bd.  1 Sp.  1820). 
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die  dabei  tätigen  Glieder  anlangt,  so  nennt 
Homer  nur  Hände  und  Füße,  Apollodor  (1,  9, 
3)  dagegen  Hände  und  Kopf  {nold^sz ai  rthgov 
vcüs  xsqgI  v.al  rfj  uscpccXrj  nvXicov)',  bei  den  La- 
teinern ist  der  Kopf  ersetzt  durch  cervix  {Hygin 
60.  Sen.  Here.  f.  750.  Oet.  942.  Phaedra  1228) 
oder  collum  (Äpocol.  15 , 1 , 8)  oder  umeri 
{Sen.  epist.  24,  18.  Thy.  6).  Einen  Widerspruch 
erkennt  Eust.  1702  in  dem  ßaazcc^eiv  und 
ü&tlv  bei  Homer:  ßctßvä^sTai  ykv  ydg  rb  q>s- 
Qogsvov , m&Bitai  dk  rb  artb  rmv  kcctco  inl  zb 
avat  ßiK^ogsvov  n&g  ovv  zbv  avzbv  Xl&ov  Kal 
ßaazd^si  Kal  di'd'sl-,  Offenbar  haben  dem  Alter- 
tum verschiedene  Bilder  des  steinbewegenden 
S.  vorgeschwebt,  wie  auch  die  Kunst  bestätigt 
(s.  u.).  Das  dv&aai  ngbg  zbv  Kgr\yv6v  {Paus. 
10,  31,  10  in  der  Beschreibung  von  Polygnots 
Bild)  ist  etwas  anderes  als  das  iL&ov  zivd 
cp^QSLv  bei  Tzetz.  ad  Lyc.  176  und  wieder 


2)  Si8yphos(?)  trägt  den  Stein;  rechts  Tityos.  Von  einer 
archaischen  Schale  im  Mns.  Gregor 
(nach  Wiener  Vorl.  D 9,  7). 


anders  das  xqo%ov  Big  ccsl  ‘nv-ala  im  Schol. 

Z 153.  Dem  ersten  entspricht  das  umero  in 
adversum  trudi  {Sen.  ep.  24,  18),  das  adverso 
monte  trudere  {Lucr.  3,  998)  oder  revolvere 
{[Verg.]  cid.  243),  das  subigere  contra  ardua 
montis  {Sil.  It.  13,  610),  das  versare,  urgere 
und  volvere  {Lucilius  oder  Ennius  bei  Cic. 
lusc.  1,  5,  10,  die  älteste  Stelle  der  römischen 
Literatur  überhaupt,  die  des  S.  gedenkt.  Ov. 
met.  4,  460.  13,  26.  Macrob.  s.  Scip.  1,  10), 
dem  zweiten  das  unieris  gestari  {Sen.  Thy.  6), 
das  cervice  sedere  {Sen.  Here.  f.  751),  das 
onus  und  pondus  {Apocol.  14  mit  zweifelhaftem 
Text  und  15).  — Der  von  Homer  als  ''scham- 
los’ personifizierte  Stein  {Xäag,  XL&og,  zthgog, 
zgo%6g,  ßägog  bei  Tue.  nav.  21,  lapis,  saxum, 
marmora  Mart.  5,  81,  11,  onus,  pondus  und 
übertreibend  mons  Mart.  10,  5,  16;  für  die 
Personifikation  vgl.  auch  Arist.  rhet.  3,  11) 
wird  teils  als  groß  (yiyag,  ingens,  grandis), 
teils  als  unwiderstehlich  rollend  {non 
exsuperabilis  Verg.  g.  3,  39,  revolubilis  Ov.  Ibis 
189.  Sil.  It  11,  474.  Paulin.  Nol.  poem.  35, 
479,  remeabilis  Stat.  Theb.  4,  537,  ruiturus 
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Ov.  met.  4,  460,  lubricus  Sen.  Med.  747.  Thy. 
7)  charakterisiert;  er  soll  über  die  Höhe  hin- 
weggestoßen {Od.  11,  597)  werden,  nach  Hör. 
epod.  17,  68  und  Schol.  X 593  dagegen  auf 
der  Spitze  des  Berges  ruhen;  durch  Felsen  rollt 
er  aber  in  die  Tiefe  zurück  {Sen.  Aled.  747). 
Die  Mühsal  des  S.  ist  ewig  {ävywzog  [Plat.] 
Axioch.  371 E.  perpetuus  Ov.  met.  4,  466.  per- 
ennis  Sen.  Phaedra  1231);  bei  Dion.  Hai.  de 
comp.  verb.  20  soll  sie  enden,  wenn  S.  den  Stein 
über  die  Höhe  hinabgestoßen  hat.  Sie  wird 
meist  durch  labor  ausgedrückt  {Prop.  2,  17,  7. 
20,  32  = Poßb.  3,  9,  7.  13,  32.  Hör.  carm. 
2,14,20.  Octavia622.  Sen.  Phaedra  12Bl)-,moles 
steht  Prop.  5,  11,  23.  Vgl.  A.  Zingerle,  Kleine 
phil.  Abh.  3,  61flg.  de  script.  lat.  locis,  qui  ad 
poenarum  apud  inferos  descript.  spectant  S.  69. 
74.  75.  Bei  Anspielung  auf  die  Unterwelt  er- 
scheint S.  gewöhnlich  in  Verbindung  mit  an- 
deren im  Hades  Gepeinigten,  mit  Tantalos 
{Mart.  10,  5,  15)  oder  Tantalos  und  Tityos 
{Plat.  Georg.  525  D.  Stat.  Theb.  4,  537);  zu 
diesen  treten  Ixion  {Luc.  necyom.  14.  tragodopod. 
12.  Prop.  5,  11,  23.  Sen.  epist.  24,  18.  Here, 
f.  750.  Thy.  6.  Oetavia  623.  Apocol.  14)  und 
die  Danaiden  {[Plat.]  Ax.  371 E.  Sen.  Med.  748. 
Here.  Oet.  948). 

Die  abgeleiteten  Adjektiva2JKJvqp(E)tos, 
Zi6v<pig,  Sisyphius,  Sisypheius,  zuweilen  durch 
den  Genetiv  Eicvepov  ersetzt,  beziehen  sich 
zunächst  auf  S.  selbst  (so  Xi&og  Suid.,  labor 
Prop.  2,  17,  7.  20,  32,  sanguis  Ov.  met.  13,  31 
cervix  Sen.  Here.  Oet.  942,  Here.  für.  751, 
collum  Apocol.  15,  1,  8,  vincla  vom  Ehejoch 
Avien.  Ar.  598);  gewöhnlich  aber  stehen  sie 
im  Sinne  von  Kogiv&iog  {Hes.  s.  v.  ELavqog),  ao 
mit  yfj  {Eur.  Med.  1381),  (Distichon  bei 

Paus.  5,  2,  5),  ata  {Anthol.  7,  354),  yata  {An- 
thol.  7,  745,  2),  aKZy  {Theocr.  22,  158),  ddpag- 
zag  {Anth.  9,  151,  4).  Ferner  mit  opes  {Ov. 
her.  12,  204),  portus  {Stat.  Theb.  2,  380  mit 
Schol.),  isthmus  {Sil.  It.  14,  50).  Oi  EiGvcpaioL 
bezeichnet  das  korinthische  Königshaus  {Eur. 
Med.  404);  Zkovipldai  sind  die  Korinther  als 
Zeitgenossen  des  S.  selbst  (Nie.  alexipharm. 
606  al.  619  mit  Schol.)  oder  die  letzten  Könige 
von  Korinth  (Conon  narr.  26)  oder  die  Ko- 
rinther zur  Tyrannenzeit  (Athanadas  bei  Anton. 
Lib.  4).  Noch  in  römischer  Zeit  nannte  sich 
der  Rat  von  Korinth,  als  er  der  Gattin  des 
Herodes  Attikus,  der  Regilla,  eine  Statue  er- 
richtete, auf  der  Basis  Ikeviplr]  ßovXy  {Amer. 
journ.  of  archaeol.  Ser.  2,  7 [1903]  S.  43). 
Natürlich  bedeutete  EiavcpiSrjg  auch  einen  ein- 
zelnen Nachkommen  des  S. , besonders  den 
Odysseus  {Soph.  Aj.  191.  Ov.  a.  am.  3,  313). 
Alt  war  auch  das  Ikßvqtsiov,  ein  Gebäude,  das 
dem  Namen  des  mythischen  Stadtgründers 
bis  tief  in  die  historische  Zeit  hinab  Dauer 
sicherte;  seine  Lage  auf  der  Burg  unterhalb 
der  Peirene  beschreibt  Strab.  8,  379.  Es  spielte 
noch  in  den  Kämpfen  der  Diadochenzeit  eine 
Rolle  {Diod.  Sic.  20,  103).  — Unter  den  bis- 
her angeführten  Stellen  befinden  sich  manche, 
an  denen  der  Name  des  S.  nicht  ausdrücklich 
erwähnt  ist,  z.  B.  Soph.  Phil.  625.  Verg.  Aen. 
6,  616.  Sil.  It.  11,  474.  Stat.  Theb.  4,  537. 
Die  S.-sage  war  so  bekannt,  daß  Anspielungen 
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auch  ohne  Namensnennung  leicht  verstanden 
wurden. 

Rationalistische  Deutungen  der  Si- 
syphossage  finden  sich  mehrfach  in  der  Lite- 
ratur. Für  das  Fesseln  des  Todes  hat  Eust. 
631  gleich  eine  doppelte  Erklärung:  entweder 
sollte  es  bedeuten,  daß  S.  eine  friedliche  und 
für  seine  Untertanen  ungefährliche  Herrschaft 
führte,  oder  daß  er  schmerzstillende,  krank- 
heitheilende Mittel  erfand.  Sein  Sterben  und 
Wiederaufleben  war  ein  übertriebener  Aus- 
druck der  Tatsache  seiner  Wiedergenesung 
nach  schwerer  Krankheit  {Eust.  1702)  oder 
seines  absichtlichen  Yerschwindens  für  einige 
Zeit,  wie  es  einem  so  verschlagenen  Manne 
wohl  austände  (1701).  Zum  Eingeweideschauer 
und  Verkündiger  der  Zukunft  macht  ihn  Diod. 
Sic.  (fragm.  6,  3).  Den  Stein  deutet  das 
Scholion  zu  Stat.  Theh.  in  merkwürdigerweise 
als  das  Instrument,  mit  dem  S.  (praegravans) 
Menschen  tötete,  nachdem  er  als  Räuber  Akro- 
korinth  besetzt  hatte.  Kaum  weniger  merk- 
würdig ist  es,  wenn  als  moderne  Parallele 
dazu  S.  Beinach  {Sisyjihe  aux  enfers  etc.  Bev. 
arch.  1903,  S.  171)  durch  das  mühevolle  Wälzen 
des  Steines  die  Schwierigkeit  angedeutet  findet, 
die  das  Hinaufschaffen  der  Steine  zur  Befesti- 
gung der  Königsburg  auf  Akrokorinth  verur- 
sachte, und  wenn  er  den  S.  deswegen  den 
Gipfel  nicht  erreichen  läßt,  weil  ja  auch  das 
Sisypheion  nicht  auf  dem  höchsten  Punkt  des 
Burgfelsens  liegt.  Dem  Eustatliios  11701)  ist 
S.  der  xauatrjQÖs  ual  ^Ttiuox^og  dvtjQ,  der  immer 
anstrengende  und  unmögliche  Dinge  {noviiv 
aiTQu-KTa)  unternimmt  und  doch  nicht  zustande 
bringt,  ein  Bild  der  ineffxacibus  laboriosisque 
conatibus  vitnm  terentes,  wie  Macrob.  somit. 
Scip.  1,  10  es  ausdrückt.  Lukrez  endlich  {de 
rer.  nat.  3,  993)  spezialisiert  in  einer  nur  ihm 
eigenen  Auslegung  das  Bestreben  des  S.  als 
eine  Begierde  nach  Macht,  die  immer  nur  vom 
Volke  fasces  saevasque  secures,  die  Zeichen 
inanis  imperii,  fordere,  ohne  jemals  Erfolg  da- 
mit zu  haben. 

Andere  Deutungen.  Von  den  Neuern 
wird  S.  überwiegend  auf  das  Meer  bezogen,  zu- 
nächst direkt  als  'Allegorie  der  rastlos  wühlen- 
den, alles  listig  durchdringenden  Meeresflut’ 
oder  als  'die  Flut  in  ihrer  rastlos  wandelbaren. 
Berge  auf-  und  niederwälzenden,  stets  geschäf- 
tigen und  verschlagenen,  bis  in  die  tiefste  Tiefe 
eindringenden  und  doch  immer  wieder  empor- 
quellenden Natur’  {Preller,  Griech.  Myth.''-  1, 
613.  2,  61.  Preller- Bobert  1,  823).  'Seine  Strafe 
in  der  Unterwelt  ist  wohl  nichts  anderes  als 
eine  poetische  Anschauung  der  unermüdlichen 
Arbeit  der  Meereswellen,  welche  sich  von  Ost 
und  West  an  den  Klippen  des  Isthmos  empor- 
wälzen, ohne  die  Uferhöhe  erreichen  zu  können’ 
(Duncker,  Gesch.  d.  Altert.^  5,  72).  Als  Meer- 
gott bezeichnet  den  S.  0.  Seeck  {Untergang  der 
antiken  Welt  2,  400),  als  'Meerriesen  und 
Sonnenschieber’  H.  Bertsch  in  Meeresriesen,  Erd- 
geister und  Lichtgötter  in  Griechenland  {Progr. 
Tauberbisehofsheim  1899)  S.  10.  — V.  Henry 
{Bevue  des  etudes  grecques  5 (1892,  S.  289)  sieht 
überhaupt  in  S.  einen  Lichtheros,  im  Stein  die 
Scheibe  der  Sonne,  in  seinem  Hinaufgerollt- 
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werden  und  Niederrollen  ('swr  Tautre  versant' 
des  Berges)  ihr  Auf-  und  Niedersteigen.  Mit 
dem  Mond  dagegen  setzt  E.  Siecke  {Mytholog. 
Briefe  176),  wie  andere  mythologische  Steine, 
so  auch  den  des  S.  in  Verbindung.  — Andere 
finden  in  S.  den  Charakter  der  Meeresan- 
wohner dargestellt;  er  ist  'ein  Spiegelbild 
des  gewitzigten  Küstenvolkes  im  Gegensatz 
zur  Einfalt  der  Binnenländer’  {E.  Curtius, 
Griech.  Gesch.^  1,  56).  'Seines  Namens  der 
Weise,  Listige  spricht  er  den  Charakter  schiff- 
fahrender und  verschmitzter  Aioler  als  deren 
Stammheld  aus,  wie  auch  Aiolos  und  Glaukos 
auf  Luft  und  Meeresblau  hinweisen’  {E.  Ger- 
hard., Griech.  Myth.  2,  151).  Nach  Völcker 
{Mythol.  des  japet.  Geschl.  119)  ist  'in  der  Ge- 
schichte des  S.  der  Handel,  das  Seeleben  und 
die  Seeherrschaft  des  alten  Korinth  veran- 
schaulicht’; S.  211  nennt  er  ihn  geradezu 
einen  'Kaufmann’.  Dagegen  meint  Duncker 
a.  a.  0.,  daß  'die  überlegene  Klugheit  und 
Kunde  (nicht  der  Aioler,  sondern)  der  Fremd- 
linge aus  dem  Osten’,  also  etwa  der  Phoiniker, 
in  S.  zum  Ausdruck  komme.  Noch  direkter 
tritt  die  Neigung  zu  histarisclier  Auffassung 
hervor,  wenn  J.  Holle  {de  Periandro  3)  den  S. 
als  Führer  der  unter  eine  ionische  Bevölkerung 
eindringenden  Aioler  bezeichnet.  Eigentüm- 
lich aber  mutet  es  uns  jetzt  an,  wenn  C.  Wagner 
{rer.  Cor.  speeimen  52,  Darmstadt  1824)  eine 
begeisterte  Schilderung  von  S.  als  einem  auf 
Korinths  Wohl  eifrig  bedachten  Friedens- 
fürsten entwirft  und  sogar  berechnet,  daß  er 
um  das  Jahr  1343  v.  Chr.  geboren  war  und 
1300 — 1266  regierte.  Um  die  bei  solchem  Ver- 
fahren natürlich  sich  ergebenden  Widersprüche 
zu  lösen,  war  in  jener  Zeit  die  Annahme 
mehrerer  gleichnamiger  Personen  beliebt,  wor- 
an es  auch  bei  S.  nicht  gefehlt  hat  {Wagner 
58).  Gruppe  {Griech.  Myth.  1,  135)  nennt  den 
S.  'das  Prototyp  der  griechischen  Tyrannen’, 
nimmt  also  eine  Rückwirkung  der  Kypseliden- 
herrschaft  auf  Ausgestaltung  des  Sisyphosbildes 
an.  Umgekehrt  erblickt  Beloch  {Griech.  Gesch. 
1,  57,  2)  in  den  homerischen  Worten  S.  Alo- 
Uärjg  die  Quelle  für  die  Angabe  des  Thuky- 
dides  (4,  42,  2),  daß  die  ältesten  Bewohner 
von  Korinth  Aioler  gewesen  wären. 

Mehr  abstrakt  betrachtet  den  S.  Welcher 
im  Anhang  zu  K.  Schwencks  Ety mol.- Mythol. 
Andeutungen  S.  322  als  'den  Verstand  und 
die  Kenntnisse,  welche  Handel  und  Reichtum 
in  ältester  Zeit  vorzugsweise  gewähren’  und 
zwar  ist  er  bei  Homer  'die  menschliche  Weis- 
heit überhaupt’;  'hätte  der  Dichter  gerade 
den  korinthischen  S.  gemeint,  so  müßte  man 
erwarten,  daß  er  den  Kaufmann  zeichnete,  der 
nimmer  rastet’  (s.  o.  Völcker).  'Das  Stein- 
wälzen des  S.  erklärt  sich  als  das  vergebliche 
Bestreben  des  menschlichen  Verstandes,  der, 
wenn  er  sich  im  Begriff  glaubt,  das  Ziel  zu 
erreichen  und  über  den  Gipfel  wegzuschwingen, 
welcher  ihm  die  letzte  Aussicht  verschließt, 
ermattet  von  dem  vergeblichen  Bemühen  zu- 
rücksinkt.’ (Ähnlich  Welcher,  Aeschyl.  Trilogie 
550  flg.)  Auch  Preller  sieht  in  der  Meeresflut, 
von  der  er  ausgeht,  'ein  Bild  der  sich  rastlos, 
aber  vergeblich  abarbeitenden  Schlauheit  und 
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Geißtesunruhe  des  endlichen  Menschensinns’. 

5.  Eeinach  (a.  a.  0.  167)  nennt  ohne  besondere 
Beziehung  zu  Meer  und  Handel  den  S.  'Za 
personnification  tneme  de  Vesprit  de  finesse,  de 
l’ingeniosite  et  de  la  ruse’.  — Einer  geistigen 
Strömung  am  Ende  des  griechischen  Mittel- 
alters wird  vielfach  ein  Einfluß  auf  die  weitere 
Ausgestaltung  des  S.-bildes  zugeschrieben. 
Für  V.  Wilanwicitz  {Homer.  Unters.  199flg.) 
ist  X 665  sq.  eine  orphische  Interpolation  des  lo 

6.  Jahrhunderts;  der  Dichter  hat  die  heroischen 
bekannten  Namen  (Tantalos,  Sisyphos)  nur  als 
Träger  der  allgemein  aufzufassenden,  symbolisch 
lehrhaften  Motive  verwendet;  nicht  als  Büßer 
ungeheurer  Schuld  (Strafe  und  Verschuldung 
ist  hei  S.  ganz  ohne  Beziehung)  sind  Tantalos 
und  S.  da,  sondern  als  Repräsentanten  ewiger 
Strafen  . . S.  für  das  ewige  Wollen  und 
nicht  Vollbringen,  die  ziellose  Mühe’.  Ähnlich 
meint  Gruppe  {Gr.  Myth.  2,  1024),  daß  zwar  20 
die  verschiedenen  Mythen  von  der  Verschul- 
dung der  Büßer  im  Hades  noch  innerhalb  der 
homerischen  Weltanschauung  lägen,  daß  aber 
ihre  Strafe  nur  verständlich  wäre  als  Bild 
der  Qualen,  denen  der  strebende  und  begehrende 
Mensch  unterworfen  ist.  Der  felsblockwälzende 

S.  ist  'der  Mensch,  der  nutzlos  nach  dem  ewig 
Unerreichbaren  ringt’;  auch  seine  Strafe  ist,  wie 
die  der  anderen  Büßer,  erdichtet  unter  dem  Ein- 
fluß einer  im  6.  Jahrhundert  auftretenden  Welt-  so 
entsagungstheorie,  die  den  ganzen  Orient  durch- 
zitterte und  eine  Erlösung  des  Menschen  vom 
Leiden  bezweckte.  Gegen  diese  Auffassung  wen- 
det sich  lebhaft  E.  BoJide  {Kleine  Sehr.  2,  285 
aus  dem  Eh.  Mus.  60,  1896,  S.  600 flg.):  Selbst 
wenn  die  drei  Büßer  nur  typische  Vertreter 
ganzer  Klassen  menschlicher  Sünder  wären, 
die  im  Hades  für  das  Vergehen  ihres  irdischen 
Lebens  zu  büßen  hätten  {Welcher),  so  läge 
noch  nichts  Orphisches  darin.  Der  Dichter  40 
weiß  von  der  ihm  von  Neueren  angesonnenen 
allegorisch-erbaulichen  Ausdeutung  jener  Straf- 
szenen nicht  das  Mindeste.  Auch  in  diesem 
späten  Anwuchs  der  homerischen  Nekyia  wird 
an  ein  allgemeingültiges  Sittengesetz,  dessen 
Verletzung  noch  im  Jenseits  bestraft  wird, 
nicht  gedacht.  Die  drei  haben  einzelne  Götter 
verletzt  und  erzürnt  und  erfahren  nun  ihre 
Macht.  Und  wenn  bei  Tityos  und  Tantalos 
allenfalls  noch  ein  verletztes  Sittengesetz  denk-  so 
bar  ist,  wodurch  seit  Welcher  manche  sich 
haben  täuschen  lassen,  so  liegt  bei  S.  keine 
solche  Möglichkeit  vor,  weil  durch  die  An- 
zeige an  Asopos  und  durch  die  Flucht  aus 
dem  Hades  kein  Sittengesetz  verletzt  worden 
ist.  Die  pastorale  Auslegung,  daß  in  S.  nicht 
ein  einzelnes  Vergehen,  sondern  sein  Charakter 
überhaupt  büßen  müsse,  der  'die  Sünde  und 
Pein  des  Menschenverstandes’  oder 'das  mensch- 
liche Geschlecht  in  seiner  Eitelkeit  ringend  60 
nach  Eitlem  und  Wertlosem’  repräsentiere, 
bietet  nichts  als  leere  Worte.  Vgl.  auch  Esyche^ 

1,  63. 

Das  Ergebnis  aus  diesen  verschiedenen 
Deutungen  des  Sisyphosmythus  läßt  sieh  etwa 
folgendermaßen  präzisieren:  Ein  wiederkehren- 
des, am  Doppelstrand  von  Korinth  besonders 
leicht  zu  beobachtendes  Naturschauspiel,  die 
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Tätigkeit  des  Meeres,  wird  in  einer  Person 
zusammengefaßt,  auf  diese  dann  die  Wirkung 
des  Lebens  an  der  See  übertragen,  ein  einzelner 
Zug  davon  gegen  den  ursprünglichen  Sinn  unter 
dem  Gesichtspunkt  einer  Strafe  betrachtet  und 
für  diese  Strafe  ein  Motiv  gesucht,  wobei  ein 
späterer  allegorisch-ethischer  Einfluß  auf  die 
Gestaltung  der  Sage  von  den  einen  ebenso 
bestimmt  angenommen,  wie  von  den  anderen 
in  Abrede  gestellt  ^ 

Ableitung  des  ( //  \ 

Namens.  Der  Name  j 

S.  wird  im  Et.  magn. 
und  bei  Eustath.  631  ( 

und  1702  von  dem  \ I 

dorischen  «Jidg  (=  \ / ( 

■flsog)  und  dem  äoli-  ) j \ / \ 

sehen  avtpog  {=  ßo-  r x(  / / \ 

(pos)  abgeleitet  und  \\  jJ  1 

als  ■O'sdöoqpog  (coqpdg  i 

Kcc'&dnsQ  fl'fdg)  oder  /x  / 
als  ano  z&v  %t&v  / I 

coqpdg  erklärt.  Rieh-  C-5v,  / |_ 

tiger  brtrachtet  man  gj 

mit  Tr  {u6l  Münchener  Vase  (153) 

Schwench  320.  Äesch.  (nach  Bescher  Bd,  1 Sp.  950). 
Trü.  531)  die  erste 

Silbe  als  eine  Art  von  Reduplikation  und  dem- 
nach den  S.  als  den  Schlauen  schlechthin.  So 
unter  vielen  anderen  G.  Curtius  {Grundz.  d. 
Grieeh.  Etym.^  512),  der  auch  eine  Glosse  des 
Hesych.  a^ßvqios'  TtcevovQyog  anzieht.  Bergh 
{Grieeh.  Litgesch.  1,  342,  90)  bringt  in  diesem 
Sinne  den  Namen  mit  Sibylla  in  Verbindung. 
Gruppe  (2,  1021,  2)  hält  den  Zusammenhang 
mit  coepbs  für  zweifelhaft  und  denkt  an  ein 
verkürztes  ßievtpÖQog  {oißvs,  aißvgcc,  aicvQvov 


4)  Sisyphos  wälzt  den  Stein.  Sf.  Taee  in  München  (728) 
(nach  Wiener  Vorlegebl.  E 6,  6). 


nach  Hes.  das  Ziegenfell,  also  Anspielung  auf 
einen  Zauber,  bei  welchem  Ziegenfelle  ver- 
wendetwurden). Henry  (a.  a.  0.  291)  sieht -qpog 
für  ein  Suffix  (=  indo-europ.  hho)  an  und 
bringt  den  ersten  Teil  des  Namens  mit  der 
Sanskritwurzel  cyu  (grieeh.  av,  ßsvon),  in  Be- 
wegung setzen,  zusammen.  Einem  indo-euro- 
päischen qiqyubhos  soll  dann  sankr.  cicyubhas 
und  grieeh.  rioßvqios  entsprechen. 

Kunst.  S.,  wie  er  den  Stein  wälzt,  war 
mit  anderen  Szenen  aus  der  Unterwelt  von 
Folygnot  in  der  Delphischen  Besehe  gemalt 
{Paus.  10, 31, 10.  E.  Schöne  im  Jahrb.  8,  (1893), 
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S.  200.  207);  ebenso  mit  griechisch  beige- 
schriebenem Namen  auf  einem  noch  erhaltenen 
Hadesbild  des  Esquilin,  das  dem  zweiten  pom- 
pejanischen  Dekorationsstil  angehört  und  vor- 
römisch ist  {Wörmann,  Die  ant.  Odi/sseeland- 
schaften  vom  Esquilin.  Hügel 
T.  7),  — Auf  sf.  Vasenbildern 
ist  die  Szene  in  etwas  primi- 
tiver Weise  so  dargestellt,  daß 
S.,meistnackt 
und  bärtig, 
den  linken 
Fuß  gegen 
den  Berg  ge- 
stemmt, den 
diskosförmi- 
gen Stein  mit 
, der  r.  Hand 
von  unten,  mit 
der  1.  weiter 
oben  gefaßt 
hat  und  auf- 
wärts rollt. 
So  (Sp.  970 
Abb.  und  4) 
München  153 
bei  Ingliirami 
728  bei  Ger- 


6)  Sisyphoa  Stoiuwäizer  von  rf.  Am- 
phora aus  Ruvo  (nach.  Wiener  Vorl.  E 3). 


vas.  fitt.  135,  ferner  München 
hard,  Auserlesene  Vasenbilder  87  und  Wiener 
Vorlegeblätter  E 06,  wo  die  Anwesenheit  der 
Demeter  auf  die  Oberwelt  als  Schauplatz  hin- 
zudeuten scheint,  Neapel  2490  und  die  stark 

^ ergänzte  Amphora 

Berlin  1844,  die  eine 
' - ^ kleine  Chlamys  und 

das  r.  Bein  gehoben 
zeigt.  Petasos  und 
Chlamys  bietet  Brit. 
Mus.  261.  — Etwas 
anders  ist  der  Typus 
auf  rf.  Gefäßen  (Abb. 
J.  6).  Die  Unregel- 
ißigkeit  des  ge- 
zackten Steines 
und  das  An- 
stemmen der 
vorgestreckten 
Hände  kommt 


6)  Si3ypho3  und  Erinys.  Rf.  Gefäß  aus  Altamura 
Neapel  3222  (nach  Wiener  Vorlegell.  E 2). 

hier  besser  zum  Ausdruck.  So  auf  einer  Amphora 
aus  Ruvo  (Karlsruhe  nr.  4.  Wien.  Vorl.  E 3), 
wo  S.  bartlos  ist  und  die  Chlamys  über  dem 
Hnken  Arm,  das  Wehrgehenk,  an  dem  unten  das 
i-chwert  hängt,  über  der  r.  Schulter  trägt.  Auf 


einem  Gefäß  aus  Altamura  (Neapel  3222.  Wien. 
Vorl.  E 2)  ist  dem  S.  eine  Erinys  mit  der  Geißel 
beigegeben.  Ebenso  München  849  (Millin,  tombe 
de  Canose  T.  3 — 6.  Furtivängler- Beichhold, 
Griech.  Vas.  lOe),  wo  S.,  nach  1.  langgestreckt, 
mit  erhobenen  Händen  sich  gegen  den  Stein 
am  Berge  stemmt  und  die  Erinys  etwas  höher 
hinter  ihm  steht  (s.  Sp.  963  Abb.  1). 

Einen  dritten  Typus,  S.  mit  eingeknickten 
10  Knieen,  den  elliptisch  geformten  Stein  auf  der 
linken  Schulter  tragend,  (s.  o.  Sp.  965  Abb.  2) 
würden  wir  gewinnen,  wenn  die  Deutung  von 
Gerhard,  Auserl.  Vasenbilder  86  {Wien.  Vorl. 
D 9,  7)  als  S.  sicher  wäre  (vgl.  Furtwängler 
bei  Roscher  1,  709  unter  Atlas). 

Auf  einem  von  Dubois- Maisonneuve  {introd. 
pl.  44)  und  Ann.  20  G veröffentlichten  Mün- 
chener (805)  Gefäß  kommt  ein  Täfelchen  vor 
mit  dem  Namen  Fiavcpog,  das  nur  eine 
20  tessera  hospitalis  sein  kann,  welche  nach  K. 

0.  Müller  {Arch.  412,  4)  die  Argonauten  von 
S.  zu  Aietes  mitbringen  mit  Rücksicht  auf 
dessen  Beziehungen  zu  Korinth,  oder  lason 
dem  Aietes  oder  Glaukos  dem  Alkinoos  über- 
reicht. Arch.  Zeit.  1844,  S.  256.  F.  Curtius, 
Ionier  usw.  A.  48.  0.  Jahn,  Beschreib,  d.  Münch. 
Vasens.  S.  257.  — Ein  anderes  Münchener 
Gefäß  (211),  die  berühmte  Dodwellvase  mit 
Aufschriften  im  altkorinthischen  Alphabet, 

30  bietet  auf  dem  Deckel  u.  a,  eine  Eberjagd  und 
nennt  den  hervorragendsten  der  Jagdteilnehmer 
Thersandros,  worunter  vermutlich  der  Sohn  des 
S.  zu  verstehen  ist  (publ.  nach  Lau,  Die  griech. 
Fas.  3, 1 b z.  B.  bei  Seemann,  Kunsthist.  Bilderb. 
383).  Vgl.  Sisphe.  [Wilisch.] 

Sisyrba  {ELavQßa),  eine  Amazone,  nach 
welcher  der  gleichnamige  Stadtteil  von  Ephesos 
benannt  war,  Strabo  14,  1,  4 p.  633.  Steph. 
Byz.  Fiavgßa.  0.  Kluegmann , Philologus  30 
40  (1870),  535.  [Höfer.] 

Sitalkas  {Fi-rdlKccg,  nach  Welcher,  Gr.  Götterl. 

1,  484  nach  Analogie  von  negsalnyg  gebildet 
und  Ainradaa?  zu  akzentuieren),  Beiname  des 
Apollon  in  Delphoi,  wo  seine  35  Ellen  hohe 
Statue  stand.  Paus.  10,  15,  2.  Pomtow,  Berl. 
Phil.  Wochenschrift  1906,  1180.  Der  Name 
bezeichnet  höchst  wahrscheinlich,  mit  elxog  und 
dX-oclKSiv  zusammenhängend,  den  Apollon  als 
Beschützer  des  Getreides  {Welcher  a.  a.  0.  TF. 

50  H.  Roscher,  Apollo  u.  Mars  62.  Myth. Lex.  Bd.  2, 
Sp.  2403,  53  ff.  Preller- Robert  261  Anm  4 zu  260. 
Gruppe,  Gr.  Myth.  1229,  1.  R.  Holland,  He- 
roenvögel in  d.  griech.  Mythologie  32)  und  ist 
später  zum  Personennamen  thrakischer  Könige 
geworden,  Gruppe  a.  a.  0.  — Bei  Xenoph.  Anab. 
5,  9,  6 (6,  1,  6)  qSsLv  x'ov  Fixdlnav  erklärte 
man  früher  (s.  die  Ausleger  z.  d.  St.)  Fixdhxag 
als  'Siegeslied  der  Thraker’;  doch  ist  Fixdh- 
wxg  auch  hier  Eigenname,  Tomascheh,  Die  al- 
60  ten  Thraker  in  Sitzungsber.  d.  Wiener  Ahad. 
130  (1893),  II,  2.  20.  43.  Otto  Hoffmann,  Die 
Mahedonen  182.  [Höfer.] 

Sitapnebuan?  {ÜLxanvißovav’l).  Eine  In- 
schrift im  Museum  zu  Kairo  trägt  die  Weihin- 
schrift: Fixccnvißovccy  Tvsßovaxog  ffsä  gsyiaxrj 
(folgt  Name  desDedikanten),  Milne,Journ.  ofhell. 
stud.  21  (1901),  280  = Cat.  general  des  ant.  egypt. 
Musud  ee  dte  Caire  18  p.  34  nr.  9300.  [Höfer.] 


'973  Sltea 

Sitea  s.  Sito. 

Sithtiides  {Si&viäsi),  in  Megara  verehrte 
Nymphen,  deren  eine  von  Zeus  den  Megaros 
(b.  d.)  gebar,  Paus.  1,  40,  2;  vgl.  Bd.  3 Sp. 
■532,  44  ff.,  wo  naohzutragen  ist,  daß  im  Etym. 
M.  228,  33  f.  (s.  V.  rsgdvsicc):  „Msyagsv?  6 

..dibg  xal  fuäg  täv  xcci-ovyivcov  S'rjibcov  i’vyq>ä>v“ 
(mit  A.  Kalkmann,  Pausanias  der  Perieget  152. 
Wilh.  Gurlitt,  Über  Pausanias  456)  zu  lesen 
ist:  „Miyagog  ....  xaXovyivcov  SiQ'vLScov  vvfi- 
cpcöv"-,  wie  auch  schon  L.  Dindorf  im  Thesaur. 
s.  V.  Eid'vLSrjg  vermutet  hatte  zugleich  mit  dem 
Hinweis  auf  Hesych.  Ei,rviösg  Q'vaia  rig  Nvfi- 
(paig  imrslovyivT].  Vgl.  auch  Fr.  Pfister,  Die 
mythische  Königsliste  v.  Megara  (=  Rdigions- 
geschichtliche  Versuche  und  Vorarbeiten  5)  S.  28. 

[Höfer.] 

SithOQ  (Kid'cov  -covog  und  -ovog,  Kid'mv  -cövog 
und  -ovog;  vgl.  Herodian,  der  2,  732,  12L.  Eid'cov 
-covog  den  Vater  der  Pallene  akzentuiert  wissen 
will,  1,  29,  1 und  2,  732,  28  Sid-öiv,  6vog  das 
Ethnikon),  Eponymos  von  Sithonia  {EiQ'covLoc, 
KiQ’ovLa),  der  mittleren  Halbinsel  der  Chalki- 
•dike  {Strab.  329  fr.  11);  nach  Späteren  Fürst 
der  Odomanten  {Parthen.  Narr.  amat.  6,  1) 
oder  der  thrakischen  Chersones  (Kanon,  Narr. 
10),  Thrakerkönig  (Schol.  ad  Lycophr.  1161. 
1356).  Er  gilt  als  Sohn  des  Ares  (Schol.  ad 
Lycophr.  583.  1161),  bei  Kanon  a.  a.  0.  Sohn 
des  Poseidon  nnd  der  Ossa.  Mit  der  Neilos- 
tochter  Anchinoe  (Anchiroe)  erzeugt  er  Pallene 
(s.  d.)  und  Rhoiteia  (s.  d.),  deren  eponymischer 
Charakter  ebenfalls  deutlich  ist;  als  Mutter 
d.er  Pallene  von  S.  wird  bei  Kanon  a.  a.  0.  die 
Nymphe  Mende'is  (s.  d.)  genannt.  Vgl.  auch 
■den  Art.  Phyllis.  Der  Sage  von  Oinomaos  und 
Hippodameia  nachgebildet  ist  die  Erzählung 
von  der  Grausamkeit  des  S.  gegen ' die  zahl- 
reichen Freier  seiner  Tochter  Pallene,  die  er 
überwindet  und  tötet  (vgl.  Bitschi,  Opusc.  1, 
798f),  schließlich  auch  gegeneinander  kämpfen 
läßt,  bis  Pallene  durch  eine  List  dem  von  ihr 
geliebten  Kleitos  (s.  d.  nr.  6)  den  Sieg  ver- 
schafft; nur  durch  göttliches  Eingreifen  wird 
S.  dann  verhindert,  die  Tochter  zu  morden. 
Er  selbst  wird,  nach  der  Dichtung  des  Nonnos 
(Dionys.  48,  183  ff.),  von  Bakchos  mit  dem 
Thyrsos  erschlagen,  der  sich  darauf  mit  Pallene 
vermählt.  Dunkel  ist  die  Sage  von  der  Ge- 
schlechtsverwandlung des  S.,  auf  die  Ovid,  Met. 
4,  279  f.  anspielt:  Nec  loquor,  ut  quondam  na- 
turae  iure  novato  jj  Ämbiguus  fuerit  modo  vir 
modo  femina  Sithon,  obwohl  sie  unter  anderen 
gerade  als  Beispiel  bekannter  Metamorphosen 
angeführt  wird.  Jedenfalls  liegt  in  diesem 
Zug  eine  Analogie  zu  dem  vielgestaltigen  Pro- 
teus (s.  d.),  der  ja  ebenfalls  auf  Sithonia  zu 
Hause  ist  und  als  'Doppelgänger’  des  S.  an- 
gesprochen wird  (P.  Friedländer,  Herakles, 
Berlin  1907,  S.  20  f.).  Denn  Sithon  bei  Ovid 
a.  a.  0.  etwa  nur  als  Ethnikon  für  Proteus 
aelbst  zu  nehmen,  sind  wir  methodisch  nicht 
berechtigt.  [J.  Ilberg.] 

Sithones  (Ei&ovsg,  ÜLQ’ävsg),  Beiname  der 
Giganten  (s.  d Bd.  1 Sp.  1648)  äiä  rb  ix  @ga- 
xr\g  ysyovivai,  Lykophr.  1357  u.  Schol.  (ed. 
Scheer  p.  2,  378).  [Höfer.] 

Sithonos  s.  Tithonos. 
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Sitmica  (sitmica)  ist  die  spezielle  Benennung 
einer  etruskischen  lasa  auf  einem  zu  Monte- 
fiascone  gefundenen  Bronzespiegel,  der  sich 
jetzt  im  Nationalmuseum  zu  Neapel  befindet. 
Er  ist  veröffentlicht  von  Lanzi  2,  226  = 180, 
von  Inghirami,  Monuin.  etr.  tom.  2 tav.  XV, 
von  Quaranta,  Mus.  Borbon.  13  tav.  LIII,  von 
Gerhard,  Etr.  Spiegel  3,  113  sqq.  Taf.  CXV 
und  von  Fabretti,  C.  1. 1.  nr.  2096  Taf.  XXXIX, 
erwähnt  auch  von  0'.  Jahn  in  den  Ann.  delV 
Inst.  1845,  357.  Die  Darstellung  enthält  drei 
Personen:  links  den  sitzenden  Adonis  (atunis), 
vor  ihm  stehend  die  Venus  (turan),  die  ihm 
einen  Zweig  reicht,  rechts  die  lasa  sitmica, 
geflügelt,  wie  alle  Lasen  (s.  Deecke,  Lex.,  s.  v. 
lasa).  Für  die  Deutung  des  Namens  sitmica 
fehlt  es  bis  jetzt  an  jeglichem  Anhalt. 

[C.  Pauli.] 

Sito  (Eix<ö),  Beiname  der  Demeter  in  Sizilien 
spez.  in  Syrakus  (vgl.  Koldeweg-Puchstein,  Griech. 
Tempel  in  Unterital.  58),  Polemon  bei  Ath.  10, 
416  b (=  Ael.  V.  h.  1,  27)  und  3,  109  a.  Preller, 
Demeter  u.  Persephone  316  f.  .7.  Baunack,  Studien 
auf  d.  Gebiet  d.  Griech.  u.  d.  arischen  Sprachen 
24(5.  H.  Usener,  Götternamen  243.  256.  E.  Maaß, 
Österreichische  Jahreshefte  11  (1908),  8.  Vgl. 
Schol.  Eur.  Phoen.  687,  wo  Demeter  und  Per- 
sephone ffsat  acxocfogov  (Erklärung  zu  Q'scx.l 
itvgcpogoi)  genannt  werden.  Auch  der  koische 
TCagä  xb  Aaiiäxgtov  gelegene  Stadtteil  Eixicc 
(Corr.  hell.  5 [1881],  217  nr.  7 Z.  4.  Paton-Hicks, 
Inscr.  of  Kos  39,  4.  Collitz  3638.  Journ.  of 
hell.  stud.  9,  324  f.  v.  Prott,  Leges  Graec.  sacr. 
1,  27  nr.  7,  4)  wird  nach  der  gleich  lautenden 
Epiklesis  der  Demeter  benannt  sein,  Gruppe, 
Gr.  Myth.  746,  8.  Vgl.  Herzog,  Arch.  für 
Beligionstviss.  10  (1907),  406.  [Höfer.] 

Sitoa  (ZLxcov),  der  als  Getreidegott  gedeutete 
Gott  Dagon  (s.  d.:  Bd.  1 Sp.  933,  60  ff.);  vgl. 
Jensen,  Kosmologie  452.  Pietschmann,  Gesch. 
der  Phön.  145  f.  Gruppe,  Griech.  Myth.  1228 
und  Anm.  1.  Revuearch,  1904,  1,  211  f.  v.  Bau- 
dissin  hei  Herzog  - Hauck , Realencyklop.  für 
Protest.  Theologie  17  468.  [Höfer.] 

Sitophoros  (Ecxoqjogog),  1)  = Demeter,  s. 
Sito.  — 2)  Athena  cnxocpbgog  = ’lxcovia,  Steph. 
Byz.  s.  V.  ’Ixcov  (xLvsg  di  Eix&va  aiixyv  cpccai 
dicc  xb  Gixoqtögov).  Gruppe,  Gr.  Myth.  76,  12ff‘. 

[Höfer.] 

Skala  (Sxcda),  Tochter  des  Danaos,  nach 
Paus.  7,  1,  6 Gemahlin  des  A.rchandros,  des 
Sohnes  des  Achaios,  dem  sie  den  Metanastes 
gebar;  nach  Apollod.  2,  1,  5,  3 (Exacrj)  Braut 
des  Aigyjjtiaden  Daiphron  (?  s.  IVagner  z.  d.  St.) 
Vgl.  P.  Friedländer,  ArgoUka  13.  [Höfer.] 

Skaios  (Excäog),  1)  Sohn  des  Hippokoon, 
Herod.  5,  60.  Apollod.  3,  10,  5,  1,  Der  Name 
ist  mit  Blaß,  Rhein.  Mus.  23  (18(58),  550.  H 
Diels,  Hermes  31  (1896),  342  f.  auch  bei  Alk- 
man,  Parth.  9 (P.  L.  3*,  36  Bergk)  in  der 
Aufzählung  der  Hippokoontiden  einzusetzen: 
[Sxatov^  yiyav,  Eiigvxov  xs.  — 2)  Thebaner, 
Faustkämpfer,  Zeitgenosse  des  Oidipus  nach 
der  nicht  ohne  Bedenken  vorgetragenen  Ver- 
mutung des  Herodot  a.  a.  0.  Vgl.  Paus.  6, 
13,  5.  Tzetz.  Chiliad.  9,  904.  — 3)  Erbauer 
des  nach  ihm  benannten  Skaiischen  Tores  (vgl. 
A.  Deila  Seta,  Rendiconti  della  Reale  Acad. 
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dei  Lincei  nach  Bericht  in  Wochenschr.  f.  Idass. 
I’hil.  1908,  883)  in  Troia,  Schol.  Ä.  31.  Horn. 
11.  3,  145  11,  170.  JEust.  ad  Bovi.  11.  594,  36. 
>'fhol.  ad  Lyhophr.  774  (ed.  Scheir  2,  215). 

[Höfer.] 

Skamandria  (Il-nayavÖQia),  Gemahlin  des 
Kyknos,  Stiefmutter  des  Tennes  nnd  der  He- 
mithea,  Schol.  Ov.  Tbis  463.  Vgl.  Skamandro- 
dike.  [Höfer.] 

Skamaudrios  {3J^a(idvdQiog).  1)  Sohn  des 
Rektor  und  der  Audromache:  \g\.  Astyatiax  1) 
Bd.  1 Sp.  660;  adjektivische  Bildung  zu  Ska- 
mandroB,  vgl.  Bd.  4 Sp.  980  Z.  67  und  Sp.  983 
Z.  llf. ; 0.  Gruppe,  Gr.  31.  739.  Wegen  der 
Doppelnamigkeit  ist  das  über  Skamandros: 
Xanthos,  Paris:  Alexandros,  Askanios;  Julus 
Gesagte  zu  vergleichen.  — Bd.  1 Sp.  660  Z.  62 
ist  eine  wichtige  Angabe  des  Logographen 
Xanthos  aus  Lydien  {Sirabo  14,  680.  681)  über- 
gangen: Skamaudrios,  der  an  dieser  Stelle 
nicht  ausdrücklich  der  Sohn  Hektors  genannt 
wird,  führte  die  Phryger,  die  (erst)  nach  dem 
Trojanischen  Krieg  aus  Europa  und  von  der 
linken  Seite  des  Pontus  (in  Kleinasien)  einge- 
wandert waren,  aus  dem  Gebiet  der  Berekynter 
und  aus  Askania,  wohin?  ist  nicht  angegeben, 
doch  darf  man  annehmen,  daß  dies  in  Troja- 
nisches Gebiet  geschah.  Denn  nach  den  Troila 
des  Logographen  Hellanikos  {Dionys.  H.  1,  47) 
hatte  Aineias  nach  Trojas  Eroberung  seinen 
Sohn  Askanios  nach  der  Landschaft  Daskylitis 
(an  der  Propontis)  gesendet,  wo  sich  der  As- 
kanische  See  befand,  und  zwar  auf  Einladung 
der  Eingebornen,  die  Askanios  zum  König 
haben  wollten.  Als  aber  Skamaudrios  und  die 
anderen  Hektoriden  zu  ihm  gekommen  waren, 
die  Neoptolemos  (als  seine  Kriegsgefangenen) 
aus  Griechenland  entlassen  hatte,  kehrte  er 
mit  ihnen  in  das  väterliche  Reich  nach  Troja 
zurück.  Vgl.  Bd.  1 Sp.  165  Z.  34  ff.  und 
Sp.  611  Z.  57  ff.  — Hellanikos  und  Xanthos  haben 
also  auf  die  Sage  von  der  Tötung  des  Astyanax 
(^Skamaudrios)  keine  Rücksicht  genommen;  vgl. 

0.  Gruppe,  Gr.  31.  1528  Anm.  3 und  692 
Anm.7.  — tJ)  Sohn  des  Strophios,  ein  Troer  {II.  5, 
49),  der  in  der  ersten  Schlacht  von  Menelaos 
getötet  wird ; er  heißt  an  dieser  einzigen  Stelle, 
an  der  er  und  sein  Vater  genannt  werden, 
myoiv  9'yQrjs  jagdkimdig;  vgl.  Haimon. 

XxdyavÖQog  und  Xxccydvd'Qiog  kommt  als 
Personenname  auch  in  historischer  Zeit  vor,  vgl. 
Pa})e-Benseler  unter  XxdyuvÖQog  8—11  und  unter 
ZxaydvdQtog.  Cicero  {pro  Cluentio  47.  50.  55) 
hat  einen  Freigelassenen  des  C.  u.  L.  Fabricius 
aus  Aletrium,  Scamander,  verteidigt.  [Wörner.] 
Skainandrodike  {XxayavdQodixri)  von  Posei- 
don Mutter  des  Kyknos  (s.  d.  3),  Schol.  Find. 

01.  2,  147  (wo  als  anderer  Name  der  Mutter 
llQTidXr}  oder  KoIvv.Lk  genannt  wird,  vgl.  Ka- 
lyke  nr.  3.  4).  Tzetz.  zu  Lyk.  232.  Alleg.  11. 
862.  0.  3Iüller,  Prolegomena  264  f.  Im  Schol. 
V.  M.  u.  Townl.  Hom.  11.  1,  38  ist  Skaman- 
drodike  Gattin  des  Kyknos  und  Mutter  des 
Tennes  und  der  Hemithea,  eine  Angabe,  die 
nach  Usener,  Sintflutsagen  91,  1 auf  Verwech- 
selung der  Gattin  mit  der  Mutter  des  Kyknos 
beruht;  vgl.  auch  Gruppe,  Gr.  Myth.  636,  8. 
S.  auch  Skamandria.  [Höfer  ] 
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Skaiiiaudropliilos  {XxagavÖQÖqnXog),  ge- 
rüsteter Krieger  auf  einer  swf.  Vase  in  Berlin 
(1698)  mit  der  Darstellung  des  Frevels  des 
Aias  an  Kassandra,  C.  I.  G.  4,  7691.  Klein, 
Gr.  Vasen  mit  Lieblingsnamen^  S.  33,  Stesias 
nr.  2.  Luckenbach,  Jahrb.  f.  klass.  Phil.  SuppL 
11,  503;  abg.  Gerhard,  Ktrusk.  u.camp.  Vasenb. 
Taf.  22.  Overbeck,  Herocngall.  Taf.  26,  16  (vgl. 
p.  637,  125).  Vgl.  Bd.  2 Sp.  984,  10.  [Höfer.] 

Skamandros  {Xxdgavdgog,  Scamander,  -dri). 

I.  Bei  Homer  ist  der  Sk.  Fluß  und  Flußgott, 

wie  der  Simoeis.  — A.  Der  Sk.,  der  auf  dem 
Ida  {11.  12,  21)  und  zwar  auf  dem  Gargaros 
entspringt,  ist  der  Haupt  fl  uß  der  troischen 
Ebene,  daher  für  sie  der  noxagog  schlechthin, 
vgl.  11.  8,  490.  16,  669.  679.  2,  861.  875.  24, 
351.  692.  14,  433.  21,  1,  wohl  auch  16,  397. 
Vgl.  über  die  Natur  des  Flusses  (jetzt  Men- 
dereh)  Virchoiv,  Beiträge  zur  Landeskunde^_der 
Troas  {Berl.  Akad.  d,  W.  1879,  S.  1 — 176).  Über 
die  beiden  Quellen  des  Sk.,  die  11.  22,  147  f. 
(vgl.  208)  genannt  werden:  xqovvo)  d’  ixccvov 
xaXXigöcp,  tb  Ttr\yal  doial  dvaiaoovoi  Xxa- 

gdvdQov  divyBvrog,  die  eine  warmen,  die  andre 
kalten  Wassers,  die  zugleich  die  Waschgruben 
der  Troerinnen  in  der  Friedenszeit  gespeist 
hatten,  s.  Dörpfeld,  Troja  und  Ilion  627  f. 
Freilich  h&i  Her  eher.  Über  die  homerische  Ebene 
von  Troja,  Berl.  Akad,  1876,  S.  129  ff.  aus  der 
genannten  Stelle  gefolgert,  der  Dichter  dieser 
Verse  habe  eine  ganz  irrtümliche  Vorstellung 
vom  Quellort  des  Sk.  gehabt. 

Die  Eigenart  des  Flusses  wird  in  der  Hias 
durch  zahlreiche  Epitheta  beschrieben:  giyag 
noTcegog  20,  75.  21,  192.  282.  329.  Bei  gewöhn- 
lichem Wasserstande  heißt  er  Ivggoog  7,  329. 
14,  433.  21,  1.  130.  24,  692  dgyvgodivgg  21, 
8.  130  devijsig  8,  490.  21,  2.125.206.  22,  148; 
seine  Strömung  wird  bezeichnet  durch  xaXoc 
gh&ga  21,  238.  244  oder  durch  igartivu  gsB&gcc 
21,  218.  Bei  Hochwasser  Ssivög  21,  25. 
Xdßgog  reißend  (prädikativ  zu  vjtaiffa  gsav)  14, 
433.  24,  692  ßa&vggoog  21,  8 Bvgv  gieov  21, 
304  ßa&vdlvrig  voll  tiefer  Wirbel  20,  73.  21, 
212.  228.  329  ßccQvätvgBig  21,  15.  603;  seine 
Strömung  wird  gemalt  durch  ccind  ghO^gee 
21,  9 und  goog  xsXddeov  rauschende  Flut  21, 16; 
seine  Oberfläche  dann  dxgoxeXcuviomv  21,  249 
schwärzlich  dunkelnd ; der  tosende  Fluß  brüllt 
wie  ein  Stier  21,  237  gegvxag  r]vts  xccvgog. 
Das  Flußbett  führt  dann  Sand  und  Geröll 
{xpdgcc&oi,  yigadog)  21,  319  (202?),  aber  auch 
Schlamm  (iXvg)  und  Unrat  {daig)  21,  318.  321. 
Seine  Ufer  malt  das  Beiwort  giosig  (synkopiert 
aus  giovoBig  des  Metrums  wegen?)  5,  36;  nach 
Virchow  a.  a.  0.  S.  110  von  den  sandigen  Auf- 
wallungen am  Mittellauf.  Öfters  erwähnt 
werden  seine  Steilufer  bxQ'ca  21,  10.  17.  171  f. 

II,  499  und  seine  xgrjgvoi  (Uferabhänge)  21, 
26.  234.  16,  71.  Bei  Hochwasser*),  wo  der 
Strom  weithin  das  Land  überflutet  und  den 
Boden  aufreißt,  wühlt  er  in  ihm  tiefe  Rinnen ; 
so  deutet  Virchow  a.  a.  0.  S.  110  die  ivccvXov 
16,  71  (die  Stelle  gilt  freilich  für  interpoliert). 
Nach  starken  Gewittern  und  Regengüssen  im 
Gebirge  wurden  die  Überschwemmungen  des 

*)  Vgl.' dazu  besondere  ,die  Stelle  aus  ifellanikos  im 
Schol.  zu  21,  242. 
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Sk.  in  der  tioischen  Ebene  um  so  geiähilicher, 
■weil  der  Simoeis,  der  steil  in  sein  rechtes  Ufer 
einmündet,  ihm  dann  seine  angeschwollenen 
Gewässer  zuführte  und  durch  das  mitgeführte 
Geröll  dazu  beitrug,  das  Flußbett  des  Sk.  zu 
verstopfen  und  seine  Gewässer  anzustauen. 
Dies  schildern  anschaulich  die  hetr.  Stellen 
des  21.  Buches,  und  nicht  nur  II.  5,  774  wird 
ausdrücklich  gesagt,  daß  der  S.  in  den  Sk. 
mündet,  sondern  auch  die  hierher  gehörenden 
Stellen  der  Schlacht  am  Flusse  erhalten  erst 
dann  ihre  richtige  Bedeutung,  wenn  der  Fluß- 
gott Sk.  den  in  ihn  einmündenden  (nicht  den 
selbständig  neben  ihm  herlaufenden)  Simoeis 
auffordert,  mit  ihm  vereint  gegen  Achill  an- 
zudringen. Dies  ist  gegen  Sercher,  Vier  die 
hom.  Miene  von  Troja,  Berl.  Ah.  1876  S.  104  £F. 
und  gegen  Moiert,  Hermes  42,  108  ff.  festzu- 
halten.  Virchow  &.Q.  S.  105  sagt:  Ich  kann 
volles  Zeugnis  ablegen  über  die  gewaltigen 
Überflutungen  der  Ebene  (durch  den  Sk.) ; S.106 : 
Der  Strom  selbst  war  (nach  einem  solchen 
Hochwasser)  ungemein  stark  und  wirbelnd, 
sein  Wasser  sah  immer  noch  trüb  und  gelb- 
lich aus.  S.  110 : „Überblickt  man  in  Gedanken 
den  sieben  deutsche  Meilen  langen  Lauf  des 
Mendereh  und  erwägt  man,  welchen  Eindruck 
sein  starker  Strom  und  das  olt  ganz  schnelle, 
gewaltige  Anschwellen  seiner  Gewässer  auf  die 
Anwohner  hervorbringen  muß,  so  erscheint  es 
fast  wunderbar,  daß  man  noch  hat  fragen 
können:,  ob  dies  der  Skamander  der  Dichtung 
sei.“  Der  Dichter  des  'Kampfes  am  Flusse’ 
wußte,  daß  der  Sk.  ins  Meer  mündet,  21,  125. 
219;  ob  dieses  am  Kap  Sigeion  oder  Khoiteion 
der  Fall  war,  darüber  herrscht  auch  jetzt  noch 
Streit  unter  den  Gelehrten.  Indessen  halte  ich 
es  nach  den  wohlbegründeten  Darlegungen 
Hörpfelds  a.  a.  0.  (S.  601  — 632)  für  höchst 
wahrscheinlich,  daß  sich  die  Mündung  des  alten 
Sk.  der  Ilias  am  Kap  Khoiteion  befand,  und 
daß  der  Fluß  damals  an  der  Ostseite  der 
troischen  Ebene  dahinfloß,  vgl.  a.  a.  0.  Tafel  I 
und  S.  618  mit  Fig.  471.  Darnach  ist  der 
jetzige  Kalifatli-Asmak  das  alte  Bett  des  Sk. 
und  der  jetzige  'ln  Tepeh  Asmak’  seine  alte 
Mündung  in  den  Hellespont;  sein  jetziges  Bett 
an  der  Westseite  der  Ebene  und  seine  Mün- 
dung beim  Kap  Sigeion,  von  der  auch  Strdbo 

13,  597  berichtet,  stammt  nach  Hörpfeld  aus 
späterer  Zeit.  Zur  Zeit  der  hom.  Gesänge  ver- 
einigten sich  Simoeis  und  Sk.  auf  der  Ost- 
seite der  Ebene  bei  dem  heutigen  Dorfe  Kum- 
koi,  jetzt  ergießen  sich  beide  getrennt  ins 
Meer.*)  Etwas  südlich  von  der  alten  Mündung 
des  Simoeis  in  den  Sk.  (beim  heutigen  Kumkoi) 
nimmt  Hörpfeld  die  Furt  des  Sk.  an,  die  II. 

14,  433.  21,  1.  24,  350.  392  erwähnt  wird.  Das 
Neue  an  der  Auffassung  Hörpfelds  ist,  daß  er 
außer  der  größeren  Kampfebene,  die  auf  dem 
linken  Ufer  des  Sk.  sich  ausdehnt,  auf  dem 

♦)  Bezeichnesd  ist,  daß  es  bei  Dares  Phrygius  K.  2 
heißt:  lason  uhi  ad  Phrygiam  venit,  navim  admovit  ad  pov’- 
tum  Simoenta.  Darnach  hat  wahrscheinlich  der  Ver- 
fasser dieses  aus  dem  6.  Jahrh.  n.  Chr.  stammenden  Mach- 
werks entweder  die  sogenannte  Stonialimne  oder  den 
jetzigen  ^In  Tepeh  Asmak’  für  die  Mündung  Simoeis 
gehalten« 
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rechten  Ufer  des  Flusses,  von  diesem  und  dem 
Simoeis  begrenzt  (fitaariyvg  MtfiotVTog  lös  Sdv- 
ffoto  pon'tüv  JZ.6,  4),  eine  kleinere  Kampfebene 
annimmt,  auf  der  sich  die  erste  Schlacht  ab- 
spielt; es  ist  die  etwa  zwei  Kilometer  breite 
Ebene  zwischen  Stadt  und  Furt,  die  Priamos 
und  Helena  vom  Skäischen  Tore  aus  übersehen 
konnten.  21.  3,  161 — 242.  Vgl.  a.  a.  0.  S.  626. 
Dagegen  ist  die  größere  Ebene  auf  dem  linken 
Ufer  des  Flusses  in  der  Ilias  der  Schauplatz 
der  zweiten  und  dritten  Schlacht;  in  der  vierten 
Schlacht  treibt  Achilles  die  Troer  aus  der 
größeren  Kampfebene  über  den  Fluß  in  die 
Stadt  zurück.  — Vgl.  auch  hinsichtlich  der 
schwierigen  topographischen  Fragen  Roiert, 
Topograph.  Probleme  d.  Ilias,  Hermes  42  (1907 
S.  78 — 112,  nicht  überzeugend),  E.  Obst,  Her 
Sh.-Xanthus  in  d.  Ilias  Klio  9 (1909)  S.  220  ff. 
A.  Gruhn,  Hie  Umgebung  d.  Stadt  Troja,  Berl. 
1909  u.  Hie  Ebene  von  Troja  Berl.  1910. 

Die  Doppelnamigkeit  des  Flusses  ist 
schon  den  Alten  aufgefallen.  II,  20,  73  f ; avra  ä’ 
ßp’  'HtfaiGroio  (erg.  lOzctxo)  (isyag  norafibg  ßa- 
•&vöiv7}g,  bv  Sdv&ov  xaXiovae  &eol,  ävÖQfg  öi 
Etidgav  6 Qov.  Der  Xanthos  der  Göttersprache 
ist  der  gut  griechische,  leicht  verständliche 
Name,  bei  dem  man  zunächst  an  die  Farbe 
seines  Wassers  denkt;  so  erklärt  ihn  Virchow 
a.  a.  0.  S.  Ulf.  von  seiner  Färbung  bei  Hoch- 
wasser: „es  ist  dann  trübe,  undurchsichtig, 
von  schmutzig  gelblich  grauem  Aussehen; 
vgl.  flavus  Tiberis  Hör.  Od.  2,  3,  18.  Plato 
hält  im  Kratylos  p.  392  B mit  seinem  Urteil 
über  die  verschiedenen  Ausdrücke  der  Götter- 
und der  Menschensprache  zurück:  zavxa  fiev 
ibojg  ioxtv  rj  xav’  ifis  xal  as  i^evQslv. 

Immerhin  ist  es  merkwürdig,  daß  die  Alten 
ISdv&og  nicht  sowohl  auf  die  Farbe  des  Wassers 
bezogen,  als  vielmehr  auf  die  Färbung,  die 
sein  Wasser  anderen  Wesen  verleiht^  So  schon 
Aristoteles,  hist.  anim.  3,  12  (519  a 16)  doxel 
di  xal  6 Exd[ici.vSqog  noxagog  ^av&ce  xd  ngo- 
ßaxa  noielv.  öib  xal  xbv  Hgrigov  cpaeiv  ävxl 
Exagexvögov  Sdrdov  xtgoaayogsveiv  avxov. 
Dieses  bestätigt  Ailian,  de  nat.  anim.  8,  21: 
b äs  iv  Tgoiu  Exdgavägog  ^avQ'dg  dnoepalvst 
ntvoveag  xdg  öig-,  er  ergänzt  aber  den  Aristo- 
teles insofern,  als  er  den  Namen  Ex.  für  den 
ursprünglichen,  den  des  Xanthos  für  den  spä- 
teren hält  und  hinzufügt,  auch  das  Wasser 
des  Flusses  im  Gebiet  von  Antandros  und 
das  eines  Flusses  in  Thrazien  habe  die  gleiche 
Wirkung.  Damit  hängt  die  Sage  zusammen, 
die  wohl  aus  einem  Gedicht  über  den  Streit 
der  drei  Göttinnen  stammt.  Das  Etymol.  magn. 
unter  Exägavägog:  ISdvQog  äf,  insiäi]  ixst 
Xovadcgsvai  ai  ftsal  ^av9dg  lß%ov  xdg  xögag, 
brtoxs  kls^dvägw  r\xov  svsxa  xdllovg  xgiQ'ri- 
eögsvai.  Ebenso  &/ioZ.  A.  z.  J?.  21, 1.  Ähnlich 
Etym.  m.  unter  SdvQog  und  Schol.  B.  zu  11. 
21,  2.  Dazu  fügt  Eustathios  pag.  1197,  49  ff.: 
Sdv&og  äs  Xiysxai,  iitsi,  epaci,  äiaepsgövxeag  xovg 
Xovogivovg  ^avd'l^st,  d>g  xal  6 Avxiog  Sdv- 
&og,  7)  xal  xovg  Ttagansqpvxoxag  niaiveav  xag- 
xeovg  XsvxaLvsi  xal  ovxca  ^avdrjv  oiov  xtoisi  xijv 
Arjgr}xgav  . . .,  später  fügt  er  aber  noch  hinzu: 
t)  0X1  kcpgoöixrj  rtgb  xyg  xglßsag  iv  avxg 
XovGagivT}  ^avd'dg  iß%s  xg't%ag.  Demnach  dehnt 
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Eustathios  die  Wirkung  des  Färbens  auf  den 
Xanthos  in  Lykien  aus  (vgl.  oben  Ailians  An- 
gabe) und  schränkt  das  Bad  im  Skamandros 
auf  Aphrodite  ein.*j 

Von  dem  Namen  Sk.  finden  wir  hei  den 
Alten  zwei  Etymologien.  Beide  scheinen 
mir  aus  einem  (alexandrinischen)  Gedicht  vom 
Zuge  des  Herakles  gegen  Troja  zu  stammen, 
vgl.  Sehol.  A.  z.  II.  21,  1 6 tcozb  ditpii 

^ar(x6;(s&eig  rjviaro  tm  -jtccTQl  Au  inLÖsT^ai  ccvvä 
vüua,  ö äh  UT]  d'hlcov  avTÖv  rgir^sa&'cu  gitpocg 
v.eoavvbv  dvsöojxs  uixgäi’  lißdäa,  i]v  d'saaa- 
uEvog  0 Hgaxlf]g  xcd  Gxdxpag  ttg  rö  Ttlovai,- 
cdrsQov  jiBveiacpEgsaQ'cci  ^Bxcovoaixas  Exdiicivögov. 
Damit  stimmt  überein  Eustath.  z.  Ilias  pag. 
1197  Z.  55  tf.:  i)  xai  diort  dvägbg  txeivov 
(HgaxXtovg)  axdjiaa  tov  ’Sdvd'ov  ix  yfjg  ngo- 
rjyßyf-.  Gxdijjag  ydp,  cpaGi,  tote  yijv  IlgocxXf^g 
iv  ro)  äixp&i’  TCrjydg  i^EcprjvE  noTafiov,  o;  äid 
rovTo  ixXtjd'rj  Exd^ccvÖgog,  und  das  Etym. 
macjn.  unter  Exduavägog:  ]]  oxi  ’Hgaxlfig  öhjjEi 
xaxaGyEiXsig  i]v^axo  rtö  Ali'  6 äh  dvidcoxEV 
uvxcö  uLxguv  lißdäcc.  j)v  d'EccadaEvog  xal 
Gxdil^ag  äaiptlEGXEgov  inoiqGE  cpigEGd’aL.  Ilagd 
TO  iaxdtpd'at  ovi’  Eigrjxai  Exdyavägog,  und 
kurz  darauf  wieder  rj  äxd  xb  iaxdcp&cci  vn’ 
dvägbg  ixlyd'r]  Exdtiavägog.  Die  Etymologie 
ist  wertlos,  aber  wertvoll  erscheint  mir  die 
Angabe  insofern,  als  sie  bezeugt,  daß  schon 
bei  den  Alten  die  Meinung  bestand,  dem  Pluß- 
laufe  des  Sk.  im  Gebiet  der  Stadt  Troja  sei 
durch  künstliche  Grabung  seitens  des  Herakles 
nachgeholfen  worden. 

Die  andere  Etymologie  war  scheinbar  schon 
in  der  Quelle,  aus  der  sie  hergenommeu  ist, 
mit  der  ersten  verknüpft.  Dann  stammte  sie 
aus  einer  Zeit,  in  welcher  man  daran  Anstoß 
nahm,  daß  in  der  Ilias  die  kurzen  Silben  vor 
Exdticcvägog  nicht  gedehnt  wurden.  Dies  ist 
aber  an  folgenden  Stellen  der  Fall:  5,  36.  77. 
774.  7,  329.  11,  499.  12,  21.  20,  74.  21,  124. 
223.  305.  603.  22,  148;  vor  Exccydvägiog  2,  465. 
467  und  5,  49.  6,  402  Diese  '’prosodische 
Licenz’  (vgl.  Cartius,  Grundz.  d.  gr.  Etym.*  682) 
erschien  späteren  Dichtern  so  anstößig,  daß 
sie  für  Exdwavägog  Kdaavägog  schrieben.**) 
Diese  Schreibung  wird  vorausgesetzt,  wenn  das 
Schal,  n.  21,  1 sagt.-  ysxcovoyaGE  Exdyavägov 
(sc.  Ilgaxlfjg)  oIoveI  Kdiiavägov  yEvöiLEvov 
v.uiidxov  Euvxm  nccg  Ci  ix Lo  V.  Das  Etym.  magn. 
wirft  beide  Erklärungen  durcheinander:  TLccgd 
xb  iGxdq>'d’a(  ovv  Ecgrjxcci  Exdyccvägog  äiu  xb 
yEyovivca  xccgdxov  xal  xbnov  nccgaLxiov  Irj 
äid  xb  iGxdcpd'cci  vtc’  dvägbg  ixlrjchrj  Exd- 
uxvägog;  so  sind  auch  bei  Eustathios  pag.  1197 
Z.  55  diese  beiden  Erklärungen  nebeneinander 

*)  pMripidcs,  Troad.2HS.  teilt  dieselbe  Wirkung  dem 
W.as3er  des  Krathis  in  Unteritalien  zu:  <5  garS'hv  ^aitav 
TU’gtudvinv  Kgü9i;,  vgl.  dae  Scholion  zu  Troad.  v.  223. 

**)  Nach  dem  Scholion  A zu  II.  1,  1 hat  diese  Lesart 
schon  im  Altertum  in  Uiashandschriften  gestanden.  Der 
Grammatiker  Alexander  aus  Kotiaion  (z.  Zeit  Hadrians]  gab 
zu  A/Jjjog  an:  6tä  rö  fisrgov  er  i ygiiipexai  xai  rö 
Au.uavdgo;  uvtl  rov  2xttj.iavögo;  ygdupexat.  So  hat 
Honnos  immer  Ka/xavdgo;,  während  guint.  Snv/rn.  1,  10. 
9,  210  (tttoi  Ttgo/oijat  2xa/ntiyägou)  den  freieren  Gebrauch 
beibehält.  Vergil  braucht  in  der  Aeneis  der  metr.  Schwierig- 
keit wogen  nur  den  Namen  Xanthue. 
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gestellt.  Exdaavägog  äh  XiyExca  big  oiovsl  Kd- 
gavägog'  xdyaxov  ydg  tcoxe  dvägbg  xov 
’HgaxXiovg  TXagsuv&yGaxo,  gvlxa  sig  "IXiov 
iaxgocxEvaaxo  i]  xcd  äi6xi  dvägbg  ixEivov  Gxdyuce 
usw.  Vgl.  oben  Sp.  979  Z.  17.  Ich  vermute, 
daß  in  einem  Gedicht  aus  alexandrinischer 
Zeit  beide  Erklärungen,  die  von  Kdyavägog 
und  die  von  Exdyavägog,  dicht  nebeneinander 
gegeben  waren,  etwa  nach  dem  Vorbilde  der 
Aitia  des  Kallimaichos.  Erwähnt  sei  noch  die 
Vermutung,  die  sich  in  Ebelings  Lex.  Hom. 
u.  d.  W.  findet:  ^videtur  noineu  eodem  pertinere, 
quo  Exauxl  TtvXca  i.  e.  ad  Scaeorum  populum\{'?) 

Den  Weg  zur  richtigen  Erklärung  des  Namens 
haben  Nägelsbach-  Autenrieth,  Hom.  Theol.^ 
S.  438  gezeigt,  die  Skamandros  und  Mai- 
andros  für  kleinasiatische  Namen  halten. 
Es  ist  sicher  bezeugt,  daß  in  der  Troas  das 
vorgriechische,  erst  von  den  Karern,  dann  von 
den  griechischen  Ansiedlern  unterworfene  Volk 
der  Belege r gewohnt  hat.  Ich  ziehe  hierher 
den  Namen  von  Antandros  (vgl.  oben  die 
Stelle  bei  Ailian),  den  Namen  der  quellen- 
reichen  Felseninsel  Andres;  Andiros  hieß 
nach  Strabo  13,  602.  614  ein  Nebenflüßchen 
des  Skamandros,  ’AväEiga  eine  an  ihm  gelegene 
Stadt.  Fick,  Vorgriech.  Ortsnamen  S.  116  f. 
zieht  hierher  noch  IioXiycivägog  und  erinnert  an 
dväqgov  xb,  erhöhtes  Ufer.  Zu  untersuchen 
ist,  ob  auch  Kaoadrägee  (Nbf.  KEGaväga,  Kx]- 
Gaväga,  Kccxceväga)  vgl.  Bd  2 Sp.  984  Z.  63  ff. 
und  Kdaoavägog  hierher  gehören.  Über  ”Av- 
äguyvg  ('Aägccyvg)  und  die  Insel  ’Aägdavxxig  bei 
Lykien  vgl.  Kretschmer,  Einleitung  in  d.  Gesch. 
d.  gr.  Spr.  S.  390.  Die  Sage  weiß,  daß  in  grauer 
Vorzeit  ein  Volk  aus  Kreta  in  die  Troas  ein- 
gewandert sei;  der  Glaube  daran  mochte  da- 
durch unterstützt  werden,  daß  "läg  das  beherr- 
schende Gebirge  in  Kreta  und  in  der  Troas 
ist.  Kürzlich  hat  Solmsen,  Indog.  Forsch.  26, 
109  ff.  nachgewiesen,  daß  der  Name  des  Ida, 
dieses  wald-  und  quellenreichen  Gebirges,  der- 
selbe ist  wie  der  Name  des  ital.  Waldgebirges 
Sila  (=  silva).  Sind  nun  ”Iär]  und  Exdyav- 
ägog  von  der  vorgriechischen  Bevölkerung  der 
Leleger  herrührende  Namen,  so  darf  vermutungs- 
weise die  Frage  aufgeworfen  werden,  ob  in 
Exdy-avägog  der  zweite  Bestandteil  verwandt 
ist  mit  lat.  unda,  lit.  vandu,  altn.  vatn  (plur. 
vötn  von  Quellen,  Flüssen,  Seen).  Ich  wage  die 
Vermutung,  die  späteren  griechischen  Eroberer 
haben  das  zusammengesetzte  einheimische 
Wort  (etwa ''Gelbwasser’)  mit  dem  entsprechen- 
den iSidvd'og  (aus  ^avd'bg  noxagog)  übersetzt. 
Vgl.  Aly,  Karer  und  Leleger,  Philol.  68  (1909) 
S.  428—445. 

B.  Der  Sk.  als  Flußgott,  a)  Die  Sage 
bei  Homer.  Der  Sk.  genoß  in  Troja  gött- 
liche Verehrung;  die  Troer  opferten  ihm  von 
jeher  Stiere  und  stürzten  als  Opfer  lebende 
Pferde  in  seine  Wirbel:  JZ.  21,  131  f.  (freilich 
gelten  v.  130—135  für  interpoliert,  vgl.  Ameis- 
Hentze,  Anhang  z.  St.  und  Schömann,  Gr.  Altert. 
2’,  232.  246);  er  hatte  einen  Priester  [dgrixrig) 
II.  5,  77,  vgl.  oben  Dolopion.  An  die  Ver- 
ehrung des  Flusses  erinnert,  daß  Hektor  seinen 
Sohn  Skamandrios  (s.  d.)  nannte  (JZ.  6,  400 f.) ; 
aber  Homer  sagt  nirgends,  daß  Andromache  ihn 
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etwa  am  Sk.  geboren  habe,  wie  Simoeisios  am 
Simoeis,  Satnios  am  Satnioeis  geboren  war, 
vgl.  II.  4,  475  £F.  14,  445. 

In  der  Ilias  12,  21  heißt  der  Sk.  Siog,  21, 
223  diorpsqpTjs,  ferner  äuns-cr^g  21,  268.  326  (vgl. 
ßd.  3,  3443  unter  10,  1)  dem  Himmel  ent- 
fallen, hiinmelentströmt,  ein  gewiß  sehr  altes 
Beiwort,  in  welchem  Zsvg  und  Himmel  gleich- 
stehen; vgl.  0.  Gruppe,  Gr.  M.  u.  B.  S.  1100. 
Eine  spätere  Anschauung  spricht  aus  der  Stelle 
11.  14,  434.  21,  2 [24,  693]:  aXV  ors  drj  noQOV 
l^ov  ivQQStog  Ttorafioio  j .Sldvd'ov  8ivr}evTog  ov 
CC& dv ar og  tinsvo  Zsvg.  Auf  dem  Gargaroa, 
dem  höchsten  Gipfel  des  Ida,  entspringt  der 
Skamander,  auf  der  Berghöhe,  von  der  Zeus 
das  Schlachtfeld  übersah,  vgl.  II.  8,  48  ^vd'cc 
■cs  oi  ri^svog  ßcofiog  xs  Q-vi^sig.  Immerhin  ist 
schon  den  alten  Erklärern  II.  14,  434.  21,  2 
aufgefallen,  wie  II.  21,  196  ausdrücklich  Oke- 
anos  als  der  Ursprung  aller  Flüsse  bezeichnet 
wird  (vgl.  14,  201.  246).  Hierauf  nehmen  die 
Scholien  B.  T zu  iL  21,  2 Bezug:  q7]tsov  d's  Sri 
rov  fisv  oig  d’sov  riiuo/is'vov  narr]Q  6 Zsvg,  rov 
8s  Qsvficcxog  X0Qr]ybg  ’Slnsavög  ,..  ?)  Sid  xb 
nlsov  %snLä.QQOvv  slvai  xbv  Sdvd'ov  dibg  avxov 
cpriai;  in  etwas  anderer  Fassung  Schol.  B a.  a.  0. : 
slnöxcog  dv  xkI  zhbg  «alotro  xtccig,  si'ys  oi  b(i- 
ßQOi  (ihv  iti  Biog,  bfißop  d's  ovxog  av^sxai. 
Jedenfalls  zeigt  der  Dichter  der  Theomachie 
das  Bestreben,  den  Skamander  als  Gott  er- 
scheinen zu  lassen,  vor  dessen  Gewalt  selbst 
der  unbesiegte  Achill  fliehen  muß.  Erzürnt, 
daß  in  seinen  Fluten  Achill  die  Troer  hin- 
mordet, flößt  er  dem  Asteropaios  Mut  ein 
21,  145  f.  und  fordert,  als  Achill  im  Morden 
fortfährt,  in  menschlicher  Gestalt  erscheinend 
(v.  213  äv^Qi  slad^svog)  ihn  auf,  sein  Flußbett 
zu  verlassen.  Darin  willfahrt  ihm  zunächst 
Achill,  der  ihn  ZixccfiavdQS  dioxQsq)sg  anredet, 
später  aber  springt  er  wieder  in  den  Fluß, 
und  nun  dringt  der  Flußgott  mit  seinen  Wogen 
gegen  ihn  an,  jagt  ihn  in  das  ebene  Gelände 
hinaus,  verfolgt  auch  dort  (iiiyag  ■d'sog  v.  248) 
den  Fliehenden  und  holt  ihn  immer  wieder 
ein,  so  oft  ihm  auch  der  Hurtige  entweicht. 
('d'soi  di  xs  q)SQXSQ0i  dvdgmv  v.  264.)  Als 
schließlich  Achill  ihm  zu  widerstehen  sucht, 
bringt  er  ihn  in  solche  Bedrängnis,  daß  der 
Held  zu  Zeus  gewendet  klagt,  es  sei  ihm  der 
schmähliche  Tod  des  Ertrinkens  in  dem  ge- 
waltigen Flusse  bestimmt.  Dem  Verzagten 
flößen  Poseidon  und  Athene  von  neuem  Mut 
ein;  gegen  seinen  Ansturm  dringt  der  Sk.,  der 
seinen  Bruder  Simoeis  zu  Hilfe  ruft,  mit  hoch- 
gehenden Wogen  vor,  bis  Hera,  um  Achill  be- 
sorgt, den  Hephaistos  auf  bietet.  Von  dessen 
Feuer  bewältigt  fleht  der  Flußgott  den  Feuer- 
gott und  Hera  an  abzulassen,  wie  er  selbst 
aufhören  werde,  den  Troern  beizustehen.  Auch 
hier  legt  der  Dichter  der  Göttin,  die  ihren 
Sohn  vom  Kampfe  zurückruft,  die  Worte  in 
den  Mund:  ov  yd,Q  Ioiksv,  &&dvccxov  Q'sbv 
&ds  ßQoxäv  svstiix  axvtpsXi^siv  (v.  380).  Unter 
den  Flüssen,  die  Agamemnon  B.  3,  278  bei 
dem  Vertragsschluß  neben  Zeus  und  Helios, 
den  Göttern  der  Unterwelt  und  Gaia  anruft, 
sind  jedenfalls  die  troischen  Flußgötter,  also 
namentlich  der  Sk.  und  Simoeis,  zu  verstehen 
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(vgl.  Soph.  Äias  862),  und  ebenso  wohnt  der 
Sk.  der  Götterversammlung  bei,  von  der  II.  20, 
5 — 40  vgl.  73.  74  berichtet  wird. 

b)  Die  Sage  nach  Homer.  Unter  den 
25  Flüssen,  die  Hesiod  Theog.  337 — 345  als 
Söhne  der  Tethys  und  des  Okeanos  aufzählt, 
befindet  sich  auch  der  Sk.  (v.  345);  er  wird 
wie  der  Simoeis  (v.  342),  Q'slog  genannt,  eine 
Bezeichnung,  die  an  dieser  Stelle  nur  diesen 
beiden  Flüssen  der  troischen  Landschaft  zuteil 
wird  (vgl.  oben  Sp.  981  Z.4f.).  Auffallend  ist, 
daß  die  beiden  so  eng  zusammengehörigen 
Flüsse  in  der  ffesiodstelle  voneinander  getrennt 
sind,  während  sie  bei  Hygin.  S.  11  Z.  9 {Ausg. 
von  Schmidt)  in  dem  stark  von  Hesiod  ab- 
weichenden Katalog  der  Flüsse,  die  Söhne  des 
Okeanos  und  der  Tethys  sind,  nebeneinander 
stehen.  Den  Katalog  der  Theogonie  hält  Bergk, 
Gr.  Bit.  1,  981  für  später  eingeschoben. 

Welche  Rolle  der  Sk.  in  den  kyklischen 
Epen  gespielt  ,hat,  wissen  wir  infolge  der 
kümmerlichen  Überlieferung  nicht.  Zu  den 
Fata,  von  denen  die  Eroberung  Trojas  abhing, 
gehörte  es,  daß  die  Rosse  des  Rhesos  weder 
das  Futter  Trojas  kosten,  noch  das  Wasser  des 
Sk.  trinken  durften.  Der  älteste  Gewährsmann 
für  diese  Sagenwendung  ist  Vergil,  Äen.  1, 
469 — 473.  Die  attische  Tragödie  Bhesos  kennt 
dieses  Fatum  noch  nicht;  das  Scholion  A zu 
II.  10,  435  sagt  darüber:  ivioi  d's  Isyovai 
vvKxbg  Ttagaysyovsvca  xbv  'Pgaov  sig  xijv  TqoLkv 
nal  TtQiv  ysvßaad'ai  ccvxbv  xov  vdaxog  xfjg  y^ägag 
(povsv&fjvar  ygrjGgbg  ydg  ididoxo  avxm,  cpacLv, 
6x1  si  ysvßsxai  xov  vdaxog  Kal  oi  initoi  avxov 
xov  Bxafidvdgov  nicoßi  xal  xrjg  avxoth  vqgfjg, 
aKaxagdyTjxog  ’ißxai  sig  xb  navxsXig.  Bib  Scholien 
B u.  T z.  St.  haben  diese  Angabe  nicht, 
dagegen  bringt  sie  Eustath.  pag.  817  zu  II.  10, 
435  in  verkürzter  Form,  kurz  erwähnt  ist  sie 
auch  bei  Servkis  z.  Aen.  1,  469:  ahductique 
sunt  equi,  quibus  pendehant  fata  Troiana,  ut 
si  pabulo  Troiano  usi  essent  vel  de  Xantho, 
Troiae  fluvio,  bibissent,  Troia  perire  non  posset, 
und  nochmals  zu  Aen.  2,  13  {ut  Bhesi  equi 
tollerentur  a Graecis),  wo  zu  den  drei  schon 
von  Plautus  Bacch.  4,  9,  29  angeführten  noch 
drei  andere  Fata,  unter  diesen  das  oben  er- 
wähnte, aufgezählt  werden.  Ich  vermute  auf 
Grund  des  Bd.  3 Sp.  1317  E und  1311  f.  Ge- 
sagten, daß  das  mit  den  Rossen  des  Rhesos 
verknüpfte  Fatum  verhältnismäßig  spät  er- 
dichtet worden  ist,  und  daß  schwerlich  bereits 
einer  der  kyklischen  Dichter  es  erwähnt  habe. 
Vgl.  oben  Bhesos  Sp.  102  und  über  die  Fata 
Troiana  Bd.  3 Sp.  1317  Z.  14  ff.  1324  Z.  49  ff. 

Ob  die  Angabe  des  Malalas,  Chronogr.  5, 
53  (p.  161),  die  von  Achill  besiegte  und  tödlich 
verwundete  Penthesileia  sei  gegen  den  Willen 
des  Siegers  auf  Andringen  des  Heeres  von  Dio- 
medes  noch  lebend  an  den  Füßen  gepackt  und 
in  den  Skamander  gestürzt  worden,  auf  eine 
Stelle  der  Aithiopis  zurückgeht,  muß  dahin- 
gestellt bleiben;  vgl.  Bd.  3 Sp.  1924  Z.  16 — 20. 
Ebensowenig  wissen  wir,  ob  die  Sage  von  dem 
Bade  der  drei  Göttinnen  im  Sk.  vor  ihrem 
Wettstreite  um  die  Schönheit  (vgl.  ob.  Sp.  978 
Z.  56 ff.)  aus  älterer  Überlieferung  stammt.  Da- 
gegen ist  wohl  ein  alter  volkstümlicher  Brauch 
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dieser  Gegend  bei  l^seudo-Aischines,  ep.  10,  3ff. 
überliefert:  varofiiarai  dh  Iv  ijj  Tqoccöi  rag 
yaftovfisrag  na^&crovg  inl  rbv  ^KaiiavÖQOv 
iQy^eedai  v.ai  lovoafitvag  än’  avrov  ro  ^nog 
rovro  aOTtiQ  i£q6v  ti  imXtysiv  Xaßs  fiov, 
2^'nd  (lav  6 Q £ , rrjv  n agd'  £v  Lav  ....  xirrugaiv 
voxsgov  riiiigaig  TtofiTti)  fi£v  7jv  ’Ä(pgodixT]g,  ixiofi- 
ntvov  di  ai  vscoexl  yayanri^tvat.  A.  a.  0.  § 8 
ist  erwähnt,  daß  eine  gleiche  Feier  in  Magnesia 
am  Maiandros  stattgelünden  habe.  Über 
die  Verehiung  der  Flußgötter  vgl.  Bd.  1 
Sp.  1487.  1495  und  Potamos  Bd.  3 Sp.  29(J0ff. 

Jedenfalls  ist  der  Flußgott  Skamandros  in 
der  Dichtung  der  Alexandriner,  und  besonders 
in  ihren  erotischen  Elegien  öfters  behandelt 
■worden,  "worauf  "wir  -wiederbolt  in  unsern  Zu- 
sammenstellungen bingewiesen  haben.  Hier- 
her gehört  die  Stelle  in  Ovids  Am.  3,  6,  27 f.: 
2^07\duvi  Troia  ftiit  Iv.stris  obsessa  duobus,  cum 
raptiit  vitlius,  Xanthe,  Neaera  tuos.  Über  dieses 
Liebesverhältnis  des  Sk.  zu  Neaira  ist  sonst 
nichts  bekannt  (vgl.  oben  Bd.  3 Sp.  44  Z.  26  f.). 
Wir  -wissen  auch  nicht,  “welche  Neaira  die 
Blicke  des  Flußgottes  un'widerstehlich  auf  sich 
zog,  vgl.  die  Ausg.  mit  erkl.  Anm.  von  Ovid 
Avwres  von  Brandt.  Ob  die  Am.  3,  6,  31  er- 
■wähnte  Liebesgeschichte:  Te  quoque  p>romissam 
Xaniho,  Fenee,  Creusam  Fhtlnotmn  terris  occu- 
hiisse  feraint,  sich  auf  den  Skamandros  bezogen 
hat,  bleibt  zweifelhaft  (vgl.  ob.  Bd.  2 Sp.  1425 
Z.  35  fF.).*) 

c)  Die  Sage  bei  den  Mythographen.  a)  Bei 
Fiod.  4,  75  und  Apolhdor  3,  12,  1 (1381^«^«.) 
ist  Teukros,  der  älteste  König  des  Landes, 
Sohn  des  Flusses  Skamandros  und  einer 
Nymphe  des  Ida:  TawQog  xroxafiov  Xy.afiäv- 
dpov  v.al  vvfiq}T]g  ’läaiag,  woraus  die  Nymphe 
Idaia  gemacht  worden  ist,  vgl.  Idaia.  Sein 
Geschlecht  erscheint  wiederholt  in  der  troischen 
Königsreihe,  insofern  vonTros  und  Kallirrh  oe, 
der  Tochter  des  Skamandros  (vgl.  auch  Dion. 
Hai.  1,  62  u.  Bd.  2 Sp.  929  unter  3),  Kleopatra, 
llos,  Assarakos  und  Ganymed  abstammen: 
Apollod.  3,  140;  ferner  wird  Laomedon  ebd.  146 
angeführt  als  Gemahl  derStrymo,  der  Tochter 
des  Sk.  (ebenso  Schol.  A zu  Ilias  11,  5);  im 
Schol.  vet.  und  bei  Tzetzes  zu  Lykophr.  Alex.  18 
heißt  Tithonos  Sohn  der  Rhoio,  der  Tochter 
des  Sk.,  vgl.  Ehoio,  während  bei  Apollod.  3, 
146  außer  Strymo  noch  Plakia,  Leukippe 
und  Kalybe  als  Gattinnen  des  Laomedon  und 
als  Mütter  seiner  Söhne  und  Töchter  aufge- 
führt werden.  Es  wird  demnach  in  diesen 
Genealogien  der  Skamandros  in  derselben  Weise 
zum  Ahnherrn  der  troischen  Landesfürsten  ge- 
macht, wie  z.  B.  der  Inachos  zum  Ahnherrn 
der  argivischen. 

ß)  Nicht  ureingeboren,  sondern  aus  Kreta 
eingewandert  soll  das  troische  Fürsten- 
geschlecht nach  einer  andern  Sage  sein.  Auf 
diese  Sage  wird  angespielt  von  Lykophron, 
Alex.  1303 — 1308:  ciXXd  y.X&na  (sc.  oi  Kpfixeg) 
cvv  Tbvkqo}  axgaxbv  \ y.al  avv  Xv.aydvÖQ(o 
Agavsia  cpvxocnbgcp  \ slg  Bsßgvnav  iaxfiXav 

*)  Die  Konjektur  von  Seinsius  z.  St.  Xutho  nimmt 
.Brandt  in  seiner  Ansgate  in  den  Text  anf.  Ovid  hat 
■wie  Yergil  in  seinen  Dichtungen  immer  Xanthus  für  Ska- 
mandcr 
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oiüTjxTjgiov  I ayivQ'oici  drigicovxsg"  av  &nb 
cnogäg  \ ifiovg  yBräg^ag  i^tq>va£  Adgöavog  j 
yypag  Agioßav  KgfjCaav  ivyivfi  ribg7]v\  vgl. 
Schol.  z.  1303  u.  Tzetzes  z.  St.,  vor  allem  die 
Ausg.  von  Holzwger,  der  annimmt,  Lykophrons 
Quelle  sei  Hellanikos.  Daran  reihen  sich  die 
Angaben  bei  Strabo  13,  1,  63.  64  (pag.  613)  u. 
46.  48  (pag.  604).  Strabo  gibt  als  ersten  Ge- 
währsmann der  Sage  Kallmos  an:  mg  Ttg&xog 
•nagi6(üv.£  KaXXtvog  6 xfjg  iXsyslag  Ttoirjxyg, 
xjKoXov^Tjcav  Sa  xtoXXoi,  wo  Holzinger  z.  Alex. 
1303  d>g  für  ovg  liest.  Am  ausführlichsten  be- 
richtet über  die  Sage  Servius  plenior  zur  Aen. 
3,  108:  Trogus  Fompeius  habe  mit  anderen 
erzählt:  ,,Skamander,  ein  alter  König  von 
Kreta,  war  infolge  einer  Hungersnot  mit  dem 
dritten  Teil  seines  Volkes  aus  Kreta  ausge- 
wandert. Nach  einer  Weissagung  Apollos 
sollte  er  sich  dort  ansiedeln,  wo  er  des  Nachts 
von  den  Eingeborenen  (a  terrigenis)  belagert 
werden  würde.  Als  er  im  phrygischen  Lande 
sein  Lager  aufgeschlagen  hatte,  fraßen  Mäuse 
des  Nachts  die  Bogensehnen  und  das  Leder- 
zeug der  Waffen  an  (arcuum  nervös  es  lora- 
menta  armorum*)).  Der  König  Sk.  erklärte 
diese  Mäuse  lür  die  'erdgeborenen’  Feinde 
und  schlug  am  Fuße  des  Ida  seine  Wohnsitze 
auf.  In  einer  Schlacht  gegen  die  benachbarten 
Bebryker  siegreich  stürzte  er  in  den  Landes- 
fluß Xanthos  und  verschwand.  Der  Fluß  er- 
hielt später  von  den  Kretern  zu  Ehren  ihres 
Königs  den  Namen  Skamandros;  sein  Sohn 
Teukros  empfing  die  Königswürde.“  Die  Sage 
von  dem  Orakel  und  den  Mäusen  scheint  im 
troischen  Lande  bodenständig  gewesen  zu  sein. 
Das  Scholion  z.  Alex.  1303  schließt;  u&av  nai 
6 knoXXmv  Xgivd'avg  auXri&rj'  egiv&oi  ydg 
•nagd  Kg7]Giv  oi  pvag  und  Strabo  a.  a.  0.  spricht 
im  Anschluß  an  11.  1,  38  f.  ausführlich  über 
die  Tempel  des  Apollo  Smintheus  in  Tenedos, 
in  Chryse  und  an  anderen  Orten.  Die  Sage 
von  der  Einwanderung  der  Teukrer  ist  nach 
Strabo  von  Kallinos,  also  aus  der  1.  Hälfte  des 
7.  Jhds.  berichtet.  Vgl.  Servius  z.  Aen.  1,  38. 
235.  3,  104.  167.  Lykophron  v.  1304  nennt 
Draukos,  Stadt  am  Fuße  des  kretischen  Ida, 
die  Heimat  des  Skamandros:  v.  Holzinger  zur 
St.;  sogar  Dardanos  sollte  nach  einigen  aus 
Kreta  stammen:  Servius  z.  Aen.  3,  104. 

Eine  Variante  dieser  Überlieferung  gibt  das 
Scholion  z.  Lykophrons  Alex.  1303,  wo  Sk.  der 
Sohn  des  Teukros  genannt  wird:  Tavv.gov  vibg 
iyivaxo  XxdgavSgog',  60  auch  bei  Tzetzes  z.  St.; 
ebenso  das  Etym.  >«.:  XvdgavSgog  noxagbg 
Tgoiag  anb  XvagdvSgov,  viov  Tavxgov,  og  Tjv 
Kgrjg  xb  yivog.  Die  Berichte  über  die  Her- 
kunft der  Teukrer  aus  Kreta  sind  bereits 
von  K.  Hoeck,  Kreta  2,  238  zusammengestellt; 
Eeinach,  Le  Disque  de  Fhaistos,  Bev.  Archeol. 
1910  (S.  1 — 65)  spricht  über  Teukros  und  die 
Teukrer,  die  er  den  'Tschakara’  gleichstellt, 
bes.  S.  38.  40. 

y)  Eine  von  den  bisher  behandelten  Berichten 
völlig  abweichende  Sagen-w'endung  gibt  der 

*)  Das  Scho!,  zu  Lykophr.  Alex.  1308  sagt:  [igmS'tvroir 
vvxttng  vnt)  pvüyr  xü>v  u^twv  tüjv  &artl6<av  xal  vevgojv 
räiv  Strabo  13,  604:  Siatfayür  oaa  axvxtya  xCov 

re  ortltar  xai  Xwv  ^gtjatiigeoiy. 
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985  Skamandros  (Fluß  Böotiens) 

Schwindler  Ps.-Plutareh,  de  fluviis  c.  13  (Bd.  7, 
304  f.  Bernadakis):  Skamandros,  der  Sohn  des 
Korybas  und  der  Demodike*)  erblickte,  wäh- 
rend die  Mysterien  der  Rhea  gefeiert  wurden, 
plötzlich  die  Göttin,  geriet  über  den  Anblick 
in  Raserei  und  stürzte  sich  in  rasendem  Laufe 
in  den  Landesfluß,  der  früher  Xanthos  hieß, 
aber  nach  ihm  Sk.  umgenannt  wurde.  Mit 
dieser  Sage  wird  a.  a.  0.  sogleich  die  andere 
verbunden,  es  wachse  im  Skamander  eine  der  lo 
Kichererbse  (fos'/ltvflog)  ähnliche  Pflanze,  etl- 
6TQ0S  genannt,  die  zitternde  Beeren  trage 
(jtöajtouj  d'  GHoii^vovg),  woher  auch  ihre 
Benennung  komme.  Wer  diese  Pflanze  bei 
sich  trage,  fürchte  sich  weder  vor  einer  Er- 
scheinung, noch  vor  einer  Gottheit,  wenn  er 
sie  erblicke:  tccvTiqv  {rf]v  ßotävriv}  ol  -nccTBXovTsg 
oijre  cpavTctßLccv,  ovts  Q’eov  dqpd’svra  cpoßovvTui, 
«afl’üjj  LGTOQSt  ^rifioavQUtog  iv  ß'  jtsgl  Ttoraii&v. 

Es  liest  also  hier  ein  Zug  volkstümlichen  Aber-  2 
glaubens  vor,  angeblich  von  Demostratos,  der 
auch  als  Quelle  von  Aelian,  de  nat.  animalium 
genannt  wird,  überliefert.  Da  die  Sage  von 
der  Pflanze  in  innerem  Zusammenhang  mit  der 
Skamandersage  steht,  so  ist  möglicherweise 
Demostratos  auch  Quelle  für  diese.  Vgl.  den 
Artikel  Kureten  und  Korybanten  von  Immisch-, 
Bd.  2,  insbes.  Sp.  159.5  Z.  17  ff.  Sp.  1597  Z.  4ff. 
u.  24ff.  Sp.  1598  Z.  31  ff.  u.  55 ff.  Sp.  1605  Z.  23ff. 
Sp.  1608  Z.  62  ff.  Merkwürdig  ist,  daß  durch  3 
den  nur  hier  als  Vater  des  Sk.  genannten 
Korybas  wiederum,  wie  oben  betreffs  der 
Herkunft  des  Teukros,  eine  Beziehung  von  der 
Troas  zu  Kreta  angedeutet  wird. 

d)  Der  Name  Sk.  kam  auch  außer  der  Troas 
als  Flußname  vor.  1)  Nach  Plutarch,  Qaaest. 
gr.  c.  41  (2,  344  Bern.)  hieß  so  ein  Flüßchen 
Böotiens  in  der  Nähe  von  Eleon,  einem  Flecken 
bei  Tanagra.  Plutarch  erzählt:  Deimachos 
(vgl.  Bd.  1 Sp.  979  unter  4),  Sohn  des  Eleon,  4 
nahm  als  Gefährte  des  Herakles  an  dem  Zug 
gegen  Troja  teil.  Als  die  Belagerung  sich  in 
die  Länge  zog,  verliebte  sich  in  ihn  Glaukia, 
die  Tochter  des  Skamandros,  und  wurde  von 
ihm  schwanger.  Deimachos  fiel  im  Kampfe 
gegen  die  Troer;  Glaukia  fürchtend,  ihre 
Schande  werde  offenbar  werden,  floh  zu  Hera- 
kles und  teilte  ihm  ihr  Verhältnis  zu  D.  mit. 
Dieser,  aus  Mitleid  mit  ihr  und  erfreut,  daß 
das  Geschlecht  seines  tapferen  Genossen  er-  ; 
halten  bleiben  werde,  nahm  die  Troerin  auf 
seine  Schiffe,  brachte  sie  nach  Böotien  und 
übergab  sie  dort  mit  dem  Söhnchen,  das  sie 
inzwischen  geboren  hatte,  dem  Eleon.  Der 
Knabe,  nach  seinem  mütterlichen  Großvater 
Skamandros  genannt,  wurde  später  König 
des  Landes.  Von  ihm  empfing  der  einheimische 
Fluß  Inachos  den  Namen  Skamandros**),  ein 
naher  Bach  den  Namen  Glaukia  nach  seiner 
Mutter  und  nach  seiner  Gattin  eine  Quelle  den 
Namen  Akidusa.  Vgl.  Bd.  1 Sp.  210  u.  1676  f. 
Woher  Plutarch  die  Sage  hat,  ist  unbekannt. 
Nur  aus  dieser  Stelle  kennen  wir  einen  Fluß 
Inachos-Skamander  in  Böotien.  Die  Sage,  die 

*)  In  Artikel  Demodike  fehlt  diese  Angabe« 

**)  Nach  Bursiaitj  Geogr,  t?.  Gr.  1,  223  lag  Eleon  anf 
einem  kahlen  Felsrücken  nahe  dem  rechten  Ufer  des 
&SQfX(i}6(DV. 
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als  Liebesgeschichte  an  Sagen  wie  die  von 
Skylla  und  Minos  erinnert,  könnte  wohl  in  der 
überlieferten  Fassung  aus  der  Zeit  der  Airia 
des  Kallimachos  stammen.  Es  ist  schon  oben 
(Sp.  979  Z.  8 ff.)  darauf  hingewiesen,  wie  gerade 
der  Name  Sk.  mit  dem  Zuge  des  Herakles  gegen 
Troja  in  Verbindung  gebracht  worden  ist.  Es 
liegt  hier  eine  Lokalsage  von  Eleon  vor,  das 
gewiß  auf  seine  Erwähnung  in  der  Ilias  (2, 
500.  10,  266)  nicht  wenig  stolz  war;  diese  soll 
erklären,  warnm  das  Flüßchen  bei  Eleon  und 
der  berühmte  Sk.  einen  Namen  haben.  0. 
Grupps  {Gr.  M.  u.  R.  304,  14)  stellt  die  Ver- 
mutung als  sicher  hin,  daß  der  troische  Sk. 
nach  dem  böot.  Flüßchen  genannt  sei;  ich 
glaube,  die  Gleichnamigkeit  beider  Flüsse  er- 
klärt sich  daraus,  daß  in  der  Gegend  von  Eleon 
und  in  der  Troas  eine  vorgriechische  Bevölke- 
rung gesessen  hat,  von  der  der  ungriechische 
Name  herrührte,  neben  dem  bei  Eleon  später 
der  griechische  Inachos  (oder  Thermodon)  auf- 
kam, wie  in  der  Troas  neben  Sk.  der  Name 
Xanthos. 

f)  Von  demselben  Gesichtspunkte  aus  be- 
urteile ich  jetzt  die  oben  unter  Simoeis 
(2  und  3)  angeführten  Sagen  1)  von  den  Bächen 
Xanthos  und  Simoeis  bei  Buthrotos  in  Epirus. 
Da  die  Sage  nur  von  Vergil,  Aen.  3,  302.  349  f. 
erwähnt  ist,  und  Vergil  aus  prosodischer  Rück- 
sicht den  Namen  Sk.  nie  gebraucht*),  ist  es 
nicht  unmöglich,  daß  auch  in  Epirus  der  Name 
Sk.  vorgekommen  ist,  falls  hier  nicht  überhaupt 
eine  Erfindung  Vergils  vorliegt.  2)  Von  den 
Flüßchen  Sk.  und  Simoeis  bei  Segesta  in  Si- 
zilien. Später  noch  sagt  Pausanias  5,  25,  6 
wohl  mit  Rücksicht  hierauf:  BixsUccv  d's  ^d-rrj 
toGtxäs  olnst'  Bi-aocvoL  ts  xal  IhxsXol  xal  $qv- 
ysg,  ol  fi'sv  ’lroeXiag  diaßsßrjxotsg  ig  avtjjv, 
^Qvysg  ds  <X7tö  rov  ^xagccvdgov  noraiiov  xal 
Xcogag  rgg  Tg^udog.  Die  Sage  von  Aineias  wird 
sich  in  Epirus  und  in  Sizilien  in  solchen  Gegen- 
den leicht  angesiedelt  haben,  in  denen  der- 
artige, etwa  alt  überkommene  Namen  heimisch 
waren.  Über  den  Sk.  bei  Segesta  vgl.  Diodor. 
20,  71. 

^)  Der  ’Atrjg  Xocpog,  auf  dem  Ilion  von  Ilos 
gegründet  worden  war,  hieß  'vorher’  Sxdgav- 
dgog  nach  Schol.  vet.  zu  Lykophr.  Al.  29.  Dies 
ist  zu  vergleichen  mit  der  Notiz  des  Hesychius 
I {Hlav&rj'  7)  Tgoia.  Merkwürdig  ist,  daß  es  ein 
Städtchen  Hxduavdgog  oder  Bxduavdgoi  (ge- 
wöhnlich SxaiiavdgLa)  in  der  Troas  am  Sk.  gab; 
vgl.  Pape-Benseler  unter  Biauavdgia. 

Archäologisches.  Zoega  {Rhein.  Mus. 
3.  Bd.  S.  610)  führt  einen  'in  der  Nähe  von 
Sparta  befindlichen,  leider  nur  unterhalb  noch 
erhaltenen  Sarkophag  aus  der  besten  Kunst- 
periode’ an  (eine  Zeichnung  von  ihm  bei  Ro- 
chette,  M.  1 pl.  59),  darstellend  ein  Schlacht- 
) gemetzel,  in  dem  er  den  Xanthos  erkennen 
will  und  Achilles,  der  die  Troer  bis  in  die 
Fluten  verfolgt;  Ooerheck,  Bildw.  S.  448  ver- 
weist zweifelnd  auf  diese  Angabe.  Jedenfalls 
ist  die  Gestalt  des  schlaff  daliegenden  Fluß- 
gottes mit  Füllhorn  und  Urne  (hohes  Relief) 
in  Troja  gefunden  (vgl.  Schliemann,  Troja  S.  239 

*)  Catall  ist  in  dieser  Beziehung  freier  6 t,  358:  testis 
erit  magnis  virtutibus  unda  Scamandri. 
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nr.  126)  auf  den  Skamander  zu  beziehen.  Nach 
H.  V.  Fritze  bei  IJörpfeld,  Troja  a.  Ilion  S.  429 
gemahnen  die  'feisten  Formen  dieser  Gestalt 
an  die  ähnlich  weichliche  Körperfülle  ge- 
lagerter weiblicher  Brunnenfiguren,  die  in  Ma- 
gnesia am  Mäander  gefunden  wurden’.  Hier- 
her gehören  auch  die  bekannten  Reliefs,  die 
das  Urteil  des  Paris  zum  Gegenstand  haben, 
vgl.  Overbeck,  Bildw.  S.  238  nr.  69  Taf.  XI,  12 
(Rel.  der  Villa  Lndovisi:  der  von  r.  nach  1. 
gelagerte  bärtige  Flußgott  zwar  ergänzt,  aber 
wahrscheinlich  'nach  einem  uns  verlorenen 
antiken  Muster’,  a.  a.  .0.  239  Anm'.  120,  die 

R.  auf  ein  Ruder  gestützt,  die  L.  liegt  auf 
einer  umgestürzten  Urne,  aus  der  reichlich 
Wasser  an  dem  Gestein  hiuströmt),  ferner  S.  240 
nr.  70  Taf.  XI,  5 Relief  der  Villa  Panfdi  (unten 
rechts  von  r.  nach  1.  gelagert  der  bärtige  Fluß- 
gott, Überkörper  nackt,  mit  beiden  Händen 
ein  Füllhorn  haltend,  vgl.  Bd.  3 Sp.  1621  f.; 
sodann  die  Reliefs,  die  das  Verhältnis  des 
Paris  zur  Oinone  betreffen,  Overbeck  a.  a.  0. 

S.  256  nr.  1 Taf.  XH,  2 : Relief  einer  Tonlampe, 
der  unten  von  1.  nach  r.  gelagerte  Flußgott, 
oben  nackt,  die  L.  auf  das  I.  Knie  gelegt,  die 
R.  auf  der  umgestürzten  Urne  liegend,  aus  der 
Wasser  unter  der  Gestalt  hinfließt,  dabei  zwei 
Rinder;  ferner  das  Relief  aus  der  Villa  Spada, 
a.  a.  0.  S.  257  nr.  3 u.  4 Taf.  XII,  5;  r.  der 
bärtige  Flußgott  von  r.  nach  1.  gelagert,  im 
Haar  einen  Kranz  von  Blättern,  der  Oberkörper 
nackt,  ein  Gewand  wallt  vom  Haupt  herab 
über  den  Rücken,  bedeckt  die  Füße,  er  hält 
die  r.  Hand  mit  ausgestrecktem  Zeigefinger 
erhoben,  der  1.  Arm  ruht  auf  der  umgestürzten 
Urne,  aus  der  Wasser  fließt.  Vgl.  Helbig,  Führer 
Bd.  2,  154  nr.  993  und  oben  Bd.  3 Sp.  788  u. 
789  unter  5.  Der  Sk.  ist  als  Fluß  dargestellt 
auf  einem  Wandgemälde  aus  dem  Grabe  der 
Nasonen,  vgl.  Overbeck  a.  a.  0.  S.  246  nr.  77 
Taf.  XI,  2 oben  Bd.  3 Sp.  1627  Z.  23  ff. 

Hieran  reihen  sich  die  Münzbilder  von 
Neu-Ilion.  Auf  einer  Münze  des  Nero  (London. 
Brit.  Cat.  62,  42)  hält  der  von  r.  nach  1.  ge- 
lagerte Flußgott,  Oberkörper  nackt,  im  1.  Ajm 
das  Füllhorn  wie  oben  Sp.  986  Z.  64  ff.,  mit 
seiner  im  Schoß  ruhenden  R.  schultert  er  eine 
Rohrstaude.  H.  v.  Fritze  bei  Böipfeld,  Troja 
und  Ilios  527 ; Kupfermünze  des  M.  Aurelius, 
von  1.  nach  r.  gelagerter  bärtiger  Sk.,  Ober-  ; 
körper  nackt,  die  R.  im  Schoß,  der  1.  Arm  auf 
umgestürzter  Wasserurne:  a.  a.  0.  489  nr.  60; 
Kupfermünze  des  Geta  ebd.  499  nr.  103:  von  r. 
nach  1.  gelagerter  bärtiger  Sk.,  Oberkörper 
nackt;  in  der  auf  dem  r.  Knie  ruhenden  leicht 
erhobenen  R.  eine  Rohrstaude,  der  1.  Arm  auf 
umgestürzter  Urne,  aus  der  unter  der  Figur 
entlang  Wasser  fließt.  Auf  den  Münzen  ist 
der  Flußgott  immer  durch  die  Aufschrift  Ska- 
mandros  gekennzeichnet.  [Wörner.]  « 

Skandalös  (Zy.dvdaXog),  vielleicht  ursprüng- 
liche Namensform  des  Heliaden  Kandalos  (vgl. 
2JKtk(ug:  KiXgig;  Fy.uguvönog:  Kufiarägog),  der 
von  Rhodos  nach  Kos  floh,  wo  er  Eponymos 
des  dortigen  Vorgebirges  Syavd'ccQiov  bez.  dnga 
Zy.avdccQLa.  {ßtrabo  14,  657;  {E)y.dv8uQog: 

! E)y.dv8ulog  = üivaQog:  TlLvalog)  wurde, 

Toepffer,  Athen.  Mitth.  16  (1891),  425,  1 = 


Beiträge  zur  griech.  Altertumswiss.  van  Gelder, 
Gesell,  der  alt.  Bhodier  56  Bethe,  Hermes  24 
(1889),  431,  2.  Vgl.  V.  MTlaniotvitz , Hermes 
18  (1883),  430.  [Höfer.] 

Skapaneus  {EtuxTtavtvg)  1)  Beiname  des 
Herakles,  Lykophr.  652.  Nach  Tzetz.  z.  d.  St. 
weil  er  kcy.a'ips  to  nsgitii^icga  rfjg  inavXicog 
täv  ßoeöv  Avysiov ; ähnlich  Schol.  vet.  z.  d.  St. 
u.  Etym.  M.  726,  26:  ort  di^ayu'ips  rag  xd- 

9 rcQovg  räv  Avytiov  ßoäv.  G.  v.  Holzinger,  Serta 
Hartei.  89  bezieht  den  Beinamen  auf  das 
Abenteuer  des  Herakles  mit  Syleus  (s.  d.); 
vgl.  Apollod.  2,  6.  3,  2 : EvXia  . . . rovg  nag- 
lövTccg  ^tvovg  ay.ä.7t%siv  uvayy.ü^ovT(x , Gvv  raig 
gi^aig  tag  dgn^Xovg  G-ndipag  (v.  1.  yuvGag)  . .. 
dntuTiivs.  Diod.  4, 31,  7 : EvlTa  . . rovg  nagiovrag 
itvovg  ..  Toiig  agnsXävag  G ydnTSiv  dvayyd- 
^ovTa  rä  GycccpsLa  narcc^ccg  dniy.xsivsv.  — 
2)  Nach  V.  Wilamoivitz,  Hermes  26  (1891),  226 
) u.  Anm.  2 ursprüngliche  Form  des  Namens 
Kanavevg,  der  diesen  Namen  in  Hinsicht  auf 
seine  Drohung  (■xaraGxd'ipco  ttoXiv  (vgl.  Aesch. 
Sept.  432  ff.)  trage.  Außer  dem  von  v.  Wila- 
mowitz  erbrachten  Hinweis  auf  Soph.  Oed,  K. 
13181.:  sij%srai  xixx a Gxcccpjj  Kccnavsvg  rö 

&7jßrjg  uGTV  dymGSLv  nvgl  läßt  sich  auch  ver- 
gleichen Schol.  Lyk.  433:  Kancevimg  rov  xurcc- 
GxäipavTog  rd.  rti%r\  r&v  @r\ß&v.  Gegen  die 
Ableitung  von  Gxcc7trst.v  äußern  Bedenken  Leon 
) Legras,  Les  legendes  Thebaines  14.  Gruppe 
Gr.  Myth.  520,  9.  [Höfer.] 

Skarsene  (ZxagGrjvy).  Eine  Inschrift  aus 
der  Nähe  des  heutigen  Doganowo  (nordwestL 
von  Hadrianopolis)  ist  gewidmet  Au  Ea>Tfjg[t.] 
xal"Hga{L)  Elxcc]gG[r}]vfj{i),  E.  Kalinka,  Antike 
Denkmäler  in  Bulgarien  (=  Schriften  der  Bal- 
kankommission 4)  p.  129  nr.  135.  Dieselbe  In- 
schrift ist  publiziert  von  Jirecek,  Arch,  epigr. 
Mitt.  aus  Osterr.  10  (1886),  144  Anm.  11,  wo 
I EagGr]7]g  (so !)  steht.  [Höfer.] 

Skedas  ....  (ExiäaG  ....).  Ein  Teil  des 
Strandes  am  Bosporus  bei  Byzantion  hieß: 
KvxXa,  xvxXcoGccgtvaitf  ...  t&v  EXXyvcov  ivrav- 
&CC  rovg  ßagßdgovg.  Hag’  o xal  ßagög  Exeäag 
’A%'r\väg,  cdvitropsvog  rov  ix  rrjg  xvxXwGscog 
Tov  TtXy&ovg  GxsSaGgov , Dionys.  Byz.  Anapl, 
Bospor.  16.  — In  der  lateinischen  Übersetzung 
des  Gillius  steht  Minervae  Dissipatoriae. 
Wescher  in  seiner  Ausgabe  des  Dionys.  Byz. 
p.  8 (vgl.  45)  schreibt  ExsSaoLov  ’A&gväg  nach 
Analogie  von  ßcogbg  ’ExßaGiov  ^Ad-gräg  {Dio- 
nys. a.  a.  0.  8 p.  5 Wescher),  F Wieseler, 
Gott.  Gel.  Anzeig.  1876,  331  f.  wohl  richtiger 
ExsöaGiccg  ’A&riv&g.  C.  Müller,  Philologus  37 
(1877),  68  vermutet  ExsSeiäog  'A%'r]vüg.  Eine 
Darstellung  des  mit  Trophäen  geschmückten 
Altars  ’A&rjvßg  ExsSuglov  (so!)  erkennt  Svoro- 
710S, ’Ecp  gg.  dg^.  1889,  82f.  auf  Münzen  von 
Byzanz.  Fr.  Pfister,  Die  mythische  Königs- 
liste von  Megara  43  f.  = Der  Beliquienkult  im 
Altertum  (=  Beligionsgesch,  Untersuch,  u.  Vor- 
arbeiten 5)  S.  43  f.  vermutet,  daß  der  Kult  der 
Athena  ExsSÜGiog  (so!)  aus  Boiotien  (vgl.  Ske- 
dasos) stammt.  Vgl.  Skedasos.  [Höfer.] 
Skedasos  (ExiöaGog),  ein  boiotischer  speziell 
leuktrischer  Heros,  der  wie  sein  Name  der 
„Zerstreuer“  (0.  Müller,  Orchomenos  4:19,  81  und 
der  Vergleich  mit  der  Epiklesis  der  Athena 
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Z%b8cc6  ...  (s.  d.  vor.  Art.)  nahelegt,  als  siegver- 
leihend  und  die  feindlichen  Reihen  zerstreuend 
gedacht  wurde.  Später  hat  man  den  Skedasos 
eng  mit  der  Schlacht  bei  Leuktra  verbunden 
und  die  Niederlage,  welche  die  Lakedaimonier 
dort  erlitten,  als  eine  Vergeltung  angesehen 
für  die  Gewalttat  lakedaimonischer  Jünglinge 
(oder  lakedaimonischer  Gesandten),  die  den 
Töchtern  des  Skedasos  in  Abwesenheit  des 
Vaters  Gewalt  angetan  hatten.  In  diesem 
Punkte  ist  die  Überlieferung  übereinstimmend, 
während  sie  in  manchen  Einzelheiten  abweicht, 
vgl.  Rohde,  Psyche  2*,  349,  3.  Schon  Xeno- 
phon  {Hell.  6,  4,  7)  erwähnt,  freilich  ohne  den 
Namen  des  Vaters  oder  Namen  und  Zahl  der 
Töchter  zu  nennen,  in  der  Ebene  von  Leuktra 
(Rursian,  Geographie  von  Griechenl.  1,  240  f.) 
rb  täv  nccQ^ivcav  (ivfjiia,  al  Xs'/ovtai.  diu  rb 
ßLuoQ'rjvuL  VTcb  AuuBSaigoviav  zivüv  dnoKTBi- 
vuL  BavTccg;  vgl.  Plut.  Pelop.  20:  ru  argiuxK 
{yvriyuva  ibid.  21)  tiäv  rov  Zv.bSÜ6ov  Qvyuxi- 
gav,  US  ABVKxgLöus  ■nuXovGt,  dicc  xbv  xonov. 
Von  dem  Selbstmord  der  Jungfrauen  berichtet 
auch  Hiodor  (15,  54);  nach  Paus.  9,  13,  5 er- 
hängen sie  sich,  nach  Hieronymus  adv.  lovi- 
nianum  1,  41  (II  1,  308  D.  Vall.  — Migne, 
Patrolog.  Ser.  I.  Tom.  23  p.  272 B)  töten  sie 
sich  gegenseitig  (mutuis  conciderunt  vulneri- 
bus).  Dagegen  werden  sie  nach  Nonn.  Äbbas 
ad  S.  Gregor,  or.  I contra  lulian.  bei  Migne, 
Patrolog.  Ser.  Gr.  36,  992  (=  Mai,  Spicilegium 
Romanum  2,  309  [nb.:  nach  p.  240  beginnt 
neue  Paginierung!]  = Apostol.  15,  53  s.  v. 
Zv.Bd<x6ov  •Auxugd  = Eudocia  376  p.  639f.  nr. 
844  Flach)  von  ihren  Vergewaltigern  getötet, 
und  nach  Plut.  Narrat.  amat.  3 in  einen 
Brunnen  geworfen , wo  sie  der  inzwischen 
heimgekehrte  Skedasos  mit  Hilfe  seines  Hundes 
findet.  Die  Zahl  der  Jungfrauen  wird,  soweit 
sie  überhaupt  erwähnt  wird,  auf  zwei  — nur 
bei  Nonnus  a.  a.  0.  auf  drei  — angegeben,  s.  d. 
Orakel  bei  Paus.  9,  14,  3 und  die  folgenden 
Stellen.  Ihre  Namen  sind  Molniu  (verderbt  nach 
Gruppe,  Gr.Myth.  271,  7 ; dagegen  hält  Eitrem, 
Die  göttlichen  Zwillinge  bei  den  Griechen  in 
Skrifter  udgivne  af  Videnskabsselskabet  i Chri- 
stiana  2 [1902],  II  p.  87  Anm.  2 diesen  Namen 
für  unantastbar,  dagegen  MilrixLu  [s.  unten] 
für  verderbt)  und  Axtnrn  {Paus.  9,  13,  5),  oder 
nach  Plut.  Narr.  am.  a.  a.  0.  ’ixtxtcb  und  JVfi- 
XtjxIu  oder  ©buvoj  und  Ev^ixinri  (Zsu|i«jfTj? 
der  Name  ist  für  Boiotien  bezeugt  s.  d.  A. 
Ptoos  Sp.  3268,  2 u.  ferner  Zbv^Ltciiu  als  theba- 
nischen  Personennamen,  Inscr.  Meg.  et  Boiot. 
2424;  vgl.  2138;  Zev^LTtTtog).  Vergebens  sucht 
Skedasos  in  Sparta  die  Bestrafung  der  Schul- 
digen durchzusetzen;  von  den  Ephoren,  den 
Königen,  der  Bürgerschaft  abgewiesen  kehrt 
er,  nachdem  er  die  Spartaner  verflucht  {Nonnus 
a.  a.  0.;  bei  Diodor  a.  a.  0.  und  bei  Ael.  frgm. 
77  [ed.  Hercher  2.  p.  224]  aus  Suid.  s.  v.  v,ux- 
r\vy^ovxo.  iitugxriGas.  %uxbv%bgQ'ul  sprechen  die 
Jungfrauen  vor  ihrem  freiwilligen  Tode  den 
Fluch  aus),  nach  Leuktra  zurück  und  legt 
Hand  an  sich.  Paus.  9,  13,  5.  Plui.  narr.  am. 
a.  a.  0.  Pelop.  20.  Vor  der  Schlacht  bei  Leuk- 
tra erschien  Skedasos  dem  Epameinondas  im 
Traume  mit  dem  Befehl,  seinen  Töchtern  eine 
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TtugO'Bvos  ^uvd-p  (Plut.  Pel.  21)  oder  ein  weißes 
Fohlen  (Plut.  Narr.  am.  a.  a.  0.  vgl.  Pelop.  22. 
Paus.  9,  13,  6)  zu  opfern.  Dies  Eoßopfer  steht 
vielleicht  wenigstens  mit  dem  einen  Namen  der 
einen  der  Töchter  des  Sk.  ’lxtnm  bzw.  Ev^i-nxtr] 
in  Verbindung;  vgl.  Gruppte,  Gr.  Myth.  a.  a.  0. 
Nach  Eitrem  a.  a.  0.  87  wurden  den  Jung- 
frauen, die  er  selbst  mit  den  ABvm-jiniÖBs,  ihre 
Vergewaltigung  durch  Lakedaimonier  mit  dem 
Raub  der  ABvtanmd'Bs  durch  die  Dioskuren 
vergleicht,  ursprünglich  blutige  Menschenopfer 
dargebracht,  die  in  späterer  Zeit  durch  Fohlen- 
opfer ersetzt  wurden  Da  Plutarch  an  den 
oben  erwähnten  Stellen  überall  den  Namen 
Skedasos  nennt,  so  wird  die  Stelle  Herod. 
malign.  11  p.  856F;  xovs  d’Bovg  . . vnBg  xwv 
Abvkxqov  'dvyuxegon’  ßiaa&BiG&i'  griviovxa^ 
AunsSaigovioig  nicht  heil  überliefert  sein ; 
Xylander  fügt  nach  Aevtixgov  ein:  ZneSaGov, 
Bernardakis  vermutet  Asvnxglov.  Ebenso  be- 
ruht der  Bericht  bei  Diod.  a.  a.  0.,  der  zwei- 
mal von  den  Töchtern  xov  Abvxxqov  xal  Zxb- 
Su.Gov  spricht,  auf  üngenauigkeit  oder  Miß- 
verständnis von  Plut.  Narr.  am.  a.  a.  0.  Vgl. 
auch  Berichte  d.  phil.-hist.  Klasse  d.  E.  S.  Ges. 
d.  TFfss.  35,  3.  [Höfer.] 

Skeiron  s.  Skiron. 

Skelentene  Beiname  der  Götter- 

mutter s.  Bd.  2 Sp.  2850,  11  flp.  und  George 
Seme,  Rev.  arch.  1908,  2 p.  45  nr.  46.  [Höfer.] 

Skellis  {ZxbXIis)  s.  Pankratis  (-o)  und  Sikelos 
nr.  2.  Nach  Eitrem,  Die  göttlichen  Zwillinge 
bei  d.  Griechen  in  Skrifter  udgivne  af  Videns- 
kabsselskabet i Christiania  2 (1902),  11  p.  34,  2. 
(vgl.  93,  2)  bedeutet  ZxbIHs  (so!)  s.  v.  a.  Kvl- 
ioTtoöicov  'krummbeinig’  (?).  Vgl.  auch  Gruppe, 
Gr.  Myth.  244.  [Höfer.] 

Skelmis  {ZxeXgis),  ursprüngliche  Form  des 
Namens  des  idaiischen  Daktylen  Kelmis  (s.  d.), 
wozu  folgendes  nachzutragen  ist:  Nach  Kalli- 
machos  im  Schol.  Paus.  7,  4,  4 {Hermes  29 
[1894],  148  = Pausanias  ed.  Spiro  3,  222)  war 
Skelmis,  nicht,  wie  Paus.  a.  a.  0.  berichtet, 
Smilis  (vgl.  J.  Vogel,  Bd.  1 Sp.  2109,  19  ff.), 
der  Verfertiger  des  Kultbildes  der  samischen 
Hera_._  Daraus  ergibt  sich  auch  die  Richtigkeit 
der  Überlieferung  im  Kallim.  fr.  105,  wo  diese 
Statue  als  Zxilgiov  ^gyov  bezeichnet  wird,  und 
wo  man  seit  Valckenaer,  Diatribe  in  Eur.  rel. 
215  (vgl.  Toup,  Opusc.  crit.,  in  quibus  ...  Sui- 
das  explieatur,  pars  altera  [Leipzig  1781]  p. 
219  f.)  ZgiXiov  oder  ZgiliSos  oder  ZgiXixbv 
^gyov  las,  v.  Wilamoivitz , Hermes  29  (1894), 
245.  E.  Dittrich,  Callim.  Aetior.  lib.  I in  Jahrb. 
f.  klass.  Phil.  Suppl.  23,  174,  1.  Doch  darf 
man  wohl  kaum,  wie  Wilamowitz  a.  a.  0.  u. 
Gött.  Gel.  Anz.  1895,  242,  den  Künstler  von 
dem  Daktylen  trennen,  G.  Kaibel,  Gött.  Gel. 
Anz.  1901,  503.  Den  Namen  Skelmis  stellt 
man  zum  tbrakischen  GxdXfirj’  gdxuigu  (Hesych. 
Phot.).  ZgiXi.g  von  GgiXr}  'Schnitzmesser’  scheint 
die  griechische  Übersetzung  zu  sein,  v.  Wila- 
mowitz a.  a.  0.  Grupqje,  Gr.  Myth.  884,  1. 
1136,  7;  vgl.  aber  auch  Kaibel  a.  a.  0.  An 
Ableitung  von  xda  'brennen’  dachte  Welcher, 
Aeschyl.  Trilogie  168  f.  Anm.  242;  mit  'Heizer’ 
übersetzen  Preller  - Robert  658,  2.  Ed.  Meyer, 
Gesell,  der  Troas  35  mit  Bezug  auf  Hesych. 
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■xsladg'  -d'fgaT]  dea  Namen  K^Xwig.  Über  das 
Sprichwort  Kikiug  iv  ctd/jow  handelt  nach 
Bericht  in  Wochensehr.  f.  klass.  Phil.  23  (1906), 
750  u.  Berl.  Phil.  Wochensehr.  26  (1906),  410; 
P.  Roussel,  Revue  de  Philologie  29,  293  ff.  Bei 
Z"noh.  4,  80  s.  V.  Keluig  iv  atd'ggrp  schreibt 
S.  Gregoire,  Revue  de  p'iilologie  32,  192  (nach 
Bericht  in  B:rlin.  Phil.  Wochensehr.  1909,  567 
und  Wochensehr.  f.  klass.  Phil.  1908,  1240):  Ksi.- 
gig  yuQ  . . . vit'o  räv  ccdslcpSiv  cpovEvgivog  ] 

iv  Tg  "ISg.  [Höf'er.] 

Skephros  (Gen.  Z^srpgov),  Sohn  des  Tegeates, 
des  Eponymos  von  Tegea,  und  der  Maira, 
Bruder  des  Leimon.  Im  Anschluß  an  den  Kult 
des  Apollon  Agyieus  berichtet  Pausanias  (8, 
53,  1 — 3)  von  ihm.  Als  Apollon  und  Artemis 
über  die  ganze  Erde  zogen,  um  die  zu  be- 
strafen, die  einst  ihre  Mutter,  als  sie  schwanger 
umherirrte,  ohne  einen  Ruhesitz  zu  finden,  rück- 
sichtslos behandelt  hatten  {ovdtva  inoigaavto  ; 
uvTgg  Äoyov),  gelangten  die  Gottheiten  auch 
nach  Tegea.  Dort  besprach  sich  Skephros,  der 
dem  Apollon  begegnet  war,  heimlich  mit  dem 
Gotte,  uud  Leimon,  der  ein  schlechtes  Ge- 
wissen besaß  und  von  der  Bestrafung  anderer 
vernommen  hatte,  argwöhnte,  daß  sein  Bruder 
ihn  verleumdet  habe,  eilte  herzu  und  tötete 
den  Skephros.  Den  Mörder  aber  ereilte  auf 
der  Stelle  die  Strafe;  denn  Artemis  erschoß 
ilin  mit  ihrem  Pfeile.  Die  Eltern  opferten  : 
zwar  sofort  den  beleidigten  Gottheiten,  aber 
dies  schien  als  Sühne  nicht  auszureichen;  denn 
es  kam  eine  böse  Unfruchtbarkeit  über  das 
Land,  und  als  man  in  Delphi  den  Apollo  um 
eine  Abhilfe  befragte,  antwortete  die  Pythia, 
man  solle  für  den  Skephros  ein  Trauerfest 
stiften.  Dies  geschah ; und  zwar  war  dieses 
mit  der  Feier  zu  Ehren  des  Apollon  Agyieus 
verbunden.  Bei  dieser  Gelegenheit  erinnerten 
mannigfache  Zeremonien  an  das  Geschick  des  ■ 
Skephros,  den  Höhepunkt  bildete  aber  der 
Augenblick,  wo  die  Priesterin  der  Artemis 
einen  den  Leimon  darstellenden  Jüngling  ver- 
folgte. Diese  Verfolgung  erinnert  an  den  ähn- 
lichen Ritas  bei  den  Agrionien  zu  Orchomenos, 
wo  die  Frauen  aus  dem  Geschlechte  des  Minyas 
vom  Priester  des  Dionysos  verfolgt  wurden. 
Ob  aber  der  Jüngling  von  Tegea  ebenfalls  wie 
in  Orchomenos  (Plut.  Qu.  Gr.  38  p.  299  F.  An- 
tonin. Lib.  10.  Oüid.  Met.  4,  390)  durch  die 
Töchter  des  Minyas  getötet  werden  durfte,  da- 
von ist  nichts  bekannt  (vgl.  Gruppe,  Gr.  Myth. 
S.  734.  Preller-Ryhert,  Gr.  Myth.  S.  690;. 

Für  die  Deutung  dieser  Sage  ist  es  das  zu- 
nächst Liegende,  die  Namen  zu  erklären.  Und 
da  sehen  wir,  daß  die  Mutter  des  Skephros 
Maira  den  Hundsstern  bezeichnet;  denn  nach 
Hygin  (fab.  130),  Apolloi.  (3,  192)  wird  sie  in 
den  Prokyon  oder  die  Canicula  verwandelt 
{Gruppe  a.  a.  0.  948,  8).  Leimon  bedeutet  die 
feuchte  Wiese , da  der  Name  mit  Xsißco  zu- 
sammenhängt, Skephros  die  dürre  Jahreszeit. 
Denn  der  Name  ist  Dialektform  für  das  äoli- 
lische  und  dorische  Sgoog  (Preller  a.  a.  0. 
S.  46  t).  Leimon  erschlägt  den  Bruder  in  der 
nassen  Jahreszeit,  wird  aber  selbst  von  Artemis 
in  der  heißen  erlegt.  Aijollon  und  Artemis, 
die  Götter  des  Naturlebens,  sorgen  dann  für 


eine  Ehrung,  indem  Skephros  am  Feste  des 
Gottes  beklagt  und  ein  als  Leimon  bekleideter 
Jüngling  von  der  Priesterin  der  Schwester  ver- 
folgt wird.  Da  das  griechische  Klima  an  einem 
schroffen  Wechsel  von  Überfluß  und  Mangel 
an  Feuchtigkeit  leidet,  so  deutet  Preller-Plew, 
{Grieeh.  Myth.  2,  46  ff.)  weiter  die  Sage  von  den 
Danaiden  und  Agyptiaden  in  gleichem  Sinne, 
wobei  diese  dem  Leimon  gleichzusetzen  sind. 
Nicht  getötet,  nur  verfolgt  wird  der  Gott  der 
Vegetation  Dionysos  in  den  Zeremonien  von 
Orchomenos  und  flüchtet  sich  zu  den  Musen, 
den  Quellennymphen  in  der  heißen  Jahreszeit 
(vgl.  Plut.  Conv.  8,  1 p.  716  F.  Preller  a.  a.  0. 
S.  695.  Buslepp,  De  Tanagraeorum  sacris.  Diss. 
p.  20s q.  Nilsson,  Grieeh.  Feste  S.  166 f.,  wo 
noch  andere  Erklärungen  des  Mythus  berück- 
sichtigt sind;  vgl.  Anm.  2). 

Preller  (a.  a.  0.  S.  271)  rechnet  unsere  Sage 
unter  die  vom  Hirtenleben  Apollons,  von  denen 
die  meisten  traurigen  Inhalts  sind,  wie  die 
bekannteren  von  Hyakinthos  und  Linos.  Aber 
wie  in  Tegea  den  Skephros,  so  finden  wir 
(Paus.  2,  19,  8)  in  der  argivischen  Landessage 
den  Linos  mit  Apollon  Agyieus  vereinigt  und 
entsprechend  dem  Leimon  den  Zeus  Hyetios. 

[Buslepp.]. 

En  Skia  QEv  Emä).  Eine  Weihinschrift 
aus  Pherai  lautet:  Kvd’s^ia  kve&slxs  Tagrdfiiffi 
rä  iv  Skiü  Scöqov,  I.  G.  9,  II,  417  p.  109.  — 
(^ern  z.  d.  St.  vergleicht  die  Artemis  Eyuadlxig 
bez.  SuLüTtg  (s.  d.)  und  den  Apollon  Ent- 
ccargg  (s.  d.).  [Höfer.] 

Skiaditiä  {EmaSlTig),  Beiname  der  Artemis 
in  der  arkadischen,  nahe  bei  Megalopolis  ge- 
legenen Stadt  Skiadis,  deren  Tempel  Aristo- 
demos  erbaut  haben  sollte.  Für  Skiaditis 
lesen  einige  Emätig  und  für  den  Stadtnamen 
SmädLg-.  Exidg,  Paus.  8,  35,  5.  Immerwahr, 
Kult.  u.  Myth.  Arlcad.  154.  Bursian,  Geogr. 
V.  Griechenland  2,  250.  Vgl.  Skiastes.  [Höfer.] 

Skialliosl  (27>adUto??)  als  Beiname  Apollons 
steht  nur  bei  Macrob.  1,  17  in  den  älteren  Aus- 
gaben (z.  B.  von  J.  G.  Zeunius,  in  der  Bipon- 
tina),  wo  die  neueren  Herausgeber  nach  den 
besseren  Handschriften,  in  denen  AITOAAQC 
KAAAAI3C  oder  CKIAAAIOC  überliefert  ist  (vgl. 
den  kritischen  Apparat  in  den  Ausgaben  von 
L.  Jan  und  F.  Eyssenhardt),  KiXlalog  lesen. 

) [J.  Heeg.] 

Skiapodes  {EniänoSsg),  'Schattenfüßler’,  ein 
fabelhaftes  Volk  in  Libyen  — nach  Hekataios 
bei  Steph.  Byz.  s.  v.  EnidnoSsg  in  Aithiopien, 
eine  Angabe,  die  nach  Diels,  Hermes  22  (1884), 
422  auf  einem  Irrtum  beruht;  nach  Diels  a.  a.  0. 
gehören  sie  vielmehr  ursprünglich  nach  Indien, 
vgl.  Skylax  bei  Philostr.  vita  Apoll.  3,  47  — 
mit  so  großen  und  breiten  Fußsohlen  (nach 
Plin.  N.  H.  7,  2,  2,  23  hatten  sie  nur  ein  Bein), 
) daß  sie  bei  Sonnenhitze  sich  auf  die  Erde 
legten  und  die  Beine  in  die  Höhe  streckend 
dieselben  als  Sonnenschirme  gebrauchten,  Anti- 
phon nnd  Ktesias  bei  Harpokration  (p.  167 
Bekker).  Phot.  p.  519,  25.  Arist.  Av.  1553  und 
Schol.  Suid.  s.  V.  und  s.  v.  'Qvy^ayayst.  Hesych. 
s.  V.  und  s.  V.  E-AiÖLTtovg.  [Höfer.] 

Skias  (Axtd?),  Gemahlin  des  Elieus,  Mutter 
des  Eunostos  (s.  d.  nr.  2 und  E.  Maaß,  Gott. 
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Gel.  Anz.  1889,  815  f.),  Diokles  aus  Mip'tis 
(Berglc,  Poet.  Lyr.  3^,  542)  bei  Plut.  Qiiaest. 
Gr.  40.  Der  Name  ihres  G-atten  kehrt  als 
Beiname  des  Zeus  in  Theben  wieder,  He.sych. 

.8.  V.  ’Elisv?.  [Höfer.] 

Skiastes  (UxLuatrjg) , Beiname  des  Apollon 
— nach  Paraphr.  vet.  und  Tzetz.  zu  Lyk.  562 
bei  den  Lakedaimoniern  — ■,  Lyk.  a.  a.  0.  und 
Schol.  z.  d.  St.  Anonym.  Laurent,  in  Anecd.  var. 
Gr.  et  Lat.  ed.  Sehoell-Studemund  1,  267.  G. 
Wentzel,  ’ETUxhjnEig  V,  15.  Nach  v.  Holzinger 
zu  Lyk.  a.  a.  0.  p.  256  (vgl.  auch  Pape-Ben- 
seler  s.  v.  Exiäg  nr.  5)  gehört  der  Apollon 
Skiastes  vielleicht  zur  Artemis  Skiaditis,  also 
nach  Arkadien;  vgl.  Stepli.  Byz.  Exidg-  xciqu 
AQXccd'iccg  nccl  Exidryg  tö  und  daher 

wollte  Holstenius  bei  Lyk.  a.  a.  0.  Ev.ui.trig 
lesen.  Da  aber  der  Beiname  ausdrücklich  als 
lakonisch  bezeichnet  wird,  so  könnte  er  viel- 
leicht in  Zusammenhang  stehen  mit  den  axi,-  2 
Ldsg,  den  Lauben,  in  denen  man  in  Sj^arta 
einen  Teil  der  Kameen  feierte;  vgl.  Demetrios 
V.  Skepsis  bei  Athen.  4, 141  e f ; vgl.  auch  Hesych. 
EKL(iSls]icc.  Nilsson,  Gr.  Feste  122.  [Höfer.] 

Skilluntia  (Exillovvtloc),  Beiname  der  im 
elischen  Skillus  verehrten  Athena,  Strabo  8,  3, 
15  p.  343.  Bursian,  Geogr.  v.  Griechenl.  2, 
285.  [Höfer.] 

Skillus  (Exdlovg),  Vater  des  Alesios  (s.  d.), 
Steph.  Byz.  s.  v.  Exillovg  (=  East,  ad  Hom.  3 
II.  304,  29).  Wie  sein  Sohn  Alesios  Eponym 
des  elischen  Alesion,  so  ist  Skillus  Eponym  der 
gleichnamigen  Stadt  in  Elis.  [Höfer.] 

Skintliaros  {Eviv&ccQog) , in  der  Travestie 
bei  Lue.  v.  h.  1,  34.  36.  37.  2,  25  f.  Vater  des 
Kinyras;  letzterer  entführt  die  Helena,  wird 
aber  eingeholt  und  nach  dem  Richterspruch 
des  Ehadamanthys  ix  tmv  alöoicov  [Luc.  a.  a.  0. 
2,  31)  aufgehängt.  A.  Enmann,  Kypros  und 
der  Ursprung  des  AphroditekuUus  (Meni.  de  4 
l’acad.  de  St.  Petersbourg  7 Ser.  Tome  34,  13) 

S.  54  ist  der  Ansicht,  daß  der  Name  Exiv&(x- 
Qog  „irgendwoher  dem  griechischen  Mythen- 
schatze entnommen  sei“  und  ebenso  wie  der 
Name  seines  Sohnes  KivvQccg  auf  dieselbe 
Grundform  ExevSagog  ~ 'Sonnenb.eweger’  zu- 
rückgehe. M.  E.  ist  dies  sehr  unwahrschein- 
lich. Der  verliebte  Kinyras,  der  nachts  mit 
Helena  auf-  und  davon  geht,  hat  zum  Vater 
erhalten  den  Exivd-agog,  dessen  Name  wohl  g 
im  Zusammenhang  steht  mit  der  Glosse  bei 
Hesych..  axiväagog  fj  inaväataaig  vvxtög 
drpQoSiaiaiv  svsxa.  Auch  in  dem  Namen  Kivv- 
Qccg  steckt  wohl  eine  Anspielung  auf  xivsca  = 
ßLvsca.  [Höfer.  I 

Skiraphos  {Ex[s]iQ(X(pog),  Ex\_s^igcccpsta'  ccrtb 
Ex[s]i,gdcpov  tivbg  xvßsvtov  Bekker,  Anecd.  300, 
24.  [Höfer.] 

Skiras  (Eragdg),  Beiname  der  Athena,  unter 
dem  sie  auf  der  Insel  Salamis,  im  attischen  ( 
Gau  Phaleron  und  in  Skiron  an  der  heiligen 
Straße  nach  Eleusis  verehrt  wurde. 

Literatur  (mit  Auswahl):  K.  0.  Müller, 
Kleine  deutsche  Schriften  2,  150  f.  und  162  ff., 
K.  F.  Hermann,  Gottesdienstl.  Altert.  ^ p.  384  f. 
u.  424  f.  F.  G.  Welcher,  Griech.  Götterl.  2,  282  f, 
Ed.  Gerhard,  Ges.  akad.  Abhandl.  u.  kl.  Sehr. 
1,  242 — 248  u.  251 — 255,  Ä.  Mommsen,  Heorto- 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 


logie  54  f.  u.  442  f.;  Die  attischen  Skirabräuche, 
Philol.  5J),  N.  F.  4,  108 — 136;  Feste  der  Stadt 
Athen  irh  Altert.  309  ff.  u.  504  ff.,  Bötticher  im 
Philol.  22, 221 — 284,  Wachsmuth,  Die  Stadt  Athen 
im  Altert.  1,  440  ff.,  LoUing  in  den  Mitteil,  des 
Athen.  Instituts  1,  127 — 138,  Bobert  im  Hermes 
20,  349  — 379,  E.  Bohde,  ExLga,  inl  Exlgcg 
isgoTCotiix  in  Kl.  Sehr.  2,  370 — 380;  Unedierte 
Lucianscholien,  die  attischen  Thesmophorien  und 
Haloen  betreffend,  ebenda  2,  355 — 369,  Toepffer, 
Quaest.  Pisistr.  = Beiträge  zur  Griech.  Alter- 
tumswiss.  14ff. ; Att.  Geneal.  119  ff.,  F.  Dümmler, 
Artikel  Athene  bei  Pauly-Wissowa  2,  2,  1960  f. 
= Kl.  Sehr.  2,  43  f.,  Preller  - Bobert,  Griech. 
Myth.  1^,  204  ff.,  Grupipe,  Griech.  Myth.  u.  Bel. 
1,  38  f.  Vgl.  auch  Boscher,  Lex.  der  griech. 
und  röm.  Myth.  1,  683  f.  und  Stengel,  Griech. 
Kultusaltert.'^  215. 

Das  wenig  Sichere,  was  wir  vom  Ursprung  und 
von  wichtigen  Tatsachen  des  Kultes  der  Athena 
Skiras  wissen  und  allenfalls  noch  dnreh  Kom- 
bination zu  erschließen  vermögen,  beruht  in 
der  Hauptsache  auf  zufälligen,  verworrenen 
und  bei  dem  Fehlen  inschriftlicher  Zeugnisse 
unkontrollierbaren  Notizen  später  Grammatiker 
und  Lexikographen,  die  stark  überwuchert  sind 
von  abgeschmackten  späten  Erfindungen  und 
willkürlichen  Vermutungen.  Unter  diesen  Um- 
ständen ist  es  kaum  mehr  möglich,  von  dem 
ursprünglichen  Charakter  des  Kultes  ein  ein- 
wandfreies Bild  zu  bekommen.  Um  so  nötiger 
ist  es,  willkürliche  Hypothesen,  die  den  Weg 
zur  Erkenntnis  verbauen,  möglichst  bei  Seite  zu 
schieben. 

Die  trotz  begründeten  Widerspruchs  ge- 
legentlich wieder  vorgetragene  Annahme  phö- 
nikischen  Ursprungs  des  Kultes  der  Athena 
Skiras  auf  Salamis,  dem  nachweisbar  ältesten 
Sitze  der  Verehrung,  entbehrt  jeder  tatsäch- 
lichen Unterlage  und  gewinnt  auch  darum  noch 
keine  Wahrscheinlichkeit,  geschweige  denn 
Bestätigung,  weil  der  Name  Salamis  auf  Phö- 
nikien  hinweise  (lelegischen  Ursprung  behauptet 
neuerdings  Fick,  Vor  griech.  Ortsnamen  76  und 
115)  oder  gar  weil  die  Verehrung  der  Athena 
Skiras  ,, insbesondere  mit  der  Kultur  des  Öl- 
baums zusammenhing,  welcher  auf  dem  trocke- 
nen kalkhaltigen  Boden_  (axi.ggdg)  vortrefflich 
gedeiht.  Eben  aber  die  Ölbaumkultur  ist  nicht 
heimisch -hellenischen,  sondern  syrisch-phöni- 
kischen  Ursprungs“  (so  Wachsmuth  a.  a.  0.  441 
mit  Berufung  auf  Preller,  Griech.  Myth.  1^, 
162,  Bötticher  im  Philol.  22,  234  ff.,  Mommsen, 
Heortol.  54,  Hehn,  KuHurpfl.  und  Haust.  52; 
ähnlich  äußert  sich  auch  Gerhard  a.  a.  0.  251). 
Diese  Hyj^othese,  die  in  der  Überlieferung  und 
den  ältesten  Kulttatsachen  jedenfalls  keine 
oder  keine  genügende  Stütze  hat,  ist  daher 
besonders  von  Bobert  a.  a.  0.  351  ff.  mit  Recht 
) scharf  zurückgewiesen  worden,  und  Mommsen, 
Skirahr.  a.  a.  0.  115  hat  sich  neuerdings  seiner 
Auffassung  mit  unwesentlichen  Einschränkun- 
gen angeschlossen. 

Es  empfiehlt  sieh  als  zweckmäßig,  von  der 
Betrachtung  des  Beinamens  Extgdg  selbst  aus- 
zugehen, alsdann  die  damit  in  Zusammenhang 
stehenden  alten  Kultlegenden  zu  erörtern  und 
zu  analysieren  und  zum  Schluß  die  in  dem 
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Kult  der  Athena  SkirUs  gefeierten  Feste  und 
Bräuche  zu  besprechen. 

An  der  Unidchtigkeit  der  vereinzelt  bereits 
im  Altertum  aufgestellten  (yg\.Hesych.  s.  v.  cv.h- 
pog'  cAcog  5£«1  ÖQiuvc,  Schol.  Townl.  zu  332/3 
aaiQov  rijV  gi^cir  diü  rb  ia-KidcO'ai),  in  neuerer 
Zeit  von  Bötticher  a.  a.  0.  259  f.,  Wulttr  in 
Kuhns  Zeitschr.  12,  386,  Curtius,  Griech.  Etym.^ 
168  wieder  aufgenommenen  Herleitung  von 
ay.isQü^  (auch  Mommsoi,  Sldrahr.  111,  10  gibt 
wieder  als  ,, möglich“  zu,  ,,daß  es  neben  cyatQog 
{ayuugog)  noch  ein  av.tgog  gab,  wie  Itgog  (lagog) 
den  Ioniern  ipdg  lautete“.  Lautgesetzlich  scheint 
dies  jedenfalls  nicht  ganz  ausgeschlossen;  vgl. 
auch  Hoffmann,  Griech.  Diät . 3,  374  ff. ; auch 
Brellicitz  greift  wieder  auf  die  alte  Etymologie 
zurück  [siehe  u. !])  dürfte  kaum  ein  Zweifel 
mehr  bestehen.  Es  ist  als  sichere  Tatsache 
anzusehen,  daß,  wie  bereits  Otfried  Möller 
a.  a.  0.  S.  150,  Anm.  84  erkannt  und  Robert 
a.  a.  0.  S.  349  ff.  nachdrücklich  erwiesen  hat, 
Exigäg  zusammenhäugt  mit  6x(e)tgog  (Gips, 
Kalk,  unbebautes  gips-  oder  kalkhaltiges  Land), 
ay.l{gjgog  und  Gxi(g)gög  und  zurückgeht  auf  eine 
noch  vereinzelt  in  Orts-  und  Personennamen 
(Exigcpag,  2v.lgq:iog,  ExigrpaTog  bei  Stepli.  Byz. 
576  Mein.,  Exigcpöjvdag  Tlnieyd.  7.  30,  3)  er- 
haltene Grundform  axigJ-  {Robert  a.  a.  0.  350), 
von  der  sich  ay.ig-  und  damit  gebildete  Formen 
abgezweigt  haben.  (Verkehrt  sind  die  Angaben 
von  Brellicitz,  der  Etymolog.  Wörterb.  der  gr. 
R}jr.^  418  von  cxigov  scharf  scheidet  ov.igov  n. 
weißer  Sonnenschirm  der  Priesterinnen  der 
Athena;  ahd.  scirm,  nhd.  Schirm  axigov  suburra, 
Gaunerwinkel,  eig.  Schatten,  s.  cxici.).  Ein 
Kalk-  oder  Gipsfelsen  heißt  daher  Exigüg,  und 
so  wurde  Salamis  in  älterer  Zeit  genannt  (vgl. 
Strabo  9 p.  393,  9:  ixalstzo  ä’iztgoig  övogaai 
rb  nuXcaov  xai  ybig  Exigag  xai  Kvj^gsia  ento 
rivcüv  7]pcowi',  dep’  ov  ylv  Zitrivä  rs  Ityerca 
Exigcig  xai  ronog  Bxigce  iv  rfj  Zrrixy  xai  iitl 
Exigep  {inicxigiorag,  das  eine  gute  Hs.  über- 
liefert, verteidigt  Mommsen,  SJeirabr.  123, 
Anm.  29)  itgonoiia  rig  xai  6 gi]v  6 Bxigoepogimv 
. . .).  Hier,  auf  dem  Exigdösiov  genannten 
Vorgebirge  (vgl.  Herodot.  8,  94,  Pluiarch,  So- 
hn cap.  9),  dessen  Lage  noch  nicht  völlig 
sicher  nachgewiesen  ist  („im  Norden  an  der 
Skarmanga  oder  Eleusis  zugekehrten  Seite  nach 
Lölling  a.  a.  0.  135,  dem  Robert  a.  a.  0.  349 
zustimmt,  während  Wachsmuih  a.  a.  0.  443,  2 
und  Anm.,  das  Heiligtum  am  Südende  der 
Insel  ,,bei  dem  südlichen  Ausläufer  des  heu- 
tigen Kokki-Berges“  sucht;  vgl.  auch  Leake, 
Die  dJemen  von  Attila  213  ff.  und  Toex>ffer, 
Beitr.  14  f.),  lag  die  zweifellos  älteste  Kult- 
stätte der  Athena  Skiras,  der  Beschützerin  und 
Eponymen  der  Insel.  „So  darf  die  Athena 
Skiras  mit  Sicherheit  als  die  Bewohnerin  des 
weißen,  tonigen  oder  kreidigen  Landes  ge- 
nommen werden“  {Otfr.  Müller  a.  a,  0.  151, 
Robert  a.  a.  0.  353).  Von  einer  Beziehung  der 
Salaminischen  Athena  Skiras  zur  Ölbaumkultur 
kann  jedenfalls  hier  absolut  nicht  die  Rede 
sein,  wenn  wir  uns  auch  gar  nicht  zu  verhehlen 
brauchen,  daß  wir  von  ihrem  dortigen  Kultus 
gar  nichts  wissen.  So  viel  steht  aber  außer 
allem  Zweifel,  daß  er  ein  sehr  hohes  Alter  hat. 
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Neben  dem  Salaminischen  bestanden  auch 
in  Athen  zwei  Heiligtümer  der  Athena  Skiras, 
und  zwar  im  Phaleron  und  in  Skiron.  Die 
von  Bötticher  ausgesprochene  und  von  anderen 
gebilligte  Vermutung,  daß  wir  in  diesen  beiden 
letzteren  Filialen  des  älteren  Salaminischen 
Kultes  vor  uns  haben,  ist  sehr  einleuchtend 
und  gewinnt  viel  an  Wahrscheinlichkeit  durch 
die  Kultlegende.  Über  die  Stiftung  des  Heilig- 
tums im  Phaleron  waren  zwei  Sagenversionen 
im  Umlauf,  die  sich  in  ihren  Grundzügen  noch 
ziemlich  deutlich  erkennen  und  zurückverfolgen 
lassen;  die  Überlieferung  scharf  geschieden  zu 
haben,  ist  das  Verdienst  J(o5crts(a.a.O.  S.353ff.). 
In  der  Megarischen,  auf  das  zweite  Buch  von 
Braxions  Msyagixä  (vgl.  Harpocrat.  s.  v.  gxL- 
gov  xai  k%"r\väv  di  Exigdöa  riy&Giv  ’AQ'rivaloi, 
i]v  . . . Uga^tav  ...  fr  devriga  Msyagix&v  artb 
Zxigavog-,  Stiidas  s.  v.  Gxigov,  Hesych.  s.  v. 
Exigdg  ’j&Tjvä,  Bhot.  s.  v.  Bxigog)  zurückgehen- 
den offenbar  älteren  Tradition  wird  als  Stifter 
des  Tempels  Skiron  genannt,  eben  jener  Me- 
garische Heros,  Men  die  attische  von  Haß. 
gegen  Megara  durchtränkte  Theseussage  zu 
dem  berüchtigten  wilden  Unhold  gemacht  hat’ 
{Robert  a.  a.  0.  S.  353 ; vgl.  auch  die  Artikel 
Skiron  und  Skiros  in  dies.  Lex.).  Allem  An- 
schein nach  ist  die  Gründung  des  Phalereischen 
Tempels  der  Athena  Skiras  in  jene  Zeit  zu 
setzen,  in  der  Salamis  und  Megara  politisch 
miteinander  vereint  waren.  Dieser  Megari- 
schen Überlieferung  steht  die  in  zwei  verschie- 
denen, in  einzelnen  Punkten  voneinander  di- 
vergierenden Versionen  vorliegende  Attische 
Lokaltradition  gegenüber.  Nach  der  einen, 
deren  Gewährsmann  Philochoros  ist  (vgl.  Har- 
pocrat. s.  V.  Exigov  xai  ’A^r\v&v  di  Bxigdda 
TigcöGiv  ’J^Tjvaioi,  yv  ^il6%ogog  y'ev  iv  dsvriga 
’Ard^idog  aitb  Exigov  rivbg  ’ElsvGivlov  ydvrscog 
xsxXgGd-ai . . .)  war  der  Stifter  des  Heiligtums 
ein  Eleusinischer  Seher  Skiros  (s.  cL),  der  jeden- 
falls mit  dem  Skiros,  der  nach  Bausanias  1,  36,  6 
aus  Dodona  zur  Zeit  des  Krieges  zwischen  Eu- 
molpos  und  Erechtheus  zu  den  Eleusiniern 
kam,  in  der  Schlacht  fiel  und  an  der  heiligen 
Straße  am  . Ort  Skiron  bestattet  wurde,  iden- 
tifiziert werden  muß.  Eine  zweite  Version,  die 
mit  der  ersten  nicht  völlig  einwandfrei  in  Ein- 
klang zu  bringen  möglich  ist,  tritt  uns  außer 
bei  Suidas  und  dem  Etymolog.  Magn.  s.  v. 
ZxTgog  bei  Blutarch,  Thes.  cap.  17  entgegen 
[<laX6%ogog  di  rtagd  Bxigov  ipgGlv  ix  EaXayi- 
vog  rbv  &r]Gia  Xaßslv  xvßegryrrjv  yiv  NavGi- 
d'öov,  Ttgagia  di  <PaLaxa,  fi7]dimo  rörs  r&v 
Ad’iqvatcov  7igoG8^6vra>v  rfj  O'aXaGGy  ‘ xai  yag 
ilvai  r&v  ■tjiQ'iav  i'va  Msviod'ijv  Exigov  ffn- 
yargidovv.  yagrvgti  di  rovroig  fjgäa  NavGi- 
d'oov  xai  (Paiaxog,  siGafiivov  ©rjcftog  tPa- 
Xrjgot  rtgbg  rä  rov  ExLgov  tsgä,  xai 
rfjv  iogrfjv  rd  xvßsgvrjGid  qpyGiv  ixsivoig  re- 
XsiGitai.  Dazu  vgl.  Athen.  11  p.  495  F.).  Nach 
dieser  nicht  mehr  genauer  zu  verfolgenden 
Sagenform  hat  Theseus,  wenn  auch  nicht  den 
Tempel  der  Athena  Skiras  gegründet,  so  doch 
ihr  Kultbild  und  das  Fest  der  Oschoijhorien 
(darüber  vgl.  außer  Athen.  11  p.  495  F die 
unten  angeführten  Belege)  gestiftet.  Es  ist 
sehr  wichtig,  daß  Blutarch  auch  die  Existenz 
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eines  Heiligtums  des  Skiros  im  Phaleron  er- 
wähnt. Dieses  lag  im  heiligen  Bezirk  der 
Athena  Skiras,  und  bei  ihm  befanden  sich  auch 
die  riQ&ci  des  Phaiax  und  Nausithoos,  die 
Theseus  von  dem  Salaminischen  Skiros  als 
Steuerleute  für  die  Fahrt  nach  Kreta  erhalten 
hatte,  da  sich*  unter  den  dem  Minotaurus  be- 
stimmten Opfeim  auch  ein  Enkel  des  Skiros, 
Menestheus,  befunden  hatte.  Aus  dieser  Tat- 
sache, daß:  im  Temenos  der  Athena  Skiras  sich 
die  erwähnten  Heroa  des  Skiros,  seiner  Steuer- 
leute Phaiax  und  Kausithoos  und  seines  En- 
kels Menestheus  befanden,  darf  man  mit  Sobert 
a.  a.  0.  S.  356  den  Schluß  ziehen,  daß  Theseus 
jedenfalls  erst  in  einer  späteren  Entwicklung 
der  Sagenbildung  den  Skiros  verdrängt  hat. 
Die  von  Bötticher  a.  a.  0.  S.  226  aufgestellte 
und  von  Gerhard,  Ges.  akad.  Ahh.  1 S.  254, 
geteilte  Vermutung,  ^daß  die  phalerische  Athena 
Skiras  erst  durch  Verknüpfung  der  Oschopho- 
rien  zu  Athen  anerkannt  und  dem  Festkalen- 
der Athens  einverleibt  ward’,  ist  nicht  un- 
wahrscheinlich. 

Das  zweite  Heiligtum  der  Athena  Skiras 
ist,  wie  bereits  Bötticher  a.  a.  0.  S.  221  be- 
hauptet hat,  in  dem  am  Bache  Skiros  gelegenen 
Ort  Skiron  an  der  heiligen  Straße  nach  Eleusis 
überliefert.  Vgl.  Pollux  9,  96:  atagaepslcc  8s 
Tcc  xvßsvTijQia  MvofidcO’Tj,  diöri  iiccXiCra  ’A&rjvrj- 
6iv  ixvßsvov  inl  2xLq<o  iv  xm  xfjg  HxigdSog 
vECp-  Eustath.  zu  Hom.  Od.  1397,  10;  xal  oxi 
ianovdd^sxo  rj  xvßsLa  ov  (lovov  nagd  Sixslotg, 
dlXd.  xcd  nag’  ’AQ'r\vaLoig,  ol  xal  sv  isgolg 
d.9’goi.^6(isvoi  ixvßsvov,  xal  ^dXiGxcc  iv  xm  xi]g 
Exigddog  ’AQ-qv&g  xm  inl  Sxigm,  dtp’  ov  xal 
xd  alXa  xvßsvxr\gia  Gxigatpsla  mvop,d^sxo;  Et. 
M.  717,  30:  ?j  ort  iv  xm  xfjg  Exigddog  ’AQ''r]v&g 
lsgm  ol  xvßsvxai  inai^ov,  siehe  auch  Bekker, 
Anecd.  300,  20.  Der  Ort  Skiron  und. der  Bach 
Skiros  haben  nach  der  ausdrücklichen  Notiz 
des  Pausanias  1,  36,  6 ihre  Namen  von  dem 
Dodonäischen  Seher.  Da  nun  aber  Pausanias 
von  einem  Tempel  oder  Kult  der  Athena  Ski- 
ras in  Skiron  gar  nichts  erwähnt,  da  außer- 
dem auch  Lysimachides  bei  Sarpocrat.  s.  v. 
Gxigov  (Exlga  eogxi]  xtag’  A&rjvaloig,  dtp’  pg 
xal  6 yrjv  Exigotpogimv.  tpaGl  8h  ol  ygdipavxsg 
Tcsgi  xs  sogxmv  xal  yt]vmv  ’ÄQ"rivr]Giv,  mv  iGxi 
xal  AvGijiaxl8rjg,  mg  xö  Exigov  Gxid8st6v  ioxi, 
fi.sO’’  ov  cpsgoysvoi  i^  dxgonöXsmg  sl'g  xiva  x6- 
nov  xalovysvov  ExLgov  nogsvovxai  y xs  xyg 
’Ad’tjv&g  ligsia  xal  o xov  ’HXiov)  anscheinend 
nur  berichtet,  daß  an  dem  im  Monat  Skiro- 
phorion  gefeierten  Fest  die  Priesterin  der 
Athena  und  die  Priester  des  Poseidon  und  des 
Helios  von  der  Akropolis  zwar  nach  einem  Ski- 
ron genannten  Ort  zogen,  aber  ebenfalls  einen 
Tempel  des  Skiras  in  Skiron  nicht  erwähnt, 
da  ferner  Strabo  9,  393  und  Stephanus  Byz. 
s.  V.  auch  nur  eine  IsgoTtoda  iitl  ExLgm  (oder 
wie  eine  Handschrift  auch  liest  intGxigmGig) 
kennen  und  angeben,  jedoch  von  einem  Tem- 
pel oder  Kult  der  Skiras  nichts  berichten,  be- 
stritt Bobert  a.  a.  0.  S.  359  die  Glaubwürdig- 
keit des  Zeugnisses  des  Pollux,  Eustathius  und 
Et.  M.  (s.  0.!).  Indem  er  die  von  Fresenius, 
De  Ai^smv  Aristophanearum  et  Suetonianarum 
excerptis  Byzantinis  32,  96  aufgestellte  Hypo- 
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these,  daß  die  Angaben  des  Pollux,  Eustathius 
und  des  Et.  M.  aus  einer  späten  und  trüben 
Quelle,  Suetons  Schrift  xtsgl  Ttai8tmv,  stammten 
und  somit  keinerlei  Autorität  beanspruchen 
könnten,  als  bewiesen  annahm,  stellte  er  die 
Behauptung  auf,  ein  Tempel  und  Kult  der 
Athena  Skiras  habe  in  Skiron  überhaupt  nicht 
existiert,  vielmehr  sei  die  Hnl  Exigm’  gefeierte 
Isgonoda  nichts  anderes  als  ein  dem  Dodonäi- 
schen Seher  Skiros,  dem  Eponymen  des  Orts, 
dargebrachtes  Sühnopfer;  darauf  weise  auch 
der  Gebrauch  des  Aiog  xmStov  bei  den  Skiropho- 
rien  hin  (vgl.  Suidas  s.  v.  Aiog  xm8iOV  %gmv- 
xai  8’  avxoig  [i.  e.  xoig  Aiög  xradtoig]  ol'  xs 
ExigotpogLmv  xrjv  noynriv  GxiXXovxsg  xal  b 8a- 
8ov^og  iv  ’EXsvGivi).  Demgegenüber  stellte 
Bohde  a.  a.  0.  S.  373  f.  fest,  daß  die  Vorlage 
des  Pollux  nicht  die  Schrift  des  Sueton  ge- 
wesen sein  könne,  sondern  ein  älterer  wohl- 
unterrichteter, von  Sueton  benutzter  Antiquar, 
daß  ferner  ixcl  ExLgm  in  allen  vorhandenen 
Zeugnissen  lokal  verstanden  werden  müsse 
(besonders  beweisend  ist  Hesych.  s.  v.  Gxigo- 
y.avxig'  b inl  ExLgm  yavrsvbysvog'  xönog  8’ 
T]v  ovxog  und  Pollux  9,  96:  ’AbyviqGLv  ixvßsvov 
inl  ExLgm  iv  xm  xyg  Exigd8og  ’A%'r\vag  vsm) 
und  daß  auf  die  Frage,  wem  man  inl  ExLgm 
opferte,  ^alle  Zeugen,  die  ülmrhaupt  auf  diese 
Frage  eine  Antwort  haben,  einmütig  antworten: 
der  Athene’  (bes.  Scliol.  Aristoph.  Eccl.  18  und 
Thesmophor.  834  inl  ExLgm  &vsxai  xy  ’i&yvä). 
Dasselbe  bezeugt  auch  eine  wichtige  von  Bobert 
nicht  genügend  beachtete  Glosse  des  Photitis 
s.  V.  ExLgov  (xönog  ’AQ"i']vr\Giv  itp’  ov  ol  fidv- 
xsig  ixad's^ovxo'  xal  Exigd8og  ’A&yv&g  lsgöv 
xal  7]  sogxL]  ExLga.  ovxto  ^sgsxgdxyg),  auf  die 
i?o/ide  nachdrücklich  aufmerksam  machte  (a.a.O. 
S.  375).  Es  kann  demnach  kein  Zweifel  mehr 
an  der  Existenz  eines  Heiligtums  und  Kultes 
der  Athena  Skiras  in  Skiron  bestehen. 

Von  sonstigen  Tempeln  der  Athena  Skiras 
ist  nichts  überliefert.  Daß  Leukothea,  die 
Gemahlin  des  Athamas,  mit  deren  Hilfe  Odys- 
seus zur  Insel  der  Phäaken  gelangte,  am  Isth- 
mion  sowohl  als  auch  in  Megaris,  wie  Gruppe, 
Griech.  Myth.  u.  Beliy.  1 S.  627  vermutet,  mit 
oder  als  Athena  Skiras  verehrt  wurde,  ist  nicht 
gerade  sehr  wahrscheinlich.  Durchaus  un- 
sicher sind  die  Vermutungen  Gerhards,  Ges. 
akad.  Abh.  S.  242  ff.  und  254  f.  über  Idole, 
welche  Athena  Skiras  darstellen  sollen. 

Über  das  ursprüngliche  Wesen  der  Athena 
Skiras  und  die  mit  ihrem  Kult  verbundenen 
Grundvorstellungen  etwas  Sicheres  ermitteln  zu 
wollen,  ist,  wie  oben  betont  wurde,  bei  dem 
verworrenen  und  lückenhaften  Zustand  der  Tra- 
dition äußerst  schwierig,  wenn  nicht  überhaupt 
gänzlich  aussichtslos.  Es  ist  sehr  zu  bedauern, 
daß  wir  über  die  Art  der  Verehrung  der  Athena 
Skiras  in  ihrem  ältesten  Kultsitze,  auf  Salamis, 
gar  nichts  wissen.  Über  ihren  Kult  im  Phaleron 
und  in  Skiron  sind  wir  insofern  etwas  besser 
unterrichtet,  als  uns  in  zufälligen  Notizen  von 
Grammatikern  und  Lexikographen,  die  allerdings 
in  wichtigen  Punkten  auseinandergehen,  meh- 
rere Feste  und  Bräuche  in  Verbindung  mit 
dem  Heiligtum  und  der  Verehrung  der  Skiras 
entgegentreten.  Ob  man  freilich  daraus,  wie 
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mehrfach  versucht  worden  ist,  allgemein  Schlüsse 
auf  das  ursprüngliche  Wesen  der  Skiras  und 
ihres  Kultes  zu  ziehen  berechtigt  ist,  ist  nicht 
leicht  zu  entscheiden,  da  einige  dieser  Bräuche 
entschieden  mit  jüngeren  Elementen  durch- 
setzt sind. 

So  wurde  im  Phaleron  {M^elcker  a.  a.  0.  283 
nennt  irrig  als  Ort  der  Begehung  das  Heilig- 
tum in  Skiron)  im  Uschophorion  {llesych.  s.  v. 
ö}ayo(püQiov  TOTtog  <I>ccI)]qoi,  i'i'd'a  tö 

Ti'ig  kd'riväg  itQOv.  ''Der  Bezirk  um  das  Skiras- 
Heiligtum  oder  ein  bestimmter  Teil  desselben'’ 
Momni^en,  Feste  283  f.,  das  von  Theseus  ge- 
stiftete (von  Preller- liutiert  a.  a.  0.  207  f.  be- 
zweifelt) Fest  der  Oschophorieu  der  Atheua 
Skiras  gefeiert.  Die  antiken  Zeugnisse  {Plii- 
tarch,  Thes.  cap.  23,  Pausan.  1,  1,  4;  30,  3, 
Prod.  (Vtrest.  bei  Westphal,  Script,  vietr.  Gr. 
1,  249,  Pliiloehonis  bei  Hurpocrat.  s.  v.  2£yjQog, 
Phot.  s.  V.,  Sehol.  Aristoph.  Fceles.  18,  Athoi. 
11  p.  495  e,  Bekher,  Anecd.  p.  239,  285  u.  318, 
.Ilesych.  s.  v.  Lhayocpogiov)  lauten  sehr  wider- 
sprechend. ln  der  Hauptsache  bestand  das  Fest 
in  einer  Prozession,  bei  der  vornehme  Ephe- 
ben,  aus  jeder  Phyle  zwei,  unter  dem  Voran- 
gehen von  zwei  angeblich  mit  Frauengew'än- 
dern  bekleideten  Knaben  (siehe  Preller- Eohert 
a.  a.  0.)  vom  Tempel  des  Dionysos  in  den  der 
Athena  Skiras  zogen  und  dieser  traubenbehan- 
gene  Kebzweige  {payoi  oder  codyaC)  tlarbrachten, 
und  an  der  auch  Frauen,  ai  d'tntvocpÖQOi,  mit- 
gingen. Diese  trugen  Speisen  mit  und  verteilten 
sie  wohl  am  Ziele  des  Zuges  an  die  Knaben. 
Während  desselben  sang  man  sogenannte  os- 
chophorische  Lieder  und  erzählte  Märchen. 
Im  Oschoi^horion  wurde  ein  Opfer  dargebracht, 
an  dem  sich  die  ösntvocpogoi  auch  beteiligten 
[Plntarch,  Thes.  cap.  23  y.oiviavovoi  rfjg  d'v- 
ciag).  Die  Begehung  wäre  nach  dieser  "Version 
eine  Gedächtnisfeier  an  den  Zug  des  Theseus 
und  tler  vierzehn  dem  Minotaurus  geopferten 
Knaben  von  der  Stadt  zum  flafen,  und  die  bei 
der  Prozession  beteiligten  d'sinvocpÖQOi  würden 
den  Müttern  entsprechen,  welche  ihren  Kin- 
dern bis  zum  Phaleron  das  Geleite  gaben  und 
sie  durch  Märchenerzählen  unterhielten,  und 
das  im  Oschophorion  der  Skiras  dargebrachte 
OjDfer  würde  eine  Erinnerung  des  Opfers  sein, 
das  Theseus  nach  seiner  glücklichen  Rückkehr 
ebenda  gefeiert  liabeu  sollte.  Nach  andern 
Angaben  fand  bei  dem  Zuge  vom  Dionysos- 
tempel zum  Heiligtum  der  Skiras  ein  Wett- 
lauf von  zehn  Rebzweige  in  den  Händen  tra- 
genden Knaben  statt;  der  Sieger  erhielt  die 
sog.  7r8rTßn:l(5c;  (vgl.  Aristodenms  ttsq'i  UivSä- 
Qov  bei  Athen.  11,  485  ff.,  Schol.  Nikand.  Alex. 
109,  Proclus  a.  a.  0.),  ein  aus  Wein,  Ol,  Honig, 
Mehl  und  Käse  gemischtes  Getränke.  Gegen- 
über dieser  Version,  der  sich  im  wesentlichen 
Preller- Hol tert  und  Stenyel  a.  a.  0.  201  f.  an- 
schließen, hat  Mommseu,  Feste  283 — 288  über- 
einstimmend mit  Schömann,  Gricch.  Altert.  1^. 
465  in  kühner  Konstruktion  diese  zusammen- 
hangslosen und  widerspruchsvollen  Angaben  der 
Alten  zu  einem  einheitlichen  Bilde  zu  verar- 
beiten versucht.  Nach  seiner  Ansicht  galten 
die  Oschophorieu  ,, nicht  dem  Abzug,  sondern 
der  Heimkehr  des  Theseus.  Das  Fest  begann 
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mit  dem  Wettlauf  der  Rebenträger,  die  man 
(zwei  aus  jeder  Phyle)  ausgewählt  hatte,  vom 
Dionysostemijel  zum  Oschophorion.  ''Dieser 
erste  Akt  der  Oschophorieu  war  nicht  bestimmt, 
einen  Vorgang  aus  der  Theseussage  zu  ver- 
gegenwärtigen.’ Am  Ziele,  im  Oschophorion, 
erhielten  die  Sieger  die  TtsvTtxTtXoa  und,  w'äh- 
rend  die  Knaben  sich  ausruhten  und  st'ärkteu, 
erzählten  ihnen  die  Frauen,  cd  dsntvocpogoi, 
Märchen  und  Geschichten.  Den  Hauptteil  des 
Festes  bildete  die  Rückkehr  des  feierlichen 
Zuges  vom  Phaleron  zur  Stadt,  die  eine  Nach- 
ahmung des  Hinaufziehens  der  mit  Theseus 
Geretteten  darstellte.  Der  Skiras  wurde  zuvor 
im  TemjDel  ein  Spendopfer  dargebracht,  dem 
sich  oschophorische  Tänze  anschlossen.  Darauf 
setzte  sich  der  Zug  in  Bewegung,  um  unter  Ab- 
singen oschophorischer  Lieder  zurückzukehren. 
Die  zwei  Rebzweige  tragenden  Jünglinge  in 
Frauengewändern,  welche  hiebei  an  der  Spitze 
des  Chores  gingen,  'hatten  die  Rolle  führender 
Götter  und  zwar  des  Dionysos  und  der  Ariadne’. 
Die  Schwierigkeit  dieser  Hypothese  liegt,  wie 
TPomnisen,  Feste  285,  3 selbst  zugibt,  darin,  daß 
in  der  Überlieferung  eben  'nirgends  die  Rede 
ist  von  einer  stadtwärts  erfolgenden  Bewegung’. 
Über  die  Zeit  des  Festes  findet  sich  nur  bei 
Aristodenios  (bei  Athen.  11,  495  F)  die  Notiz, 
daß  der  Wettlauf  rolg  Uyslgoig  stattgefunden 
habe.  Daraus  zieht  Mommsen  (Heortol.  271  f.. 
Feste  282,  5 und  504,  2)  den  Schluß,  daß  es 
am  7.  Pyauopsion  gefeiert  wurde.  So  viel  ist 
jedenfalls  sicher,  daß  es  in  die  Zeit  der  Wein- 
lese fiel  (so  Preller-Rohert  a.  a.  0.  207,  3). 

Nicht  geringere  Schwierigkeiten  bieten  die 
antiken  Zeugnisse  über  die  der  Athena  Skiras 
auf  Skiron  begangenen  Bräuche.  Das  Fest, 
das  in  der  Überlieferung  bald  Skira,  bald 
Skirophoria  genannt  wird,  wurde  am  12.  Ski- 
rophorion  gefeiert;  vgl.  Schol.  Aristoph.  Eccles. 
18  Eni  QU  soQTr'j  iari  rfjg  Uyngädog  ’Ad"yv&g, 
S'KiqocpoQicövog  iß\  ol  dl  Aiqiir\XQog  kcu  Kö^yg, 
Iv  ij  (j  isQsvg  tov  ’EQeyd'scog  cpl^si  av.idSsiov 
Xsvnöv,  0 Xsystat,  6-kIqov.  An  diesem  Tage  be- 
gaben sich  die  Priesterin  der  Athena  (Polias) 
und  die  Priester  des  Poseidon  und  des  Helios 
von  der  Akropolis  nach  dem  im  Vorort  Skiron  ge- 
legenen Heiligtum  der  Athena  Skiras.  Nach 
der  Überlieferung  {Lysimachides  bei  Harpocrat. 
s.  v.  OULQOV  epaal  dl  o'i  ypdijjccrreg  TtSQi  ts  soq- 
r&v  v.al  y,r\v&>v  ’Ad'yvrjau\  cov  iati  v.a.1  Avci- 
yayldrig.,  <hg  rb  axtQov  Ouddeiöv  lau.  ytya,  v(p 
a q)SQoytva  dy.QOXoXscog  si'g  rtvcc  roTCov  y.a- 
Xovfisvov  Exiqov  TtoQEvovrai  1]  TS  tf/g  A&pv&g 
LSQSia  v.<xl  b TOV  IToastdävog  isQSvg  xcd  6 tov 
'HXlov  xofiigovai  dl  tovto ’ETSoßovTddca'  avy- 
ßoXov  dl  TOVTO  ylvsTca  TOV  dstv  olxodoystv 
xal  axsTtag  noistv  wj  tovtov  tov  ygovov  kqL- 
GTov  övTog  TtQog  oixodoyLav.  Vgl.  auch  Bekker, 
Anecd.  304,  8 SxiQug  ’Ad'rjvä  . . . i]  dno  tov 
axLccdiov  TtQmTr]  yccpAd'rjvä  axiddiov  l-xsv6r\asv 
nQog  UTtoaTQoqiyv  tov  ijXiuxov  xavyuTog,  Phot. 
s.  V.  axiQog'  soqtj]  Ti.g  dyoplvy  Ty  ’A^yva,  oti 
Gxiudsiav  IcpgövTi.^sv  iv  dxyy  tov  xavaaTog' 
GxtQCi  dl  Ta  Gxiddsia)  hätte  von  dem  weißen 
Sonnenschirm,  den  bei  der  Prozession  der 
Priester  des  Erechtheus,  ein  Eteobutade  (vgl. 
Toepjfer,  Att.  Gen.  119  f.)  trug,  das  Fest  den 
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Hamen  Sonnenschirmträgerfest  und  der  Monat, 
in  dem  es  begangen  wurde,  den  Namen  Ski- 
rophorion  bekommen;  Zweck  der  Prozession 
wäre  gewesen,  für  die  unter  der  Hitze  leiden- 
den Saaten  und  Öl-  und  Weinpflanzungen  Hilfe 
und  Schutz  von  der  Gottheit  zu  erflehen.  Diese 
antiken  Konstruktionen,  denen  es  in  der  Haupt- 
sache darauf  ankommt,  Skirophoria,  Skiras, 
Skira  etymologisch  zu  deuten,  verdienen  keine 
weitere  Beachtung. 

Wichtiger  ist  es,  da  Skira  und  Skiras  von- 
einander nicht  zu  trennen  sind,  davon  auszu- 
gehen, was  Skira  sind  und  bedeuten.  Daß 
die  antike  Erklärung  ^Schirme’  ernstlich  nicht 
erörtert  zu  werden  braucht,  liegt  auf  der  Hand. 
Von  großem  Wert  ist,  daß,  wie  Bohert  a.  a.  0. 
365  ff.  erkannt  hat,  aus  Steph.  Byz.  (s.  v.  a-Al- 
pog'  Z^niQcc  ÖS  ■n^'ülrircci , nvsg  pst'  OTt  inl  Zuigco 
’A&yvrjci  &vsrai,  alloL  ds  &itb  x&tv  yivoixivmv 
isQäv  DrJprjTpt  xori  Koqj]  sv  tfj  ioQxfj  ravxrj 
änsQ  Hxiqa  xsxXrjxca)  und  ScJwl.  Äristoph.  Thes- 
niopli.  834  (dfKpöxsQai  tOQxal  yvvcaxcbv,  xd  (isv 
Sx7']vicc  tcq'o  ÖvsTv  XÖ3V  Gsayocpogicov,  Ilvavs- 
'tpiwvog  fl'  , xd  ÖS  SxLQd  IsysoQ'ai  cpacL  xivsg  xd 
ytv6y,svu  isgd  iv  xfj  ioQxy  xavxy  zJxjfirjXQi  xal 
KoQrj,  oi  di  oti  inloxvQa  d'vsxai  xfj  A&rjvd), 
die  beide  auf  ein  und  dieselbe  Quelle  zurück- 
gehen, zu  schließen  ist,  daß  einerseits  „Skira 
im  engeren  Sinn  der  Name  einer  von  Weibern 
zu  Ehren  der  Demeter  und  Kore  begangenen 
heiligen  Handlung  war,  die  nur  eine  Episode 
in  dem  ixtl  SxLgto  der  Athena  Skiras  gefeierten 
Feste  war,  welches  in  weiterer  Bedeutung  eben- 
falls Zxiga  oder  auch  ^xigotfögicc  genannt 
wurde“,  anderseits  es  nicht,  wie  Mommsen, 
Heortol.  290  angenommen  hatte,  ,, Skira  als 
einen  Teil  der  Thesmophorien  gegeben  habe“ 
{JRohde,  KL  Sehr.  2,  370). 

Es  kann  kein  Zweifel  sein,  daß  Hxiga  und 
axiQog  (Gips,  Kalk)  trotz  der  verschiedenen 
Quantität  des  t miteinander  Zusammenhängen 
(s.  0.  u.  Mommsen,  Slirabr.  112)  und  daß  der 
Name  des  Festes  Naipa  und  des  Monats  üxi- 
QoipoQimv  sich  irgendwie  auf  Gips,  Kalk  be- 
ziehen. Die  Notiz  des  SchoL  zu  Äristoph.  Vesp. 
926  (üTt  Xsysxai  xcel  yfj  axiggdg,  Isvxx]  xig  cog 
yvTpog  xai  ’AQ-rjvä  lixiggdg,  oti  yfj  [von  TTG7a»;o- 
witz  aus  xfj  verbessert]  Isvxfj  ygiaxca),  die  man 
mit  Bohert  a.  a.  0.  355  trotz  der  von  Otfried 
Müller  a.  a.  0.  151  angeführten  Parallelen  der 
mit  Alpheios- Schlamm  beschmierten  Statue 
der  Artemis  Alpheionia  oder  des  mit  Hefen 
oder  auch  mit  Mennig  gesalbten  Dionysos  für 
eine  abgeschmackte  Erklärung  wird  halten 
dürfen,  hilft  nicht  weiter.  Als  unhaltbar  ist 
auch  Boberts  Vermutung  a.  a.  0.  373,  daß 
„exiga  .jene  aus  Backwerk  gebildeten  Schlangen 
ixnd  Phallen,  vielleicht  wegen  ihrer  weißgrauen 
Kruste  (vgl.  axtgov  Käserinde)  bezeichnet  wur- 
den“ (vgl.  Schol.  Luc.  dial.  ineretr.  in  Bohdes 
Kl.  kehr.  2,  356  dvucpsgovxai  Ö's  xdvxavd'a 
dggtjxu  isgd  ix  öxiaxog  xov  oLxov  xaxsßxsvaa- 
fiiva,  (itfirjjiaxci  ögaxovxav  xai  dvögmv  ö^rjpa- 
xtov),  wodurch  ,, zugleich  der  Name  des  Festes 
Njcipa  und  Kxigoq>6gia  erklärt  wäre“,  von 
Monnnsen,  Skirabr.  117  nachgewiesen  worden. 
Dieser  hat  einen  neuen  Weg  beschritten,  um 
die  Hxiga  zu  erklären,  und  es  ist  nicht  zu 
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leugnen,  daß  dieser  Erklärungsversuch  nicht 
unwahrscheinlich  ist.  Mommsen  a.  a.  0.  117f. 
geht  von  der  Beobachtung  aus,  daß  ,,wenn  die 
Skira  Gipsbräuche  gewesen  sind,  und  derartige 
Bräuche  im  Demeterdienst  und  im  Athenadienst 
vorkamen,  wir  dahin  geführt  zu  werden  schei- 
nen, daß  der  Gips  von  Wichtigkeit  war  für 
ein  der  Demeter  und  der  Athena  gemeinsames 
Gebiet.  Da  nun  der  Getreidebau  als  ein  solches 
betrachtet  werden  muß,  so  wird  es  sich  fragen, 
ob  den  Kornbauern  an  Gips  und  Kalkerde  et- 
was gelegen  sein  konnte“.  Er  stellt  sodann 
fest,  daß  die  Kunst,  den  Erdboden  durch  Zu- 
satz von  Gips  oder  kalkhaltigen  Stofi'en  zu  me- 
liorieren, in  Megara  wohlbekannt,  und  daß 
wahrscheinlich  diese  Technik  von  Megara  nach 
Attika  gekommen  sei.  Wenn  er  freilich  im 
Zusammenhang  damit  behauptet,  daß  der 
ISkirasdienst  sich  gerade  von  Megara  aus  ver- 
breitet habe,  von  wo  aus  auch  die  Praxis  des 
Mergelns  zu  stammen  scheine,  so  ist  das  nach 
Boberts  Ausführungen  (s.  o.),  daß  der  Kult  der 
Skiras  von  Salamis  seinen  Ausgang  genommen 
habe,  eine  Ungenauigkeit,  und  die  weitere 
Annahme,  a.  a.  0.  120,  daß  die  Athener,  als 
sie  von  den  Megarern  das  Zumischen  von  Gips 
zur  Aussaat  und  das  Streuen  von  Kalkerde 
auf  die  Brache  lernten,  zugleich  den  Dienst 
der  'Gipsgöttin’  eingeführt  und  installiert 
haben“,  ist  mitnichten  als  bewiesen  anzusehen. 
Im  weiteren  Verlauf  der  Untersuchung  macht 
Mommsen  darauf  aufmerksam,  daß  auch  im 
Dienst  der  Demeter  und  Kore  nach  antiken 
Zeugnissen  im  Herbst  Ojxfer  dargebracht  wur- 
den, die  Hxiga  hießen  und  dem  festlichen  Akt 
den  Namen  Kxiga  gaben.  Von  hervorragender 
Wichtigkeit  ist  eine  Stelle  in  dem  von  Bohde 
entdeckten  Lucianscholion  {Kl.  Sehr.  2,  356  fl'.; 
vgl.  auch  Bobert  a.  a.  0.  367  ff.  und  Mo^nmsen, 
Skirabr.  129 ff.),  die  folgendes  berichtet:  flsöpo- 
(pogia  sogxij  ’EXXyvav  yvcxygia  xtsgisxovaa. 
xd  ÖS  avxd  xai  axiggoepogta  xaXstrat.  yysxo  ö's 
xaxd  xbv  jivQ'coösoxsgov  Xbyov  oxi  dvd'oXoyovGa 
rjgxtd^ixo  i]  Kogr]  vnb  xov  JlXovxavog'  xöxs  xax’ 
ixstvov  xbv  xönov  EvßovXsvg  xig  Gvßmxrjg  h'S- 
fisv  vg  xai  Gvyxaxsno&riGav  xä  yd.Gy.axi  xrjg 
Kögrjg.  sig  ovv  xiyijv  xov  EvßovXscog  gLxtxsta&at 
xovg  yolgovg  sig  xd  ydayaxa  xfjg  Jr]yr\xgog  xai 
xf/g  Kögrjg.  xd  öh  Gansvxa  xmv  iy.ßXrj&svxav 
sig  xd  yiyaga  xaxavacpsgovGiv  dvxXr]xgiai  xa- 
Xovysvai  yvvaTxsg  xa&agsvGaaaL  xgi&v  xjasg&v 
xai  xaxaßaivovGiv  sig  xd  dövxa  xai  dvsvsyxaGai 
ixuxi&iaGiv  ini  x&v  ßoryäv  tbv  voyi^ovGi  xov 
Xayßdvovxa  xai  xä  anöga  GvyxaxaßdXXovxa  sv- 
epogiav  s 'B,siv.  Die  gleiche  Handlung  beschreibt, 
wie  Bohde  a.  a.  0. 360  gesehen  hat,  Clemens  Alex., 
Frotrept.  2,  17  (p.  14  Stahl.):  ßovXsi  xai  xd  Öbsgs- 
q:dxxr]g  dvü'oXöyia  öixjyrjGioyai  Goi  xai  xbv  xd- 
Xa&ov  xai  xrjv  dgnayijv  xfjv  vno  ’Äiöcoviwg 
xai  xb  GyiGya  xfjg  yfjg  xai  xdg  vg  xdg  Evßov- 
licog  xdg  Gvyxaxa-Jto&sloag  xalv  %'satv  öd  yv 
aixiav  iv  xotg  ^'sayoqiogiotg  ysydgoig  ijcovxag 
(so  Bohde  mit  Lobeck,  Aeß.  2,  831  statt  des 
handschriftlich  überlieferten  ysyagi^ovxsg;  da- 
gegen Mommsen,  a.  a.  0.  126,  Anm.  23)  yoigovg 
iußdXXovGiv  xavxrjv  xfjv  yvd'oXoylav  ai  yvvai- 
xsg  xtoexiXorg  xaxd  nöXiv  iogxd^ovGiv^  flsöpo- 
(fogia,  Gxigoqiögia,  dggrjxoqrogia,  TtoXvxgörtorg 
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T)]v  <p£QS(pdrTrig  i-KTQayadovaai  (XQTtayjjv.  Diese 
Worte,  die  im  einzelnen  und  im  ganzen  die 
widersprechendsten  Erklärungen  erfahren  ha- 
ben, glaubt  Mo^nnisen  in  der  Weise  deuten  zu 
sollen,  daß  den  vor  dem  Pyanepsion  oder  anfangs 
dieses  Monats  in  die  Tiefe  versenkten  (leben- 
den?; Ferkeln,  deren  verfaulte  oder  verweste 
Überreste  zur  Erhöhung  der  Fruchtbarkeit  dem 
Saatkorn  beigemengt  wurden,  große  Massen 
Gips  oder  Kalk  nachgeschüttet  wurden,  welche 
die  aus  dem  verwesenden  Fleisch  aufsteigen- 
den Gase  dämpfen  und  dem  Heraufholen  der 
verwesten  Überreste  das  Widerliche  nehmen 
sollten.  „Skirophorien  ist  also  der  Brauch  ge- 
heißen, weil  man  Kalk  (yi]  axiQag)  an  die  Mün- 
dung des  Schachtes  trug  und  einschüttete,  und 
weil  man  auch  weiterhin  ebensosehr  oder  noch 
mehr  mit  dem  vehikularischen  Kalk  als  mit 
den  darin  unkenntlich  verschwundenen  Ferkel- 
überbleibseln hantierte.“ 

Mit  der  Tatsache,  daß  im  Sommer  am  12. 
Skirophorion  die  Priesterin  der  Athena  und 
der  Priester  des  Poseidon  und  des  Helios  nach 
Skiron  zogen  und  hier  der  Athena  Skiras  ge- 
wisse Bräuche,  die  EvAqcc,  feierten,  bringt  nun 
3Iommsen  a.  a.  0.  122  tf.  in  Zusammenhang, 
daß  nach  Plutarch,  Coniug.  Praec.  42  in  Skiron 
einer  der  ItQol  aooroi  stattfand,  und  vermutet, 
daß  auf  einem  Felde  dort  durch  das  heilige 
Rindergespann  die  mystische  Handlung  des 
inQog  dooTog  so  vollzogen  worden  sei,  daß  die 
Priester,  'da  im  Sommer  kein  Korn  gesät 
wird’,  das  heilige  Feld  mit  Gips  bestreuten, 
eine  Handlung,  die  vielleicht  ^nißKiQcaaig  {Strdbo 
9 15.  393,  s.  0.  !j  hieß.  Bei  diesen  Bräuchen 
scheint  auch  der  Demeter  gedacht  worden  zu 
sein. 

Über  die  Arrhephorie,  die  Etijm.  31.  p.  149 
als  ein  im  Monat  Skirophorion  gefeiertes  Athena- 
fest  überliefert  und  die  von  den  ccQQgzocpÖQicc 
des  Lucianscholions  wohl  zu  scheiden  ist,  läßt 
sich  bei  dem  Mangel  an  näheren  Angaben  nichts 
Genaueres  mehr  ermitteln.  Einige  Vermutun- 
gen hat  3Iommsen,  Skirabr.  125,  Anm.  34  und 
Feste  der  Stadt  Athen  107  f.  geäußert. 

Mag  man  3'lnmmsens  Deutungen  im  einzelnen 
annehmen  oder  nicht,  in  der  Grundauffassimg 
dürfte  er  a.  a.  0.  129  wohl  recht  haben,  daß 
Athena  Skiras,  ursprünglich  Vorsteherin  der 
Getreidesaat  und  nahe  beteiligt  an  den  Mitteln 
sie  zu  fördern  iov.ipa),  generalisiert  ist  zu  einer 
Göttin  der  Bodenkultur“.  Ganz  ähnlich  hatte 
sich  schon  Otfried  3Iüller  in  seinem  ausgezeich- 
neten, vielfach  mit  Unrecht  wenig  beachteten 
Aufsatz  über  Athena  Skiras  a.  a.  0.  geäußert; 
,,Die  Beziehung  der  Athena  zum  Ackerbau  und 
eine  gewisse  Verwandtschaft  mit  dem  Demeter- 
dienste tritt  bei  diesen  Heiligtümern  (in  Pha- 
leron  und  Skiron)  gleich  deutlich  hervor“.  Vgl. 
Skiron  und  Skiros!  [J.  Heeg.] 

Skiris  (27ai()['gj,  Beiname  der  Artemis  auf  einer 
Inschrift  aus  Milet,  nach  welcher  der  Agrifug 
BovXrjcpogog  Hxioig  öffentliche  Feste  {dysgasig) 
nach  Anweisung  des  Priestergeschlechtes  der 
E-AiQidai  gefeiert  werden,  Rev.  archeol.  1874,  104. 
t’orr.  Hell.  3 (1879),  56.  Dittenberger,  Sylloge 
2,  600  (2®,  660).  Collitz,  Sammlung  d.  griech. 
Hialektinschr.  5498.  Vgl.  Haussoullier,  Corr. 
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Hell.  a.  a.  0.  57.  Gruppe,  Gr.  Mxjth.  1282,  1 
Nilsson,  Griech.  Feste  256,  4.  [Höfer.] 

Skiron  (E-nigcov).  1)  ^Exigcov  ist  die  einzige 
durch  die  Vaseninschriften  belegte  Form,  E-xsL- 
Qcov  ist  spätere  Orthographie’,  Robert,  Hermes 
20  (1885),  353,  3.  Preller-Robert,  Gr.  3Iyth.  1, 
205,  1.  P.  Kretschmer,  Gr.  VaseninscJir.  131  ff. 
Wiener  Stud.  22  (1900),  179  f.,  wo  die  Bemer- 
kung: „Die  Schreibung  mit  st,  entstammt  wohl 
der  hellenistischen  Orthographie,  die  jedes  lange 
^ durch  ft  ausdrflekte“,  vgl.  Chilon,  Chiron, 
Silenos,  Siren  neben  Cheilon,  Cheiron,  Seilenos, 
Seiren.  Nach  dem  Etym.  P'lorent.  ed.  Alitier, 
3'lelanges  de  litt.  gr.  p.  267  hatte  KaUimachos 
(in  der  Hekate,  frg.  378  S.)  noch  die  Schreibung 
mit  i,  dagegen  schrieben  Aristophanes  d.  Gram- 
matiker und  Philemon  der  Attikist  Exsigav, 
und  „es  ist  interessant“,  sagt  v.  Wilamowitz, 
Gott.  gel.  Nadir.  1893,  739,  1,  „daß  es  eine 
falsche  Etymologie  von  xsigsiv  war,  die  den 
Aristophanes  v.  Byzanz  zu  dem  Fehler  ExsLqcov 
bestimmte;  denn  zu  xslgcov  gehört  die  Mega- 
rerin  Skylla  (s.  d.),  die  in  die  xsigig  verwandelt 
ward  . . .“  Damit  hat  natürlich  Exlgav  nichts 
zu  tun,  sondern  wie  Extgag  usw.  wird  es  mit 
dem  Substantiv  axlgog  Gips,  Kalk,  dem  Adjek- 
tiv Gxigög  hart  Zusammenhängen,  Robert,  Herrn. 
a.a.  0.349  ff.  Preller-Robert  a,.a,.0.  Gruppe,  Gr. 
3Iyth.  599,  6 (584,  6).  Zum  ganzen  Artikel 
vgl.  namentlich  Panofka,  Der  Tod  des  Skiron 
und  des  Patroklos,  Brl.  1836.  F.  Gargallo  Gri- 
maldi  und  E.  Braun,  Teseo  e Scirone,  Ann.  d. 
1.  14(1842)  113 — 122.  0.  Jahn,  Theseus,  Skiron 
u.  Sinis,  Arch.  Ztg.  23  (1865),  21—31  z.  Taf.  195. 
Talfourd  Ely,  Theseus  and  Skiron,  Journ.  of 
hell.  stud.  9 (1888),  272 — 281.  E.  Sarnoiv,  Die 
cykl.  Darstellungen  aus  der  Theseussage  in  der 
ant.  Kunst  u.  ihre  lit.  Quelle,  Dies.  Lpz.  1894, 
43 — 50,  speziell  noch  für  die  bildlichen  Dar- 
stellungen 0.  Benndorf,  Teseo  e Scirone,  Bull, 
d.  I.  1865,  156 — 160.  Konr.  Wernicke,  Arch. 
Jahrb.  7 (1892),  211/13. 

Den  Titel  ExLgmv  trug  bereits  eine  Travestie 
des  Epicharmos,  vgl.  Poll.  10,  87.  Ejnch.  frg. 
83.  84  bei  Ahrens,  De  dial.  2,  449.  frg.  125. 
126  bei  Kaibel,  Comm.  Gr.  frg.  1,  114,  ferner 
ein  Satyrspiel  des  Euripides,  frg.  676 — 682 
Nauck,  Reste  der  Hypothesis  bei  Grenfell  and 
Hunt,  Amherst  pap.  2,  8 f.,  17,  vgl.  auch  Er- 
matinger,  Att.  Autochthonensage  bis  auf  Eurip., 
Diss.  Zürich  1897,  S.  23,  222.  28,  ferner  eine 
Komödie  des  Alexis,  frg.  207  bei  Kock  2,  373 
(aus  Ath.  15,  678  e).  In  dem  zweiten  Theseus- 
gedicht  des  Bakchylides  17  (18),  24  f.  heißt  es, 
Theseus  habe  getötet  utdiad'cdov  Sxigeova.  Schon 
Simonides  von  Keos  kennt  das  Exigtovixhv 
oidya  Q'aXäaar\g  ayia  y.aivoy,ivT\g  afitpl  MoXov- 
gtdScc,  Anth.  Pal.  7,  496,  frg.  114  bei  Bergk, 
P.  l.  Gr.‘^  3,  466  f.,  und  Herodot  8,  71  erwähnt 
die  Exigcüvlg  öSog,  den  Weg  südwestlich  von 
Megara  im  Kalksteingebiet  der  Geraneia, 
'die  in  alter  und  neuer  Zeit  übel  berufene 
Klippenstraße  der  skironischen  *Felsen’,  deren 
Gefährlichkeit  eben  die  Sage  vom  Skiron  ver- 
anlaßt hat,  heute  wie  auch  andere  Klippen- 
wege Kaki  Skala  geheißen  {Keexg  axeiXa,  vgl. 
Via  Mala  in  Graubünden),  vgl.  E.  Curtius, 
Peloponnesos  1,  9 f.  26.  Bursian,  Geogr.  von 
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•Griechenl.  1,  368.  Hitzig-Blümner,  Paus.  1,  376. 
Baedeker,  Griechenl.*  135.  In  des  Sophokles 
Äigeus  irg.  19  Dind.  und  Nauck  (aus  Stroh.  9 
p.  392)  begegnet  BkIqcovos  dxrij,  bei  Euripides 
Mippol.  1208  Exlgcovog  dxTcd,  vgl.  auch  Hippol. 
979  f.  Herakleid.  860,  wo  ExigwiSsg  Ttixqtxi, 
ebenso  Apollod.  2,  168  W.  Stroh.  1 p.  28.  8 
p,  380.  9 p.  391.  393.  Lukian.  dial.  mar.  8. 
Steph.  Byz.  s.  v.  Exigog.  Hesych.  Et.  Mg.  s.  v. 
Sxsigmv,  ExiQQaviäsg  it.  bei  Ps.-Äristot.  avsycov 
Q'iasig  xal  nQ06r]yoQLai  2 p.  973,  19  ed.  Berol. 
xd  ExiQcoviäsg  (und  cd  Exigädsg)  Polyh.  16,  16. 
Alkiphr.  ep.  3,  70,  vgl.  auch  Schol.  Nikandr. 
ther.  214;  auch  am  Goldenen  Horn  gab  es 
skironiscbe  Felsen,  von  korinthischen  (oder 
megarischen)  Kolonisten  so  benannt  nach  den 
gleichnamigen  der  Heimat,  Dion.  Byz.  frg.  10  f. 
{G.G.M  2,  23  f.).  Gruppe,  Gr.  Myth.  223,  28; 
ferner  petrae  Scironides  Sen.  Hippol.  1023. 
Lact.  Plac.  arg.  7,  24,  infames  Scirone  petras 
Stat.  Theh.  1,  133,  abruptas  Scironis  arces  Ps.- 
Verg.  Ciris  465;  Scironia  saxa  Pomp.  Mela  2, 
3,  47.  Plin.  n.  h.  4,  23.  Soltn.  7,  16  p.  64,  11 
Momms.  Scironia  rupes  Claud.  26  (de  hello  Goth.) 
188  usf.  Als  zu  Athen  ein  großer  nationaler 
Aufschwung  erfolgte,  als  zumal  nach  dem 
Sturz  des  Einzelregimentes  das  Selbstbewußt- 
sein des  Volkes,  des  Demos  von  Athen,  mächtig 
auffiammte,  da  trat  auch  der  attische  National- 
heros Theseus,  in  dem  man  den  mythischen 
Vertreter  der  Demokratie  erblickte,  in  den 
Vordergrund,  nachdem  er  lange  hinter  Hera- 
kles hatte  zurückstehen  müssen,  vgl.  Wernicke 
a.  a.  0.  212.  Furtwängler  und  Reichhold,  Gr. 
Vasenmalerei  1,  27;  mit  einem  Mal  erscheint 
nun  Theseus  in  offiziellen  Denkmälern  sowie 
auf  zahlreichen  Vasen,  zumal  Trinkschalen 
des  strengen  rf  Stiles  vom  Ende  des  6.  und 
Anfang  des  5.  Jahrhs.,  erscheint  da  eine  glän- 
zende Reihe  von  Darstellungen  aus  dem  Helden- 
leben des  jugendlich  schönen  Theseus,  und  be- 
sonders häufig  kehrt  wieder  sein  Abenteuer 
mit  Skiron,  s.  u.  Des  Waschbeckens  scheint 
bereits  Epicharm  gedacht  zu  haben  (xod  Ttr\KL- 
vcov  Isxlg),  vgl.  Sarnow  a.  a.  0.  45,  1,  und  wie 
Skiron  dann  ins  Meer  rollt:  darauf  ist  von 
Jahn  a.  a.  0.  26  das  Bruchstück  des  Alexis  be- 
zogen worden  (mSTtsg  xvXißTog  atitpavog  alcogov- 
ysvog).  Im  übrigen  liefern  Diodor,  Plutarch, 
Pausanias  usw.  den  Kommentar  zu  den  Bildern. 
Diodor  4,  59,  4 führt  unter  des  Theseus  Q:•9■l.o^ 
an  vierter  Stelle  die  Züchtigung  des  Skiron 
an;  dieser  nämlich,  in  der  Megaris  auf  den 
nach  ihm  benannten  Felsen  hausend,  habe  die 
Gewohnheit  gehabt,  die  Vorüberziehenden  zu 
zwingen,  ihn  (zu  dem  iccvtöv  vgl.  Sarnow  a,  a.  0. 
43,  3)  an  abschüssiger  Stelle  zu  waschen,  mit 
einem  Fußtritt  aber  habe  er  sie  plötzlich  rück- 
lings über  die  Felsen  hinuntergestoßen  ins 
Meer,  in  der  Gegend  der  sog.  Xslmvr].  Mög- 
lich, daß  man  auch  hier  wie  anderswo  einen 
Eingang  in  die  Unterwelt  vermutete,  daß  auch 
in  der  Überwindung  des  Skiron  durch  Theseus 
•die  Beseitigung  eines  alten  Kultgebrauches 
nachklingt,  demzufolge  Gemeindeangehörige, 
auf  welche  die  Gemeinde  eine  auf  ihr  lastende 
Blutschuld  übertragen,  vom  Felsen  in  die  Tiefe 
gestoßen  wurden,  vgl.  Gruppe,  Gr.  Myth.  817,  8; 
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näher  aber  liegt  die  bereits  geäußerte  Ver- 
mutung, daß  einfach  die  Gefährlichkeit  der 
SxiQcovlg  oSog  die  Sage  ins  Leben  gerufen; 
auch  dürfte  sie  erinnern  an  die  Stöße  des  hef- 
tigen und  gefährlichen  Windes  in  dieser  Gegend, 
s.  u.,  und  der  Umstand  wiederum,  daß  die 
Klippe  am  Fuß  der  skironischen  Felsen,  weil 
in  ihrer  Gestalt  einer  Schildkröte  ähnlich,  den 
Namen  xskwvr]  führte,  gab  weiterhin  Anlaß  zu 
der  Ausschmückung,  der  Wegelagerer  Skiron 
habe  die  von  ihm  Beraubten  einer  Meerschild- 
kröte  als  Futter  vorgeworfen,  vgl.  für  die 
auch  Sarnow  a.a.O.  44f,  3.  Gruppe  a.  a.  0.  127, 1. 
Daß  es  sich  speziell  um  Fußwaschung  handelte, 
geht  deutlicher  hervor  aus  den  übrigen  antiken 
Zeugnissen.  Wiederum  an  vierter  Stelle  er- 
scheint die  Tötung  Skirons  bei  Plut.  Thes.  10, 
wo  aber  nichts  von  der  Schildkröte,  und  bei 
Apollod.  epit.  1,  2 W.,  wo  Skiron  als  Korinther 
bezeichnet  wird,  als  Sohn  des  Pelops,  nach 
einigen  auch  des  Poseidon,  s.  u.,  und  wo  auch 
der  Zusatz,  daß  er  seine  Opfer  in  die  Tiefe 
schleuderte  ßogdv  vnsQfny^d'SL  ^sXavy,  ebenso 
Schol.  Eurip.  Hippol.  979.  Paus.  1,  44,  8 (Hitzig- 
Blümner  1,  377).  Schol.  Lukian.  lapp.  trag.  21 
p.  65,  5 ff.  Rahe,  vgl.  auch  Isokr.  10,  29.  Strab.  9 
p.  391.  Plut.  Thes.  et  Rom.  1.  Etym.  Flor.  ed. 
Miller  a.  a.  0.  Oc.  Met.  7,  444  ff.,  dazu  Lact.  Plac. 
arg.  7,  24  (des  Räubers  Gebeine  seien  lange 
von  der  Woge  hin-  und  hergeworfen  und  schließ- 
lich von  der  Zeit  gehärtet  worden  zu  den 
Felsen,  denen  jetzt  noch  der  Name  des  Skiron 
anhafte).  Hygin.  fah.  38  p.  68,  21  Sch.  Schol. 
Stat.  Theh.  1,  333  (=  Lact.  Plac.  cornm.  in  Stat. 
Theh.  ed.  Jahnke  S.  39,  19  ff.).  Myth.  vat.  1, 167. 
2,  127,  wo  sinnlos  Daedalus  statt  Theseus,  vgl. 
Gruppe  a.  a.  0.  599,  5.  Skiron  ist  demnach  der 
Typus  des  gefährlichen  Räubers  und  Wege- 
lagerers der  Vorzeit  und  als  solcher  sprich- 
wörtlich, Xenoph.  comm.  2,  1,  14  (zusammen 
mit  Sinis  und  Prokrustes).  Plat.  Theait.  p.  169a. 
Aristot.  rhet.  3,  3.  Lukian.  verae  hist.  2,  23. 
lupp.  trag.  21.  Bis  acc.  8 (stets  zusammen- 
genannt mit  dem  Pityokamptes).  Ovid.  Ib.  407 
(gleichfalls  zusammen  mit  Sinis).  Prop.  4,  15 
(16),  12.  Stat.  Theh.  12,  577.  Claud.  3 (m  Ruf.  1), 
253;  in  der  Gegend  der  Xx'gavLSsg  lauern 
Räuber  auf  die  Wanderer,  Alkiphr.  ep.  3,  70. 

Der  Sage  vom  Räuber  Skiron  widersprachen 
die  Lokalhistoriker,  die  Geschichtschreiber  von 
Megara:  weder  ein  gewaltiger  Frevler  noch 
ein  Räuber  sei  Skiron  gewesen,  sondern  ein 
Bestrafer  der  Räuber,  guter  und  rechtschaffener 
Männer  Verwandter  und  Freund;  er  war  des 
Kychreus  Schwiegersohn  als  Gemahl  der 
Chariklo,  als  Vater  der  Endei's  aber  des  Aiakos 
Schwiegervater,  Großvater  des  Peleus  und 
des  Telamon,  und  Theseus  habe  nicht,  als 
er  zum  erstenmal  nach  Athen  zog,  sondern 
später  den  Skiron  getötet,  als  er  das  den  Me- 
garern  gehörige  Eleusis  einnahm  durch  Über- 
rumpelung des  Archon  Diokles,  Plut.  Thes.  10; 
ja,  nach  c.  25  ist  Skiron  als  Sohn  des  Kanethos 
und  der  Henioche,  der  Tochter  des  Pittheus, 
auch  ein  Vetter  des  Theseus  gewesen  (denn 
Pittheus  war  der  Vater  der  Aithra  und  somit 
Großvater  auch  des  Theseus,  den  er  erzogen 
habe),  und  so  berichten  einige  (Hellanikos  usw. 
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Dach  3Iax  Wellmann,  De  Isiro  Callim.,  Diss. 
Greifsw.  1886,  61  f.  A),  Theseus  habe  zum  An- 
denken an  Skiron  die  Isthmischen  Spiele  ge- 
stiftet, zur  Sühne  für  den  Ver-svandteDmord ; 
andere  aXici' An(lron\xsvr.n!ich.Wellmann  a. a.Ü.) 
behaupten  dies  mit  Bezug  auf  Siuis,  nicht 
Skiron,  und  Theseus  soll  auch  zum  Andenken 
an  Sinis  die  Spiele  eingeführt  haben;  die 
Athener  hatten  bei  den  Isthmien  einen  Ehren- 
platz, I'hit.  Thes.  25  (Helhmikos,  D.  11.(1.  1,  55, 
76),  vgl.  V.  Wilamointz,  Göü.  geh  Nacl  r.  1896, 
166,  2.  Stengel,  Gr.  Kiiltu.saliert."  190.  Grvppe 
a.  a.  0.  155,  4.  591,3.  627,6.  Übrigens  verband 
Theseus  und  Skiron  noch  nähere  Verwandt- 
schaft: wie  jener,  so  galt  auch  dieser  gelegent- 
lich als  Sohn  des  Poseidon,  s.  u.  Schließlich 
wird  bei  Flut.  Thes.  32  als  Sohn  des  Skiron 
i)ezeichnet  der  megarische  Lokalheros  Alykos, 
s.  d.  Nach  der  megarischen  Überlieferung, 
wie  sie  1‘aus.  1,  39,  6 vermittelt,  war  Skiron  2( 
der  Sohn  des  Pylas,  Enkel  des  Kleson,  Ur- 
enkel des  Telex;  er  habe  die  Tochter  des 
Pandion  geheiratet,  sei  später  mit  Uisos,  dem 
Sohne  des  Pandion,  wegen  der  Herrschaft  in 
Streit  geraten,  und  diesen  habe  ihnen  Aiakos 
geschlichtet,  indem  er  dem  Nisos  die  Konigs- 
hei’rschaft,  dem  Skiron  aber  die  Führung  im 
Krieg  zusprach  (womit  vergleichbar  die  Stel- 
lung des  Ion  zu  Athen,  Aristot.  k&.  -jtol.  p.  2, 

!4  ed.  Blaß).  ,,Da  Skiron  in  der  Reihe  der  3' 
Könige  keinen  Platz  finden  konnte,  mußte  er 
sich  mit  dem  Feldherrntitel  begnügen“,  K.  See- 
liger,  Festschr.  f.  Overbeclc  S.  36.  Hitzig-Blümner 
1,  360.  Als  aber  Skiron  Polemarch  der  Me- 
garer  war,  da  habe  er  zuerst  den  bis  auf  den 
heutigen  Tag  nach  ihm  benannten  Weg  für 
leichtgeschürzte  M änner  gangbar  gemacht,  Fans. 

1,  44,  6.  Auch  bei  Fans.  2,  29,  9 heißt  es,  daß 
'Telamon  und  Peleus  von  der  Tochter  des 
Skiron  stammten,  und  im  folgenden  Paragraphen  4 
werden  die  beiden  direkt  genannt  oi  ’EvdrilSog 
natdsg.  Hamit  stimmt  überein HpoZlod.  3, 158  TP: 
Aiakos  heiratet  die  Endeis,  des  Skiron  Tochter, 
von  der  ihm  als  Söhne  geboren  wurden  Peleus 
und  Telampn ; ebenso  Schoh  Eurip.  Androm.  687 ; 
ferner  vgl.  Schal.  II.  21,  185,  wo  indes  Msvi- 
Sjjlg  als  Name  der  Tochter  des  Skiron,  der 
Gemahlin  des  Aiakos,  Mutter  des  Peleus,  Groß- 
mutter Achills.  Dagegen  war  nach  ältester 
thessalischer  ("oder  aiginetischer’j  Sagenform  5 
die  wie  von  Find.  Nem.  5,  21  {’Evöatdog  ägi- 
ytcneg  v'ioi),  so  auch  von  Bakchylides  12  (13), 
96  {’Evöcd'öa  xt  Qod6[naxvv])  erwähnte  Endei's 
nicht  eine  Tochter  des  Skiron,  sondern  des 
Kentauren  Chiron,  der  ja  sonst  in  der  Sage 
stets  auch  als  Gemahl  der  Cüariklo  erscheint 
(der  Gleichklang  der  beiden  Namen  mag  da 
mit  im  Sphele  gewesen  sein),  Fhilostephanos 
F.  H.  G.  3,  .33,  "35  b.  Schal.  11.  16,  14.  Schal. 
Find.  New.  6,  12.  Hygin.  f.  14  p.  45,  20  Sch.  ( 
Jfoberta.  a.  0.  354, 1.  Toepffer,Att.  Geneal.2TS,2. 
Hitzig-Blümner,  Fans.  1,  623.  Gruppe  a.  a.  0. 
138,  14.  826,  4.  Auch  mit  der  k&r\v&  ünigccg 
ward  Skiron  von  den  Megarern  in  Zusammen- 
hang gebracht,  Fraxion  im  2.  Buch  seiner 
AhyaQiKK  F.  H.  G.  4,  483  bei  Ilarpokr.  Fhot. 
Suid.  s.  Sv.iQov.  Die  Fkiqov  genannte  Gegend 
an  der  Heiligen  Straße  nach  Eleusis,  verrufen 
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wegen  der  daselbst  sich  herumtreibenden  Spieler 
und  Dirnen  (vgl.  Theopomp.  I\  H.  G.  1,  322,. 
254  bei  Harpokr.  Fhot.  s.  a-/.iQ(x(pia,  bei  Suid. 
s.  CMQCiCfilov.  Stcph.  Byz.  s.  Fv.iQog)  führte  nach 
Baus.  1,  36,  4 ihren  Namen  nach  dem  Seher 
Fy.iQog  aus  Dodona;  dieser  sei  zu  den  Eleu- 
siniern  gekommen,  als  sie  gegen  Erechtheus 
Krieg  führten;  nachdem  er  aber  in  der  Schlacht 
gefallen,  hätten  ihn  die  Eleusinier  nahe  einem 
Gießbach  bestattet,  und  Ort  und  Bach  tragen 
nun  nach  dem  Heros  den  Namen;  er  habe 
aber  auch  im  Phaleron  das  alte  Heiligtum  der 
k&rirä  Fy.iQag  gestiftet.  Daß  Skiros  ein  Seher 
aus  Dodona  gewesen,  weiß  lediglich  Fausanias 
zu  berichten;  Fhilochuros  dagegen  im  2.  Buch 
seiner  kx^ig  F.  H.  G.  1,  391,  42  (bei  Harpokr. 
Fhot.  Suid.  s.  FkIqov)  kennt  Skiros,  nach  dem 
die  Athene  Ftagdg  genannt  sei,  als  eleusini- 
schen  Seher,  und  Strab.  9 p.  393  spricht  dafür 
den  salaminischen  Heros  an,  nach  dem  auch 
Salamis  früher  FytQag  (Kalkinsel)  geheißen, 
den  Sohn  des  Poseidon  und  Gemahl  der  Ep- 
onyme  Salamis,  Hesych.  s.  kd-.,  vgl. 

über  ihn  auch  Fhiloch.  F.  H.  G.  1,  391,  41  b. 
Flut.  Thes.  17.  Fhot.  Suid.  s.  Fydgog.  Das  be- 
stritten also  ihrerseits  die  Megarer,  nach  wel- 
chen die  Göttin  den  Beinamen  hatte  vom  me- 
garischen Heros  Skiron,  Fraxion  a.  a.  0.,  wozu 
ja  nicht  übel  paßt  die  Notiz  bei  Flut.  Thes.  10: 
der  megarische  Heros  Skiron  sei  durch  des 
Theseus  Hand  im  Kampf  für  Eleusis  gefallen,, 
vgl.  Hitzig-Blümner  1,  348  f.  „Daß  spätere 
Mythographen  einen  Salaminier  F%lQog  und 
einen  Eleusinier  dieses  Namens  sowie  einen 
Megarer  Fnigcov  unterscheiden,  hat  natürlich 
nichts  auf  sich“,  Toepß’er  &.  n.  0.  Die  Annahme 
eines  Zusammenhanges  zwischen  diesen  drei 
Gestalten  ist  kaum  von  der  Hand  zu  weisen; 
einen  solchen  herzustellen  scheint  schon  Steph. 
Byz.  s.  V.  HyiQog  bemüht:  Skiron  sei  benannt 
nach  den  skironischen  Felsen,  diese  aber  nach 
dem  Heros  Skiros,  vgl.  Bobert  a.  a.  0.  354,  2, 
anders,  doch  weniger  wahrscheinlich  Bohde, 
Hermes  21  (1886),  118,  1 = Kl.  Sehr.  2,  372f.,  1. 
Selbst  die  Stiftung  der  Skirophorien  wird  auf 
Skiron  zurückgeführt,  indem  dieser  an  des 
Skiros  Stelle  tritt  im  Schot.  Clem.  Alex.  Frotr.  2, 
17, 1 p.  302,  181F.  Stählin.  Bobert  n.a.O.  375f,  2. 
Auf  jeden  Fall  beschäftigte  Skiron  sehr  lebhaft 
die  literarische  Fehde  zwischen  Megarern  und 
Athenern.  Darin  stimmten  sie  überein,  daß- 
er  ein  Zeitgenosse  des  Theseus  gewesen;  wäh- 
rend aber  die  Athener  den  Eponymen  der  Kalk- 
felsen zu  einem  Unhold  machten,  galt  er  den 
Megarern  als  der  Stammvater  großer  Heroen 
und  Wohltäter  des  Landes;  während  jene  von 
dem  megarischen  Skiron  den  salaminischen 
Skiros  unterschieden  und  von  einem  Seher  aus 
Dodona  erzählten,  der  den  Eleusiniern  zu  Hilfe 
I gekommen  und  das  Heiligtum  der  Skiras  in 
Phaleron  gegründet,  betrachteten  diese  ihren 
Skiron  als  Gründer  des  pbalerischen  Heilig- 
tums und  erzählten,  daß  er  bei  der  Verteidi- 
gung von  Eleusis  gegen  Theseus  gefallen  sei, 
Seeligera.  a.  0.  35;  naheliegend  aber  und  nicht 
allzu  schwierig  ist  es,  die  verschiedenen  Träger 
der  Namen  Skiron  und  Skiros  miteinander  zu 
identifizieren,  vgl.  Bobert  u.  Toepfj'er  a.  a.  0.  — 
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Schließlich  galt  Skiron  nicht  bloß  als  Sohn 
des  Pelops,  nach  einigen  auch  des  Poseidon, 
Apollod.  epit.  1,  2.  Gtll.  N.  Ä.  15,  21.  Lact. 
Plac.  arg.  7,  24  (nach  Hesych.  s.  v.  2rj£[i](edb’ 
AQ-,  war  auch  der  Salaminier  Skiios  ( in  Sohn 
Poseidons,  ferner  sei  hingewiesen  auf  das  Pferd 
liy.vcpiog  oder  EnvQoav irrig  f ^.'x/g&ja’irrigV],  das 
Poseidon  auf  dem  Kolonos  gezeugt  haben  soll, 
Tzetz.  Lyl'.  766.  Gruppe  a.  a.  0.  39,  9),  vgl.  zu 
dieser  Abstammung  von  Poseidon  Freller-Itolcrt., 
Gr.  M.  1,  582.  Gr^qjpe,  Gr.  M.  11541'.,  8,  ferner 
nicht  bloß  als  Sohn  des  Kanethos  und  der 
Henioche,  Flut.  Thes.  25,  oder  als  Sohn  des 
Pylas,  Paus.  1,  39,  6,  sondern  auch  noch  als 
Sohn  des  Polyiremon  (s.  Bd.  3 Sp.  2685,  13  tf. 
unter  Polypemonides),  als  Vater  der  Alkyone 
(s.  Bd.  1 Sp.  251,  15  ff.),  Ov.met.  7,  401.  Schol. 
Ov.  Ih.  G.  407.  Theodoros  (F.  H.  G.  4,  514a) 
bei  Prohlis  z.  Verg.  Georg.  1,  399  (p.  366  Thilo- 
Hagen),  der  Alkyone,  heißt  es  da,  die,  vom  Vater 


1)  Metope  vom  Schatzhaus  der  Athener  zu  Delphi 
(nach  Fouillcs  de  Delphes  4,  1904  pl.  46  7). 


dürfen,  und  die,  deshalb  vom  erzürnten  Vater 
ins  Meer  gestürzt,  verwandelt  wurde  in  den 
Vogel  ihres  Namens,  vgl.  v.Wilamoivitz,  Hermes 
18  (1883),  419  A.  Gruppie  a.  a.  0.  843,  3. 

Die  Gruppe  des  Theseus,  der  Skiron  ins 
Meer  schleudert,  stand  in  gebranntem  Ton 
neben  derjenigen  der  Hemera,  d.  h.  Eos,  die 
den  Kephalos  trägt,  auf  dem  Dach  der  Königs- 
halle {aroa  ^ccailHog)  im  Kerameikos  zu  Athen, 
Paus.  1,  3,  1,  vgl.  dazu  Hitzig -Bliimner  1,  138. 
Die  Taten  des  Theseus  neben  solchen  des  Hera- 
kles stellten,  noch  in  altertümlichem  Stil,  die 
30  Metopen  des  Schatzhauses  der  Athener  zu 
Delphi  dar,  von  denen  zahlreiche  Reste  durch 
die  Franzosen  gefunden  worden  sind,  vgl. 
Fouüles  de  Delphes  4 pl.  46/47, 4 (darnach  unsere 
Abb.  1),  dazu  Homolle,  Corr.  hell.  18  (1894), 
182.  Pomptoiv,  Arch.  Änz.  IQ  \0  i.  Per- 

drizet,  Corr. hell. 2S{lQ0i),  339 f.  Hitzig-Blämner, 
Paus.  3,  697,  und  ebenso  sind  Metopendarstel- 
lungen,  die  eine  Thesei's  ergeben,  zusammen- 
gebracht mit  denen  einer  Herakle'is  am  sog. 
Theseion  zu  Athen,  unter  8 Taten  des  Theseus 
auch  der  Sturz  des  Skiron,  schon  von  Spon, 
Voyage  2,  189  erkannt,  vgl.  Baumeister,  1).  d. 
kl.  A.  (3)  S.  1780  Abb.  1865.  Bruckm.  Tf.  153  b 
(darnach  unsere  Abb.  2).  Collignon,  Gesch.  d. 
gr.  Plast.  2 Fig.  38.  Sauer,  Das  sog.  'Theseion 
S.  165  f.  Tf.  5,  ferner  Walther  Müller,  Die 
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Thesiusmetopen  v.  Theseion  z.  Alheti  in  ihrem 
Virlülinis  zur  Vasenvuderii,  Diss.  Gott.  1888. 
Otkar  Wulff,  Zur  'Thiseussac,e,  2.  Die  Theseus- 
athlin  auf  d.  Bletoj  en  d.  sog.  Theseion  und  in 
d.  if.  Vasenmalerei,  Diss.  Dorpat  1892,  109/117. 
Sarnoic  a.  a.  0.  47.  Ermatinger  a.  a.  0.  15  f.  usf. 
Der  Räuber,  der  auf  seinem  Felsensitz,  von 
Theseus  am  rechten  Bein  und  am  Kopfe  ge- 
packt, beinahe  schon  all  seine  Kraft  verloren, 
zeigt  das  brutale  Außere,  das  auch  bei  den  Ken- 
tauren zu  Olympia  und  denjenigen  der  ältesten 
Parthenonmetopen  sich  findet;  der  große  See- 
krebs am  Felsen  deutet  hin  auf  den  Abgrund 
und  das  Meer,  in  das  Theseus  den  Unhobl 
hinabstößt.  Ferner  die  Darstellung  am  Fries 
des  Heroons  von  Gjölbaschi  (Trysa),  vgl.  Benn- 
dorf u.  Nieniann,Das Heroonv.  Gjölhaschi-Trysa 


2)  Metope  vom  sog.  Theseion 
(nach  Bruchmann  Tafel  153b). 


(Wien  1889)  173f.  Tf.19,12.  Wulff'a.a.O.  S.112f.r 
Theseus  stößt  den  Rä.uber,  den  er  an  beiden 
Beinen  gefaßt  hat,  in  die  Tiefe,  wo  die  Schild- 
kröte ihren  Fraß  erwartet  und  die  Fische  heran- 
kommen; von  rechts  eilt  eine  männliche  Ge- 
stalt heran,  die  unverständlich  bleibt.  Wieder- 
um stellt  Theseus  und  Skiron  (nach  andern 
Herakles  und  Antaios)  dar  das  Bruchstück 
einer  Reliefplatte  vom  Mausoleion  zu  Halikar- 
naß, Newton,  Hist,  of  discoveries  2,  247.  Benn- 
dorf, Bull.  d.  1.  1865, 158.  Baumeister  (2)  S.  894. 
Collignon  a.  a.  0.  2,  349.  An  die  Theseionmetope 
erinnert  auch  die  Darstellung  eines  Tonreliefs 
in  Berlin,  Butgers,  Ann.  d.  1.  35  (1863),  459 — 468 
z.  Mon.  6/7  t.  83;  den  links  auf  dem  Felsboden 
sitzenden  Skiron  hat  Theseus  mit  der  Linken 
beim  Knöchel  des  rechten  Fußes  gepackt,  in 
der  Rechten  aber  schwingt  er  die  Keule;  über 
das  Fragment  einer  Wiederholung  im  Brit. 
Mus.  vgl.  Ely  a.  a.  0.  276,  7.  Schließlich  fehlt 
unter  den  vielen  Deutungen  für  den  berühmten 
'’Torso  vom  Belvedere’  (Herakles,  Polyphera, 
Prometheus  usw. ) nun  auch  nicht  die  auf  Skiron ; 
man  müsse  ihn  sich  mit  einem  Theseus  grup- 
piert denken:  der  Wegelagerer  habe  eben  noch 
auf  seinem  Sitze  balanciert  und  den  geduckten 
Kopf  mit  dem  erhobenen  Arm  zu  schützen 
gesucht,  Theseus  zum  Schlage  mit  dem  Becken 
ausgeholt,  vgl.  W.  Malmberg,  Der  Torso  von 
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Belt'.,  Dorpat  1907  und  dagegen  Ämelimg,  Die 
Sciilpt.  d.  rat.  Mus.  2,  75  4 f. 

„Das  Skironabenteuer  gehört  zu  denjenigen 
Theseustateu,  die  uns  erst  in  der  rf.  Vasen- 
malerei begegnen,  und  zwar  in  der  Form  eines 
Bilderzyklus,  während  der  Stier-  und  der  Mino- 
tauroskampf  bereits  Gemeingut  des  sf.  Stiles 
sind“,  ^Vernicke  a.  a.  0.  211;  immerhin  läßt 
•die  sf.  Darstellung,  die  sich  wiederholt  auf  der 
Vorder-  und  Rückseite  eines  Gefäßes  zu  Peters- 
burg (vgl.  Coinpte-Rendu  de  Petersb.  1866,  155. 
177  f.  S.  lieinacli,  liep.  des  vases  1,  55,  6)  ganz 
wohl  sich  auf  das  Skironabenteuer  beziehen 
(s.  u.),  wogegen  singulär,  in  der  Deutung  nicht 
gesichert  ist  die  Darstellung  auf  der  Vorder- 
seite eines  sf.  Skyphos  im  Museum  zu  Palermo: 
auf  einer  großen  Schildkröte  liegt  bäuchlings 
ein  bärtiger  Mann,  mit  den  Händen  sich  fest- 
haltend, hinter  ihm  ein  Felsstück  mit  Zweig; 
an  den  von  Theseus  hinabgestürzten  Skiron 
dachte  Heijdemann,  Arch.  ZUj.  29  (1872),  55 
nr.  49.  „Nächst  dem  Minotauroskampfe  aber 
und  der  Bändigung  des  marathonischen  Stieres 
ist  keines  der  Abenteuer  (des  Th.)  in  der  strengen 
rf.  Vasenmalerei  so  reichlich  vertreten  wie  die 
an  Skiron  geübte  Vergeltung,  und  zwar  mit 
einer  einzigartigen  Gleichförmigkeit,“  Wulff 
a,.  a,  0.  109.  Benndorf,  der  a.  a.  0.  insgesamt 
16  Skirondarstellungen  aufzählt,  ihrer  12  auf 
Vasen,  gruppiert  diese  letztem  in  drei  Klassen; 
ihm  schließt  sich  im  allgemeinen  Ely  a.  a.  0. 
277  ff.  an,  ferner  vgl.  Sanioiv  a.  a.  Ö.  S.  3 ff. 
Wernicke  a.  a.  0.  S.  212f  ; dieser  unterscheidet 
im  ganzen  vier  verschiedene  Typen,  in  denen 
die  Vasenmalerei  das  Skironabenteuer  gestaltet 
hat;  „am  häufigsten  ist  der  Augenblick  gewählt, 
in  dem  Skiron  bereits  in  der  Luft  schwebt,  um 
von  Theseus  hinabgestürztzu  werden;  auf  meh- 
reren andern  Vasenbildern  wird  er  erst  von 
seinem  Felsen  herabgezerrt;  eine  dritte  Klasse 
vergegenwärtigt  einen  etwas  andern  Verlauf  des 
Kampfes:  Theseus  gebraucht  das  Waschbecken 
des  Gegners  als  Waffe  gegen  diesen,  um  ihm 
damit  den  Schädel  einzuschlagen;  endlich 
finden  wir  auch  den  dem  Kampf  unmittelbar 
voraufgehenden  Moment  dargestellt:  Skiron 
stellt  behaglich  dasitzend  sein  Verlangen  und 
Theseus  hört  anscheinend  ruhig  zu,  darauf 
bedacht,  im  rechten  Augenblick  den  Angriff 
zu  beginnen“.  Wie  regelmäßig  Theseus  jugend- 
lich unbärtig  erscheint,  bekleidet  oder  unbe- 
kleidet, so  anderseits  Skiron  durchweg  nackt 
als  bärtiger  älterer  Mann,  häufig  mit  Namens- 
beischrift  (7\>cf.sc/u;ter,  Gr.Vaseninschr.  133);  wie 
der  TtobuvinxriQ,  so  ist  nicht  selten  die  Schild- 
kröte unten  am  Felsen  ein  diese  Szene  kenn- 
zeichnendes Requisit.  Den  ersten  Typus  reprä- 
sentieren folgende  Gefäße:  1)  die  Schale  aus 
der  Fabrik  des  Kachrylion  mit  6 Theseustaten 
außen  herum,  aus  Orvieto  im  Museo  arch.  zu 
Florenz,  aus  3Iilani,  Aluseo  ital.  di  ant.  dass.  3 
t.  2 (p.  209  ff.)  wiederholt  bei  S.  Beinach  a.  a.  0. 
1,  528.  Ely  a a.  0.  nr.  13,  Sarnow  a.  a.  0.  nr.  1, 
Wernicke  a.  a.  0.  A.  9, 1 ; — 2)  die  berühmte  Schale 
aus  der  Fabrik  des  Euphronios  mit  4 Theseus- 
taten auf  der  stark  fragmentierten  Außenseite 
(mit  Namensbeischriftj  aus  Caere  im  Louvre, 
Wiener  Vorlegebl.  5,  1 (nicht  vollständig  bei 
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Furtwängler  u.  Beichhold,  Griech.  Vasenmalerei 
Tf.  5).  Ely  14,  Sarnow  2,  Wer^iicke  9,  2;  — 
3)  die  Pelike  im  Stil  des  Euthymides  mit  2 
Theseustaten  (aus  Vulci?)  im  Museo  arch.  zu 
Florenz,  aus  Milani,  Museo  ital.  3 t.  4 (p.  245  ff.) 
bei  S.  B.  1,  530,  1.  Amelung,  Führer  d.  d.  Ant. 
inFlnrenz^.'2‘il,2iO.  Benndorf  a,.a,.0.  1,  Ely  Q, 
Wernicke  9,  8;  — 4)  die  vielpublizierte  Schale 
des  Duris  mit  5 Theseustaten,  aus  Vulci  im 
Brit.  Mus.  nr.  824,  jetzt  Catal.  III  E 48,  aus 
Gerhard,  Auserl.  Vasenb.  3 Tf.  234  (S.  154)  bei 
S.  B.  2,  118.  Wiener  Vorlegebl.  6,  3.  C.  Smith, 
Arch.Jahrb.S{t8SS),  142f.  Baumeister Ahh.lSlS. 
Pottier,  Douris  fig.  11.  Benndorf  u.  Ely  9, 
Sarnow  3,  Wernicke  9,  3;  — 5)  die  wenn  auch 
nicht  signierte,  doch  gleichfalls  dem  Duris 
zugeschriebene  Schale  aus  Vulci  im  Antiqua- 
rium zu  Berlin,  abgeb.  bei  Panofka  a.  a.  0.  Tf.  1, 
Furtwängler,  Beschr.  der  Vasens.  im  Ant.  2,577 
nr.  2288.  Benndorf  u.  Ely  8,  Wernicke  9,  4; 
hier  und  bei  unserer  nr.  6 ist  von  Theseustaten 
lediglich  Skirons  Sturz  dargestellt  als  Innen- 
bild; die  Schildkröte  kriecht  eben  aus  dem 
Wasser  und  scheint  schon  den  Skiron  (Name 
beigeschrieben)  in  den  linken  Arm  zu  beißen; 
— 6)  eine  Schale,  gleichfalls  im  Stil  des  Duris, 
im  Louvre,  Cat.  Campana  4,  710.  Benndorf  u. 
Ely  7,  Wernicke  9,  5;  — 7)  die  Schale  im  Stil 
des  Brygos  mit  5 Theseustaten,  aus  Cittä  della 
Pieve  im  Museo  arch.  zu  Florenz,  Heydemann, 
Mitteil.  usw.  S.  85  nr.  10.  Amelung,  Führer 
S.  230  ff.,  229;  aus  Milani,  Museo  ital.  3 t.  3 
(p.  239  ff.)  bei  S.  B.  1,  529.  Sarnow  5,  Wernicke 

9,  6;  — 8)  die  Schale  mit  5 Theseustaten  aus 
Chiusi  zu  Bologna,  Heydemann  a.  a.  0.  S.55;  aus 
Wlilani,  Museo  ital.  3,  260/62  (258  ff.)  bei  S.  B. 
1,  532,  2.  Benndorf  u.  Ely  10,  Sarnow  7,  Wer- 
nicke2,l.  — Der  zweiten  Gruppe  gehören  an; 
9)  die  fragmentierte  Schale  mit  7 Theseustaten, 
früher  beim  Duc  de  Luynes,  jetzt  in  der  Na- 
tionalbibliothek (Cab.  des  medailles)  zu  Paris, 
vgl.  Jane  E Harrison,  Joiirn.  of  hell.  stud.  10 
(1889),  234  ff.  z.  pl.  2.  Benndorf  u.  Ely  11, 
Sarnow  6,  Wernicke  A.-  10,  1;  — 10)  das  Oxy- 
baphon  zu  Neapel  nr.  2850,  abgeb.  bei  Panofka 
a.  a.  0.  Tf.  4,  1.  Benndorf  u.  Ely  12,  Wernicke 

10,  2 (außer  Theseus  und  Skiron  1.  Athene  und 
ein  Greis,  r.  eine  fliehende  Frau,  kaum  Ende’is, 
eher  eine  Ortsnymphe);  — 11)  die  Schale  zu 
Wien  mit  Theseus  und  Skiron  im  Innenbild, 
jS.  2,361.  S.  278f.  nr.  15  (mit  Abb.).  Wer- 
nicke 10,  3.  — Dritte  Gruppe:  12)  die  Schale  des 
Aison  mit  7 Theseustaten  (mit  Namensbeischrift) 
im  Museo  arqueologico  nacional  zu  Madrid, 
Bethe,  Ant.  Denkm.  2,  1 z.  Tf.  1,  darnach  bei 
Furtwängler- Beichhold,  Gr.Vasenm.  3,48  Abb.  21. 
Sarnow  9,  vgl.  auch  G.  Loeschcke  bei  Pauly- 
Wissowa  1,  1087,  28  ff.;  — 13)  die  Schale  mit  7 
Theseustaten  aus  Vulci  im  Brit.  Mus.  nr.  824*, 
jetzt  E 84,  von  F.  Hauser  bei  Furtwängler- 
Beichhold  3,  50  gleichfalls  dem  Aison  zuge- 
schrieben, vgl.  Cecil  Smith,  Journ.  of  hell.  stud. 
2 (1881),  57 — 64  Tf.  10,  darnach  bei  Furtw.- 
Beichh.  3,  49  Abb.  22.  Benndorf  4,  Ely  3, 
Sarnow  10,  Wernicke  A.  11,1;  — 14)  die  Schale 
aus  Nola  im  Harrow- School  Museum  nr.  52. 
Ely  4,  Sarnow  11,  Wernicke  11,  3,  zusammen- 
gehörig mit  nr.  12  u.  13;  — 15)  die  Schale  mit 
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4 Theseustaten  aus  Sammlung  Canino  in  Mün- 
chen, bei  Jahn,  Beschr.  d.  Vasens.  K.  Ludioigs 
S.  119  nr.  372,  aus  Gerhard,  Auserles.  Vb.  3 
Tf.  232/33  bei  S.  B.  2,  117.  Benndorf  u.  Ely  5, 
Sarnow  8,  Wernicke  11,  2.  — Vierte  Gruppe: 
16)  das  Bruchstück  einer  rf.  Vase  mit  2 Tbeseus- 
taten  im  Louvre,  Wernicke  a.  a.  0.  S.  208  If.  (mit 
Abb.);  — 17)  der  Kantharos  mit  2 Theseustaten 
aus  Vulci  zu  München,  von  Hartioig,  Griech. 
Meisterschalen  S.  350  in  die  Richtung  des  Epi- 
genes  verwiesen,  bei  Jahn,  Beschr.  S.87f.  nr.  301. 
Arch.  Ztg.  23  (1865),  21—31  Tf.  195.  S.  B.  1, 
396,  3.  Benndorf  3,  Ely  2,  Wernicke  A.  12,  1 ; — 
18)  ''Stamnos  di  Basilicata’  = Kotyle  aus  Anzi 
zu  Paris,  Sammlung  Dzialinsky,  vgl.  F.  Gar- 
gallo  Grimaldi,  Ann.  d.  1.  14  (1842),  113  ff.  z. 
Mon.  3 t.  47,  daraus  S.  B.  1, 119,  2.  Benndorf  2, 
Ely  1,  Sarnow  S.  46,  3,  Wernicke  12,  2.  Schließ- 
lich läßt  sich  — 19)  die  eine  Darstellung  der  rf. 
Schale,  die  Jane  E.  Harrison  a.  a.  0.  pl.  1 aus 
athenischem  Privatbesitz  publiziert  hat,  ebenso 
gut  oder  besser  auf  Skiron  beziehen  wie  auf 


3)  Relief  vom  ^Turm  der  Winde’ 

(nach  Baumeister,  Denkmäler  d.  klass.  Altert.  3 S.  2116). 


auf  seinen  Gegner  ein,  der  sich  an  einer  Klippe 
festklammert  und  um  Erbarmen  fleht,  Wer- 
nicke a.  a.  0.  S.  213  A.  Ist  die  Deutung  auf 
Theseus  und  Skiron  richtig,  so  besteht  sie  auch 
zu  Recht  für  — 20)  die  sf.  Darstellung  des 
Petersburger  Gefäßes  C.-B  1866, 155. 177f.  S B. 
1,  55,  6;  sie  ist  fast  analog,  nur  Theseus  bärtig 
und  noch  Athene  zugegen  wie  auch  sonst  etwa 
(z.  B.  bei  nr.  4 u.  10).  Vgl.  Skiras  u.  Skiron. 

2)  Skiron  heißt  ein  attischer  Lokalwind 
(vgl.  z.  B.  Aischin.  ep.  1,  1),  herwehend  von 
den  skironischen  Felsen  {Hesych.  Et.  Mg.  s.  v. 
Exslgav),  also  ein  Nordwest,  gewöhnlich  Ar- 
gestes  genannt  {Hesych.  a.  a.  0.)  oder  auch  Olym- 
pias,  Aristot.  meteor.  2,  6.  Fs.-Aristot.  ccvaycov 
■d'^asig  ual  ngoariyogica  2,  973,  19  ed.  Berol. 
Theophr.  de  vent.  62,  wo  als  sizilischer  Name 
AsgnLag  beigefügt  ist,  was  schon  Salmasius, 
Plin.  exerc.  1258  in  Ksgxtag  (vgl.  Cii’cius)  ver- 
bessert hat,  vgl.  auch  Strab,  1 p.  28.  9 p.  391. 
Seneca  nat.  quaest.  5,  17,  4.  Plin.  n.  h.  2,  120. 
Suet.  b.  Isidor,  de  nat.  rer.  p.  232  Beiff er  scheid-, 
ferner  kommt  in  gleichem  Sinne  auch  der 
apulische  lapyx  in  Betracht  und  außerdem  bei 
den  Römern  der  Caurus  oder  Corus,  vgl.  W. 
H.  Boscher)  Hermes  der  Windgott  S.  96.  131. 
Kaibel,  Antike  Windrosen,  Hermes  20  (1885), 
594  ff.  605  ff.  Der  Skiron  „ist  der  trockenste 
aller  Winde  in  Athen,  im  Winter  eine  sehr 
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empflndliche  Kälte  bringend;  selbst  im  Sommer 
ist  er  schneidend  und  heftig,  oft  von  starkem 
Wetterleuchten  begleitet,  den  Feldfrüchten  und 
der  Gesundheit  nachteilig“  (iJirtnach  Stuart  and 
Bevett,  Antiqu.  of  Athens  1,  3).  Dargestellt 
ist  er  am  'Turm  der  Winde’  zu  Athen,  vgl. 
Baumeister  S.  2116  Abb.  2370  (darnach  unsere 
Abb.  3);  auf  der  obern  Hälfte  jeder  der  acht 
Wände  ist  im  Relief  dargestellt  der  aus  der 
Himmelsrichtung  der  Wand  kommende  Wind: 
lauter  geflügelte  Dämonen  sind  es  im  kurzen 
Gewand,  verschieden  charakterisiert,  neben  dem 
Boreas  der  Skiron,  bärtig,  dem  Nachbar  ähn- 
lich in  Kleidung  und  Gesichtsbildung,  doch 
minder  erhaben;  „mit  beiden  Händen  hält  er 
umgestürzt  ein  bauchiges,  zierlich  gearbeitetes 
Gefäß,  nach  der  Bemerkung  Stuarts  mehr 
einem  Feuertopf  als  dem  Wasserkrug  des  Notos 
ähnlich,  also  gleichsam  Feuer  ausgießend,  da 
er  durch  seine  schneidende,  austrocknende  Kälte 
Blüten  und  Pflanzen  sengt“  {Hirt). 

[Otto  Waser.] 

Der  von  Theseus  bezwungene  Skiron  ist 
nach  E.  Maaß,  Griechen  und  Semiten  auf  dem 
Isthmus  von  Korinth  86.  Jahreshefte  d.  österr. 
arch.  Inst.  9 (1906),  179,  89.  Arch.  Jahrb.  22 
(1907),  40,  43  ursprünglich  ein  Sturmdämon, 
aus  dem  man  später  einen  gewöhnlichen  Wege- 
lagerer gebildet  habe.  Wenn  die  Notiz  im 
Schol.  Clem.  Alex.  Protrept.  p.  780  Migne,  daß 
Skiron  von  der  Athene  {Exigav  . . . &vcags%'Big 
vTtö  rfjg  kQ-r]v&g)  getötet  worden  sei,  beacht- 
lich ist,  dürfte  der  Athenebeiname  Exigäg  zu 
erklären  sein  analog  dem  Apollon-Beinamen 
HvQ'iog,  der  gewöhnlich  mit  der  Erlegung  des 
Hid-av  in  Zusammenhang  gebracht  wird.  Über 
Skiron  und  seine  Tochter  Alkyone  s.  Alkyone 
nr.  4 und  Ovid,  Met.  7,  401.  v.  Wilamowitz, 
Hermes  18,  419;  vgl.  auch  Bhein.  Mus.  57 
(1902),  208,  1.  Das  oben  unter  nr.  20  erwähnte 
Petersbiu-ger  Vasengemälde  ist  in  seiner  Dar- 
stellung nach  P.  Wolters,  Sitzungsber.  d.  phil.- 
pliilol.  u.  hist.  Klasse  d.  K.  B.  Akad.  d.  lIVss. 
zu  Alünchen  1907,  116  Anm.  4 auf  Prokrustes, 
nicht  auf  Skiron  zu  beziehen.  [Höfer.] 

Skironites?  (Sxsigandrgg?).  Bei  Tzetzes  zu 
Lykophron  766  p.  244  Scheer  (vgl.  auch  Schol. 
zu  Pind.  Pyth.  4,  246)  wird  neben  Skyphios 
(siehe  diesen  Art.)  als  Name  des  ersten  von 
Poseidon  auf  Kolonos  gezeugten  Rosses  auch 
Exsigeovirrjg  genannt.  Dieser  Name,  der  bei 
Servius  zu  Verg.  Georg.  1,  12,  24  in  den  Hand- 
schriften auf  die  mannigfachste  Weise  verderbt 
ist  (sironem,  schironem,  cyronem,  scironem; 
in  dem  aus  Servius  schöpfenden  Mythogr. 
Vatican.  3,  Mus.  dass.  Auctor.  3 steht  Chi- 
ronem.  Thilo  schreibt  bei  Servius  Scyronem), 
verdankt  sein  Entstehen  vielleicht  nur  einer 
sehr  alten  handschriftlichen  Korruptel.  Vgl. 
d.  Art.  Skyphios  in  diesem  Lex.  und  die  daselbst 
angeführte  Literatur;  Gruppe,  Griech.  Myfh,  u. 
Bd.  1 S.  39,  Anm.  9;  ob.  Sp.  1009.  [J.  Heeg.] 

Skiros  {Exlgog).  Die  dürftige  und  ungemein 
verworrene  antike  Tradition  unterscheidet  zwei 
Träger  dieses  Namens:  den  Eleusinischen  Seher 
und  den  Salaminischen  Heros. 

1)  Der  er.stere,  der  nach  Pausan.  1,  36,  6 
um  die  Zeit  des  Krieges  zwischen  Eumolpos 
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und  Erechtheus  aus  Dodona  nach  Eleusis  kam, 
in  der  Schlacht  von  den  Athenern  getötet 
wurde  und  an  der  heiligen  Straße  bestattet 
wurde,  ist  der  Eponym  des  Ortes  Axlpoi/.  Nach 
der  attischen,  auf  die  Atthis  des  Philochoros 
zurückgeheuden  Überliefer-ung  (vgl.  Har2wcrat. 

8.  UvAQOv.  v.ul  ’Ad'riv&v  d'h  A^vaquSu  nii&atv 
k%i\valoi,  i'iv  ^iXöxoQog  . . . iv  dtvTtQK  ArQ'iäog 
iin'o  Azipov  Ttrbg  ’ EXtvaiviov  iidvTtiog  y.tyJ.fj- 
a&ai : ist  er  auch  der  Stifter  des  Heiligtums  i 
der  Athena  Skiras  auf  Skiroii,  die  nach  ihm 
ihren  Beinamen  erhalten  haben  soll  (vgl.  Strabo 
9 p.  393:  dg}’  ob  AQt^vcc  ts  ABytrat  l^niQag  y.ul 
TUTtog  ZiyAQa  iv  Axxiyti  y.cd  in)  HJy.iQO}  itgonoua 
Tig  y.cd  i)  ui]p  AlvAQücfOQuov).  Daß  hier  in) 
AV.ipor  nicht,  wie  Pobcrt,  Hermes  20,  359  f. 
interpi'etierte,  heißen  kann,  daß  diese  auch 
anderwärts  bezeugte  Feier  dem  Heros  Skiros 
galt,  sondern  in  lokalem  Sinne  aufzufassen  ist, 
hat  Pohde,  KL  Sehr.  2,  371  tf.  besonders  durch  : 
den  Hinweis  auf  Jlesych.  s.  Gy.iQouarxig  (ö  in) 
SxiQcp  aavrivouBvog-  ronog  d’  i]v  ovrog  . . .) 
und  Pollux  9,  90  {Ad' i]vri6iv  ixvßtvov  in)  H/.Iqco 
iv  TM  Tf/ij  Adrii'c'cg  vsco)  nachgewiesen.  Auf 
ebendiesen  Eleusinischen  Seher  führt  Pemsa- 
uias  1,  30,  3 auch  die  Stiftung  des  Tempels 
der  Athena  Skiras  im  Phaleron  zurück.  Vgl. 
besonders  Bobert,  Hermes  20,  353  f.,  Pohde, 
Kl.  Sehr.  2,  370  ff.,  Gruppe,  Griech.  Myth,  und 
Peliy.  1,  38,  8 u.  9.  ; 

2)  Der  Salaminische  Heros  (vgl.  Plutarch, 
Thes.  17,  Phot.  s.  Uy.lQog,  Hesych.  s.  Ky.rpog), 
dessen  enger  Zusammenhang  und  ursprüng- 
liche Identität  mit  dem  von  Theseus  bezwun- 
genen, erst  durch  die  attische  Lokalsage  zir 
dem  berüchtigten  Unhold  umgebildeten  Skiron 
(vgl.  den  Artikel  Skiro)i  in  diesem  I^exihon) 
nach  Poberts  Analyse  der  alten  Zeugnisse, 
Hermes  20,  353  f.  und  377  (dazu  vgl.  auch 
Toe2)ff'er,  Beiir.  zur  griech.  Altertumswiss.  15,  2)  ■ 
außer  Zweifel  steht  und  der  sj)äter  als  eigene 
Sagenfigur  losgelöst  wurde  (vgl.  auch  Preller- 
Pobert,  Griech,  Alyth.  D*,  205  ; Toep/fer,  Beitr. 
15),  ist  der  Gatte  der  Salamis  und  selbst  der 
Eponym  und  Beherrscher  der  Insel,  die  nach 
Strabo  9 p.  393  ehedem  den  Namen  Hxigdg 
führte  und  der  ExiQddsg  (üxiQonnd'eg)  nirgai 
(vgl.  Ste2Jh.  Byz.  s.  Hxigog:  SJniQcovlösg  nirgeu 
ceno  Ky.tgcovog  ?)  ovciag  fdv  .cenb  [toü]  tönov,  b 
xoTtog  Ö6  cenb  Aly.igov  ygeoog).  Wenn  Pobert 
a.  a.  0.  354  mit  seiner  Vermutung  recht  hat, 
daß  Apollod.  bibl.  3,  15,  5,  4 {ivioc  6h  Aiytcc 
Ky.vgiov  tivai  liyovGtv,  bnoßXr]dfivuL  d'h  vnb 
navdiovog)  statt  des  sonst  nicht  bezeugten 
KxvqIov  zu  lesen  ist  üxlgov,  ist  ,,nach  dieser, 
wahrscheinlich  megarischen,  jedenfalls  unatti- 
schen Tradition  der  salaminische  König  sogar 
der  Großvater  des  Theseus“.  Diese  Hypothese 
gewinnt  sehr  an  Wahrscheinlichkeit,  wenn  man 
sich  vergegenwärtigt,  daß  der  Salaminische 
König  Skiros  auch  sonst  von  der  Sage  mit 
1’heseus  in  nähere  Verbindung  gesetzt  wird. 
Nach  Philochoros  bei  Plutarch.  Thes.  17  befand 
sich  unter  den  Jünglingen,  die  Theseus  nach 
Kreta  als  Opfer  des  Minotauros  brachte,  auch 
ilenestheus,  ein  Enkel  des  Skiros  von  Salamis. 
Deshalb  gab  dieser  dem  Theseus  zwei  seiner 
Steuerleute  Nausithoos  und  Phaiax  mit  auf 


die  Fahrt.  Die  bei  Plutarch  nun  folgenden 
Worte  {gcxgxvgtl  d'h  rovxoig  rjgwcx  NavGidoov 
y.cd  <I>cxlccy.og  i'iGocgtvov  Orjcicog  chcclsgoi  ngbg 
rov  Hxigov  isgä,  xed  rrjv  iogtyv  zu  xvßsgvyGxcc 
qpTjöii’  ixsivoig  rslilGdai)  bieten  einige  Schwie- 
rigkeiten. Darin  mag  Pobert  a.  a.  0.  355  recht 
haben,  ,,daß  durch  Plut.  Thes.  17  ein  Heiligtum 
des  Skiros  ausdrücklich  bezeugt  wird,  wo  den 
Tempel  der  Skiras  zu  verstehen  oder  durch  Ände- 
rung hineinzubringen,  recht  bedenklich  ist“. 
Zweifellos  ist  Skiros  ursprünglich  eine  ,, selb- 
ständige, mit  der  attischen  Landessage  eng  ver- 
bundene Sagenfigur,  die  später  von  Theseus 
verdrängt  wird.“  Vgl.  a.  a.  0. ; Gruppe, 

Griech.  Myth,  u.  Pel.  1,  652,  4;  siehe  auch  den 
Artikel  Skiras  in  diesem  Lexikon.  [J.  Heeg.] 
Skirtetes  (Kxigzrjzrig),  Beiname  des  Pan  in 
bezug  auf  seine  Eigenschaft  als  Tänzer,  Orph. 
Hymn.  11,  4.  Vgl.  Skirtos.  [Höfer.] 

Skirtos  {Tixlgzog),  Satyr,  Sohn  des  Hermes 
und  der  Iphthime  (s.  d.  2),  Nonn.  Dionys.  14, 
111.  Tn  dem  Epigramm  des  Dioshorides  (Anth. 
Pal.  7,  707):  Kxtgzog  ö nvggoyivBiog  kann 
Txigzog  auch  Gattungsname  sein , da  nach 
Cornut.  de  nat.  deor.  30  (p.  176  Osann  = p. 
59  Lang)  die  Satyrn  auch  GxigzoL  hießen,  unb 
rov  Gxaigtiv.  Osann  a.  a.  0.  p.  353  weist 
Gv.igxm.  als  Bezeichnung  der  Satyrn  auch  bei 
Alalalas  II  p.  17  (p.  43  ed.  Bonn.)  und  bei 
Cedren,  Hist.  1 p.  24  B nach,  die  aus  Cornutus 
geschöpft  haben,  LobeeJe,  Aglaopham.  1311. 
Tgl.  TJsener,  Phein,  Mus.  49  (1894),  462.  468, 
Götternamen  359.  Vgl.  Skirtetes.  [Höfer.] 
Skitaloi  (Hxizuloi),  Dämonen  der  Unver- 
schämtheit und  Unzucht,  zusammen  mit  den 
^ivaxtg  (s.  d.)  und  anderen  Dämonen  ange- 
rufen {Arist.  Kquit.  634)  nach  dem  Schol.  z.  d.  St. 
(vgl.  Hesych,  u.  Suid.  s.  v.  GxiruXoi)  eine  Er- 
findung des  Aristophanes-,  vgl.  Osann  zu  Cornut. 
de  deorum  nat.  p.  353.  Die  Ableitung  ist  un- 
sicher, Lobeclc,  Pathol.  93.  Aglaop>ham.  1311. 
Pa2)e-Benseler  s.  v.  SxLtaloi.  [Höfer.]' 

Skleroi  Theoi  r.  Theoi  Skier oi. 
Skodrenos  (Hxodgpvog),  Beiname  des  als 
'thrakischer  Reiter’  dargestellten  Apollon  auf 
einer  Inschrift  aus  Sofia:  AnoXXcovi  2lxod'grjvä{i) 
Sl'orpil,  Arch.  eqngr.  Mitt.  aus  Öst.  17  (1894), 
220  nr.  1 123;  vgl.  den  ähnlichen  Beinamen  in 
der  Weihung:  Kvgi[a>i.  An6[lX]covi  Kad'grivü){i), 

I Kalinha,  Ant.  Denlcm.  in  Bulgarien  (=  Schriften 
der  Bcdlccmlcomniission  4)  144  nr.  158.  [Höfer.] 
Skoidos  (Hxoidog),  Beiname  des  Dionysos; 
vgl.  Idiot.  Txoiöog'  raglug  rig  xul  Öioixryxfjg' 
Muxidovix'ov  xb  bvogw  Siönsg  xui  Mivav- 
dgog  ...  Gxoiäov  xbv  AiövvGov  v.aXsl,  wozu 
Meineke,  Frgm.  Com.  Gr.  4,  151,  9 bemerkt: 
^ Menander  Bacchum  Gxoldov  dixisse  videtur 
eodem  modo  quo  lacchum  xagiav  dixit  Soph. 
Ant.  1139  (1142)’.  Vgl.  auch  den  Dionysos 
) Oikuros  (s.  d.).  Zur  Ableitung  von  axoidog  vgl. 
Bezzenberger,  Bezzenbergers  Beiträge  7 (1881). 
65.  Fick,  Kuhns  Zeitschrift  22,  215.  Kretschmer, 
Einleitung  in  die  Gesch.  d,  griech.  Sprache  286. 
Kuhns  Zeiischr.  38,  137.  H.  Pedersen,  Kuhns 
Zeitschr.  36,  305  Anm.  0.  Hoffmann,  Die  Ma- 
kedonen  19f.  83f.  [Höfer.] 

Skoleitas  (UxoXfixag),  Beiname  des  Pan  von 
der  gleichnamigen  Anhöhe  {Curtius,  Pelop>.  1, 
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288.  Bursian,  Geogr.  v.  Griechenland  2,  247) 
in  Megalopolis,  dessen  Statue  von  hier  später 
in  eines  der  sechs  Regierungsgebäude  der 
Stadt  übergeführt  worden  war,  Paus.  8,  30,  6.  7. 
Gruppe,  Gr.  Myth.  745,  18.  898,  2.  Vgl.  Bd. 

3 Sp.  1431,  40  ff.  — Usener,  Rhein.  Mus.  49 
(1894),  469,  2 will  in  dem  Beinamen  Beziehung 
auf  Pan  als  Tänzer  (^ogsvrrjg  tslsrnrazos  iheäp, 
Rind.  fr.  99  Bergk^  p.  406;  (jHtprrjr/jg,  Orph. 
hymn.  11,  4 usw.)  erkennen.  [Höfer.]  i 

Skopas  {E'AO-Jtag),  1)  Satyr  auf  einer  Amphora, 

C.  I.  G.  4,  8398.  Heydemann,  Satyr-  und 
Bakehennamen  25  1 mit  weiteren  Literatur- 
angaben. Zur  Erklärung  des  Namens  dient 
die  Bezeichnung  eines  Tanzes  als  ckotco?,  Athen. 
14,  630a.  Phot.  Lex.  s.  v.  Sy.onog'  Gxgucc  op- 
XiqGtt'AÖv  ovtcog  Ehjroltg,  wobei  wohl  der 
Gestus  des  ccitoanoTtstv,  der  direkt  als  G%fiya. 
2atvQLn6v  {Roscher  Bd.  3 Sp.  1401,  64)  be- 
zeichnet wird,  ausgeführt  wurde  (vgl.  den  Pan  2 
änoaxonäp  Bd.  3 Sp.  1401,  40  ff.).  — 2)  Der 
von  Xenojoh.  Hell.  6,  1,  19  erwähnte  Skopas  ist 
nach  Ed.  Meyer,  Theopomps  Hellenika  240 
nicht  eine  der  historischen  Persönlichkeiten 
dieses  Namens,  sondern  der  Ahne,  der  eponyme 
Heros  des  Skopadenhauses.  [Höfer.] 

Skopelia  {SMJtsUa) , Beiname  der  Artemis 
in  einer  Weihinschrift  aus  Epidauros,  die 
von  einem  nvQtpogjjGag  gestiftet  ist,  Cavvadias, 
Fouilles  d’Epidaure  1 nr.  91.  Fränkel,  Inscr.  : 
Argol.  nr.  1084.  Blinkenberg,  Athen.  3Iitt.  24 
(1899) , 383 , der  auf  (mir  nicht  zugänglich) 
Nordisk  tidsskrift  for  filologi,  3 R.,  HI  S.  156 
verweist.  Der  Beiname  ist  wohl  synonym  mit 
’Angaia  (Hesych.  s.  v.  ’AxQsa.,  ’AnQicc),  KoavaLcc, 
KoQvcpaalcc  usw.  und  bezeichnet  Athena  als 
Göttin  des  Berges,  der  alten  Stätte  ihres  Tem- 
pels; so  ruft  Kreusa  die  Athena  an  als  tjjv 
in’  igoig  GKoniloLGi  ffsov  (Für.  Ion  871.  1479; 
vgl.  1434.  1578).  — B.  Keil,  Athen.  Mitt.  20  ^ 
(1895),  414,  2 vergleicht  die  Artemis  AsQsärig 
auf  dem  Dereion  des  Taygetos  (Paus.  3,  20,  7). 

[Höfer.  J 

Skopelos  {S%6nslog),  1)  einer  der  von  Oino- 
maos  getöteten  Freier  der  Hippodameia.  Schol. 
Pind.  Ol.  1,  127.  — 2)  s.  Megatas,  wo  nach- 
zutragen, daß  der  Name  X-Aonslog,  dessen 
Träger  wohl  mit  dem  s.  v.  Megatas  genann- 
ten identisch  ist,  auch  C.  I.  G.  1,  1246  wieder- 
kehrt. [Höfer.]  1 

Skopiai  (X-Aoniai),  Personifikation  der  Berg- 
warten, Philostr.  2,  4;  vgl.  Steuding  Bd.  2 Sp. 
2128,  36 ff.  und  außerdem  0.  Jahn,  Archäol. 
Beiträge  327.  K.  Friederichs,  Die  philostrat. 
Bilder  98.  H.  Brunn,  Jahrb.  f.  klass.  Phil. 
Suppl.  4,  290.  Wieseler,  PJiaethon  74  und  Gott. 
Gel.  Nachr.  1876,  81  f.  Petersen,  Arch.  Epi- 
graph. Mitt.  aus  Oesterr.  5 (1881),  50.  Vgl. 
auch  Bd.  2 Sp.  840,  22  f.  [Höfer.] 

Skopios  (Snoncog),  Aitoler,  Vater  des  von 
Oxylos  (Bd.  3 Sp.  1233,  20)  aus  Versehen  heim 
Diskoswurf  getöteten  Aikidokos,  Paus.  5,  3,  7. 

[Höfer.] 

Skordiskos  {X-AOQ8LrrAog),  Sohn  des  Paion, 
Stammvater  und  Eponymos  des  Volkes  der 
Skordiskoi,  Appian,  Illyr.  2.  Vgl.  Fligier,  Zur 
praehistor.  Ethnologie  der  Balkanhalbinsel  61. 

[Höfer.] 
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Skorpios  s.  Sternbilder. 

Skotia  {S'Aotia)  Beiname  — • 1)  der  Hekate 
in  Aigypten,  wo  ein  SzoTiag  Euärgg  Uq6p 
nahe  dem  See  Acherusia  hei  Memphis  erwähnt 
wird,  Diod.  1,  96.  Der  Zusammenhang  bei 
Diodor  fordert,  den  Beinamen  Skotia  auf  die 
H.  als  Unter  Weltsgöttin  zu  beziehen.  Vgl.  je- 
doch auch  unten.  — 2)  der  Aphrodite  — a) 
’JcpQoSitTjg  Z'AOtiag  isQOP  -accx’  Al'yvTCTOp , He- 
0 sych.  s.  V.  S'aotL«.  — b)  E%otLa.g  ’Aq>goSirT]g 
ifQov  iv  tpaiGrm  sLpcd  cpaGi,  Etym.  M.  543,  48 
(nach  dem  E-Aozia  gleichbedeutend  mit  -xovipL- 
no&og  sein  soll).  Auszuscheiden  ist  bei  der 
Deutung  des  Beinamens  E-aotlu  das  Epigramm 
das  Addaios  (Anth.  Pal.  7,  51,  2)  auf  Euripi- 
des,  der  darin  anoririg  Kvitgidog  aXloxgiog  ge- 
nannt wird  = 'abhold  heimlichem  Liebes- 
genuß’  {laO'Qoda  Kvngig,  Eur.  in  den  KofjTsg, 
Berl.  Klassikertexte  5,  2,  74  Vers  7 = Eubulos 
ü fr,  67  Kock  aus  Athen.  13,  559a;  vgl.  auch 
Eur.  frgm.  528  aus  Stob.  Flor.  64,  10;  rj  yccg 
Kvngig  niqpvxs  zw  Gkotiu  cpilt],  zo  (pcög  d’  &v- 
dyxr\p  nQOGtLJr\Gi  GcagiQovslv).  Panofka,  Arch. 
Zeit.  8 (1850j,  269  ff.  erklärt  die  Aphrodite  S. 
von  Phaistos  (oben  2 b)  mit  Anlehnung  an  die 
im  Etym.  M.  gegebene  Deutung,  'Sehnsuchts- 
verbergerin’  als  eine  „unnatürliche,  gesetz- 
widrige, sehnsuchtbergende“  Aphrodite  mit 
spezieller  Beziehung  auf  Pasiphae,  wodurch 
allein  schon  die  Deutung  unwahrscheinlich 
wird.  Gerhard,  Gr.  Myth.  1,  390  (§  377,  Ib). 
401  (§  373,  1 c)  und  Gruppe,  Gr.  ALyth.  1358.  2 
sehen  in  der  Aphrodite  S.  die  finstere  Todes- 
göttin (vgl.  die  Beinamen  Melainis,  Mychia, 
Zerynthia).  Eine  Beziehnng  auf  den  orp bi- 
schen (Hrm.  3,  2)  Vers:  „Nv^  yivsGig  ndvTcov, 
fjv  xcd  KvnQiv  xaleGcogev“  ist  in  dem  Beinamen 
ExoxLcc  wohl  kaum  zu  suchen;  vgl.  Gruppe, 
Jahrb.  f.  klass.  Phil.  Suppl.  17,  733:  ,,Eine 
Bezieliung  zu  der  ’AcpQodixr]  ExoxLa  ist  (in  dem 
angeführten  Verse)  sehr  zweifelhaft;  vielleicht 
wird  sich  darüber  sicherer  urteilen  lassen, 
wenn  einmal  das  Wesen  der  Göttin  von  Phai- 
stos genauer  bekannt  ist  als  jetzt“.  Einen 
Fingerzeig  zur  Erklärung  des  Beinamens  Skotia 
zunächst  für  Phaistos  gibt  möglicherweise  die 
Notiz  im  Schol.  Eur.  Alk.  989:  Kggxsg  xovg 
dvijßovg  axoxiovg  Xiyovaiv.  Diese  Notiz  ist 
durchaus  glaubwürdig  und  verständlich:  Exo- 
XLOt  'im  Dunkel  des  Hauses’  lebend  hießen  bei 
den  Kretern  die  Kinder  vor  ihrer  Mannbarkeit, 
bis  sie  in  das  'Licht  der  Öffentlichkeit’  (s. 
Eur.  Phoen.  1540  f..-  i'gäysiv  slg  (päg  gxoxLcov 
ix  ^alägcop-,  vgl.  auch  die  Bezeichnung  der 
Mäuse  als  gxÖxioi,  Lsonid.  Tar.  in  Anth.  Pal. 
6,  302;  vgl.  Hoeck , Kreta  3,  100.  L.  Gras- 
berger, Erziehung  u.  Unterricht  im  klass.  Altert. 
3,  60.  Bücheier  u.  Zitehnann,  Das  Recht  von 
Gortyn  61  Anm.  12)  traten.  In  Phaistos  spielt 
die  Sage  von  dem  Mädchen,  das  von  seiner 
Mutter,  um  es  vor  dem  Tode  zu  retten,  als 
Knabe  Leukippos  aufgezogen  wurde  (die  Fa- 
bel ist  ausführlich  erzählt  unter  Galateia  nr. 
2,  Leukippos  nr.  11;  besonders  aber  unter  Leto 
Bd.  2 Sp.  1968  f.).  Im  entscheidenden  Moment 
verwandelt  Leto  auf  das  Flehen  der  Mutter 
die  Jungfrau  in  einen  Jüngling.  Tavxrjg  ixi 
g,igvr]vrccL  xfjg  gsxaßoXfjg  ^aLaxioi,  xkI  Q'vovgi 
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{^vaijiT]Sri  Valkenaer)  ArjToi,  i'^rig  ^cpves 
firjösa  Tfl  'AOQr),  v.cd  ri]v  toQTijv  ’Ev.övaia  yux- 
Xovciv.  STttl  xbv  Tti-nlov  ij  Ttaig  i^sSv.  vofit^ov 
d’  iex'iv  iv  xoig  ydfiotg  tiqÖxbqov  nccganXivs- 
ad'cu  Tcagu  xö  äyaXfia  xov  Afv/.innov.  Die  Le- 
gende soll  den  Beinamen  der  Leto,  ^vrirj,  und 
den  Namen  des  Festes  ’Ey.övGia  erklären. 
Aber  wie  töricht  ist  die  gegebene  Begründung : 
iTtsi  xbv  ntxtXov  xj  natg  i^idvl  Denn  wie  schon 
Weizsäder  Bd.  1 Sp.  1589,  12  fif.  richtig  be- 
merkt, die  Jungfrau  ist  immer  in  Knaben- 
gewandung gekleidet  gewesen,  hat  also  den 
Feplos  gar  nicht  'ausgezogen’.  Eine  weitere 
Erklärung  gibt  TFe/2säc^'t'r  nicht.  Von  den 
modernen  Erklärern  gehen  iJümmler  (Philo- 
lo(jus  5ü  [1897],  33  ff.  = Kleine  Schriften  2, 
230  Ö'.)  und  Xilsson  (Griech.  Feste  370  If.)  von 
der  Erklärung  bei  Ant.  Lib.  aus:  ’Eyd'vßia  . . 
irtil  xbv  ninXov  ij  Tialg  i^töv.  IXümmler  be- 
zieht den  Namen  auf  eine  Entkleidungszere- 
monie, die  mit  der  Statue  des  Leukippos  vor- 
genommen  worden  sei,  Xilsson  auf  den  bei 
manchen  Festen  üblichen  Kleidertausch  bzw. 
auf  die  öfters  als  Hochzeitsbrauch  vorkommende 
Verkleidung  {Flut.  mul.  virt.  4.  Folyaen.  8,  33. 
Frocl.  bei  Fhot.  bihl.  322  a 14.  Flut.  Thes.  20. 
Farneil,  Areh.  f.  Eeligionswiss.  7 [1904],  75  fF.). 
Aber  das  liegt,  wie  auch  Xilsson  zugibt,  streng 
genommen  nicht  in  ’Endvaux,  das,  wenn  es 
auf  die  Kleidung  bezogen  wird,  nur  das  'Aus- 
ziehen’ bedeuten  könnte,  das  ja  aber  (s.  die 
Bemerkung  von  Weizsäcker  oben)  gar  nicht 
stattgefunden  hat.  Ganz  unwahrscheinlich 
(Xilsson  a.  a.  0.  371,  1.  Gruppe,  Gr.  Myth. 
1248,  3 nr.  14)  ist  die  Annahme  von  Enniann 
(ob.  Bd.  2 Sp.  1969,  25  ff.),  daß  die  ’End'voia, 
die  'Herauszieheopfer’ , auf  den  durch  Leto 
geförderten  Geburtsakt  zu  beziehen  seien. 

Die  clvrißoi  hießen  (s.  oben)  bei  den  Kre- 
tern G-Aoxioi,  weil  sie  im  Dunkel  des  Hauses 
lebten.  Bei  IHato  Leg.  6,  21  p.  781c  wird 
das  „8ibvv.bg  v.al  Gvoxurbv  entgegen- 

gestellt dem  „ayiG&ai  at’s  cpm?“.  Wie  SGOöog 
und  ^vdvaig  (Herod.  2,  121,  3)  sich  gegen- 
überstehen, ebenso  verhalten  sich  tig  böyovg 
Svvat  (Für.  H.  /'.  874;  vgl.  Hom.  Od.  12,  93. 
Soph.  Ant.  1217)  und  iv.bvvai  fitydgoio  [Hom. 
Od.  22,  334;  vgl.  Arist.  Vesp.  141.  351.  He- 
sych.:  iv8vg'  f^slffcbv).  Vom  neugeborenen 
Hermes  heißt  es  (Apollod.  3,  10,  2,  1):  iv 
TtQwxoig  (GTCagyclvoig)  inl  xov  Xinvov  vilgivog, 
iv.dvg  tig  Ihtgiav  TtagccyLvtxca.  Ich  sehe  also 
in  den  ’Ev.övaux  dasjenige  Fest,  das  gefeiert 
wurde,  wenn  die  bis  dahin  als  Gxbxioi  im  In- 
nern des  Hauses  lebenden  jungen  Leute  aus 
ihrer  Verborgenheit  in  die  Öffentlichkeit  ein- 
traten (tv.  xov  Gvoxovg  i^id'vGav  tig  xb  (p&g), 
d.  h.  wenn  sie  in  die  ephebischen  Genossen- 
schaften (äytX.ca,  Ephoros  bei  Strabo  (10,  480) 
eintraten.  Daß  dies  auch  in  Kreta  wie  anders- 
wo (E.  Samter,  Familienfeste  d.  Griech.  u.  Börner 
71  ff.  ) mit  besonders  feierlichen  Zeremonien  ver- 
bunden war,  läßt  sich  ohne  weiteres  annehmen. 
Der  Eintritt  in  die  ciyiXou  erfolgte  in  Kreta,, 
wo  im  Gegensatz  zur  spartanischen  Erziehungs- 
weise die  Knaben  weit  länger  dem  Kreise  der 
Familie  angehörten,  im  17.  Lebensjahr,  Hesych. 
ünuytXog'  b yrjötTia}  GvvaytXa^öfisvog  nccig,  b 
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gtXQ''  iitxcrAciiSsna',  vgl.  Hoeck  3,  101  f. 

Grasberger  a.  a.  0.  Bücheier  und  Zitelmann 
a.  a.  0.  60.  Wachsmuth,  Gott.  Gel.  Xachr. 
1885,  200  f.  Busolt,  Gr.  Gesch.  1*,  344,  3. 
Daß  die  Einreihung  in  die  dyeXca  für  diejeni- 
gen, die  zu  der  betreiienden  Zeit  das  17.  Le- 
bensjahr erreichten,  nicht  einzeln,  genau  nach 
dem  Datum  der  Geburt,  sondern  für  alle  Kna- 
ben desselben  .Jahrgangs  gleichzeitig  stattfand, 
ist  eigentlich  selbstverständlich,  wird  aber 
ohnedies  noch  indirekt  bezeugt  durch  das 
Analogon,  daß  die  zu  gleicher  Zeit  aus  den 
(xyeXui  austretenden  heiratsfähigen  Erwachse- 
nen zu  gleicher  Zeit  heiraten  mußten:  yu- 
yttv  ytv  afia  ndvxtg  dvayvd^ovxui  jtorp’  avxolg 
(den  Kretern)  oi  %axu  xbv  ccvxbv  ygövov 
iv.  xfjg  xcbv  Ttaiöoov  dyiXrjg  ivvgiQ'ivxtg , Epho- 
ros bei  Strabo  10,  482;  vgl.  Busolt  a.  a.  0. 
345,  4. 

Ich  sehe  also  in  der  Aphrodite  XvoxLcc  von 
Phaistos  die  als  vovgoxgoipog  (Aphrodite  vov- 
goxgbcpog  s.  Bd.  2 Sp.  1628,  63  ff.  Sp.  1632,  8ff., 
vgl.  Klausen,  Aeneas  und  die  Fenaten  133) 
über  die  gvÖxioi  waltende  Göttin.  Nicht  ver- 
schieden von  der  A.  Zvoxia  ist  wohl  die  A. 
Mv^ia  (Bd.  2 Sp.  3298,  4.  28ff.),  die  über  dem 
fivxbg  (vgl.  auch  Stiid.  yvxoi'  vaxadvGtig,  xdi 
ivdov.  Man  beachte  vaxabvGsigl  S.  oben  die 
Deutung  von  ’Evbvaia)  eines  Hauses  z.  B.  über 
dem  ttdXciyog  als  dem  innersten  Gemache 
waltet  (Bohde,  Psyche  Ij  135,  1),  der  deshalb 
auch  die  Schwalbe  (als  häusliches  Tier,  Ar- 
temid.  2,  66)  heilig  war,  Ael.  h,  a.  10,  34. 
Über  das  Verhältnis  der  Aphrodite  XvoxLa  zu 
Leto  Qtvxirj  sind  wir  im  unklaren,  zumal  da 
die  von  Anton.  Lib.  gegebene  und  von  den 
Neueren  (s.  Phytia)  übernommene  Ableitung 
von  cpvo)  nicht  sicher  ist,  Gruppe,  Gr.  Myth. 
1249,  1.  — Xilsson,  Gr.  Feste  370,  3 ist  ge- 
neigt, Leto  Phytia  von  der  Mutter  der  gött- 
lichen Zwillinge,  Apollon  und  Artemis,  über- 
haupt zu  trennen  und  sie  zu  der  kretischen 
Bergmutter  Eheia  zu  stellen,  die  allerdings  in 
Phaistos  nach  dem  freilich  etwas  dunkeln  viel- 
fach behandelten  Epigramm  {Halbherr,  ATusea 
Baliano  3,  736.  Blaß,  Jahrb.  f.  klass.  Philo- 
logie 1891,  Iff.  Drexler,  Woclienschr.  f.  klass. 
Phil.  12,  1291  f.)  eine  Rolle  als  vovgoxgoipog 
gespielt  zu  haben  scheint,  E.  Maaß,  Athen. 
Alitt.  18  (1893),  272  ff.  Orpheus  309  ff.  Wer- 
nickc,  Athen.  Mitt.  19  (1894),  290ff.  Nicht 
unwahrscheinlich  ist  es,  daß  Aphrodite  Xvoxicc 
und  Arjxd)  $vxLrj  (?)  Differenzierungen  einer 
mütterlichen  Gottheit  sind,  zumal  wenn  man 
mit  XIaaß,  Griech.  u.  Semiten  auf  d.  Isthmus 
V.  Korinth  104,  2 annehmen  darf,  daß  Arjxtb  — 
Accxä  ursprünglich  die  'Göttin  von  Latos  (Lato) 
auf  Kreta’  ist.  Beachtenswert  ist  es  auch, 
daß  Leto  wie  Aphrodite  den  Beinamen  Mvxia 
(s.  d.  4)  führt.  Nach  Gruppe,  Gr.  Myth,  1248, 
1 hat  Labbert,  Ind.  lect.  Bonn.  1882,  9 mit 
dem  Letobeinamen  Hvrirj  den  Beinamen  des 
Dionysos  I>oixctXt(bxrjg  {Antli.  Pal.  9,  524,  21) 
verglichen,  wie  ich  vermute , in  Hinsicht  auf 
das  Herumirren  der  von  Hera  verfolgten  Göttin. 
Hängt  iDvxirj  wirklich  mit  cpoix&v  zusammen 
— vgl.  den  Wechsel  von  o^  und  v im  Namen 
der  akarnanischen  Stadt  ^oirtac  (Pvxia  (Bur- 
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sian,  Geogr.  v.  Griechen}.  1,  111),  im  Sibyllen- 
namen  ^oirm  (s.  d.):  ^vrw,  Apollon  Tloiriog: 
Uvriog  — , dann  ließe  sich  für  Leto  ^vrLr\  = 
^oltLt}  folgende  Bedeutung  gewinnen:  Aphro- 
dite ZytoTia  ist,  wie  oben  vermutet  wurde,  die 
Schutzgöttin  der  onörioL  — ävrjßoi.  An  ihre 
Stelle  tritt,  sobald  die  Knaben  herangewachsen 
waren  und  in  die  Genossenschaften  eintraten 
(eis  tag  dvogcc^ofitvcxs  ay^lag  cpoiräv,  Mphoros 
bei  Strabo  10,  480),  Leto  (poiriri  als  Patronin 
der  cpoirioi,  das  als  Synonymon  von  <poiTr}T7js 
aufzufassen  wäre.  Daß  die  Gottheit  denselben 
Beinamen  führt  wie  die  ihrem  Schutze  Unter- 
stellten (hier  Zuoria-.  Hv.6tiol  bzw.  ^oirir]: 
^oiTtot),  ist  nicht  singulär;  vgl.  Uäßog:  Zäßoi 
(s.  Sabos  nr.  2);  vielleicht  gehört  hierher  auch 
der  Apollon  Kongidiog  (Hesych.  s.  v.  -novQiäiov. 
Wide,  Lakon.  Kulte  95)  als  Schützer  der 
■KovQiSioi-,  der  Apollon  Kovgsog  von  Teos  [Corr. 
hell.  4 [1880],  168  nr.  22;  als  Patron  der  nov- 
Qioi  (aonpoi). 

Daß  die  Aphrodite  S-noria  in  Ägypten  (s. 
oben  nr.  2 a und  Clermont-Ganneau,  Etudes 
d’arch.  Orient.  1 [1880],  133,  1,  der  in  der 
ägyptischen  Aphrodite  E-xoriu  die  Hathor  [s. 
d.]  erkennt,  ebenso  wie  Beinisch,  Eie  ägypt. 
Denkm.  in  Miramar  239;  vgl.  Bd,  1 Sp.  1855, 
41  ff.)  aus  Kreta  dorthin  übertragen  worden 
ist,  läßt  sich  bei  den  zahlreichen  Beziehungen 
der  hellenischen  Mythengeschichte  zu  der 
ägyptischen  (vgl.  B.  Niese,  Hermes  42  [1907], 
435  f.)  an  und  für  sich  vermuten  und  wird 
durch  folgende  Betrachtung  noch  wahrschein- 
licher. Merkwürdigerweise  steht  neben  der 
ägyptischen  Aphrodite  Ewricc  eine  Hekate 
2v.otLa  (s.  oben  nr.  1).  Nun  gab  es  nach 
Steph.  Byz.  s.  v.  "AcpO-aia  in  Aigypten  eine 
Hekate  Mqpfforta,  deren  Namen  ohne  Zweifel 
mit  ’Acp^dg,  der  Nebenform  von  (s.  d.), 

der  griechischen  Transkription  des  ägyptischen 
Gottesnamen  Ptah  zusammenhängt;  anders 
GÖbel,  Lexilogus  z.  Homer  1 , 385.  Nun  ist 
aber  Apthas  der  Gott  von  Memphis,  — bei 
Memphis  aber  lag  das  Heiligtum  der  Hekate 
Etioxici.  Es  ist  also  wahrscheinlich,  daß  diese 
Hekate  Er.oria  einerseits  mit  der  ’Acp&aicc 
identisch  ist,  andererseits  aber  auch  mit  der 
Aphrodite  E%ori<x,  sowohl  mit  der  ägyptischen 
als  mit  der  von  Phaistos.  Wir  nahmen  an, 
daß  die  Aphrodite  Enoria  von  Phaistos  nach 
Ägypten  übertragen  sei.  In  diesem  Falle  kann 
sie  sehr  wohl  die  Epiklesis  i]  ^aiaxicc,  also 
AcpQOÖLxri  E-Mzicc  17  dtaiaria,  erhalten  haben: 
Tj  ^caoxicy.  klang  an  Nepal oxicc  an  oder  wurde 
als  Hcpaißria  verstanden.  "Hepaiaxog  aber  ent- 
spricht dem  ägyptischen  Ptah  bzw.  ’AepQ-dg 
(Effets).  So  würde  sich  AepQ'aia  als  Beiname, 
freilich  zunächst  der  Hekate,  erklären.  Nun 
berühren  sich  aber  Hekate  und  Aphrodite  als 
ltovpoTpdg)o^,  und  als  novpoxQoqjog  haben  wir 
oben  die  Aphrodite  Enoxia  von  Phaistos  zu 
erweisen  gesucht  (Hekate  xovQoxgoepog  Bd.  2, 
Sp.  1628,  56ff.  1630,  67 ff.  — Aphrodite  -z.  1628, 
63  ff.);  ja  in  einem  Epigramm  aus  Hierapolis 
Kastabala  (Denkschr.  d.  Wien.  Alcad.  d.  Wiss. 
44  [1896],  26  nr.  58.  C.I.  L.  3,  12  116.  Cagnat, 
Inscr.  Graec.  ad  res  Born,  pertin.  3,  903):  — 
tkxs  Eilrivairiv,  ti'x’  ’'Aqxtgiv  si'xs  ae , ö'aigov, 
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nvQfpÖQov  iv  XQLodoig  rjv  aeßögead-’  'Exdxr/v,. 
ei'xe  KvTtQiv  &t]ßr]g  (Strabo  14,  5,  21  p.  676) 
kabg  {boGoai  yspaigeL  — werden  beide  Göttinnen 
gleichgesetzt.  [Höfer.] 

Skotios  (Exoxtog),  Beiname  — 1)  des  Plu- 
ton,  in  Gegensatz  gestellt  zu  dem  Apollobei- 
namen ^otßog,  Blut.  I)e  ei  ap.  Delph.  21.  — 
2)  des  Ayad-ög  Jaigeov,  der  hier  identisch  ist 
mit  Psais  (s.  cL),  an  der  Bd.  3 Sp.  3258,  6 s.  v. 
Psychopompos  mitgeteilten  Stelle.  [Höfer.] 
Skotitas  (Exoxixag),  Beiname  des  Zeus.  Der 
einzige  Zeuge  für  diesen  Kult  ist  Pausanias, 
der  3,  10,  6 berichtet:  iovai  ds  anb  xeov  ’Equ&v 
iaxlv  d xoTCog  ovxog  anag  Sqv&iv  TcXyQrjs'  xb  de 
övoga  xm  laglm  Exoxlxai’  avxb  avve%ig  räv 
Ssvd'gcov  inoirjaev,  alXd  Zevg  i7iixlr]GLv  Exo- 
xixug,  xal  ioxiv  iv  aQiaxeQd  xfjg  öd'ov  d'excc 
gdliaxd  nov  axddia  ix-xpanofiivoig  iepbv  Exo- 
xixa  Ai6g  (auf  Pausanias  geht  zurück  die  No- 
tiz bei  Stepihanus  Byz.  s.  Exoxivd,  der  als  Na- 
men des  Ortes  Exoxivd,  und  des  Zeus  Exoxi- 
väg  angibt).  Den  in  dem  Eichenwald  Skotitas 
(erwähnt  auch  von  Polyb.  16,  37)  im  nörd- 
lichen Lakonien  an  der  argolischen  Grenze 
(vgl.  Leake,  Morea  2,  524;  Boblaye,  Beeherches 
72;  Boß,  Beisen  im  Pelop.  1,  173  f.;  Curtius, 
Pelop.  2,  207  und  262;  Bursian,  Geographie 
von  Griechenland  2,  116;  Pausanias  herausg. 
von  Hitzig-Blümnerl,  p.  7 65)  gelegenen  Tempel, 
in  dem  Zeus  Skotitas  verehrt  wurde,  glaubt  man 
bei  Barbitza  wiedergefuhden  zu  haben.  Ger- 
hard (Griech.  Myth.  1,  p.  168  u.  Anm.  10)  schien 
das  Beiwort  Tinster’  Mie  furchtbar  zerstörende 
und  finstere  Kraft’  des  Zeus  anzudeuten.  Das 
ist  jedoch  ebenso  unsicher  wie  die  Vermutungen 
Panofkas,  Arch.  Zeit.  7,  1849,  73  ff,  der  auf 
einer  von  Gerhard  im  8.  Winckehnannsprogr., 
Berlin  1848,  veröffentlichten  Lekythos  darge- 
stellt zu  sehen  glaubte,  wie  ’Herakles  von 
Athene  von  Thera  und  Hei'mes  dem  Zeus  Sko- 
titas vorgeführt  wird’.  Welcher,  Griech.  Götterl. 
2,  486  dürfte  wohl  Eecht  behalten  mit  seiner 
Annahme,  daß  Zeus  Skotitas  ein  Unterweltsgott 
ist  und  'kein  anderer  als  Zeus  Chthonios  in 
Korinth  und  Olympia  oder  Zeus  Pliiteus  in  Sa- 
mos und  Halikarnaß’.  Vgl.  auch  S.  Wide,  Lakon. 
Kulte  18;  Grupjje,  Griech.  Myth.  u.  Belig.  744, 
17  u.  1094,  28.  Es  ist  jedenfalls  beachtens- 
wert, daß  auch  Pluton  den  Beinamen  Ev.öxiog 
führt  (Plutarch,  de  El  ap.  Delph.  p.  394  A).. 
Neuerdings  zieht  Cook,  Class.  Bev.  17,  1903, 
414,  den  in  Thessalien  und  Makedonien  be- 
gegnenden Ortsnamen  Exotoveaa  zur  Erklä- 
rung heran  und  verweist  auch  auf  den  von 
Plutarch,  Quaest.  Gr.  20  erwähnten  „0  Xeyoue- 
vog  iv  HQxyjvrj  nupd  AqvI  ffxdros“,  in  dem  er 
ein  dem  von  Pausanias  genannten  verwandtes 
Heiligtum  des  Zeus  sehen  zu  dürfen  glaubt. 
Diese  Vermutung  ist  jedoch  sehr  unsicher,  eben- 
so die  Behauptung,  die  Grundlage  der  Ver- 
ehrung des  Zeus  Skotitas  sei  in  der  Vorstel- 
lung zu  suchen,  daß  die  Gottheit  im  Schatten 
des  Eichenhains  walte  und  gegenwärtig  sei. 
über  die  weiteren  willkürlichen  Folgerungen 
Cooks  vgl.  0.  Gruppe,  Bursians  Jahresber.  137, 
1908,  643  f.  [J.  Heeg.] 

Skotos  (Exbxog),  'das  Dunkel’,  von  Ge,  Vater 
der  Erinyen,  Soph.  Oid.  Kol.  40.  106.  Vgl. 
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Schol.  Aesch.  1,  1h8  oi  uiv  r^ji  sivca  'die  Eri- 
nyerii  -/.cd  Hy.ÖTovi,  oi  6'h  — xdrouj  '/.al  Evcovv- 
uriS,  i]v  -/.cd  Pf'yi'  övowä'^sGd'ca  laus  Istros;  vgl. 
Schol.  Soph.  Oed.  Kol.  42.  Wellmann,  lAro 
Call i mach,  , Sch  'imann,  Opu^c.  acad.  2,  76  f. 

diaaß,  Orpheus  löT.  Gruppe,  Gr.  Mytli.  424, 
3,  767,  3.  Rohde,  Psyche  1^.  206,  2.  Vgl.  auch 
Enr.  Hec.  1.  Luc.  Menipp.  1:  g-a6tov  nvlai, 
und  die  GemmeiiLnschrifc  bei  Chabouillet  223'J 
= Lenormant,  Gaz.  arch.  3 11377),  214:  ’law 
EaßacoO',  yldovyty,  xcd  Qdlaaaa  v.cdi  tov  Tay- 
Tuoov  Exoti  v (!  E'/.orog'l  Syoua'}).  Vgl.  Tenebrae, 
von  Erebos  und  Nox  abstaintneiid,  bei  Cic.  de 
nat.  deor.  3,  17,  44.  Nach  E.  Manß,  Orpheus 
157  ist  Skotos  eiue  Erscheiuungsform  des  Hades. 

[Höfer.] 

Skylakeiis  (Ey.iO.uy.sv;),  Lykier,  Genosse  des 
Glaukos,  vor  Troia  von  Aias,  dem  Sohne  des 
Oileus,  verwundet,  kehrt  allein  von  allen  seinen 
(.letahrten  in  die  Heimat  zurück.  Dort  fragen 
ihn  die  Weiber  nach  dem  Schicksal  ihrer 
Männer,  und  als  sie  von  Skylakeus  deren  Tod 
erfahren,  steinigen  sie  den  Gnglücksboten  in 
der  Nähe  des  Temenos  des  Bellerophontes  und 
de;  Tempels  der  Leto  (bei  Xanthos,  Benndorf- 
Xiemnnu,  Reisen  in  Lyhien  und  Karlen  120). 
Der  Steinhaufe,  der  sich  über  dem  Getöteten 
auftürmte,  ward  zugleich  sein  Grabhügel;  vgl. 
Fr.  Studniczka,  Beitrüge  zur  Gesch.  d.  altgriech. 
Tracht  in  Ahhandl.  d.  arch.  epigraph.  Seminars 
der  Unirer.i.  Wien  6,  I [1886],  p.  62  Anm.  20. 
Bernh.  Schmidt,  Jahrh.f.  Idass.  Phil.  147  [1893], 
37s  f.  Später  erhielt  Skylakeus  auf  Befehl  Apol- 
lons göttliche  Ehren  (rifrat  (öars  ^sog,  cpd-ivvd’si 
dt  oi  oi'movt  riatj),  Quint.  Smyrn.  10,  147 — 166. 
Gruppe,  Gr.  Myth.  804,  3.  1247.  3.  R.  Hirzel, 
Die  Strafe  der  Steinigung  16.  28  = Abhandl. 
der  phil.-hist.  Klasse  der  K.  S.  Ges.  d.  TlDiss.  27 
(1909),  238.  250.  Nach  Schmidt  a.  a.  0.  379 
Anm.  20  war  Skylakeus  ursprünglich  ein  Gott, 
vielleicht  ein  chthouischer,  der  zum  Heros 
herabgesunken  sei,  und  die  Erzählung  von 
seinem  Tode  ist  als  Stiftungslegende  für  das 
Vorhandensein  eines  Grabhügels  oder  eines  aus 
Feldsteinen  zusammeugehäuften  Altai’s  zu  be- 
trachten, an  welchen  sein  Kult  anknüpfte.  Vgl. 
auch  IF.  H.  Roscher,  Das  von  der  Kynanthropie 
handelnde  Fragment  des  Marcellus  v.  Side  37 
Anm.  96.  39  Anm.  102.  Eine  Parallele  zu  der 
Tötung  des  S.  durch  die  lykischen  Weiber  ist 
die  Legende  bei  Herod.  5,  87,  nach  welcher  die 
athenischen  Frauen  den  nach  der  Niederlage 
rler  Athener  auf  Aigina  allein  Zurückkehren- 
den mit  den  Spangen  ihrer  Chitone  töten,  wo- 
bei eine  jede  ihn  fragt,  wo  ihr  Mann  sei. 

[Höfer.] 

Skylakitisf’  EnvlKyiTig),  Beiname  der  Artemis- 
Hekate  , Orph.  Dymn.  1,  5.  36,  12.  Gruppe, 
Gr.  Myth.  121,  9.  10.  Vgl.  die  Bezeichnung 
der  Hekate  im  großen  Pariser  Zauberpapyrus 
{Wessely,  Denlc.schr.  d.er  Kais.  Alcad.  d.  Wiss. 
zu  Wien  36  [1888 1,  H p.  112  v.  2722)  als  g%v- 
Xu'/tia,  wo  E.  Miller,  Melanges  de  Litterature 
grecrjiie  p.  443  G-nvXäy.cnvu  vorschlägt,  Aleineke, 
Hermes  4 (1870),  59:  Gy.vlgyoQs  (Vokativ), 
NecueJe  unter  Zustimmung  von  Dilthey,  Rhein. 
Mus.  27  (1872),  397  und  Abel,  Orphica  p.  289 
V.  7 : Gyvlocyhi.  Vgl.  auch  Orph.  Argon.  879. 
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9S5.  Jahrb.  f.  Idass.  Phil.  Suppl.  27,  116.  118; 
vgl.  auch  Skylakotrophos  nr.  2.  [Höfer.] 

Skylakotrophos  (A/inXazorpoqpo?),  Beiname 
— 1)  des  Pan,  Nonn.  Dionys.  16,  187.  Vgl. 
Roscher  Bd.  3 Sp.  1387,  4 ff.  — 2)  der  Arte- 
mis in  dem  den  Sidymeern  erteilten  Orakel 
bei  Benndorf- Nie  mann,  Reisen  in  Lykien  und 
JVar/ea  53  E,  1 6.  j).  77.  Vgl.  Skylakitis.  [Höfer.] 

Skyletria  tEnvXriTQia).  Jjykophr.  852  f.  heißt 
es:  ij^ti  d’oeXyrgg  sig  Ta.itvyiov  GtQarbv  xkI 

dcöQ  di'cctjjst  TtaQd'fiup  E'AvXr\r qIc(.  Dazu  be- 
merkt das  Schol.  853  (p.  276,  13  ff.  Scheer):  zal 
dag’  dvdxjjti  %al  rfj  ’larcvyia  gxoi  tt]  KccXavgidi 
?)  Gv.vXsvTiv.ij  val  noXspyTivi].  Der  erste  Teil 
des  Scholions  setzt  die  Lesart  SvvXXgxLu  vor- 
aus, die  Scheer,  Prolegomena  ad  Lykophr.  Alex. 
2,  40  bevorzugt  und  die  auf  das  Vorgebirge 
Skyl(l)etion  {Strabo  6,  261.  Er.  Lenormont,  La 
Gr.  Grece  2,  329  ff.  Holm,  Bursians  Jahresber. 
1881,  3,  131)  hinweist,  womit  auch  überein- 
stimmt Schol.  Lykophr.  855  (p.  277,  5):  rfj  kd'pvä 
[f  n]  ’laxtvyl  a.  Die  Lesart  EvvXgxgicc  bezeichnet 
^thena  als  Göttin,  die  die  Kriegsbeute  verleiht 
(wie  kysXslg,  Äglxig)\  vgl.  auch  Hesych.  EvvX- 
Xavig'  i]  itoXspivfi,  iGag  ccTtb  rov  gvvXsvslv, 
V.  Holzinger,  Lykophrons  Alexandra  295  zu  853. 
Gruppe,  Gr.  Myth.  1208,  12.  In  seinem  Auf- 
satz Althene  Skyletria’  erklärt  Gr.  Lenor- 
mant, Gazette  arch.  6 (1880),  182  ff.  die  Athene 
Sk.  als  die  Göttin  der  Stürme  und  des  Schiff- 
bruchs. [Höfer.] 

Skylios  {EvvXiog),  Beiname  des  Zeus,  als 
Schwiirgott  (bgpvo)  Txijvu  EvvXtov)  angerufen 
in  dem  Eid  der  Einwohner  von  Priansos  auf 
Kreta,  R.  Bergm  mn,  De  inscriptione  inedita 
Cretensi  {Jahresbericht  d.  Gymnas.  zu  Branden- 
burg 1860/61)  p.  12A  61  = Collitz  5024,  61, 
und  in  dem  Eide  der  Einwohner  von  Gortyn 
und  Hierapytna,  Bergmann  a.  a.  0.  p.  13  B TI 
= Collitz  5024,  77.  Zeus  NxvXtog  ist  identisch 
mit  Zeus  Evvl.Xiog  (s.  d.).  [Höfer.] 

Skylla  {EvvXXrj  bei  Homer,  EvvXXd  bei  den 
Attikern  und  den  Spätem,  Stellen  bei  F.  Solm- 
sen,  Beitr.  z.  griech.  Wortforschung  1,  261). 

Literatur:  E.  Einet,  Recherches  et  conjec- 
tures  sur  le  mythe  de  Glaucus  et  de  Scylla,  Amt. 
d.  I.  15  (1843),  144—205  z.  Mon.  3,  52.  53. 
R.  Gaedechens,  Glaukos  d.  Meergott,  Gött.  1860. 
E.  Siecke,  De  Niso  et  Scylla  in  aves  mutatis, 
Progr.  d.  Friedr.-Gymn.  Brl.  1834.  Otto  Waser, 
Skylla  und  Charybdis  in  d.  Lit.  und  Kunst  d. 
Griechen  und.  Römer,  Diss.  Zürich  1894  (vgl. 
auch  Waser,  Charon,  Gharun,  Charos,  Brl.  1898, 
70 — 73),  besprochen  von  H.  Leivy,  Wschr.  f. 
klass.  Philol.  12  (1895),  261  f.  K.  Tümpel,  Brl. 
philol.  Wschr.  15  (1895),  989 — 98.  E.  Maaß, 
D.  Lit.  Ztg.  16  (1895),  491  f.  Cr(usius),  Lit. 
Centralbl.  1895,  1252.  P.  Weizsäcker,  N.  philol. 
Rundschau  1895,  381  f.  Harold  N.  Foioler,  Am. 
Journ.  of  arch.  10  (1895),  503  f.,  ferner  vgl. 
Bursians  .Tahresber.  85  (1895),  285  {Gruppe). 
92  (1898),  128.  138  {Sitzler).  102  (1899),  238 
{Gruppe).  114  (1902),  60.  61  f.  {Stadler).  Suppl. 
137  (1908),'  616—18  {Gruppe,  Myth.  Lit.  1898 
bis  1905).  H.  Steuding,  Sk.  ein  Krake  am  Vor- 
geb. Skyllaion,  .Jahrb.  f.  Philol.  151  (1895),  185 
bis  188.  Thomas  de  Wahl,  Quomodo  monstra 
marina  artifices  Graeci  finxerint,  Diss.  Bonn 
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1896,  bes.  S.  31 — 44.  52.  Dionys  Jobst,  Scylla 
und  Ghar.,  eine  geogr.  Studie,  wiss.  Beilage  z. 
Jahresber.  d.  Kgl.  Realgymn.  Würzburg,  1902. 
Preller  - Robert,  Gr.  Myth.  1,  561,  4.  612,  5.  617 
bis  619.  Gruppe,  Gr.  Myth.  121  f.  187,  1.  249,5. 
372,  7.  406,  8.  408f.  411  (5).  479  A.  599,  6.  708, 

2.  709,  4.  710,  2.  746.  770,  1.  1084,  6.  1160,  4. 
1289  A.  1412f.,  6.  Baumeister,  D.  d.  Id.  A.  (3) 
1682  f.  G.  Darier  bei  Daremberg-Saglio,  Dict. 

4 (2),  1156 — 59.  Speziell  zur  Ciris:  Carl 
Ganzenmüller,  Jahrb.  f.  Id.  Phil.  Suppl.  20  (1894), 
551 — 657.  Franz  Skutsch,  Aus  Vergils  Friih- 
zeit  (1901).  Gallus  u.  Vergil,  Aus  Vergils  Früh- 
zeit 2.  Teil  (1906).  Leo,  Hermes  37  (1902),  14 
bis  55.  42  (1907),  35 — 77.  Knaack,  Rh.  Mus. 
N.  F.  57  (1902),  205—30.  R.  Helm,  Brl.  philol. 
Wschr.  22  (1902),  201  fF.  236  IF.  P.  Jahn,  Her- 
mes 37,  161 — 72.  Bursians  Jahresb.  130  (1906), 
41 — 50.  148  (1910),  2 ff.  55  f.  Brl.  philol.  Wschr. 

27  (1907),  37—43.  Fr.  Vollmer,  Rh.  Mus.  N.  F.  2i 
61  (1906),  481  ff.  488—90.  A.  Körte,  Wschr.  f. 
kl.  Phil.  24  (1907),  1336 — 42.  Sudhaus,  Hermes 
42,  469 — 504  usw. 

1)  Das  homerische  Meeresungetüm.  Zum 
Himmel  ragt  ein  Fels,  heißt  es  Od.  12,  73  ff., 
mit  spitzem  Gipfel,  rings  gehüllt  in  dunkles 
Gewölk,  das  sich  niemals  verzieht;  glatt  ist 
das  Gestein,  als  wäre  es  ringsum  behauen,  in 
der  Mitte  aber  eine  umnachtete  Höhle,  gen 
"Westen  gewandt,  in  der  die  fürchterlich  bei-  3 
lende  Skylla  haust,  mit  der  Stimme  eines  jungen 
Hundes  {quavr]  oey  rsoyih'jg  v.  86  f.), 

ein  schrecklich  Scheusal;  denn  sie  hat  zwölf 
unförmliche  Füße,  sechs  Hälse  von  übermäßiger 
Länge,  ein  jeder  mit  gräßlichem  Kopf,  der  je 
drei  Reihen  toddrohender  Zähne  weist.  So 
steckt  sie  mit  halbem  Leib  in  ihrer  Höhle,  aber 
ihre  Köpfe  reckt  sie  hinaus  aus  dem  schreck- 
lichen Abgrund  und  fischt,  heißhungrig  rings 
die  Klippe  absuchend,  nach  Delphinen,  See-  4 
hunden  (oder  Haien?)  und  oft  noch  größerem 
Meeresgetier  aus  der  zahllosen  Schar  der  Am- 
phitrite ; noch  kein  kühner  Pilot,  der  an  Skyllas 
Felsen  vorbeifuhr,  rühmt  sich,  verschont  ge- 
blieben zu  sein  (zu  12,  98  f.  vgl.  23,  328);  so- 
bald ein  Schiff  vorbeirudert,  holt  sie  sich  blitz- 
schnell mit  jedem  Kopf  einen  Mann,  ohne  daß 
man  sie  vorher  zu  erschauen  vermochte  (vgl. 
p 232  ff.),  reißt  sie  zu  sich  in  ihre  Höhle  em- 
por und  verzehrt  sie,  schlingt  sie  hinunter  trotz  5 
allem  Widerstand  und  lautem  Jammergeschrei; 
der  Sk.  gegenüber  liegt  in  Bogenschußweite 
Fels  und  Strudel  der  Charybdis  (s.  d.)  auf  der 
einen,  auf  der  andern  Seite  sind  es  die  über- 
hangenden glatten  Felsen  der  Flankten  samt 
ihrer  kochenden  Strömung  (s.  d.).  Vgl.  Waser 
a.  a.  0.  S.  12.  Steuding  a.  a.  0.  S.  185.  Auf 
der  Kirke  Rat  {Od.  12,  108  ff.)  mied  Odysseus 
sorgsam  die  gefähidichere  Charybdis,  doch 
während  er  und  seine  Genossen  in  Todesangst  ( 
nach  dieser  hinstarrten,  nahm  sich  die  Skylla 
bereits  die  sechs  seiner  Mannen  aus  des  Schiffes 
Bauch  (245  ff.) ; Stesios,  Ormenios,  Anchimos, 
Ornytos,  Sinopos,  Amphinomos  sind  die  Namen 
der  Unglücklichen  nach  Pherekydes  (wenn  dieser 
von  Gramer,  Anecd.  Par.  3,  480  mit  Recht  ein- 
gesetzt ist  für  Pherekrates,  vgl.  auch  v.  Wila- 
mowitz,  Hom.  Unters.  167.  C.  Jjütke,  Phere- 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  xl  röin.  Mythol.  IV. 


cydea,  Diss.  Gött.  1893,  18)  bei  Schol.  Od.  12, 
257.  Eustath.  z.  Od.  p.  1721,  8.  Waser  a.  a.  0. 
13,  35.  Für  die  kritische  Behandlung  der  Epi- 
sode durch  Aristarch,  der  seine  Gründe  hatte 
zu  den  Athetesen  v.  86 — 88  und  124 — '126,  vgl. 
Ad.  Roemer,  Rh.  Mus.  61  (1906),  336—38,  fer- 
ner vgl.  die  hyperkritische,  durchaus  subjektiv 
gefärbte  Analyse  des  Abenteuers  bei  Dietr. 
Makler,  Philol.  65  (1906),  218 — 27,  dazu  Cru- 
sius,  ebd.  320.  Zahlreich  sind  in  griechisch- 
römischer  Literatur  die  Reminiszenzen  an  das 
Abenteuer;  seiner  gedenkt  Kassandra,  voraus- 
kündend des  Odysseus  Schicksale,  in  des  Eu- 
ripides  Troades  435  f.  wie  auch  in  mehr  pro- 
phetisch dunkler  Sprache  bei  Lykophr.  Al.  668  f. 
{’Eftivvg  yi^OTtÜQ&ivog  xvcov  für  Sk.),  vgl.  auch 
V.  738  ff. ; seiner  gedenken  natürlich  die  Mytho- 
graphen,  so  oft  sie  des  Odysseus  Irrfahrten 
rekapitulieren,  vgl.  Apollod.  epit.  7,  20  f.  TF.  Hyg. 
fab.  125  p.  108,  15  ff.  Sch.  usf.,  reiches  Material 
bei  Waser  S.  50  f.,  wo  nachzutragen  Culex  331  f. 
Dict.  Cret.  6,  5.  Das  Abenteuer  erscheint  in 
andere  Epen  verflochten:  lason  und  seine  Be- 
gleiter gelangten  glücklich  durch  Skylla  und 
Charybdis  dank  der  tatkräftigen  Hilfe  der 
Thetis  und  ihrer  Schwestern,  Apoll.  Rhod.  4, 
789f.  825f.  923.  Orph.  Arg. Apollod. 
1,  136  W.  Ovid.  met.  7,  62  ff.  her.  12,  125  f.; 
Aineias  mied  die  Gefahren  der  Meerenge  bei 
Sizilien  und  fuhr  um  die  Insel  herum,  Verg. 
Aen.  3,  420  ff.  554  ff.  7,  302  f.  Ovid.  met.  13, 
730  f.  14,  75.  Bereits  bei  Euripides  heißt  Sk. 
Tvgorivig,  Med.  1342,  f)  TvQOiqvbv  gxKr\6£v  rtiSov, 
V.  1359,  und  der  Scholiast  zu  v.  1342  bemerkt: 
ix  rovzcav  d'h  cpavegog  iariv  ErgnclSrig  rr]v  tov 
’Odvaascog  Ttld.vr\v  rcsgl  rijv  ’lralLav  xccl  Bixs- 
liav  vnsilricpcog  ysyovivai,  vgl.  0.  Müller-Deecke, 
Etrusker  1,  182,  7.  Klarheit  in  die  Vorstel- 
lungen vom  Westen  brachte  eigentlich  erst  der 
Peloponnesische  Krieg,  und  da  bezeichnet 
Thukydides  4,  24,  5 den  nogO-pog,  der  das  tyr- 
senische  Meer  mit  dem  sikelischen  verbindet 
zwischen  Rhegion  und  Messana,  geradezu  als 
die  XägvßdLg,  y ’Odvaasvg  liysrai  Sianlsvcai-, 
auch  den  Namen  ' skyllaiische  ’ führt  fortan 
die  Straße,  Exvllatog  •jtogQ'pög  in  der  TjSvncc- 
&SIIX  des  Archestratos  aus  Gela,  eines  Zeitge- 
nossen des  Aristoteles,  vgl.  Ath,  7,  311  f.  = 
Gorpusc.  poes.  ep.  Gr.  ludib.  2,  164  frg.  51,  vgl. 
auch  Plat.  ep.  7,  345  e.  Cic.  pro  Sest.  18,  und 
gegen  Eratosthenes , der  dreist  behauptete, 
Homer  schwatze  in  den  Tag  hinein  ohne  Be- 
zug auf  wirkliche  Örtlichkeiten,  polemisiert 
Strabon.  Nachdem  auch  er,  dem  Polybios  fol- 
gend (PoZy?».  34,  4 = Stroh.  1 p.  25),  zu  dem 
Schluß  gelangt  ist,  daß  die  Irrfahrten  sich 
nach  Homer  in  der  Nähe  von  Sizilien  abspielen, 
stoßen  wir,  zumal  bei  den  Scholiasten,  bis  zum 
Überdruß  auf  dementsprechende  Angaben  über 
) die  geographische  Lage,  besonders  der  Cha- 
rybdis. Schon  zur  Zeit  des  Pölybios  (wahr- 
scheinlich bereits  viel  früher)  kannte  man  das 
Vorgebirge  am  nördlichen  Ausgang  der  Enge 
als  Bxvllcciov  axQov,  vgl.  Polyb.  34,  2.  3 == 
Strab.  1 p.  24,  und  ganz  nahe  dabei  lag  ein 
Städtchen  gleichen  Namens,  vgl.  Waser  S.  14  f. 
Wo  sich  also  Homer  all  die  Örtlichkeiten 
der  Irrfahrten  seines  Helden  gedacht,  darüber 
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■war  das  j^roße  literarische  Publikum  seit  dem 
5.  Jahrh.  völlig  im  klaren;  die  Irrfahrten  ge- 
hörten in  die  Meere  westlich  von  Griechen- 
land, genau  genommen  an  die  Küsten  von 
Italien  und  Sizilien,  Kirkes  Zauberschloß  stand 
auf  dem  hohen  Vorgebirge  Circei,  Sk.  und 
Cliarybdis  bedeuten  die  Meerenge  von  Mes- 
sina, Thrinakie  ist  die  Insel  Sizilien,  deren 
Namen  man  der  Sache  zulieb  in  das  unförm- 
liche Trinakria  ummodelte,  d,  h,  das  Land 
der  drei  Spitzen,  die  Sirenen  wohnten  auf 
Capri  oder  der  kleinen  Insel  vor  Punta  di 
Campanella,  die  Phaiakeii  auf  Korkyra,  Corfu, 
usw.,  G.  Finsler,  Homer  S.  195.  Und  noch 
heute  sind  die  genannten  Ansätze  po])ulär,  zu- 
mal die  Lokalisierung  von  Sk.  und  Cliarybdis 
in  der  Straße  von  Messina,  indem  eben  auf 
diese  Gegend  die  homerische  Schilderung  nicht 
libel,  ja  sozusagen  ausschließlich  paßt,  vgl.  z.  B. 
H'lic.  A.  Freemati,  Gesch.  Sic.,  deutsch  von  Bernh.  i 
Lupus  1,(35.90.  Zu  einer  Zeit,  da  sich  der  Grieche 
im  allgemeinen  durchaus  auf  Küstenfahrt  be- 
schränkte, da  die  Umschitiüng  eines  Vorgebirges 
noch  ein  höchst  bedenkliches  LTnterfangen  war, 
die  Fahrt  von  Troia  nach  Griechenland  für 
weit,  das  Mittelmeer  aber  für  grenzenlos  galt 
(Buchholz,  Houi.  Bealien  1,  77),  da  befuhr  das 
kühne  Schiffer-  und  Haudelsvolk  der  Phoiniker 
{Ü’oiviKtg  vavcixXvTOi  avögts,  TQ&Krcu.  heißen 
sie  Od.  15,  415  f.  in  des  Eumaios  Erzählung,  3 
die  erkennen  läßt,  wie  rege  der  Verkehr  war 
zwischen  diesen  monatelang  im  Hafen  ankern- 
den und  schachernden  Phoinikern  und  den 
Küstenbewohnern)  das  nämliche  Mittelmeer 
bereits  von  einem  Ende  zum  andern,  um  eben 
an  seinen  Küsten  einen  regen  Tauschhandel 
zu  unterhalten.  Bloß  vom  Hörensagen  kannte 
der  Grieche  die  See,  soweit  diese  nicht  sein 
eigen  Land  bespülte,  und  wenn  schon  der  phoi- 
nikische  Kauffahrer  allerlei  Ungeheuerlich-  i 
keiten  über  die  Schrecknisse  des  Ozeans  in 
Umlauf  setzte,  möglicherweise  in  dem  selbsti- 
schen Bestreben,  sich  selbst  die  Vorteile  des 
überseeischen  Handels  zu  wahren  und  andere, 
zumal  die  Griechen,  die  allein  im  Mittelmeer 
den  Phoinikern  gefährlich  werden  konnten, 
■»on  der  See  abzuschrecken,  vielleicht  auch 
bloß  infolge  der  Lust  am  Außergewöhnlichen 
und  Wunderbaren,  in  dem  harmlosen  Bedürf- 
nis und  dem  allgemein  menschlichen  Trieb  ö< 
zum  Fabulieren  und  zu  mehr  oder  weniger 
prahlerischer  Aufschneiderei,  so  steigerten  die 
Berichte  im  Mund  des  Wiedererzählers  vollends 
das  Ungewöhnliche  ins  Fabel-  und  Märchen- 
hafte, setzten  erst  recht  an  Stelle  der  schlichten 
Wahrheit  die  wunderstrotzende  Sage,  ohne  daß 
dies  bei  der  bestehenden  Unkenntnis,  beim 
Mangel  an  Autopsie  direkt  als  solche  wäre 
empfunden  worden.  ,, Gerade  bei  den  homeri- 
schen Griechen  treffen  wir  auf  Kenntnisse,  die  6i 
sie  nur  von  den  Phoinikern  erhalten  haben 
können“  (0.  Krümmel,  B.  Bundschau  1896,  1, 
436),  und  so  ist  denn  doch  gut  möglich,  daß 
die  Griechen  und  Homer  von  den  Phoinikern 
auch  Sk.  und  Charybdis  als  Schiffermärchen 
mit  tatsächlichem  Kern  übernommen  haben 
bei  recht  ungenügender,  verworrener  Vorstel- 
lung von  Sizilien,  vgl.  Waser  S.  9 ff.  Johst 
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a.  a.  0.  S.  7 ff.  In  seiner  geographischen  Studie 
will  Jobst  uachweisen,  daß  die  homerische 
Schilderung  sich  wirklich,  wie  die  Alten  an- 
nahmen,  auf  die  sizilische  Meerenge  beziehe, 
wo  Sk.  bei  dem  heutigen  gleichnamigen  Vor- 
gebirge und  Ohaiybdis  wahrscheinlich  diesem 
gegenüber  bei  der  Punta  del  Faro  anzusetzen 
sei,  und  daß  die  homerische  Darstellung  zwar 
übertrieben,  doch  dichterisch  begreiflich  er- 
scheine; es  bedarf  nicht  einmal  der  Annahme 
bedeutender  Veränderungen  in  den  Verhält- 
nissen der  Meerenge:  wenn  heutzutage  selbst 
größere  Fahrzeuge  bisweilen  an  die  Küste  ge- 
schleudert werden,  wo  sie  zerschellen  oder  in- 
folge der  überstürzenden  Wellen  sich  mit 
Wasser  füllen  und  sinken,  so  ist  es  nach  Johst 
S.  28  kein  Wunder,  wenn  die  kleinen  Schiffe 
der  mit  diesen  Strömungen  unvertrauten  Grie- 
chen in  ernstliche  Gefahr  gerieten  (vgl.  Gruppe, 
Myth.  Lit.  1898 — 1905  S.  618).  Die  Ansicht, 
die  auch  schon  im  Altertum  geäußert  ward 
(vgl.  Strab.  1 p.  21),  Homer  habe  bei  seiner 
Schilderung  den  Bosporus  gemeint,  hat  in 
neuerer  Zeit  zumal  K.  F.  v.  Baer  vertreten, 
tib.  d.  hom.  Lolcalitäten  in  d.  Odyssee  (1878)  1 ff. 
15  ff.  z.  Tf.  2,  2 (bei  Thrinakie  denkt  er  an 
die  dreispitzige  Insel  Imbros);  anderseits  wollte 
Kmir.  Jarz,  Ztschr.  f.  iviss.  Geogr.  2 (1881),  10  ff. 
121  ff.  (vgl.  ./.  Wim7i/er,  Histor.  Landschaftsk. 
S.  223  ff.),  weiter  im  Westen,  in  den  Kanari- 
schen Inseln  den  wirklichen  Schauplatz  der 
Abenteuer  des  Odysseus  erkennen,  speziell  in 
dem  dreieckigen  Teneriffa : der  Pic  el  Teyde 
sei  der  Skyllafelsen  und  die  riesigen  Siphons 
am  höhlenreichen  Ufer  stellten  die  Charybdis 
dar;  noch  wunderlicher  ist  die  Annahme,  Odys- 
seus habe  das  stürmische  Kap  der  guten  Hoff- 
nung umfahren,  vgl.  Johst  S.  9.  3.  All  dem 
gegenüber  hat  viel  Bestechendes  die  Erklärung, 
die  V.  Wüamo'witz,  Hom.  Unters.  168  für  Thri- 
nakie gegeben:  @QivcLv.Lr]  von  Q-gtrcc^  heiße  die 
‘■gabelförmige’ Insel;  „welche  Insel  aber  hat  auf 
die  Bezeichnung  gabelförmig  mehr  Anspruch 
als  die  Pelopsinsel?“  Kommt  dazu,  daß  der 
hom.  Hymnos  auf  den  delphischen  Apoll  (v.  411) 
von  den  bei  Tainaron,  Kap  Matapan,  weiden- 
den Rindern  des  Helios  erzählt.  Vgl.  auch 
Tümpel,  Jahrb.  f.  klass.  Philol.  143  (1891),  166. 
Glewiß,  wir  au  Hand  unserer  Landkarten  können 
mit  einem  Blick  das  Besondere  in  der  Gestalt 
der  Pelojjonnes  feststellen,  aber  die  alten  Grie- 
chen ohne  Karten?  Nach  Kap  Malea,  das  seiner 
höchst  unruhigen  See  wegen  gefürchtet  war 
und  von  einem  fast  800  m hohen,  überall  steil 
abfallenden  Berg  überragt  wird,  habe  der 
Dichter  der  ursprünglichen  Irrfahrt  den  gefähr- 
lichen Engpaß  verlegt;  „da  er  in  Asien  dichtete, 
waren  ihm  die  Verhältnisse  des  Mutterlandes 
nur  ganz  im  allgemeinen  bekannt . . . ihm  ge- 
nügten die  Nachrichten  über  die  gefährliche 
Passage  und  den  himmelhohen  glatten  Berg, 
um  das  ihm  bereits  fertig  vorliegende  Wunder- 
tor an  diese  Stelle  zu  rücken“,  Finsler  a.  a.  0. 
199.  Nun  fehlte  es  schon  im  Altertum  auch 
nicht  an  Stimmen,  welche  die  ganze  Sage 
direkt  als  dichterische  Erfindung  beurteilen;  das 
war  nicht  nur  der  Standpunkt  des  Eratosthenes 
(s.  0.),  im  gleichen  Sinne  äußerten  sieh  ein 
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paar  Philosophen  sowie  römische  Dichter,  denen 
die  betreffenden  Stellen  des  Lucretius  (2,  704; 
4,  732;  5,  893)  vorschweben  mochten  (Zitate  bei 
Waser  16,  55);  in  das  Gebiet  des  Volksglaubens 
verweist  auch  Agatharchides,  de  viari  Eryihr.  7 
{G.  G.  31.  ed.  31  aller  1,  114,  9)  die  Sk.  und  ähn- 
liche Gestalten,  und  zumal  konnte  die  Dichtung 
nicht  mehr  vor  der  Wirklichkeit  bestehen  in  den 
Augen  jener  Mythographen,  die  nach  Art  des 
Euhemeros  alle  Mythen  auf  rationalistischem 
Weg  zu  erklären  suchten.  Auf  solcher  Bahn 
bewegt  sich  bereits  Polybios  34,  2.  3 (hei  Strab.  1 
p.  24  f.),  wenn  er  für  die  Entstehung  der  Skylla- 
sage eine  Erklärung  darin  sieht,  daß  Homer  die 
Sk.  einen  ähnlichen  Fang  tun  läßt,  wie  man 
in  der  Gegend  des  Skyllaion  die  Galeoten,  auch 
Itqp/at  und  xvvsg  genannt,  zu  erjagen  pflege. 
Dagegen  erklärt  Schol.  Apoll.  Wwd.  4,  825  fdar- 
aus  Ps.-Eudokia  p.  377  Villois.,  vgl.  auch  Tzetz. 
Lylc.  45),  es  fänden  sich  unter  dem  Vorgebirge 
sehr  viele  große  Felsen  mit  Vertiefungen  und 
Höhlen,  in  denen  Meeresgetier  weile,  und  ähn- 
lich äußert  sich  Prokopios  (bell.  Got.  4,  6 
p.  579d/580,  weiteres  Waser  17,  59),  nicht  ein 
Weib  von  tierischer  Gestaltung  habe  hier  ge- 
haust, vielmehr  seit  alters  bis  auf  seine  Zeit 
gebe  es  an  dieser  Stelle  des  Sundes  anvlaiiav 
fisya  XL  ovGiteg  ‘nvviGKOvg  ravvv  icaXovotv, 

woran  sich  eine  kurze  Betrachtung  schließt 
über  die  mutmaßliche  Entstehung  solcher  My- 
then. So  ganz  aber  den  Geist  des  euhemeristi- 
schen  Rationalismus  atmen  zwei  weitere  natür- 
liche Deutungen:  Palaiphatos  n.  anißtmv  21 
(daraus  Apost.  c.  16,  49,  Ps.-Eud.  p.  377,  vgl. 
Waser  17  f.,  60)  läßt  die  Sk.  eines  der  tyr- 
rhenischen Korsarenschiffe  sein,  die  Siziliens 
Umgebung  und  den  ionischen  Meerbusen  un- 
sicher machten,  eine  flinke  Triere  mit  Namen 
Skylla,  die  sich  besonderer  Berühmtheit  er- 
freute (Sk.  als  Schiffsname  Verg.  Aen.  5,  122. 
Hyg.  f.  173  p.  148,  17  Sch.),  und  Herakleitos 
7t.  &7t.  2 stempelte  die  Sk.  zu  einer  schönen 
Hetäre,  die,  auf  einer  Insel  hausend,  mit  ihren 
räudigen  und  hündischen  Parasiten  die  Frem- 
den ausgebeutet  habe,  darunter  des  Odysseus 
Gefährten,  wogegen  sie  der  Besonnenheit  des 
Helden  selbst  nichts  anhaben  konnte.  Solch 
rationalistische  Färbung  trägt  auch  der  Ver- 
such von  H.  Steuding,  der  im  Anschluß  an 
Arbeiten  von  K.  Tümpel  über  die  Bedeutung 
des  im  altionischen  Poseidonkult  als  heilig 
verehrten  Polypen  auch  die  Sage  von  der  Sk. 
dartun  will  als  ein  Schiffermärchen,  entwickelt 
aus  der  Beobachtung  der  Gefahr,  die  Mensch 
und  Tier  droht  von  seiten  der  Polypen  größter 
Art,  der  also  das  Urbild  der  Sk.  nachweisen 
will  in  einem  mächtigen  Polypen  oder  Kraken 
(Octopus  vulg.  L.)  an  dem  nach  der  megari- 
schen Skylla  (s.  u.)  benannten  Vorgebirge 
Skyllaion,  östlich  von  Troizen,  vgl.  Steuding 
a.  a.  0.  Tümpel  a.  a.  0.  994ff.  Krümmel  a.  a.  0. ; 
jedenfalls  verdient  der  Versuch  auseinander- 
gehalten zu  werden  von  dem  andern,  den  Poly- 
phem  zu  einem  Gorilla  zu  machen,  vgl.  E.  H. 
Berger,  31yth.  Kosmogr.  d,  Griech.  32  f,  Einsler 
a.  a.  0.  257  f.,  ablehnend  Stadler,  Bursians 
■lahresb.  114,  61.  Gruppe,  Griech.  3Iyth.  409,  7. 
Schließlich  wäre  noch  der  allegorischen  Mythen- 
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auslegung  zu  gedenken  wiederum  bei  Hera- 
kleitos 'Op.  alXriy.  70  p.  138  f.  3'Iehler,  ferner 
beim  Anonymes  de  UUxis  error.  8.  10  p.  339, 
12  ff.  342  Westerm.  Eustath.  p.  1714,  47  f,  Fulg. 
myth,  2,  9 p.  49  f.,  4 ff . Hehn.  3Iyth.  vat.  3,  11, 
8f.  p.  232f.  Bode,  vgl.  Waser  S.  18  f.  Für  das 
Genealogische  vgl.  Waser  S.  22 — 32.  Od. 
12,  124  f.  wird  als  Mutter  der  Sk.  Krataiis  (s.  d.) 
genannt,  KgccTaue,  doch  wohl  soviel  wie  xga- 
rcaig  {Od.  11,  597),  Femininform  z.  xparatog 
(vgl.  TvQ67]vig  z.  TvQGr\v6g),  die  'Starke’,  'Ge- 
waltige’, Epith.  Omans  einer  Göttin,  deren 
eigentlicher  Name  unterdrückt  ist,  vgl.  Eiio- 
vvpri  (oder  Evovvprj),  ursprünglich  wohl  Bei- 
wort zu  Pi~i,  nachher  erst  selbständiger  Eigen- 
name, EvQvßirj  usw.;  frühzeitig  aber  ward,  da 
der  Dichter  den  eigentlichen  Mutternamen  ver- 
schweigt, das  Epith.  als  solcher  verstanden, 
und  besonders  den  Scholiasten  und  Kommen- 
tatoren galt  fortan  als  homerische  Überliefe- 
rung, Sk.  sei  ein  Kind  der  Krataiis,  von  der 
freilich  nichts  Näheres  zu  sagen  war,  vgl.  Schol. 
Od.  12,  124.  Eiist.  p.  1714,  13  f.  {Ps.-Eud. 
p.  376  f.).  Schol.  ApoU.  Bhod.  4,  828,  ferner 
Apollod.  epit.  7,  20  W.,  wozu  Schol.  Plat.  de 
rep.  9,  588  c {Kodtaux).  Alkiphr.  epist.  1,  18,  3. 
Ciris  66;  auch  Ovid  nennt  (»lef.  13,  749)  seine 
Nymphe  Scylla  'Crataeide  nata’,  vgl.  auch  Proö. 
u.  Schol.  Bern.  z.  Verg.  Buc.  6,  74.  myth.  vat. 

1,  3,  und  wie  Sk.  wird  auch  Krataiis  herab- 
gewürdigt zur  bloßen  Nymphe,  Serv.  Aen.  3, 
420.  Serv.  u.  hm.  Philarg.  z.  Buc.  6,  74.  myth. 
rat.  2,  169.  l.  monstror.  1 (15)  bei  Haupt,  Opusc. 

2,  227,  oder  zum  Fluß,  wobei  Verwechslung- 
denkbar  mit  Crathis,  dem  Fluß  im  Bruttier- 
land,  Hyg.  f.  199  p.  127,  3 Sch.  Plin.  3,  73. 
Solin.  2,  22  p.  40  3Iomms.  3Iart.  Cap.  6,  641 
p.  215,  13  Eyss.  Auf  die  Frage  aber,  wer, 
wenn  nicht  Krataiis,  nach  ältester  Überliefe- 
rung als  Mutter  der  Sk.  gegolten,  gibt  uns  die 
Antwort  Schol.  Apoll.  Eh.  4,  828  {Ps.-Eud.  p.  376), 
laut  welchem  die  Hesiod  zugeschriebenen  pe- 
ydXai  ’Hoiai  {frg.  164  Ki.  frg.  172  Ezach)  Sk.  als 
Tochter  des  Phorbas  und  der  Hekate  kannten, 
ferner  Akusilaos  als  Tochter  des  Phorkys  und 
der  Hekate.  Das  war  die  ungenannte  'Mäch- 
tige’, auch  wenn  weder  Homer  noch  der  Ho- 
meriden  einer  diese  Göttin  nennt;  sie  ward  ja 
angerufen  als  Abwehrerin  des  Unheils  im  all- 
gemeinen, wie  auch  im  besondern  gleich  Posei- 
don zur  Errettung  aus  Meeresgefahr,  und  wenn 
der  Dichter  bei  der  Charvbdis  des  ivoGixd'cov 
gedenkt,  der  so  wenig  als  irgendeiner  vom  Ver- 
derben erretten  könnte  (Od.  12,  107),  so  mochte 
er  unter  der  Krataiis  als  Mutter  der  Sk.  die 
Hekate  verstehen,  deren  Namen  man  aus  Scheu 
vor  ihrem  unheimlichen  Wesen  nicht  auszu- 
sprechen wagte.  Beide  Überlieferungen,  dit' 
hesiodische,  an  der  besonders  die  pdyoi  fest- 
hielten {Schol.  Od.  12,  124.  Eust.  p.  1714,  33), 
und  die  als  homerisch  herumgebotene,  suchte 
wohl  Semos  aus  Delos  {Schol.  H z.  Od.  12,  124. 
E.H.  G.  4,  495, 18  a)  in  einen  gewissen  Einklang 
miteinander  zu  bringen,  indem  er  Sk.  zwar  ein 
Kind  der  Krataiis  sein  ließ,  dagegen  dieser  He- 
kate und  'l'riton  zu  Erzeugern  gab.  Das  Rich- 
tige aber  dürfte,  offenbar  von  derselben  Absicht 
geleitet,  Apollonios  Eh.  getroffen  haben,  wie  ja 
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dieser  'poeta  doctus’  oft  divergierende  Ansich- 
ten kombinierte,  wenn  auch  selten  mit  ebenso- 
viel Glück;  sagt  er,  rjv  xiv-k  <^6qxco  vv- 

XTiJtoiog' Exdvrj,  rrji're  xlsiövai  Kgdrauv,  Arg.  4, 
826  f.,  ccgipoTsgoig  y.argy.oXovd’rjßsv,  bemerkt  der 
Scholiast.  ln  den  EJoien  ist  Phorbas  wohl  nur 
durch  Versehen  au  Phorkys’  Stelle  getreten  (Ed. 
Meyer,  Fordch.  z.  alt.  Gesch.  1,  95,  3),  jedenfalls 
hat  sich  Phorkys,  den  zuerst  Akusihios  bietet, 
nachhaltig  festgesetzt  als  Vater  der  Sk.,  zu- 
nächst mit  Hekate  zusammen,  Schol.  IIV  z.  Od. 
12,  85.  Eudt.  p.  1714,  30  {Ps.-Eud.  p.376),  ferner 
durchweg  in  der  Sage  vom  Rinderraub  der  Sk. 
an  Herakles,  Schol.  vet.  z,  Lyk.  Al.  46.  49.  T.zetx. 
Lyk.  45.  650.  Es.-Eud.  p.  214.  417,  und  oft 
auch  zusammen  mit  Krataiis,  so  regelmäßig 
bei  den  römischen  Mythographen  und  Kom- 
mentatoren mit  Ausnahme  Hygins,  vgl.  Apollod. 
epit.  7,  20  ir.  Schol.  Flat,  de  rep.  9,  588  c,  ferner 
Serü.  Aen.  3,  420.  Serv.  Froh.  hin.  Fhilarg.  u. 
Schol.  Bern.  z.  Buc.  6,  74.  Myth.  vat.  1,  3.  2,  169. 
?.  mOHStror.  a.  a.  0.  — Hygin  bezeichnet  Typhon 
und  Echidna  als  Eltern  der  Sk.,  praef.  p.  12, 
17  Sch.  /'.  151  p.  25,  15,  vgl.  auch  /’.  125  p.  108, 
15.  Cirid  67,  und  bei  Semos  aus  Delos  a.  a.  0. 
erscheint  neben  Krataiis,  der  Tochter  der  He- 
kate und  des  Triton,  als  Erzeuger  der  Sk. 
Deimos  der  Furchtgott.  Triton  als  Vater  der 
Sk.:  Eustath.  p.  1714,  33  {Fs.-Eud.  p.  377). 
Stesichoros  wiederum  habe  in  seinem  episch- 
lyrischen  Gedicht  ’ExvXla'’  diese  eine  Tochter 
der  Lamia  genannt,  Schol.  Od.  12,  124.  Eust. 
p.  1714,  34  (Fs.-Eud.  p.  377),  'offenbar  aus  sike- 
lisch-chalkidischer  Tradition’,  Tümpel  a,  a,  0. 
996  f. ; auch  wenn  es  im  Schol.  Apoll.  Bh.  4, 
282  heißt;  Et.  d'i  iv  xy  Ex.  sl'äovg  xivbg  Acc- 
yiccg  rrjv  Ex.  cprißl  d'vyaxeQec  sivai,  ist  kein  Ge- 
danke daran,  daß  etwa  Stesichoros  die  Eido  der 
Sk.  zur  Mutter  gegeben  habe  {Bcrgk,  F.  Igr.  Gr.* 
3,  210,  wo  Eläovg),  vielmehr  dürfte  sld'og  im 
Sinne  des  davon  abgeleiteten  si'daXor  zu  ver- 
stehen, die  Lamia  eben  als  'Gespenst’  bezeich- 
net sein,  Waser  S.  25  f.,  21.  Sitzler,  Jahresh. 
82,  128.  Endlich  findet  auch  die  Nennung  des 
Tyrrhenos  als  Vater  der  Sk.  bei  Apollod.  epit. 
7,  20  W.  (korrigiert  nach  Schol.  Flat,  de  rep. 
9,  588  c)  ihre  Erklärung;  offenbar  ward  Tvg- 
cr\vig  Eur.  Med.  1342  mißverstanden  als  Patro- 
nymikon,  während  es  als  Feminin  z.  Tvgayvog 
Sk.  bezeichnet  als  diejenige,  i)  Tvqgiivuv  axg- 
Gtv  Tcgdov,  Med.  1359.  Möglich  auch,  daß  bei 
dieser  Genealogie  Tyrrhenos  und  Phorkys  als 
identisch  gedacht  sind,  worauf  Hyg.  praef.  p.  10, 
13  Sch.  führen  könnte,  wo  unter  den  Kindern 
des  Pontos  und  der  Ge  Phorkys  vertreten  wird 
durch  ftusciversus,  worin  dann  die  lat.  Namens- 
form für  Tyrrhenos  zu  sehen  wäre.  Schließ- 
lich ergeben  sich  in  kürzester  Fassung  als 
Eltern  der  Sk.;  Hekate  Krataiis,  in  deren  Rah- 
men hier  durchaus  auch  die  Lamia  einzube- 
ziehen ist,  und  Phorkys  — oder  dann  Typhon 
und  Echidna;  abzusehen  ist  von  Pallas  und 
Styx,  Hyg.  praef.  p.  11,  20  Sch.  Gruppe,  Gr. 
Myth.  1084,  6.  Für  die  mannigfachen  Bezie- 
hungen zwischen  Sk.  und  Hekate  vgl.  Gaede- 
chens  äi.a.O.  S.  90 — 94.  TFaser  32 — 34,  zwischen 
Sk.  der  Tochter  des  Phorkys  und  ihren  Schwe- 
stern, den  Gorgonen  vgl.  Vinet  a.  a.  0. 177,  Gaede- 
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chens  a.  a.  U.  S.  94—98  und  in  Ersch  u.  Gruhers 
Allg.  Enzykl.  s.  Gorgo  § 15  (S.  400).  Waser 
34—36.  Besonders  häufig  erscheint  Sk.  im 
Verein  mit  der  Chimaira,  mit  Kerberos;  bei 
Yerg.  Aen.  6,  286  unter  den  Schreckbildern, 
die  im  Vorhof  des  Orcus  ihre  Wohnung  haben, 
vgl.  Waser  29,  40.  Gruppe,  Gr.  Myth.  408. 
411,  5.  Eine  bescheidene  Rolle  spielte  Sk.  auch 
in  der  Heraklessage.  In  Lykophr.  Alex.  44 
bis  49  wird  Herakles  eingeführt  als  derjenige, 
der  sie  getötet,  die  wilde  Hündin,  die  die  engen 
Winkel  der  ausonitischen  See  belauert,  die  ob 
ihrer  Höhle  fischt,  die  rcivQoaqjdyog  Xscavu,  die 
dann  ihr  Vater  wiederherstellte  {öcoyyGaxo),  in- 
dem er  ihren  Leichnam  mit  Fackeln  verbrannte, 
sie,  die  auch  vor  der  Persephone  keine  Scheu 
trägt  (da  ihr  diese  ja  nichts  anhaben  kann). 
Weiteren  Aufschluß  über  die  Verflechtung 
der  Sk.  in  die  Heraklessage  erteilen  Scholien 
und  Tzet.zes:  wie  Herakles,  als  er  die  Rinder 
des  Geryoneus  von  Erytheia  wegtrieb,  in  den 
Sund  zwischen  Italien  und  Sizilien  gelangt 
war,  raubte  und  schlachtete  Sk.  einige  der 
Stiere,  ward  dann  aber  selbst  durch  Herakles 
erlegt;  später  brachte  sie  ihr  Vater  Phorkys 
mit  Fackeln  zu  neuem  Leben,  er  zündete  sie 
an  und  kochte  sie  wieder  auf,  vgl.  Tzetz.  Lyk. 
45  (erweitert  aus  Schol.  vet.  z.  v.  46,  von  Geffcken 
eingereiht  in  den  von  ihm  rekonstruierten  Text 
der  EixeXixd  des  Timaios  S.  108,  27  ff.)  und 
650,  ferner  Schol.  V z.  Od.  12,  85,  wo  dafür 
verwiesen  wird  auf  Dionysios  (den  Kyklogra- 
phen,  F.  H G.  2,  10,  8),  auch  Eust.  p.  1714, 
45  ff.  Bei  Serv.  Aen.  3,  420,  wo  Charybdis  die 
Herdenräuberin  ist,  wird  Verwechslung  vor- 
liegen; wörtlich  dasselbe  bietet  Myth.  vat.  2, 
170,  vgl.  auch  Schol.  Lucan.  1,  547  {Weber). 
Iso  Mag.  z.  Aur.  Prud.  Giern.  Apoth.  747  = 
Migne  59,  981.  Bei  Tzetz.  zu  Ltjk.  45  folgt 
gleich  auch  eine  rationalistische  Auslegung  der 
Sage,  vgl.  auch  Ps.-Eud.  p.  214.  417;  dafür 
und  für  die  phantastischen  Deutungen  von 
E.  L.  W.  Schivartz,  Urspr.  d.  Myth.  34,  2.  81.  216, 
und  Grenzer,  Symb.  d.  a.  V.  4,  109  f.  vgl.  Waser 
S.  48  f.;  dagegen  bringt  Tümpel  a.  a.  0.  998 
die  Mythen  von  Sk.  und  der  Hydra  mitein- 
ander in  Parallele,  erkennt  darin  „zwei  ver- 
schiedene Motivierungen  derselben  Vorstellung, 
der  der  Glaube  an  eine  Verjüngungs-  oder 
Erneuerungsfähigkeit  des  Ungetüms  zugrunde 
liegt“,  und  erinnert  daran,  daß  ja  auch  der 
Polyp  verlorene  'Schlangenarme’  selbständig 
ergänzt.  Sei  dem  wie  ihm  wolle,  wichtiger 
noch  ist  wohl  die  Erkenntnis,  daß,  auch  wenn 
die  erste  Anspielung  auf  die  Verknüpfung  der 
Sk.  mit  der  Heraklessage  für  uns  erst  in  alex- 
andrinische  Zeit  fällt,  wir  darin  doch  sicher- 
lich eine  sizilisch-italische  Lokalsage  aus  äl- 
terer Zeit  zu  sehen  haben,  daß  gerade  dieses 
Abenteuer  des  Herakles  mit  Sk.  den  Inhalt 
bildete  jenes  ExvXXa  betitelten  Epyllions  des 
Stesichoros,  vgl.  zu  frg.  13  Bergk  K.  0.  Müller, 
Gesch.  d.  gr.  Lit.*  1,  335.  Waser  25  f.  68.  Dem 
Lykophron  aber,  der  nach  wiederholtem  Zeug- 
nis der  Scholien  Timaios  benützt  hat  (vgl.  z.  B. 
Müllenhoff,  D.  Altertumsk.  1,  434  ff.),  hat  eben 
dieser  Timaios  von  Tauromenion  u.  a.  auch 
dies  heimische  Sagenbruchstück  übermittelt 
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aus  der  Dichtung  seines  berühmten  sizilischen 
Landsmannes,  vgl.  Joh.  Geffcken,  Timaios’ 
Geogr.  des  Westens  S.  28.  108,  27  tf.  (122,  11). 
Tümpel  a.  a.  0.  991.  — Nach  Stesichoros  ist 
Timotheos  v.  Milet  zu  nennen  als  Dichter,  der 
sich  in  besonderer  Dichtung  mit  Sk.  befaßte; 
denn  der  von  Aristot.  Poet.  15,  5 erwähnte 
&Qfjvos  ’OSvGatag  iv  rfj  Ziy.vXXrj,  auf  Grund 
dessen  noch  Welcher  eine  Tragödie  des  Euri- 
pides  mit  Titel  Ev.vXXa.  angenommen,  wird 
durch  den  'ästhetischen  Papyrus’  des  Erzher- 
zog Kainer  (vgl.  Th.  Gcmpcrz,  Pap.  d.  Erzh. 
Bainer  1,  84 — 88,  wo  es  zum  Schluß  heißt 
&G7CSQ  v.ou  Ttig.od'tog  iv  rep  O’pTjrw  rov  OövG- 
Gicog  Y.tX.)  einer  ExvXXa  des  Timotheos  zuge- 
wiesen; es  war  aber  ein  Dithyrambos,  das 
schließen  wir  ohne  weiteres  aus  der  zweiten 
Stelle,  wo  Aristoteles  dieser  Dichtung  gedenkt, 
Poet.  26,  1,  und  dieser  Dithyrambos  gehörte 
einem  Dithyrambenkranz  an  von  mindestens  vier 
Büchern  unter  dem  Gesamttitel  ’OävGGtia-,  der 
Aulet  repräsentierte  die  eine  Hauptperson,  die 
Sk.,  der  Koryphaios  aber  den  Odysseus,  nicht 
bloß  passiv,  sondern  auch  aktiv  durch  Vortrag 
eines  Klageliedes,  und  der  Flötenspieler  zerrte 
etwa  den  Chorführer  am  Gewand,  um  so  das 
Bemühen  der  Sk.  zu  versinnlichen,  die  den 
Odysseus  an  sich  und  ins  Verderben  zu  ziehen 
bestrebt  ist,  vgl.  Susemihl  u.  Gomperz,  Sk.  in 
d.  Aristot.  Poet.,  Jahrh.  f.  Phil.  133  (1886),  553  f. 
771 — 75.  TFaser66ff.  Gomperz,  Aristoteles’ Poet, 
übers.  S.  124  f.  126.  — Endlich  trug  den  Titel 
EkvXXt]  ein  elegisches  Gedicht  der  Hedyle;  an- 
mutig wird  da  geschildert,  wie  Glaukos  in 
Liebesglut  der  Grotte  der  schönen  Sk.  sich 
naht,  mit  allerlei  Liebesgaben,  bald  mit  einer 
Muschel  vom  rötlichen  Fels,  bald  mit  der  noch 
nicht  flüggen  Brut  von  Halkyonen,  zum  Zeit- 
vertreib für  die  unerbittliche  Nymphe,  und 
wie  des  Gottes  Zähren  selbst  eine  in  der  Nach- 
barschaft hausende  Sirene  zu  Mitleid  bewegen, 
vgl.  die  fünf  Verse  bei  Ath.  7,  297  b.  Viel- 
leicht ist  schon  für  der  Hedyle  Dichtung  auch 
die  Metamorphose  anzunehmen,  wie  sie  Ovids 
Darstellung  met.  13,  900 — 14,  74  enthält.  Der 
Verschmähte  wendet  sich  an  Kirke  mit  der 
Bitte,  sie  möchte  durch  Zaubersprüche  oder 
Kräuter,  deren  Wirkung  er  ja  schon  an  sich 
erfahren,  Sk.  teilnehmen  lassen  an  seiner  Glut; 
doch  des  Helios  Tochter  hat  selber  ein  emp- 
fänglich Herz,  und  nachdem  sie  ohne  Erfolg 
sich  bemüht,  ihren  Gast  der  Sk.  abspenstig  zu 
machen,  grollt  sie  der  Bevorzugten  und  mischt 
nun,  wo  die  Nymphe  ihr  Bad  zu  nehmen  pflegte, 
giftige  Kräuter  ins  Wasser;  ohne  Arg  taucht 
diese  in  die  Flut  und  wird  verwandelt  in  jenes 
homerische  Scheusal,  als  das  sie  gelegentlich, 
um  sich  an  Kirke  zu  rächen,  Odysseus  seiner 
Gefährten  beraubt;  vgl.  dazu  Lact.  Plac.  arg. 
14,  1,  wo  auch  der  Hinweis  auf  die  weitere 
Verwandlung  der  Sk.  aus  der  Megäre  zum 
Felsen,  die  über  sie  verhängt  wird,  auf  daß 
sie  nicht  auch  den  Kielen  der  Teukrer  und 
dem  Aeneas  verderblich  werden  könne  (vgl. 
Ovid  V.  72 — 74,  meist  als  späterer  Zusatz  aus- 
geschieden)  und  Lact.  14,  2.  Mit  Ovids  Dar- 
stellung stimmt  überein,  z.  T.  sogar  in  der 
Wortwahl,  Hyg.  f.  199  p.  127,  3 ff . Sch.\  ferner 
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vgl.  Serv.  Aen.  3,  420.  Buc.  6,  74,  wo  das  eine 
Mal  beigefügt  ist,  das  Mädchen  habe  sich  dann, 
ob  seiner  Mißgestalt  erschreckt,  ins  Meer  ge- 
stürzt, das  andere  Mal,  Glaukos  habe  sie  nach 
der  Verwandlung  zur  Meeresgöttin  erhoben  (wie 
auch  bei  Ovid  v.  68 f.:  weinend  habe  der  Meer- 
gott den  Umgang  mit  Kirke  gemieden,  die  so 
schlechten  Gebrauch  gemacht  von  ihren  Kräu- 
tern); zu  Serv.  Aen.  3,  420  vgl.  Fulg.  myth.  2, 
9 p.  49,  4 tf.  Helm,  zu  Serv.  Buc.  6,  74  vgl. 
Myth,  vat.  1,  3,  aus  beiden  kompiliert  Myth. 
vat.  3,  11,  8.  Noch  weitere  Versionen  bietet 
Servius:  Poseidon  selber  habe  sich  um  die 
Gunst  der  schönen  Nymphe  gemüht,  Sk.  habe 
Glaukos  erhört  und  dafür  sich  Groll  und  Rache 
Poseidons  zugezogen  (Serv.  Aen.  3,  420),  oder 
aber  Poseidon  tritt  direkt  an  die  Stelle  des 
Anthedoniers,  und  die  Eifersucht  Amphitritens 
gegenüber  der  Buhle  verdrängt  die  der  Kirke, 
20  die  dann  bloß  noch  das  Gift  zur  Verwandlung 
liefert  (Serv.  Buc.  6,  74).  Weiter  vgl.  Len. 
Philarg.  u.  Schol.  Bern.  z.  Buc.  6,  74  (p.  122  ff. 
Hagen).  Schol.  Lucan.  Phars.  6,  66.  l.  monstror. 
1 (15)  bei  Haupt,  Op.  2,  227.  Auch  Triton  er- 
scheint als  Liebhaber  der  Sk.  und  veranlaßt, 
neben  Poseidon  hintangesetzt,  an  Stelle  des 
Glaukos  die  Verwandlung  mittels  der  Säfte 
der  Kirke,  L’rob.  Buc.  6,  74  (p.  346, 16  ff.).  Kirke 
fällt  ganz  aus  dem  Spiel,  die  eifersüchtige 
30  Amphitrite  ist  selbst  die  Giftniischerin  und 
bewirkt  die  Verwandlung,  Schol.  vet.  z.  Lyk. 
Al,  46.  Tzetz.Lyk.  45.  650,  vgl.  auch  Oiris  70  ff., 
und  endlich  finden  wir  im  Register  der  Lieb- 
schaften Poseidons,  das  Eonnos  gibt,  Dion.  42, 
409  mit  aufgeführt:  v.ai  Ev.vXXy  Ttagiavs  •auI 
siv<xXir\v  ffsTO  nirpr^v.  Aber  es  ist  nicht  eigent- 
lich ein  alter  Mythos,  der  Sk.  mit  Glaukos 
verbindet,  wie  Vinet  u.  Gaedecluns  a.  a.  0.  an- 
zunehmen geneigt  waren,  vgl.  auch  Gruppe, 
40  Gr.  Myth,  122,  1.  708,  2.  710,  2.  1412,  6,  viel- 
mehr dürfte  das  reichlich  mit  Sentimentalität 
durchsetzte  Liebesverhältnis  als  Variante  der 
alten  Legende,  in  der  Nymphen  durch  einen 
Meergott  ergriffen  werden  (Grteppe),  doch  erst 
ein  'Zusatz  der  hellenistischen  Poesie’  sein, 
Rohde,  Gr.  Bom.^  S.  134  (126)  A.  Waser  S.  37  ff'., 
und  so  ist  keineswegs  verwunderlich,  wenn  sich 
Glaukos  mit  seiner  Geliebten  nur  ein  einzig 
Mal  auf  Kunstwerken  nachweisen  läßt,  auf 
50  dem  bekannten  Gemälde,  das,  1786  in  der  Villa 
Hadrians  zwischen  Tivoli  und  Rom  entdeckt, 
übergegangen  ist  in  englischen  Privatbesitz 
(Brocklesby-Park,  Lincolnshire)  und  das,  wenn 
wirklich  echt,  direkt  unter  dem  warmen  Ein- 
druck der  schönen  Verse  Ovids  entstanden 
ist,  vgl.  Mus.  Worsleyanum  2 tab.  1.  Vinet 
184  f.  z.  Mon.  3,  52,  6.  Gaedechens  102 — 104. 
0.  Bd.  1,  1684  Abb.  5.  Waser  S.  45.  Ulf.;  als 
offenbare  Fälschung  hingestellt  bei  Preller- 
co  Robert,  Gr.  Myth.  1,  612,  5.  — Das  Schicksal 
anderer  Gestalten  und  Episoden  im  Homer,  die 
geradezu  sjmichwörtliche  Geltung  gewannen, 
teilten  auch  Sk.  und  Charybdis  sowie  das  ganze 
an  sie  sich  knüpfende  Abenteuer  des  Odysseus; 
zumal  erscheint  Sk.  als  Typus  des  grausam  blut- 
dürstigen Weibes,  mit  ihr  wird  Klytaimestra 
verglichen,  Aisch.  Ag.  1233,  vgl.  auch  v.  1228. 
1258  ff.,  Medeia,  Eurip.  Med.  1343.  1359;  auch 
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Ovid.  ex  P.  3,  1,  122  ist  Sk.  typisch  für  ein 
hartes  unerbittlich  Weib,  und  so  kommt  wie 
Charybdis  auch  Sk.  als  Bezeichnung  auf  für 
habgierige  Hetären,  vgl.  z.  B.  Anaxilas  IVsorris 
frg.  22,  4.  15  ff.  aus  Atl}.  13,  558.  Euat.  z.  Od. 
12,  85  p.  1714,  37  ±f.,  usf.  Vgl.  über  Sk.  in 
Übertragung  und  Sprichwoi-t  Blümner,  Stud. 
z.  Gesell,  d.  Metapher  i.  Griech.  1,  122.  Otto, 
Sprichwörter  u.  sprichw.  Bedensarten  d.  Börner 
S.  82.  C.  Weymann,  Arch.  f.  lat.  Lexikogr.  8 
(189.3),  23.  401.  IVaser  S.  69—77. 

Über  den  Kunsttypus  der  Sk.  im  allge- 
meinen vgl.  Waser  S.  78 — 83.  de  Wahl  a.  a.  0. 
S.  32  If.  Unsere  Annahme,  daß  die  Gestalt  der 
Sk.  und  die  ganze  Sk.-Vorstellung  nicht  erst 
durch  Homer  bzw.  den  Bearbeiter  der  betr. 
Partie  der  Odyssee  geschaffen  worden,  daß  viel- 
mehr eine  derartige  Vorstellung  allgemein  ver- 
breitet war  schon  in  vorhomerischer  Zeit,  z.  B. 
bei  den  seegewohnten  Phoinikern,  diese  An- 
nahme findet  eine  Stütze  in  dem  Nachweis  von 
Analogien  zur  homerischen  Sk.  in  der  sog. 
aigaiischen  Kunst,  vgl.  Studniezka,  ^ Skylla’’ 
in  d.  myken.  Kunst,  Ath.  3Iitt.  31  (1906),  50  ff. 
Grusius,  Philol.  65  (1906),  320.  Auf  einem  kno- 
sischen  Tonsiegel  (Abb.  1 b.  Stud.)  will  St.  mit 
Evans  einen  Schiffer  erkennen,  „der  sich  gegen 
den  gewaltigen  hundeartigen  Kopf  eines  See- 
ungeheviers,  einer  Art  Sk.,  zur  Wehr  setzt“. 
Ein  ähnliches  Ungetüm  aber,  einen  Fisch  mit 
Hundevorderteil,  weist  St.  nach  auf  einem  ko- 
rinthisierend  italischen  Dinos  des  Louvre,  zu- 
mal aber  auch  in  einem  fragmentarisch  erhal- 
tenen Wandgemälde  des  mykenischen  Palastes 
(Abb.  2):  ,,ein  mächtiger  schwarzer  Tierkopf 
(nach  Tsuntas  etwa  der  eines  Schweines,  wo- 
für aber  das  Auge  zu  groß  sein  möchte)  öffnet 
weit  den  blutrot  gesäumten  Rachen  gegen  ein 
Liniengefüge,  das  genau  der  Form  entspricht, 
iu  der  Evans  auf  dem  Siegel  das  hochaufge- 
bogene  Hinterteil  der  vavs  -roQcovig  mit  seiner 
ijuerstütze  ergänzen  mußte“,  und  „die  offene 
Frage“,  meint  Grusius,  „wie  man  sich  die  Köpfe 
der  Sk.  zu  denken  habe,  wird  also  doch  wohl, 
im  Gegensatz  zu  manchen  antiken  Homer- 
erklärern,  im  Sinn  jener  vscotsqoi  entschieden, 
die  dem  Ungeheuer  %vvöjv  xsipaXdg  zuschrieben 
(Eust.  z.  St.  p.  1715,  5 ff.);  auch  für  die  übrigen 
Züge  des  homerischen  Sk.-bildes  lassen  sich 
Analogien  in  mykenischen  Darstellungen  von 
mächtigen  arinica  und  andern  xTjrrj  nachweisen, 
wie  besonders  K.  Tümpel  (a.  a.  0.  996  ff.  u.  ö.) 
darzutun  versucht  hat“.  Ünserer  Annahme  ist 
ferner  günstig  das  Vorkommen  eines  Wesens 
vom  Schlage  der  Sk.  auch  bei  den  Etruskern, 
selbst  wenn  da  griechischer  Einfluß  vielfach 
deutlich  zutage  tritt  (über  diese  ''etiuskische 
Sk.’  s.  u.),  und  der  Annahme  günstig  scheint 
zumal  der  gleichfalls  in  neuester  Zeit  erst  er- 
folgte Nachweis  der  Sk.  auf  karthagischen 
Sarkophagen;  freilich  erfährt  auch  dies  die 
Einschränkung,  daß  hier  offenbar  nach  grie- 
chisch-römischen Vorbildern  gearbeitet  ist.  Es 
sind  ihrer  drei  Sarkophage  in  bemaltem  weißem 
Marmor,  von  Delattre  aus  der  punischen  Ne- 
kropole unfern  der  heil.  Monica  zu  Karthago 
zutage  gefördert,  Sk.  in  der  herkömmlichen 
Auffassung  im  Giebelfeld  des  Deckels,  in  zwei 
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Fällen  gemalt,  einmal  im  Relief  angebracht. 
Die  Sk. -Darstellung  des  ersten  Sarkophags  (als 
vierter  seiner  Art  am  15.  Mai  1902  gefunden) 
ward  von  Delattre  u.  Eug.  Petersen  festgestellt, 
vgl.  Comptes  rendus  de  l’Acad.  des  Inscr.  1902, 
288.  293.  Arch.  Anz.  18  {1903),  23.93:  inmitten 
der  übrigen  Verzierungen  Sk.  von  vorn,  den 
Kopf  leicht  linkshin  gewendet,  die  Arme  aus- 
gebreitet, an  den  Hüften  ausgehend  in  die 
Vorderteile  bellender  Hunde  und  anstatt  der 
Beine  in  Schlangenleiber,  die  in  Tierköpfe 
enden  mit  langen  Ohren  und  in  deren  Windun- 
gen rechts  über  dem  Rückgrat  eines  der  Hunde 
der  behelmte  Kopf  eines  Kriegers  im  Profil 
gezeichnet  ist  mit  großer  Feinheit,  das  Ganze 
eine  neue  Probe  der  Malerei  im  4.  Jahrh.  v.  Chr. 
Bei  den  beiden  weitern  Sarkophagen  erscheint 
die  Sk.- Darstellung  im  vordem  und  hintern 
Giebelfeld  des  Deckels  wiederholt.  Beim  Sar- 
kophag von  1904  ist  Sk.  in  Flachrelief  gegeben, 
wieder  en  face  und  die  Arme  ausbreitend,  mit 
Kugelstein  in  der  erhobenen  R.,  von  ihren 


1)  Skylla,  gemalt  auf  einem  karthagischen  Sarkophag 
(nach  C.-R.  de  VAcad.  des  Inscr.  1906,  16). 


Lenden  stürzen  drei  Hunde,  vgl.  G.-B.  de  VAcad. 
des  Inscr.  1904,  503  f.  509  (mit  Abb.).  Beim 
größten  aller  Sarkophage,  Anf.  Nov.  1905  ge- 
funden, für  den  Louvre  bestimmt,  erscheint 
Sk.  von  vorn,  rechtshin  blickend,  mit  mäch- 
tigen ausgebreiteten  Flügeln  am  Rücken,  mit 
einer  Art  Zepter,  Keule  oder  Zweig  von  roter 
Farbe  in  der  R.,  mit  der  erhobenen  L.  rechts- 
hin weisend;  unter  zackigem  Gürtel  springt 
links-  und  rechtshin  die  Protome  eines  schwar- 
zen Hundes  vor;  außerdem  geht  Sk.  aus  in 
Schlangen  oder  Drachen,  und  zwischen  den 
Hunden  gewahrt  man  zwei  menschliche  Beine; 
sie  erhebt  sich  über  einer  Wellenlinie  von 
blauen  Fluten,  und  im  Feld  sind  zwei  Delphine 
gemalt,  die  von  rechts  und  von  links  auf  Sk. 
zuschwimmen,  vgl.  C.-B.  1906,  8 f.  15  f.  (mit 
Abb.  S.  16,  darnach  unsere  Abb.  1).  Zu  der 
Reliefdarstellung  erinnert  Phil.  Berger  an  ein 
Flachrelief  des  neopunischen  Mausoleums  von 
El-Amrouni  in  Tripolitanien;  es  zeigt  freilich 
nicht  Sk.  in  der  gewohnten  Gestalt,  aber  wie- 
der eine  von  vorn  gegebene  Figur  mit  ausge- 
breiteten Armen,  auslaufend  in  eine  Art  Fisch- 
schwänze, die  sich  vermischen  mit  den  das  Feld 
füllenden  Ranken  aus  Laubwerk  und  Blumen; 
vier  Tiere,  ein  Hund  und  ein  Wolf,  ein  Löwe 
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und  ein  Bär,  gehen  halben  Leibes  von  den 
Blumen  aus,  1.  und  r.  je  ihrer  zwei  der  Mittel- 
figur zugewendet,  vgl.  Rev.  arch.  26  (1895,  1) 

81  f.  fig,  6.  C.-R.  usw.  1904,  503.  510  — 12 
mit  Abh.  S.  511,  darnach  unsere  Abh.  2.  — 
Auf  national-griechischem  Boden  sind  es  Mün- 
zen, die  zweifelsohne  die  ältesten  Typen  der 
Sk.  in  dor  bildenden  Kunst  aufbewahrt  haben, 
Münzen  von  Kyme,  Kyzikos  und  auch  Alllfae; 
für  Sk.  auf  Münzen  und  Gemmen  vgl.  bes.  lo 
Vinet  192f.  195  ff.  201  z.  Mon.  3,  52,  7.  9—13. 

53,  4 — 16.  Waser  S.  98 — 110.  Imhoof- Blurner 
u.  0.  Keller,  Tier-  u.  Pflansenb.  auf  Münzen 


2)  Flachrolief  des  neopunischen  Mausoleums  von  El- 
Amrouni,  Tripolitanien 
(nach  C.-R.  de  VAcad.  des  Inscr.  1904,  511). 


^md  Gemmen  d.  A.  Taf.  13,  1- — 7.  26,  26  u.  27. 
Head,  Hist,  mim."-  30.  37.  68.  72.  78.  86,  121. 
175.  525.  733.  Head-Svoronos  1,  32.  42.  50.  83. 

91.  95.  164  z.  Taf.  3,  11.  4,  8.  de  Wahl  a.  a.  0. 
33ff.  52.  Furtwängler,  Die  ant.  Gemmen  Taf.  13, 

32.  18,  68.  33,  44.  45.  51.  Altertümlich  sind 
die  Bekleidung  mit  Ärmelchiton  bis  zum  An-  30 
satz  des  Pischschwanzes,  die  beiden  nach  außen 
gerichteten  Hundeköpfe  auf  den  Schultern  der 
Sk.  beidseitig  ihres  eigentlichen  Kopfes  (vgl. 
die  rgingavog  bei  Änax.  frg.  22,  4 Kock), 
altertümlich  vereinzelt  ist  auch  die  flossen- 
artige  Bildung  der  Hände  (bei  Waser,  Münz- 
typ. I).  Um  die  Mitte  des 
5.  Jahrh.  ist  die  Silbermünze 
(Nomos)  von  Kyme  anzu- 
setzen, wo  Sk.  all  die  erwähn-  40 
ten  Altertümlichkeiten  auf- 
weist, vgl.  J.  Millingen,  Rec. 
de  quelques  med.  gr.  ined.  pl.  1, 

4.  Carelli-Cavedoni,  Nummi 
Raliae  vet.  t.  71,  23.  Cat.  del 
M.  naz.  di  Napoli  (Piorelli 
1866)  p.  12,  805.  Imhoof  u. 
Keller  Taf.  13,  2 (S.  74),  dar- 
nach unsere  Abb.  3.  Darem- 
berg-Saglio  Fig.  6244 : Sk.  nach  r.,  bekleidet  bis  50 
zum  Ansatz  des  stachligen  Pischschwanzes,  mit 
zwei  Hundeprotomen  auf  den  Schultern,  einer 
am  Gürtel,  zu  ihrer  L.  im  Feld  ein  Fisch,  unter 
ihr  die  den  Münzen'  von  Kyme  eigentümliche 
Muschel.  Zu  einem  Jüngern  Sk.-typus  der  Mün- 
zen von  Kyme  kann  überleiten  eine  solche  des 
Brit.  Mus.,  Cat.  of  Italy  89,  27 : Sk.  nach  1.,  nackt, 
mit  zwei  Hunden  an  den  Schultern,  mit  Gegen- 
stand (?)  in  der  L.,  die  ß.  vorstreckend;  die 
Muschel  weist  nach  Kyme;  weiter  eine  Reihe  60 
von  Kupfermünzen  von  Kyme  ohne  die  Muschel, 
Sk.  nach  1,  mit  zwei  Hunden  am  Gürtel,  die 
R.  vorstreckend,  die  L.  mitunter  mit  Steuer 
(Typ.  III),  vgl  Mon.  3,  53,  12.  Mus.  Borb.  2 
t.  16,  21.  Carelli-Caved.  71,  29.  Brit.  Mus.  It. 
90,  36 — 38  (für  Kyme  vgl.  auch  Head  ^ S.  37. 
Head-Sooronos  1,  50).  Aus  diesem  Typus  ist 
hervorgegangen  die  angebliche  Münze  von  Li- 


'S)  Skylla  auf  Nomos 
von  Kyme  (nach 
Iiuhoof  u.  Keller 
Tafel  13,  2). 


para  bei  Sestini,  Descr.  d’alc.  med.  gr.  del 
Princ.  Crist.  Fed.  di  Danimarca  p.  21  z.  t.  1, 
15,  und  ziemlich  genau  diesen  Typus  wieder- 
holen die  Münzen  bei  Garrucci,  Monete  delV 
Italia  ant.  2,  161,  25 — 27  (Taf.  113),  deren 
Obvers  einen  jugendlich  unbärtigen  Kopf  zeigt 
mit  lorbeerbekränztem  niXog  im  Profil  nach  1. 
(Odysseus?):  Sk.  nach  L,  in  zwei  vorspringende 
Hunde  und  einen  Fischschwanz  ausgehend,  die 
R.  voi'streckend,  mit  der  L.  eine  Keule  (oder 
ein  Pedum)  schulternd;  bei  nr.  25  im  Feld  eia 
nach  Garrucci  = CKVAAKION  oder  ?KV/  - 
AATIßN;  der  Hunde  wegen  ist  auch  bei  nr.  27 
an  Sk.  (nicht  Triton)  zu  denken;  eine  solche 
Münze  des  bi-uttischen  Skyl(l)akion  (?)  z.  B. 
auch  in  der  Münzsammlung  der  Zürcher  Stadt - 
bibl.  (881,  7).  In  sichtlicher  Anlehnung  an 
Kyme  hat  Kyzikos,  noch  in  der  2.  Hälfte  des 
5.  Jahrh.,  Sk.  auf  Münzen  abgebildet,  wieder 
im  Ärmelchiton  mit  zwei  Hundsköpfen  auf  den 
Schultern  und  mit  Fischschwanz,  aber  nach  1. 
und  mit  Thunfisch  in  der  R.,  der  die  Hunde 
am  Gürtel  verdrängt  heat  (ein  größeres  Exem- 
plar dieses  Wahrzeichens  der  Stadt  unter  der 
Sk.  nach  1.),  vgl.  Greenwell,  Num.  Chron.  7 
(1887),  73,  49  z.  pl.  2,  28.  Head  * 525.  Head- 
Svoronos  2,  49.  Offenbar  gleichfalls  von  Kym-: 
abhängig  ist  die  Prägung  von  Allifae,  dem 
samnitischen  Binnenort:  auf  kleinen  Silber- 
obolen  Sk.  nach  r.  mit  stachligem  Pischschwanz, 
mit  zwei  Hundeköpfen  auf  den  Schultern  und 
mit  Hund  am  Gürtel;  aber  es  fehlt  die  Klei- 
dung und  die  tierische  Bildung  der  Hände 
(Typ.  II),  ja  in  jüngerer  Entwicklung  gehen 
auch  die  Hunde  an  den  Schultern  verloren; 
bald  ist  unten  die  Muschel  beigefügt,  und  Sk. 
hält  in  der  gesenkten  R.  einen  Kraken,  auf 
der  L.  einen  Fisch,  oder  statt  der  Concha  Cn- 
mana  ist  oben  und  unten  ein  Schwan  gezeichnet, 
oder  wiederum  ist  die  Muschel  da  und  in  der 
R.  ein  Steuer,  oder  endlich  ist  Sk.  nach  1.  ge- 
wendet mit  Steuer  in  der  L.  und  unter  ihr  ein 
A,  vgl.  Head  ^ S.  30.  Head-Svoronos  1,  42. 
Mon.  3,  52,  12.  Carelli-Caved.  t.  62,  9 — 11. 
M.  naz.  10,  613—24.  Brit.  Mus.  It.  73  f.,  1—8. 
Imhoof  u.  Keller  Taf.  13,  1 (S.  74).  Besonders 
häufig  kehrt  Sk.  auf  Münzen  als  Helmverzie- 
rung wieder,  vgl.  Sil.  It.  5,  135  f.  und  die  Gra- 
vierung auf  den  silbernen  Backenklappen  des 
eisernen  Prachthelms  aus  der  Krim,  Antiq.  da 
Bosph.  Cimm.  t.  28,  1.  Baumeister  S.  2036 
Abb.  2214 ; sie  schmückt  den  attischen  Pracht- 
helm der  Pallas  auf  dem  Obvers  von  Münzen 
der  unteritalischen  Städte  Thurioi,  Hera- 
kleia,  Tarent,  Hipponion,  und  beliebt  ist 
da  der  Typus  der  handgroße  Steine  schien 
dernden  Sk.  oder  der  Sk.  mit  xsgfiäSiov  in 
jeder  Hand  (Typ.  IV),  vgl.  z.  B.  Brit.  Mus.  It. 
297,  101,  ferner  Sk.  ein  Ruder  oder  Steuer  oder 
auch  einen  Dreizack  schulternd  (Typ.  V),  da- 
gegen kaum  je  im  Begriff  eine  Lanze  zu 
schleudern,  wie  Fiorelli  angibt  für  Münzen  von 
Thurioi,  Mus.  naz.  nr.  4509 — 11;  entweder  ist 
das  Ruder  für  eine  Lanze  versehen,  oder  es 
fehlen  die  Hunde,  und  nicht  Sk.,  sondern  Tri- 
ton oder  Glaukos  ist  in  Waffen  dargestellt; 
häufig  auch  erhebt  Sk.  eine  Hand  zum  Kopf 
wie  heranwinkend  oder  eher  Ausschau  halten  1 
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init  derGekürde  des  Spähens,  als  örTT-oöxoTisi'oi’- 
ccc  (Typ.  VI).  Meist  blickt  der  Kopf  der  Göt- 
tin nach  r.  und  so  auch  die  helmziereode  Sk., 
ja  diese  dreht  sich  bisweilen  auch  dann  nach 
r.  zurück,  wenn  der  Athene  Kopf  nach  1.  ge- 
richtet ist;  mitunter  ist  dieser  en  face  gehal- 
ten, leicht  rechtshin,  und  da  empfahl  es  sich, 
Sk.  direkt  über  der  Stirn  darzustellen  mit  zwei 
Fischschwänzen,  vgl.  Münzen  von  Herakleia 
z.  B.  Carelli-Cared.  162,  28.  Brit.  3Iits.  It.  lu 
232,  52  f.,  von  Tarent  z.  B.  Curelli-Ü((i'ed.  115, 
236.  116,  243.  267.  Sin- 
gulär ist,  daß  Sk.  den  ko- 
rinthischen Helm  der 
Pallas  schmückt,  vgl.  Mün- 
zen von  Herakleia  Carelli- 
Caved.  161,  17 — 19;  ver- 
mutlich auch  auf  den  Mün- 
zen von  Hipponion,  Brit. 
Mus.  It.  358,  9.  Die  Pri-  ao 
orität  in  der  Aufnahme 
der  Sk.  als  Helmzier  der 
Pallas  auf  Münzen  ist  wohl 
Thurioi  zuzusprechen,  be- 
reits für  die  1.  Hälfte  des 
4.Jh.,  Head'^  S.86  Fig. 46. 
Head-Hvoranos  1,  95  z.  Taf.  4,  8.  Man.  3,  53, 
.■>.6.9.  CarelH-Caved.  165, 1—5.  7—9.  167,20—26, 
28—31.  168,  :.4— 67.  169,  68—72.  M.  naz.  p.  47  f. 
Brit  Mus.It.  YJ.-8M.  Daremberg-SaglioFi^.Gmt.  30 
Für  Herakleia,  in  dessen  2.  Münzperiode 
(ca.  380 — 300)  Sk.  gleichfalls  auf  dem  Helm 
der  Pallas,  vgl.  Head  - S.  72  Fig.  33.  Head- 
Svoronos  1,  91  zu  Taf.  3,  11.  3Lon.  3,  53,  8.  10. 
('areUi-Caved.  160,  2.  5 — 7.  11.  161,  17 — 19. 
162,  28 — 35.  M.  naz.  p.  37  f.  Brit.  3Ius.  226  f. 
Brst  von  Herakleia  aus  wird  der  Typus  auch 
in  der  Mutterstadt  Tarent  sich  eingebürgert 
haben,  verhältnismäßig  spät, 
in  der  6.  Periode  (ca.  302 — 281),  40 
und  nur  auf  Drachmen  und 
Fraktionen  kommt  auch  da  der 
Pallaskoijf  und  mit  ihm  Sk. 
als  Helmzier  auf,  Head^  S.  68. 
Head-Svoronos  1,  83.  Carelli- 
Caved.  115.  M.  naz.  p.  33. 
Brit.  31  US.  p.  201f.  Auch  auf 
dem  korinthischen  Helm  des 
Heros  Leukippos  erscheint  Sk., 
auf  dem  Obvers  einer  Gold-  50 
münze  von  Metapont,  Brit. 
3Ius.  It.  p.  238,  1.  M.  naz. 
nr.  2276.  Von  sizilischen  Städten,  denen  die 
geographische  Lage  ein  Vorrecht  gab,  Sk.  für 
ihre  Münzbilder  zu  verwenden,  kommen  bloß 
Syrakus  und  Akragas  in  Betracht.  Beider- 
orts  sind  es  Tetradrachmen,  deren  Revers  Sk. 
unter  der  Quadriga  zeigt,  das  eine  Mal  nach 
r.  mit  Dreizack  über  der  1.  Schulter,  die  R. 
nach  einem  vor  ihr  schwimmenden  Fisch  aus-  so 
streckend,  hinter  ihr  ein  gleichgerichteter  Del- 
phin (Syrakus),  das  andere  Mal  Sk.  nach  r. 
mit  erhobener  L.,  mit  dem  Gestus  des  Spähens 
(A^agas);  die  syrakusanischen  Tetradrachmen 
zeigen  im  Feld  die  Künstlersignaturen  EiiS-\v- 
iiou?]  oder  Evfi[rjv(,v‘?],  was  sie  der  2.  Hälfte 
des  5.  .Jahrh.  zuweist;  etwas  später  aber  sind 
die  Tetradrachmen  von  Akragas  anzusetzen. 


5)  Skylla  auf  einem 
Silberdenar  des 
S.  PompeiuH  (nach 
Imhoof  u.  KcUer 
Tafel  13,  5). 


4)  Skylla  auf  einem 
Tetradraclimon  von 
Akragas  (nach  Imhoof  u. 
Keller  Tafel  13,  4). 


hier  auch  Sk.  nach  1.  unter  der  Krabbe,  dem 
ständigen  Emblem  der  Stadt.  Für  Syrakus 
vgl.  Head  - S.  175.  3Ion.  3,  52,  11.  Brit.  3Ius. 
Sicily  p.  167,  152  f.  Imhoof  u.  Keller  Taf.  13,. 

3 (S.  74);  für  Akragas  vgl.  Head'^  S.  121.  Head- 
Svoronos  1,  164.  J/on.  3,  53,  11.  Brit.  3Ius. 
Sic.  p.  9,  53  f.  12,  61.  Imhoof  n.  Keller  Taf.  13,. 

4 (S.  74j,  darnach  unsere  Abb.  4.  Holm,  Gesek. 
Siz.  3,  622,  142.  Dagegen  ist  auf  dem  Bronze- 
Hemilitrou  von  Akragas  bei  Imhoof  u,  Keller 
Taf.  8,  26  augenfällig  nicht  Sk.  mit  der  'bucina’ 
gerneint,  sondern  (beim  Fehlen  der  Hunde  und 
auch  1>ei  der  offenbar  männlichen  Bildung)  Tri- 
ton, für  den  die  Trompetenschnecke  charak- 
teristisch ist,  Waser  107,  164.  Einen  beson- 
deren Typus  (VII)  (Sk.  ein  Ruder  oder  Steuer 
direkt  über  ihrem  Haupt  schwingend,  um  es 
auf  ihr  Opfer  niederzuschmettern)  trägt  der 
viel  publizierte 
Silberdenar  des 
Sextus  Pompe- 
ius,  3Ion.  3,  53, 

13.  Cohen,  Med. 
cons.  t.  33  Bonrp. 
ur.  7.  3Iommsen- 
Blacas,  Hist,  de 
la  monn.  rom.  4 
t.  32,  14.  Bau- 
meister Abbild. 

1180.  1763.  Im- 
hoof u.  Keller 
Taf.  13,  5 (S.  75), 
darnach  unsere  Skylladarstellung  auf  römiachem 
Abb.  5.  Harem-  Kontomiat  in  Wien 

berg-Saylio  Fig.  (nach  Imhoof  u.  Keiler  Tafel  13,  6). 
6248;  zum  gu- 
ten Teil  ja  dankte  der  kühne  Abenteurer  seine 
Erfolge  gegenüber  Octavian  der  schmalen 
Meerenge  bei  Sizilien,  die  für  Octavian  ge- 
radezu ein  unüberwindliches  Hemmnis  zu  wer- 
den schien,  vgl.  W.  Ihne,  Bömische  Geschichte 
8,  58.  60.  214.  238  ff.  IVaser  107,  165  ff'.  Wenn 
auch  eine  Münze  des  Agrippa  Sk.  zeigt  unter 
einem  Standbild  des  Neptun  (Babelon,  Monn^ 
de  la  rep.  rom.  p.  556  und  Oeuvres  de  Long- 
•perier  ed.  Schlumberger  3,  4),  so  dürfte  da  Sk. 
an  Agrippas  Seesieg  über  Sextus  Pompeius 
(36  V.  Chr.)  erinnern.  Aus  römischer  Kaiser- 
zeit bieten  Kontorniatmünzen  der  Zeit  Hadrians 
einen  neuen  Typus  (VIII);  Sk.,  deren  zwei  Fisch- 
schwänze das  Münzfeld  füllen,  mit  drei,  vier 
und  sechs  Hunden  am  Gürtel  und  mit  Ruder, 
Steuer  oder  Dreizack  in  der  L.,  das  Gerät  an 
den  Oberarm  lehnend,  mit  der  R.  einen  der 
drei  Krieger  packend,  die  auf  dem  Schiffe  1. 
zu  sehen  sind,  um  auch  ihm  das  Los  der  zwei 
(oder  drei)  bereits  in  den  Fluten  Schwimmen- 
den zuteil  werden  zu  lassen  (der  dritte  Krie- 
ger am  meisten  1.,  der  dem  Vorgang  müßig 
zuzuschauen  scheint,  dürfte  Odysseus  selbst 
sein,  hier  eingedenk  der  Weisung  der  Kirke 
fl  116  ff.,  während  ihn  der  Dichter,  psycho- 
logisch wahrer,  diese  in  der  Aufregung  des 
Augenblicks  vergessen  und  zu  den  Waffen 
greifen  läßt),  vgl.  3Ion.  3,  53,  15  f.  Overbeck, 
Gail.  her.  Bildw.  t.  33,  7 f.  z.  1,  799.  31illin, 
Gal.  myth.  pl.  172,  638*.  Sabatier,  Hescr.  gen. 
des  med.  cont.  86  f.  pl.  13,  11 — 13.  Imhoof  u. 
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Keller  Taf.  13,  6,  darnach  unsere  Ahb.  6.  Durem- 
berg-Saglio  Fi«-.  6249.  Ferner  Sk.  als  Brunnen- 
hgur  (Typus  IX)  halben  Leibes  über  einem 
Felsen  sich  erhebend,  mit  zwei  Hunden  am 
Gürtel,  mit  der  einen  Hand  wie  zum  Wurf  aus- 
holend, die  andere  vorstreckend,  vor  einem 
Brunnenbecken,  auf  Kupfermünzen  von  Ko- 
rinth aus  der  Zeit  des  Commodus  und  des 
Septimius  Severus,  Imhoof- Bliimer  u.  Gardner^ 
Num.  comm.  on  Paus.  S.  24,  28  z.  Taf.  F 112  f. 
Imhoof- Blumer,  Zur  Griech.  u.  Born.  Münzk. 
S.  27ö,  2 z.  Taf.  10,  14,  ebenso  auf  meist  schlecht 
erhaltenen  Kupfermünzen  von  Korinth  mit  Sept. 
Severus  rechtshin  gegenüber  der  auf  einem 
Felsen  sitzenden  Quellnymphe  Peirene  mit  Vase 
auf  den  Knieen,  zwischen  beiden  ein  v.Qazr'iQ, 
Brit.  Mus.  Corinth  p.  86,  855  z.  t.  21,  17.  Im- 
hoof u.  Gardner  a.  a.  0.  p.  23,  24  z.  Taf.  F 106. 
Imhoof-Blumer,  Nymphen  u.  Chariten  auf  gr. 
Mz.  S.  159,  451  z.  Taf.  10,  21.  Endlich  Sk. 
mit  der  L.  ein  Steuer  schulternd  und  in  ein 
Horn  blasend,  das  sie  mit  der  R.  hält,  Körper 

en  face,  Kopf  nach 
1-,  ebenso  der  Del- 
phin  -über  ihrem 
. Kopf  (Typus  X),  auf 
Kupfermünzen  von 
Tarsos  (Kilikieni 
mit  Pupienus  (237 
u.238)und  eiunahe- 
verwandter  Typus, 
wobei  der  Delphin 
fehlt,  Sk.  ohne 
Horn  gegeben  ist, 
ihre  flossen  artige  R. 
vorstreckend , auf 
tarsischen  Münzen 
mit  Gordianus  HL, 
vgl.  Mon.  3,  53,  14.  Imhoof  u.  Keller  Taf.  13,  7 
(S.  75),  darnach  unsere  Abb.  7.  Head^  S.  733, 
wie  ja  Kilikien  schon  in  autonomer  Zeit  sich 
darauf  kaprizierte,  unteritalische  und  sizilische 
Typen  nachzuahmen,  Waser  S.  109,  178.  Bei 
Münztypus  VII,  VHI  und  X ist  Sk.  stets  mit 
doppeltem,  beidseitig  in  die  Höhe  strebendem 
Fischschwanz  gegeben,  während  diese  spätere 
Entwicklungsform,  die  Zweischwänzigkeit,  sonst 
bloß  noch  für  Typus  IV  in  besonderen  Fällen 
bezeugt  ist;  bei  Typus  IX  ruht  der  Oberleib 
der  Sk.  ohne  Fischschwanz  direkt  auf  dem 
Felsen  auf.  — An  Münztypus  I schließt  sich 
eng  an  die  antike  gelbliche  Glaspaste  aus 
Sammlung  Stosch  bei  Toelken,  Erkl.  Verz.  d. 
ant.  vertieft  geschnittenen  Steine  d.  kgl.  preuß. 
Gemmensammlung  S.  64,  94,  damit  identisch 
der  geschnittene  Stein  Nouv.  Gal.  myth.  pl.  22, 
7.  Vinet  S.  198  z.  Mon.  3,  52,  9.  Waser  99,  113. 
109,  179  u.  181,  ferner  identisch  Furtivüngler 
a.a.O.  Taf.  13,  32  (grünlich  weißes  Glas,  Skara- 
bäoid,  Berlin  Kat.  301):  Sk.  nach  1,,  mit  Haube, 
im  gegürteten  Chiton  bis  zum  Ansatz  des  stach- 
ligen Fischschwanzes,  die  R.  vorstreckend,  am 
Gürtel  ein  Hundeleib,  vorn  beschädigt,  das 
Ganze  äußerst  zart,  jünger  als  die  Münze  von 
Kyme,  aber  noch  der  2.  Hälfte  des  5.  Jahrh. 
uzuweisen;  eine  Wiederholung,  nur  in  Kleinig- 
keiten abweichend,  bildet  ein  Bergkristall- 
Skarabäoid  zu  Paris  im  Cab.  des  med..  Coli. 


7)  Skylla  auf  Bronzemünze  von 
Tarsos  (mit  Pupienus)  in  Paris 
(nach  Imhoof  u.  Keller  Taf.  13,  7). 


Luynes,  vgl.  Perrot-Chipiez,  L'art  dans  l’ant. 
3,  442  Fig.  315  (wo  fälschlich  als  ‘'cöne  phe- 
nicien’),  vgl.  de  Wahl  a.  a.  0.  S.  32.  41,  1.  Aus 
Sammlung  Stosch  verzeichnet  Toelken  a.  a.  0. 
110,  196  außerdem  einen  gelb  und  grün  ge- 
fleckten Jaspis,  wo  Sk.,  oben  als  Jungfrau  ge- 
staltet, unten  mit  Fischschwänzen  und  einem 
Gewimmel  von  Hundeköpfen,  im  Arm  ein  Ru- 
der hält.  4)  zeigt  eine  Gemme,  wieder  aus 

10  der  Sammlung  des  Duc  de  Luynes,  Nouv.  Ged. 
myth.  pl.  22,  6.  Vinet  S.  198  zu  31on.  3,  52,  10, 
das  Meerweib  über  Wellen  von  vorn  mit  Kopf 
nach  r.,  ausgehend  in  zwei  Fischschwönze  und 
jederseits  flankiert  von  einem  Delphin;  freilich 
stellt  die  Abwesenheit  der  Hunde  die  Deutung 
in  Frage.  5)  der  Karneol  in  Wien,  Sacken  u. 
Kenner,  Münz-  und  Antikaikab.  S.  432,  194. 
Furtwüngler  Taf.  18,  68:  Sk.  mit  einem  vorn 
vorspringenden  Hundevorderkörper,  in  der  L. 

20  etwas  wie  ein  Schwert  schwingend.  Am  be- 
kanntesten 6)  die  bei  Tischlein,  Homer  4,  6 
vergrößerte  Gemme  aus  dem  Besitz  des  Princ. 
Contestabile  Colonna,  wiederholt  bei  Inghirami, 
Gal.  Om.  t.  98  z.  3,  207  f.,  deren  Original  Over- 
heck, Gail.  her.  Bildw.  1,  799  in  dem  Karneol 


8)  Skylla  auf  einem  Kar- 
neol der  S.  Imhoof-Blumer 
(nach  Imhoof  u.  Keller 
Tafel  26,  26). 


9)  Skylla  auf  gebranntem 
Karneol 

(nach  Imhoof  u.  Keller 
Tafel  26,  27). 


des  Dr.  Nott  vermutet  hat,  für  diesen  vgl. 
40  Bull.  1830,  62.  1831,  109,  93.  Mon.  3,  52,  7. 
Overbeck,  Gedl.  her.  Bildiv.  Taf.  33,  6.  Furt- 
ivängler  Taf.  33,  51.  Die  Darstellung  wieder- 
holen 8)  und  9)  die  beiden  Gemmen  bei  Furt- 
■ivänegler  Taf.  33,  44  f.  Nr.  44  ist  ein  Stein  un- 
bekannten Besitzers,  wahrscheinlich  großgrie- 
chische Arbeit,  in  Komposition  wie  Ausführung 
gleich  bewundernswert:  Sk.  schwingt  mit  bei- 
den Händen  das  Ruder,  ihre  Fischleiber  haben 
einen  jugendlichen  Genossen  des  Odysseus  fest 
50  umschlungen;  drei  ihrer  Hüfte  entspringende 
Hundevorderkörper  fallen  ihn  mit  ihren  Bissen 
an,  unten  sind  Wellen  angedeutet.  Nr.  45  ist 
ähnlich,  minder  fein,  doch  auch  vorzüglich, 
nach  Zusatz  S.  313  ein  Karneol  im  Mus.  zu 
Venedig.  Schließlich  10)  und  11)  noch  mehr 
an  den  Typus  der  Pompeiusmünze  erinnernd 
zwei  weitere  Karneole,  der  eine  im  Besitz  Im- 
hoofs sicher  echt,  der  andere  s.  Z.  im  Handel 
zu  Neapel,  vgl.  Imhoof  u.  Killer  Taf.  26,  26  f. 
üo  (S.  158),  darnach  unsere  Abb.  8 u.  9:  das  eine 
Mal  Sk.en  face  mit  seltsam  gesträubtem  Schlan- 
genhaar, Flossen  und  zwei  Schwänzen,  am  linken 
die  Hundeprotome  erkennbar,  mit  beiden  Hän- 
den hinter  ihrem  Kopf  ein  Steuer  schwingend, 
das  andere  Mal  im  Profil,  beidseitig  der  Hüften 
deutlich  das  Vorderteil  eines  Hundes,  wieder 
ihr  Steuer  schwingend,  nur  von  der  andern 
Seite.  Nicht  beizuziehen  ist  jener  Karneol,  der 
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Herakles  zusammen  mit  einer  fisch-  oder  schlan- 
genleibigen  Daimonin  zeigt,  Mon.  3,  52,  17; 
da  ist  eher  als  an  Sk.  au  Bchidiia  zu  denken, 
wie  der  Vergleich  lehrt  mit  dem  s.  Z.  in  Villa 
Alhani  befindlichen  Basrelief,  Zoega-Piravesi, 
Passirilievi  ant.  dt  Koma  2 t.  05.  IBaser  49,  170. 

Von  drei  .Malern  des  Altertums  wissen  wir, 
daß  sie  die  Sk.  zum  Gegenstand  der  Darstel- 
lung gewählt,  Androkydes,  Nikomachos 
und  Phalerion;  doch  bloß  von  Androkydes  lo 
läßt  sich  von  vornherein  mit  Sicherheit  be- 
haupten, daß  er  das  homerische  Monstrum  ge- 
malt, wogegen  bei  den  beiden  andern  nicht 
ausgeschlossen  ist,  daß  sie  die  Tochter  des 
Nisos  zum  Vorwurf  genommen,  die  zweimal 
auf  Wandgemälden  begegnet  (s.  u.).  Von  An- 
drokydes, den  Jdin.  35,  (>4  unter  des  Zeuxis 
Zeitgenossen  und  Rivalen  Timanthes,  Eupom- 
pos  und  Parrhasios  an  zweiter  Stelle  nennt,  nach 
J'lat.  Pidoj).  25.  Aih.  8,  341  a aus  Kyzikos  (vgl.  20 
Münzen  von  Kyzikos 
mit  Sk.),  war  ein  Ge- 
mälde der  Sk.  im  Al- 
tertum hauptsächlich 
deshalb  bekannt,  weil 
darauf  dieser  Andro- 
kydes (filixd'Vi  {cp'ilo- 
i/.’og)  fbo',  cbc  iaroQii 
lloltiioyv  (frg.  66  ed. 
Preller)  seine  Lieh-  3o 
linge,  rovg  nsgl  xi]v 
Ax.  ixd’vg,  mit  beson- 
derer Hingabe  und  Na- 
turtreue dargestellt, 
daß  es  scheinen  moch- 
te, er  habe  das  Bild 
eher  seiner  Leiden- 
schaft für  Fische  als 
der  Kunst  zuliebe  gemalt,  Ath.  a.  a.  0.  Plut. 
qnaest.  convir.  4,  2,  3.  4,  4,  2.  Für  das  Ge-  40 
mälde  des  Phalerion  ist  lediglich  die  Notiz 
des  Plinius  3!^-,  143  zu  vergleichen:  Phalerion 
Scyllam  (sc.  pinxit).  Hingegen  wollte  auf  die 
Sk.  des  Nikomachos,  quae  nunc  est  Romae  in 
templo  Pacis  (Plin.  35,  109)  Otto  Sclnichardt, 
l^ikomachos  (Weimav  1866)  S 40  ff.  ein  Wand- 
gemälde aus  Stabiae  zurückführen,  die  Dar- 
stellung auf  dem  Silberdenar  der  Gens  Pom- 
peia  und  auf  geschnittenen  Steinen;  ablehnend 
Waser  S.  1 14—16.  Das  Wandgemälde  ist  ein  seit  50 
1760  bekanntes  Monochrom  aus  Stabiae,  heute 
im  Mus.  naz.  zu  Neapel,  Abt.  XVII  8860  (vgl. 
Abt.  XVIII  8879.  8881 . 8887.  8888  u.  Abt.  LXXXII 
9825,  wo  gleichfalls  in  monochromer  Behand- 
lung wie  Sk.  ein  Triton  oder  Meerkentaur  auf 
einem  Karnies  aufsitzt),  erstmalig  irubliziert  in 
den  Pitture  d’Ercola,no  3 t.  21  z.  S.  107f.,  ferner 
3lon.  3,  53,  3 (darnach  unsere  Abb.  10).  Ternite, 
Wandgem.  H.  7,  4 u.  S.  118  (Text  von  0.  Müller- 
Welckerj.  Overheck,  Gail.  798  z.  t.  33, 1.  Helbig,  eo 
Wandgem.  nr.  1063.  IFaser  S.  llOf.  Daremherg- 
Saglio  Fig.  6247 : Sk.,  in  gelbem  Ton  auf  weißem 
Grund,  sitzt  auf  halbdunkel  gehaltenem  Kar- 
nies auf,  ein  sehniges  Weib  mit  wildem,  doch 
nicht  unschönem  Gesichtsausdruck,  bis  zu  den 
Hüften  weiblich  gebildet,  von  da  beidseitig  in 
mit  Schuppen  bedeckte,  pflanzenartig  stilisierte 
Schwänze  auslaufend,  utrter  denen  drei  nicht 
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bestimmt  charakterisierte  Tiere  herauswachsen; 
einer  rasenden  Furie  gleich  schwingt  sie  ein 
mit  beiden  Händen  linkshin  emporgehaltenes 
Steuerruder  über  drei  Unglücklichen,  die,  ju- 
gendlich unbärtig,  von  den  Bestien  gepackt 
sind;  verzweifiungsvoll  strecken  die  beiden 
äußern  je  eine  Hand  aus,  das  Grausige  aber 
in  der  Erscheinung  der  Sk.  sollen  die  über 
ihrer  Brust  sich  kreuzenden  Bänder  verstärken, 
deren  Trotteln  im  Wind  flattern,  parallel  zu 
den  sich  umrolleuden  Schwanzemlen.  Gewiß 
sind  dieser  Kompositiou  verwandt  die  des  Silber- 
denars des  S.  Pompeius  und  einiger  Karneole, 
s.  unsere  Abb.  5.  8 u.  9 ; außerdem  kehrt  sie  ziem- 
lich getreu  wieder  auf  einer  Tonlampe  bei  Pas- 
seri,  De  hicernis  1 t.  47  (p.  53).  3Ion.  3,  52,  17. 


11)  Skylla  auf  einer  Bronzeschale  aus  Boscoreale  im  Brit. 
Mus.  (nach  Walters,  Cat.  of  hronzes  pl.  25). 


Waser  137,  31  (Sk.  nach  1.,  mit  beiden  Händen 
über  dem  Kopf  ein  Steuer  schwingend,  unter 
dem  Gürtel  ausgehend  in  zwei  Delphinschwänze 
und  drei  Hunde),  und  auch  die  in  den  Fußboden 
des  Braccio  nuovo  des  Vatikan  eingelassene 
schwarzweiße  Mosaikdarstellung  aus  dem  Haus 
der  Munatia  Procula  bei  Tor  Marancio  vor  Pta  S. 
Sebastiano,  stammend  aus  dem  2.  Jahrh.  n.  Chr., 
wiederaufgedeckt  1817,  läßt  sich  heranziehen, 
vgl  u.  a.  Helbig,  Führer'^  1,  1.  Waser  S.  142, 
47.  Amelung,  Vatican  1,  3 (wieder  Sk.  von  vorn 
mit  großem  Fischschwanz,  der  sich  1.  empor- 
ringelt, mit  beiden  Händen  über  ihrem  links- 
hin gewendeten  Kopf  ein  langes  Ruder  schwin- 
gend über  drei  jugendlich  unbärtigen  nackten 
Odysseusgefährten,  die  gepackt  werden  von 
den  drei  an  ihren  polyjrenartigen  Gürtel  an- 
schließenden Ungeheuern,  deren  Kopfbildung 
zwischen  Hunde-  und  Delphinnatur  schwankt, 
mit  Beinen  nach  Art  der  Robben;  in  geringer 
Entfernung  die  Galere  des  Odysseus  bei  den 
Sirenen);  Anielmig  weist  des  weitern  hin  auf 
die  ähnliche  Komposition  auf  einer  Bronze- 
schale aus  Boscoreale  im  Brit.  Museum,  Wal- 
ters, Cat.  of  hronzes  S.  162  pl.  25,  darnach  unsere 
Abb.  11.  Die  Annahme  liegt  nahe,  daß  alle 
diese  Kompositionen  auf  ein  gemeinsames  Ori- 


10)  Skylla,  Wandgemiilde  aus 
Stabiae  im  Mus.  naz.  zu  Neapel 
(nach  d.  Inst.  3,  53,  3). 
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ginal  zurückgehen ; docli  als  solches  just  die 
Schöpfung  des  Nikomachos  anzusprechen,  bleibt 
vage  Vermutung.  An  des  Nikomachos  Gemälde 
hat  anderseits  Furtwängler  beim  Relief  eines 
Klappspiegels  aus  Eretria  erinnert,  Arch.  Änz.  9 
(1894),  118,  s.  u.,  und  auf  jeden  Fall  wird  man, 
wenn  nach  Plin.  35,  108.  Serv.  Aen.  2,  44  Niko- 
machos zuerst  dem  Odysseus  den  Schifferhut 
gegeben  (nach  Schol.  II.  10,  265  und  Eust.  z.  St. 


nebst  Thetis  noch  sieben  auf  Seetieren  reitende 
Nereiden  mit  den  Waffen  Achills.  4)  die  Am- 
phora aus  Armento  mit  Befreiung  der  Andro- 
meda durch  Perseus  im  Mus.  naz.  zu  Neapel, 
Heydemann  a.  a.  0.,  S.  Santang  nr.  708  p.  814. 
Vinet  199,  3.  Trendelenburg^  Ann.  1872,  119  f. 
z.  Man.  9,  38.  Baumeister  S.  1292  f.  Abb.  1440. 
Waser  131,  4.  de  Wahl  36,  4.  o.  Bd.  3,  2051  f. 
s.  V.  Perseus:  Sk.  rechtshin  gewendet,  nach  1. 


p.  804,  19  ff.  bereits  Apollodoros) , gern  bei- lo  zurückblickend,  unter  dem  Gürtel  ausgehend 


pflichten  dem  glücklichen  Gedanken  von  Brunn., 
Künstlergesch.^  2,  114  (168),  daß  die  Figur  des 
Odysseus  eben  auf  dem  Sk.-bild  des  Nikomachos 
sich  befunden  habe,  sind  doch  häufig  Randhe- 
merkungen  bei  Plinius  an  falscher  Stelle  in 
den  Text  geschoben  worden:  einerseits  wüßten 
wir  einen  'Ulixes  pilleatus’  sonst  in  keinem  der 


in  6 verschieden  große  Hundevorderteile,  von 
denen  3 Paar  Beine  sichtbar,  und  in  einen 
Fischschwanz,  mit  der  R.  ins  Haar  greifend, 
mit  der  L.  hinter  dem  Rücken  ein  Fell  schwin- 
gend. Ebenfalls  aus  Armento  5)  ein  Fischteller 
der  spätem  Form,  in  Stücken  und  stark  über- 
malt, im  Berliner  Antiquarium,  Furtwängler  2, 
963  nr.  3608.  Waser  136,  29.  de  Wald  36,  6: 
Sk.  mit  3 weißen  Hunden,  dazu  zwei  Seepferde, 

6)  die  spitz 


uns  genannten  Werke  des  Nikomachos  unter- 
zubringen, anderseits  sind  uns  verschiedene 

Darstellungen  erhalten,  wo  Sk.  wirklich  von  20  ein  Polyp  und  kleinere  Fische 
Odysseus  im  nilog  bekämpft  wird,  vgl. 
z.  B.  die  calen.  Phialen  und  etruskisch- 
griechische Darstellungen.  — Da  sich 
hier  der  Anhang  bei  Waser  S.  130  ff. 
nicht  vollständig  reproduzieren  läßt,  be- 
schränken wir  uns  auf  die  wichtigem 
Nummern  und  Ergänzung  der  Liste. 

Zunächst  Sk.  in  der  Vasenmalerei. 

Noch  als  attisch-rf.  schönen  Stils  wird 
bezeichnet  das  Bruchstück  vom  Boden 
einer  henkellosen  runden  Schale,  von 
Huniann  1874  aus  Pergamon  ins  Berliner 
Antiquarium  geliefert,  Furtwängler^  Be- 
schr.  2,  802,  2894.  Waser  130,  1:  im 
Zentrum  unten  Sk.  von  vorn  (zwei  Fisch- 
leibenden, Hundeköpfe),  die  R.  an  den 
Kopf  legend,  in  der  L.  ein  Ruder.  2)  der 
Ki'ater  mit  Signatur  des  Assteas  (4.  Jahrh.) 
aus  Paestum  im  Mus.  naz.  zu  Neapel, 

Heydemann,  Vasens.  d.  M.  naz.  nr.  3412.  Arch.  40  auslaufende  Vase  zu  Palermo  mit  2 Meergott- 


12)  Skylla  auf  einer  apulischen  Hydria  im  Brit.  Museum 
(nach  LenoTinant  et  De  Witte,  Elite  des  mon.  ceramogr.  3 t.  36). 


Anz.  1859,  91  f.  Minervini,  Bull,  arch.nap.  n.  s.  7 
(1859)  3,  4 z.  p.  36  f.  Wiener  Vorlegebl.  Ser.  B 
Taf  2.  Bayet  et  Collignon,  Hist,  de  la  ceramogr. 
p.  315.  Waser  131,  3.  de  Wahl  S 23,  31.  36,  3. 
Atlas  d.  Arch.  z.  Iw.  Müllers  Hdh.  T.  14  d nr.  3 o. 
Bd.  3 S.  2467  Abb.  7 : unter  der  Hauptdarstel- 
lung (Phrixos  und  Helle)  in  der  untern  Reihe 
Sk.  nach  1.,  ausgehend  in  zwei  Hunde  (der 
vordere  nach  einem  Fisch  schnappend,  der 


heiten  beidseitig  der  Hauptgruppe  (Silen  ge- 
fangen vor  Midas),  r.  Sk.  nach  1.  mit  Hunde- 
protome und  einem  Fischschwanz,  mit  der  L. 
das  Ruder  schulternd,  E.  Braun,  Bull.  1843, 
54  f.  Ann.  1844,  200  ff.  z.  Mon.  4, 10.  Panofka, 
Arch.  Ztg.  1845,  88  f.  Gaedechens  a.  a.  0.  105  ff. 
Waser  85.  133,  11.  de  Wahl  36,  5.  7)  die 

apulische  Hydria  mit  gelb  und  weißer  Zeich- 
nunar  im  Brit.  Mus.,  Vinet  195.  Lenormant  et 


hintere  den  Meergott  1.  anbellend)  und  einen  .50  Be  Witte,  Elite  d.  mon.  cer.  3 t.  36  (darnach 


Fischschwanz,  mit  Dreizack  in  der  erhobenen 
L.  nach  einem  Fisch  zielend,  hinter  ihr  ein 
mächtiges  Seepferd  und  raumfüllend  vier  wei- 
tere Fische.  Daran  schließen  wir  3)  die  Am- 
phora von  ungewöhnlicher  Größe  mit  roter 
Zeichnung  in  überladenem  Stil  (2.  Hälfte  des 
3.  Jahrh.)  in  S.  latta  zu  Ruvo,  Cat.  del  M. 
latta  (1869)  nr.  1500.  Heydemann,  Grat.-Schrift 
f.  d.  röm.  Inst.  1879  Taf.  4.  Waser  132  f.,  10. 


unsere  Abb.  12).  Newton,  Cat.  of  vases  2,  76 
nr.  1372.  Waser  132,  8.  de  Wahl  35,  1 : Sk.  nach 
r.,  unter  dem  Gürtel  in  einen  drachenartigen 
Hundekopf  und  einen  gezackten  Fischschwanz 
ausgehend,  im  Haar  a-csrpdvri,  über  der  Brust 
sich  kreuzende  Perlschnüre,  beide  Hände  er- 
hoben, in  der  R.  das  Ruder  schwingend,  die  L. 
von  einem  Polypen  umwunden.  8)  Bruchstücke 
einer  großen  Prachtschale;  erhalten  der  untere 


de  Wahl  S.  35,  2.  o.  Bd.  3 S.  224  Abb.  5:  Sk.  60  und  vordere  Teil  des  Körpers  einer  Meergott- 


nach  1.,  doch  sich  zurückwendend  zu  Thetis, 
die  sie  auf  dem  Rücken  ihres  mächtigen,  in 
einen  Drachenkopf  auslaufenden  Fischleibes 
trägt,  mit  Perlschnur  und  Seetang  im  Haar, 
mit  der  L.  die  Göttin  berührend,  mit  der  R. 
vorwärtsweisend,  unter  dem  Gürtel  ausgehend 
in  zwei  vorspringende  Hunde,  von  denen  der 
vordere  wieder  nach  einem  Fisch  schnappt; 


heit,  durch  die  zwei  vorwärts  eilenden  Hunde 
als  Sk.  charakterisiert;  außerdem  Schwimm- 
flossen in  der  Hüftengegend  und  noch  die  An- 
deutung des  geschlängelten  Fischleibes;  sie 
streckt  die  R.  vor;  vgl.  W.  Gebhard,  Braunschw. 
Ant.  2,  24  f.  nr.  14  {Progr.  d.  Gymn.  Martino- 
Catharineum  z.  Br.  1877).  Waser  136,  28.  de 
Wahl  36,  7.  Für  weitere  bemalte  Gefäße  vgl. 
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13)  Skylla  auf  einer  calenischen  Reliefaclialc  zu  Paris 
(nach  Payenstechcr,  Calcn.  Relief  kera)nik  S.  33  Abb.  12). 

rend.  — Von  'Calenischer  lieliefkeramik’ 
lassen  sich  nxm  10  Proben  namhaft  machen. 
Zunächst  2 Medaillonschalen  mit  Flachrelief, 
die  eine  im  Cab.  des  med.  zu  Paris;  Sk.  von  vorn, 
leicht  nach  ihrer  L.  gewendet,  mit  beiden  Händen 
einen  mächtigen  Felsblock  über  ihrem  Haupt 
haltend,  unter  dem  Gürtel  ausgehend  in  3 
Hundevorderteile  und  2 sich  r.  und  1.  emjmr- 
ringelnde  Fischschwänze,  während  ihr  Leib 
von  einer  Schlange  umwunden  ist,  1.  die  Sig- 
natur der  bekannten  Calener  Firma  der  Gabinii 
(f.CABiMO),  Vinet  p.  196  z.  Mon.  3,  52,  2. 
Waser  134,  18.  de  Wahl  S.  38.  Sud.  Pagen- 
Stecher,  Die  Calen.  Seliefkeramik,  Arch.  Jahrb. 
8,  Ergäiiztmgsh.  S.  33,  18a  (Abb.  12,  darnach 
unsere  Abb.  13),  wo  weitere  Lit. ; die  andere 
Flachreliefschale  stammt  aus  der  Offizin  des  K. 
Atilius:  caelatura  repraesentat  Scylla, m,  pisces, 
crocochlum,  C.  I.  L.  10,  8054,  1.  Th.  Mommsen, 
Hrc/t.HwÄ.  21  (1863),  79.  Pagenstecher  a.  a.  0.18b. 
Von  den  Omphalosschalen  (paterae  umbilicatae) 
gehört  hierher  die  Odysseusschale  aus  der  Fa- 
brik des  L.  Canoleius:  des  Odysseus  Abenteuer 
bei  Sirenen  und  Sk. ; diese  ist  von  vorn  gegeben. 


l-I)  Odysseus’  Abeuteuer  bei  Sirenen  und  Skylla  auf  der 
calenischen  Omphalosschale  zu  Cometo 
(nach  Paf/enstcchcr,  Calen.  Reliefkeramik  S.  81  Abb.  36). 

dieselbe  Reliefdarstellung  aus  Boscoreale  wie 
Ameltmg  zum  Mosaik  des  Braccio  nuovo  (s.  uns. 
Abb.  11),  darüber  u.;  dagegen  schalten  wir  hier 
das  Bruchstück  eines  Tonmedaillons  ein  zu  S*® 
Colombe  bei  Vienne:  Sk.,  in  einen  Delphin 
ausgehend,  taucht  aus  den  Wogen  auf;  mit 
Ruder  in  der  L.  raubt  sie  mit  der  R.  einen 
Mann  vom  Schiff;  ihre  4 Hunde  zerfleischen 
3 Ruderer;  dazu  Inschriftreste:  ScyJLLA  . . . 
PhoJRClNA  caJNIGERA  (V),  Froehner,  Alusees 
de  France  65,  18.  A.  Allmer,  Inscr.  de  Vienne 
3,  77  ff..  414  z.  t.  205,  14.  C.  I.  L.  12  (Gallia 
Narb.)  5687,  17.  de  Wahl  S.  37  f.  Schließlich 
3 calenische  Gutti,  die  sich  verteilen  auf  die 
Sammlung  Joh.  W.  F.  Seimers  in  Hamburg,  das 
60  Mus.  naz.  zu  Neapel  und  den  Louvre,  Pagen- 
stecher S.  99, 196  a — c.  — Eine  besondere  Gruppe 
auch  bilden  kreisrunde  Flaschen,  '’Lagynen’, 
mit  Sk.  in  Reliefdarstellung,  F*>it'il96f.  Waser 
133  f.,  12 — 17.  de  Wahl  39,  1 — 4:  regelmäßig 
Sk.  von  vorn,  ausgehend  in  2 Hunde  und  2 
ScLlangenbeine,  die  in  einer  Art  Greifen-  oder 
Seedrachenköpfe  enden,  in  der  R.  ein  Schwert 
schwingend,  in  der  L.  die  Scheide,  unten  zwei 
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Paytofka  in  Gerhards  PTiperh.-rdm.  Sind.  f.  Arch. 
183.3,  178  nr.  21  ( I Faser  130,  2.  de  Wahl  36,  8) 
und  Al.  Fossati,  Bull.  1637,  211  (B  aser  136.  27. 
de  Wahl  36,  9).  Sodann  Vasen  mit  Relief- 
schmuck. An  die  Amphora  Santang.  708 
.schließt  sich  eine  Amphora  aus  Ruvo  an,  s.  Z. 
im  Mus.  Borbonico,  mit  Flachrelief  in  der  Mitte 
des  Halses:  Sk.,  in  2 Hundsköpfe  und  2 Fisch- 
schwänze ausgehend,  mit  Nereiden.  Schulz, 
Bull.  1842,  56  f.  Waser  131,  5,  vgl.  dazu  die 
schwarzgefirniste  Vase  im  Mus.  naz.  zu  Neapel 
nr.  3400  bei  Ileydemann,  Waser  136,  30.  deWahl 
38,  2.  Ferner  zeigt  plastischen  Schmuck  ein 
Prachtgefäß  aus  Canosa  in  Berlin  (Iny.  nr.3194), 
W.  Froehner,  Coli.  Gr  Gm  nr.  87  pl.  2.  Arch. 
Anz.  7 (1892),  103  nr.  13.  Waser  132,  9.  de  Wahl 
.38,  3:  über  dem  Flußgott  vorn  in  der  Mitte  Sk. 
in  3 Hunde  und  2 stachlige  Fischleiber  aus- 
gehend, beflügelt,  mit  Kopf  und  Arm  eine  pa- 
thetische, offenbar  klagende  Gebärde  vollfüh- 


ausgehend  in  zwei  Fischleiber  mit  Delphin- 
schwänzen, mit  der  R.  das  Ruder  schulternd, 
mit  der  L.  einen  Odysseusgefährten  vom  Schiffs- 
vorderteil zerrend;  in  5 Exemplaren  ist  die 
Schale  nachzuweisen,  aus  Vulci  im  Berliner 
A ntiquarium,  JG(rt?rdb?.r/h"r, Bischr.  2,  988 f.,  3882. 
Banyneister  S.  1606  Abb.  1675.  Waser  135,  22. 
de  Wahl  S.  38  a.  Payenstecher  81,  126a;  im 
Museo  zu  Corneto,  Kiügmann,  Ann.  47  (1875), 
290f.  z.  tav.  N.  Wastr  135,  24.  de  Wahl  S.  38c. 
Pagenstecher  81,  126  b mit  Abb.  36,  darnach 
unsere  Abb.  14;  im  Mus.  zu  Gotha,  Pagenstecher 
82,  126  c;  aus  Corneto  in  der  Akad.  d.  Wiss.  zu 
Petersburg,  Stephani,  C.-B.  1866,  44,  93.  Helbig^ 
Bull.  1867, 129.  Wc(.ser  135, 13.  de  Wahl  S.  38b. 
Pagenstecher  82,  126  d;  Bruchstück  im  D.  arch. 
Inst,  zu  Rom,  Pagenstecher  82, 126  e mit  Abb.  37. 
Für  die  Sk. -Szene  verweist  Pagenstecher  auf 
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Delphine;  so  in  der  Mitte  der  Vorderseite  eines 
Lagynos  mit  Resten  von  Bemalung  im  Berliner 
Antiquarium,  Fartwängler,  Beschr.  2,  961,  3592, 
ferner  beidseitig  eines  Lagynos  im  Cab.  des 
med.  zu  Paris,  abgeb.  Mon.  3,  52,  1,  wieder 
bloß  auf  der  Vorderseite  eines  Lagynos  der 
Kunsthalle  zu  Karlsruhe  (die  Hunde  fehlen), 
Urlichs,  Jahrb.  d.  Vereins  v.  Ältertumsfr.  in  d. 
Rheinl.  2 (1843),  65.  Froehner,  Gr.  Vasen  u. 
Terrak.  d.  Kunsthalle  zu  Karlsruhe  (1860)  nr.  659 ; 
ihrer  drei  fand  ich  s.  Z.  im  Mus.  naz.  zu  Neapel 
im  3.  Saal  der  Sammlung  antiker  Terrakotten 
(vgl.  auch  Gerhard  u-  Panofka,  Neapels  aut. 
Bildw.  355,  84),  zwei  sich  entsprechend,  die 
3.  Flasche  größer  (Sk.  die  R.  erhoben,  die  L. 
gesenkt) ; endlich  Panofka,  Bxherches  siir  les 
noms  de  vases  pl.  5,  100  (p.  36).  Mon.  3,  52,  8 
(wieder  fehlen  die  Hunde,  Sk.  hält  Packeln 
in  den  erhobenen  Händen).  Daran  schließen 
sich  Waser  134  f.  nr.  19  u.  20,  vgl.  Ärch.  Anz. 
1849,  101  und  F.  de  Ghanot,  Gaz.  arch.  1880, 
49,  ferner  das  Tonrelief  aus  S.  Ingres,  Vinet 
196  z.  Mon.  3,  53,  1.  Waser  135,  21.  de  Wahl 


15)  Skylla  in  einem  Tonrelief  aus  Aigina 
(nach  Mon.  d.  Inst.  3,  53,  2). 


39,  1.  Als  Tondo  reiht  sich  den  'Lagynen’  auch 
das  Tonlämpchen  an,  s.  Sp.  1044.  — Altgrie- 
chischen Stiles  ist  ein  Flachrelief  in  Ton 
aus  Aigina  in  Sammlung  Blacas:  Sk.  nach  r., 
das  Haar  durch  Kopftuch  zusammengehalten, 
unter  leicht  gefältelter  Draperie  ausgehend  in 

2 Hunde  und  einen  zierlich  gewundenen  Pisch- 
schwanz  mit  Flosse  und  Zacken,  De  Witte, 
Bull.  1830,  194.  1831, 186.  1832,  171.  Vinet  194f. 
z.  Mon.  3,  53,  2 (darnach  unsere  Abb.  15).  Waser 
140,  38;  aus  derselben  Form  rührt  her  ein 
Bruchstück  aus  Melos,  jetzt  in  der  Sammlung 
des  Kultusministeriums  zu  Athen  (erhalten  ist 
bloß  der  Pischschwanz  mit  Zackenkamm) ; ferner 
übereinstimmend,  doch  nicht  aus  derselben  Form 
hervorgegangen,  ein  zweites  vollständiges  Exem- 
plar aus  Aigina,  von  Matz  im  Sommer  1869  in 
Sammlung  Vassos  zu  Athen  gesehen.  Bull.  1870, 
11,  Schöne,  Gr.  Reliefs  Taf.  35,  134.  Sp.  61,  16. 
16a.  17.  Sp.  66.  de  Wahl  S.  32.  Waser,  Charon 
S.  37  A.  Für  ein  'Antefix’,  Reliefbruchstück  in 
Ton  (Sk.,  ein  Ruder  schwingend,  ausgehend  in 

3 Hunde  oder  Wölfe,  die  ebensoviel  menschliche 
Körper  zerreißen,  mit  4 Armen,  vielleicht  in- 
folge mangelhafter  Ausführung)  vgl.  Dressei, 
Bull.  1880,  38.  A.  Premier,  Bursians  Jahresh. 
Suppl.  25,  391.  Waser  140,  39.  de  Wahl  39,  3; 
über  eine  Basis  aus  Terrakotta,  die  Sk.,  Eros 
mit  Panther,  Seewidder  und  Greif  in  Relief  zeigt. 
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s.  Z.  vielleicht  als  Basis  dienend  für  irgend- 
einen häuslichen  Gott,  vgl.  Benndorf,  Arch.  Anz. 

24  (1866),  212.  — Von  der  Reliefdarstellung  kann 
zur  freien  Rundplastik  überleiten  die  Sk.  an 
einem  einhenkligen  Becher  (gvrov)  in  Neapel 
S.  aus  latta,  Vinet,  Rev.  arch.  2 (1845'46),  418 f. 
z.  t.  36.  AvelUno,  Ann.  1857,  222.  224,  2.  latta, 
Cat.  del  M.  latta  (1869),  1512.  Waser  135  f., 

25  {de  Wahl  S.  39).  Für  ein  weiteres  gvtöv, 
das  in  einen  Widderkopf  ausläuft  und  bei 
dem  sich  die  Sk. -Darstellung  in  der  oberen 
Hälfte  befindet,  in  S.  Gargiulo  zu  Neapel,  Vinet, 
Rev.  arch,  a.  a.  0.  Waser  136,  26.  de  Wahl  37, 
10.  Direkt  freigearbeifcet  als  Statuette  er- 
scheint Sk.  an  zwei  schlauchförmigen  Gefäßen 
(vasi  ad  otre),  beidemal  in  3 Hunde  ausgehend, 
das  eine  Gefäß  aus  Ruvo  in  der  Kunsthalle  zu 
Karlsruhe  nr.  656  bei  Froehner,  das  andere  s.  Z. 
im  Besitz  von  Franc.  AvelUno,  vgl.  Schulz  a.  a.  0. 
35.  Vinet  199,  3.  Urlichs  a.  a.  0.  65.  Teod.  Avel- 
lino,  Ann.  29  (1857),  220 — 32  z.  tav.  P.  G.  Waser 
132,  6f.  de  Wahl  S.  38f.  1.  2.  Vgl.  dazu  den  1899 
für  das  Mus.  of  Fine  Arts  zu  Boston  erwor- 
benen apulischen  Askos  mit  plastischer  poly- 
chromer Klarstellung  der  Sk.  an  der  Mündung 
usw.,  F.  A.  Wallis  Budge,  Arch,  Anz.  15  (1900), 
220.  Das  Bruchstück  einer  Sk.-Pigur  in  hell- 
gelbem Ton  aus  der  Kyrenaika  findet  sich  im 
Musee  de  la  Societe  d’Arch.  d’Athenes,  J.  Mar- 
tha, Cat.  des  figurines  en  terre-cuite  du  Musee  de 
la  Soc  usw.  nr.  712  (Bibi,  des  Fcoles  fr.  d’Ath. 
et  de  Rome  fase.  16).  Waser  141,  14.  de  Wahl 
S.  40,  1.  Ferner  2 Exemplare  einer  Tonfigur, 
das  eine  abgeb.  Ant.  du  Bosph.  Cimm.  t.  76, 
8 (Waser  S.  97):  geflügelte  Prauengestalt  mit 
ausgestreckten  Armen,  unten  ausgehend  in 
phantastische  Windungen,  vielleicht  Skylla. 
Sk. -Figuren  dienten  als  Schmuck  von  korin- 
thischen Säulen  bei  einem  großen  Dreifuß  aus 
pentelischem  Marmor,  aus  der  Villa  Adriana 
im  Louvre,  Clarac,  Descr.  des  ant.  du  M.  nat. 
du  Louvre  (1848)  nr.  207.  TFaser  141,  45.  de 
Wahl  40,  4;  ferner  Sk.  als  Verzierungsstück 
frei  in  Bronze  gearbeitet  aus  Mittelitalien 
heute  im  Mus.  Thorwaldsen  zu  Kopenhagen, 
F.  de  Ghanot,  Gaz.  arch.  1880,  48  f.  84.  Waser 
141,  46.  de  Wahl  40,  2 (Sk.  mit  3 Hunden  am 
Gürtel,  die  R.  vorgestreckt,  die  L.  an  den  Fisch- 
leib gelegt,  der,  mit  Flossen  versehen,  in  den 
Kopf  eines  Seepferdchens  ausgeht);  ferner  am 
Henkel  eines  Bronzeeimers  aus  Boscoreale  ein 
jugendlicher  weiblicher  Kopf,  den  man  wegen 
eines  Halskragens  aus  zottigem  Fell  und  zweier 
vom  Hinterkopf  nach  beiden  Seiten  ausgehender 
Hundeköpfe  auf  Sk.  deutet  (ein  entsprechender 
Henkelansatz  im  Mus.  naz.  zu  Neapel)  F.  Per- 
nice,  Arch.  Anz.  15  (1900),  118,  15  Fig.  14.  — 
Den  Panzer  seiner  Odysseestatue  zu  schmücken, 
hat  der  Athener  lason  unter  allen  Abenteuern 
des  Odysseus  just  das  mit  der  Sk.  auser- 
koren; der  weibliche  Sturz  aus  jjentelischem 
Marmor,  nahe  der  Stoa  des  Attalos  zu  Athen 
gefunden,  ein  Werk  aus  spätrömischer  Zeit, 
vielleicht  aus  der  vermuteten  Bibliotheca  Ha- 
driana  stammend,  findet  sich  heute  im  ’E&vi- 
nbv  dQ%onokoyixbi'  MovatTov,  vgl.  Kawwadias, 
rXvTfva  tov’E&vixov  Movasiov  nr.  312.  G.  Treu, 
Ath,  Mitt.  14  (1889),  160—69  zu  Taf.  5.  H.  v. 
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Hohtle)!.  Bonner  Ütnd.  f.  Kekule  S.  5 f.  K.  G. 
Politess,  Kph.  iirch.  181)2,  241 — 47,  ITflser  138, 
32.  de  Wahl  31),  1:  auf  dem  Panzer  im  Relief 
Sk.  von  vorn,  den  Kopf  mit  feucht  niederhan- 
gendem Haar  leicht  nach  r.  neigend,  mit  der 
erhobenen  R.  rechtshin  zum  Schlag  ausholend 
Waffe  nicht  mehr  sichtbar),  ohne  Fischschwanz; 
unter  ihren  Hunden  ein  aus  der  Flut  ragen- 
der Felsen  sichtbar,  davor  ein  Ruder  über  den 
Wellen;  auf  den  5 Panzerlappeu  von  1.  nach  n 
r.  der  Kopf  des  Aiolos  (kaum  Charybdis),  die 
3 Sirenen  und  der  Kopf  des  Polyphemos.  Im 
Keller  desselben  Museums  sah  Tieti  1887  ein 
spätes  Relieffragment,  das  noch  den  Rest  eines 
Hundekopfes  vom  Unterleib  der  Sk.  und  die 
Andeutung  von  Wellen  zeigt,  2Veu,  a.  a.  0. 
163,  2.  Waser  140,  40.  de  Wahl  40,  4.  Sodann 
zwei  Trapezophoren  Tischfüße)  aus  Marmor, 
der  eine  gut  erhalten, 
gute  römische  Arbeit  2i 
aus  Villa  Madama  bei 
Kom  im  Mus.  uaz. 
zu  Neapel 
iir.  6672, 


nackte  Gestalten,  Od.  selbst  nicht  charakteri- 
siert. — Zu  den  karthagischen  Sarkophagen 
(s.  o.)  kommen  Bruchstücke  von  3 Sarkophag- 
reliefs, lUaser  139  f,  35 — 37:  1)  Marmorfrag- 
ment bei  lughirami , Gail.  Om.  102  (nach  Zeich- 
nung Staclielbergs)  z.  t.  3,  271  f.  Overbeck,  Gail, 
her.  Bildw.  1,  797  nr.  79.  Waser  139,  35.  de 
Wahl  40,  3 : unterer  Teil  der  Sk.,  unter  Pal- 
mettengürtel wieder  in  4 Hunde  ausgehend, 
in  den  Wellen  1.  Fragmente  eines  Unglück- 
lichen, r.  von  Sk.  Schiff  mit  2 Mann,  der  eine 
kämpfend,  der  andere  am  Ruder,  weiter  r.  in 
den  Wellen  Oberkörper  eines  Menschen  (Kopf 
fehlt),  geschmeidig  schwimmend,  das  weitere 
rechts  undeutlich.  2)  Sarkophagfragment  in 
Pal.  Castellani  zu  Rom:  in  der  Mitte  Sk.,  wie- 
der fehlt  der  Oberleib,  1.  und  r.  auf  bewegter 
See  Eroten  im  Kahn  sitzend  \ind  rudernd,  Matz- 
0.  Buhn,  Aut.  Bildio.  in  Born  (2)  2793.  Waser 
139,  36.  de  Wahl  40,  2.  Endlich  3)  Ecke  eines 
Sarkophags  aus  weißem  Marmor,  1856  zu  Pa- 
tras  gefunden  und  jetzt  im  Gymnasien  da- 


i6)  Sarkophag- 
bruchstück im 
Gymnasioii  zu 
Patras  (nach 
Arndt- Amcluntj, 
Kinzelck.  1309). 


der  andere  nur  fragmentarisch,  aus  der  Villa 
Hadrians  bei  Rom  (1823  gefunden;,  s.  Z.  (1828) 
im  Besitz  des  Kunsthändlers  Antonio  Gastaldi, 
vgl.  schon  Wlurkehnanu,  Mou.  l'ued.  1,  43 
nr.  37.  Gerhard  a.  I’anofka,  Neapels  antike 
Bildicerke  p.  G.s  f.  (208).  Vinet  202  f.  z.  Alon. 
3,  52,  5.  Gaedecheiis  100  A.  Waser  1381'.,  33  f., 
<le  Wahl  40,  5 f . Beidemal  sind  Sk.  und  Ken- 
taur vereinigt  (vgl.  Verg.  Aen.  6,  286),  da.s 
eine  Mal  Sk.  ausgehend  in  einen  Fischschwanz, 
der  beid.seitig  der  Platte  zu  sehen  ist  und  in 
dessen  Windungen  sie  einen  Unglücklichen 
nachschlejtpt,  und  in  3 Hu'ndsköpfe,  wovon 
die  äußeren  Füße  und  Arme  eines  Menschen 
zerreißen,  der  mittlere  den  Arm  eines  Kör- 
])ers  inmitten  der  Flut,  dessen  Unterleib  von 
den  Klauen  der  Sk.  gefaßt  ist;  mit  der  R. 
greift  sie  sich  in  die  Locken,  die  L.  ist  ge- 
senkt; zwischen  Sk.  und  Kentaur  (aiif  dessen 
Rücken  ein  Eros)  ein  fliegender  Adler  mit 
Schlange  in  den  Fängen ; das  andere  Mal  Sk. 
mit  4 Hundsköpfen  zwischen  2 Schiffen  des 
Od.,  beide  zugleich  anfallend,  auf  den  Schiffen 


IT)  Skylla-Darstellung  auf  einem  Klappspiegel  aus  Erotna 
iui  Berliner  Antiquarium 
(nach  Arcfi.  Anz.  1894,  118  Abb.  15). 

selbst,  AchiTlbach . Arch . Anz.  1857, 124.  v.  Buhn, 
Ath.  ABtt  1878,  67  nr.  3.  Treu  a.  a.  0.  163  A. 
Waser  139 f.,  37.  Arndt- Amelung,Einzelvk.  1309, 
darnach  unsere  Abb.  16  {Text  Serie  5,  45  f.): 
Sk.  als  Frau  mit  Fischleib  von  vorn,  den  Kopf 
mit  feucht  niederhangendem  Haar  leicht  rechts- 
hin wendend,  die  R.  erhoben  mit  Schleuder- 
stein; vergleichbar  ist  das  Flachrelief  guten 
Stiles  aus  Aix  (A([uae  Sextiae)  im  Musee  de 
Marseille,  das  ein  fischschwänziges  Weib  dar- 
stellt im  Profil  nach  1.,  in  der  erhobenen  R. 
einen  Stein  haltend,  Laborde,  Les  mon.  de  la 
France  (1816)  Taf.  1(18  nr.3.  — In  getriebener 
Arbeit  sind  hergestellt  3 einander  nah  ver- 
wandte Reliefs  vom  Ausgang  des  4.  und  vom 
3.  Jahrh.:  das  prachtvolle  Relief  eines  großen 
KlappsjDiegels  aus  Plretria,  für  das  Berliner 
Anticiuarium  erworben,  Fnrtwängler , Arch. 
Anz.  9 (1894),  118  z.  Abb.  15,  darnach  unsere 
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Abb.  17,  das  Relief  des  reichverzierten,  lei- 
der arg  beschädigten  Klappspiegels  von  ver- 
goldeter Bronze,  Stephani,  C.-B.  de  Petersb. 
1880,  80  ff.  z.  Taf.  3,  13,  und  dasjenige  einer 
Bronzeplatte  aus  Dodona,  Carapanos,  Dodone 
p.  193  {De  Witte)  z.  pl.  18,  1,  vgl.  Waser,  Skylla 
S.  97.  140f.,  41.  Charon  S.  72  A.  de  Wahl  S.  37. 
'/iiJ!v,)Auf  dem  Klappspiegel  aus  Eretria  i'Dm.  0,  217) 
packt  Sk.  einen  Jüngling  mit  der  L.  in  den 
Haaren,  in  der  R.  erhebt  sie  einen  Stein;  zwei 
ihrer  Hunde  beißen  sich  in  sein  rechtes  Bein 
fest;  die  Rückenflügel  der  Sk.  sind  blatt- 
■ förmig  und  gezackt  gebildet;  über  den  1.  Arm 
hat  sie  ein  flatterndes  Netz  geworfen;  von  den 
fast  männlich  gebildeten  Hüften  gehen  als 
Übergan^^.zijnächst  große  gezackte  Blätter  aus, 
darunter  Hunde,  deren  ^ Hälse  und  Köpfe 
phantastisch  wie  die  von  Seedrachen  (mit  ge- 
zacktem Kamm  auf  dem  Nacken)  gebildet 
sind;  nach  hinten  endet  Sk.  in  einen  gewal- 
tigen vielgeringelten  Schlangen-  (nicht  Fisch-) 
leib  mit  gezacktem"* Rückenkamm;  unten  die 
Wellen  des  Meeres.^  Benutzung  maleri- 

scher Vorbilder  ist  hier  wie  bei  andern  Spiegel- 
Ülkapselreliefs  sehr  wahrscheinlich,  Nikomachos’ 
Gemälde  der  Sk.  darf  man  in  verwandter  Auf- 
fassung denken;  der  Spiegel  ist  kaum  jünger 
als  das  Ende  des  4.  Jahrh. ; die  mannigfachen 
Anklänge  an  den  pergamenischen  Giganten- 
fries sind  ein  neuer  Beweis  dafür,  wie  tief 
dieser  der  altern  Kunst,  insbesondere  auch  der 
Malerei,  verschuldet  ist“  {Furtwängler).  Im 
Sinne  dieses  Exemplars  ist  wohl  das  von  Stephani 
publizierte  Relief  zu  ergänzen,  nur  ist  es  hier 
ein  Ruder,  das  Sk.  mit  der  R.  über  ihrem 
Opfer  schwingt;  auch  scheint  da  nur  ein  Hunde- 
vorderteil unter  dem  Zackengürtel  herauszu- 
springen. 2 Hunde  sind  es  bei  der  Bronze- 
platte aus  Dodona,  die  bellend  nach  r.  und  1. 
vorwärtsstürzen,  ferner  zwei  mächtige  Fisch- 
oder Schlangenleiber  1.  und  r.  hinter  den  Hun- 
den; die  L.  hat  Sk.  wieder  erhoben,  vielleicht 
auch  mit  Stein,  mit  der  R.  dagegen  lehnt  sie 
ein  Ruder  an  den  Oberarm.  — Wohl  die  voll- 
ständigste Darstellung  dieser  Art,  eine  sym- 
metrische Rundkomposition  bietet  die  Bronze- 
schale mit  langem  Griff  (eine  Pfanne?)  aus  der 
Villa  della  Pisanella  bei  Boscoreale,  A.  Pasqui, 
Mon.  ant.  dei  Lincei  7 (1897),  514  f.  Fig.  75. 
Pagenstecher  a.  a.  0.  S.  82,  identisch  mit  der 
''Bronzeschale  aus  Boscoreale  im  Brit.  Mus.’, 
zitiert  von  Amelung,  Tat.  1,  3 (s.  unsere  Abb.  11) : 
Sk.  von  vorn  mit  Kopf  nach  r.,  unter  Zackeu- 
gürtel  ausgehend  in  3 vorwärtsstürzende  Hunde 
und  2 seitlich  emporstrebende  Fischschwänze, 
hat  die  R.  wie  zum  Wurf  oder  Schlag  erhoben, 
während  sie  mit  der  L.  wiederum  einen  Mann 
am  Haarschopf  vom  Schiffsvorderteil  r.  an  sich 
reißt;  der  Hund  r.  beißt  ihn  in  den  r.  Arm,  auch 
die  beiden  andern  Tiere  sind  mit  nackten 
Männern  beschäftigt,  und  ein  vierter  Unglück- 
licher ist  1.  in  den  Schleifen  des  einen  Fisch- 
schwanzes sichtbar.  Ferner  ist  auf  dem  Bruch- 
stück einer  großen  goldenen  Platte,  die  einem 
Schild  zur  äußern  Verkleidung  diente,  gefun- 
den im  Königsgrab  zu  Koul-oba  (s.  Atlas  z. 
Dubais  de  Montpereux,  Voyage  autour  du  Cau- 
case  Ser.  4 pl.  21,  2.  Sabatier,  Souv.  de  Kertsch 
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p.  119  z.  pl.  5,  9.  Waser  S.  97  f.  141,  42)  ein 
gewissermaßen  furchtbar  schönes  Weib  darge- 
stellt im  Profil  nach  r.,  mit  wildem  Gesichts- 
ausdruck, wild  vom  Wind  zurückgeworfenem 
Haar;  sie  führt  in  horizontaler  Lage  einen  ge- 
schmückten Dreizack  mit  langem  Schaft,  in 
ihrer  vorgestreckten  L.  dagegen  sieht  man 
etwas  wie  fasces  (une  torche  liee  en  faisceau,. 
Sabatier),  an  ihrer  Seite  einen  Wolfshund,  dem 
ein  Fisch  in  die  Schnauze  zu  schwimmen 
scheint,  und  hinter  der  Frau,  der  Grotte  1.  zu- 
schwimmei|d,  einen  zweiten;  nicht  mit  einer 
bloßen  '’peche  nocturne’  (Sabatier)  haben  wir 
es  zu  tun,  eher  mit  einer  'von  Wölfen  umge- 
benen Gottheit  oder  Furie’  [Dubais),  also  Sk. 
Ihr  eignen  die  Wolfshunde,  die  hier  losgelöst 
im  Wasser  herumschwimmen,  ihr  der  Dreizack, 
den  sie  zu  gleichen  Zwecken  gebraucht  wie 
andere  Meergottheiten  untergeordneten  Ranges; 
außerdem  ist  1.  auch  die  Höhle  angedeutet, 
aus  der  sie  halben  Leibes  heraustritt;  direkt 
griechische  Anschauung  sjdegelt  sich  wider 
in  diesem  Bilde,  fremdartig  möchte  bloß  der 
Armeichiton  anmuten,  könnte  man  nicht  auch 
hierfür  auf  die  bekleidete  Sk.  auf  Münzen  (z.  B. 
von  Kyzikos)  hinweisen.  — An  das  Bronzerelief 
aus  Dodona  schließen  sich  die  Darstellungen 
von  3 'etruskischen  Spiegeln’,  Waser 
S.  90.  de  Wcdil  S.  31.  37.  Zunächst  der  Spie- 
gel aus  Sammlung  Meester  de  Banestein,  Kat. 
nr.  883  <p.  559).  De  Witte,  Ann.  de  l’Acad.  d’ 
arch.  de  Belyiqtie  28,  174  pl.  6,  vgl.  Stephani, 
C.-B.  1880,  80  f.  z.  Taf.  3,  13:  unter  zackigem 
Gürtel  geht  Sk.  aus  in  zwei  gezackte  Schlan- 
genleiber, die  sich  mit  ihren  Köpfen  bis  zur 
Schulterhöhe  des  Mädchens  emporringeln;  nach 
1.  und  r.  springt  je  ein  Hundeleib  vor,  wäh- 
rend den  Raum  dazwischen  zwei  längliche 
Blattbildungen  (?)  ausfüllen;  mit  der  L.  schwingt 
sie  hinter  dem  linkshin  geneigten  Kopf  ein 
Ruder,  die  R.  hält  sie  geöffnet  seitlich  vor; 
unten  die  Andeutung  des  Wassers,  im  Feld 
raumfüllend  4 Fische.  Offenbar  ähnlich  ist 
die  Darstellung  des  Spiegels  bei  Huba,  Ori- 
ginalio.  in  Gott.  (1887)  115  nr.  716,  und  damit 
wohl  identisch  der  s.  Z.  im  Besitz  des  Herrn 
Dressei  befindliche  Spiegel,  Klügmami,'  Bull. 
1880,  167:  über  dem  durch  Wellenlinien  an- 
gedeuteten Wasser  Sk.  von  vorn,  bis  zu  den 
Hüften  ein  nacktes  Weib  mit  wild  herabhan- 
gendem Haar,  mit  über  der  Brust  sich  kreu- 
zenden Bändern,  mit  tiefem  Nabel  (als  Spiegel- 
zentrum); hier  ist  aber  die  L.  ausgestreckt, 
indem  sie  anscheinend  dem  mittleru  der  3 
Hunde  einen  Knochen  hinhält,  während  der 
rechte  erhobene  Arm  (mit  Spange)  das  Ruder 
hinter  dem  Kopf  hält;  außer  den  3 Hunden 
auch  hier  2 große  gewundene  Fischleiber,  aber 
mit  Schwanzenden.  Und  wiederum  verwandt 
ist  das  Flachrelief  eines  abgebrochenen  Spiegel- 
griffes aus  S.  Durand  im  Louvre,  Lungperier, 
Not.  des  bronzes  ant.  du  Louvre  p.  56,  252  (Sk. 
von  vorn,  unter  ihrem  Gürtel  ausgehend  in  2 
Hunde  und  2 Meerdrachen,  die  R.  zum  Kopf 
hebend,  die  L.  mit  Ruder).  — Von  Gravie- 
rungen sind  ferner  zu  nennen  zwei  Darstel- 
lungen auf  Bronzecisten.  Auf  dem  Deckel 
einer  aus  Puglia  oder  Basilicata  stammenden 
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Cista  findet  sich  inmitten  von  sieben  roh  ge- 
arbeiteten tieriihnlichen  Figuren  eine  mensch- 
liche Gestalt  mit  Fischschwanz  und  Hundekopf 


Gerhards  Hi/perb.- 
Gaedechens  19,  4. 


am  Leib,  vermutlich  Sk., 
röm.  Stad.  1 (1833),  188. 

Waser  141,  43.  Ferner 
die  sog.  Cista  Borgiana, 
aus  dem  Besitz  des  Kar- 
dinals Borgia,  heute  im 
Mus.  naz.  zu  Neapel, 

Finati,  R.  Museo  Borh. 

14  t.  40.  Gerhard,  Hy- 
perh.-röm.  Stud.  1,  95. 

FJr.  Spieyel  nr.  5.  (rae-  ' 
dechens  lÖSfi".  W aserd'2i. : 
wieder  auf  dem  Deckel 
diverse  Meerwesen,  dar- 
unter eine  männliche 
und  eine  weibliche  Meer- 
gottheit, letztere,  auch 
wenn  Hunde  fehlen, 
wahrscheinlich  Sk.,  aus- 
gehend in  2 Schlangen- 
leiber mit  zackigem 

Rückenkamm  und  klaffendem  Rachen,  mit 
Schlangen  in  den  Händen,  vor  ihr  eine  Fackel. 

Auch  in  der  eigenartigen  Gravierung  auf  den 
silbernen  Backenklappen  eines  eisernen  Pracht- 
helms, Ant.  du  Bosph.  Gimm.  t.  28,  1 {M.  de  das  diese  ''Skylla’  schwingt  wie  gegen  einen 
Tsarslcoe-SelopAl).  JlaamefsterS. 2036 Abb, 2214.  no  unsichtbaren  Gegner,  oder  sie  hält  gelegent- 


18)  ^Skylla’  auf  einer  etruskischen  Aschenkiste 
(nach  Baumeister,  BenlcTi.  d.  lih  Altert.  S.  1430). 


griechischer  Mythologie  und  Sage  allmählich 
übergegangen  ist  in  die  Sk.  der  Griechen,  vgl. 
Waser,  Sk.  87  ff.  Charon  70ff.  A.  'Wir  unter- 
scheiden 3 Gruppen  von  solchen  Darstellungen 
der  'etrusk.  Skylla’.  Zunächst  sehen  wir  auf 
Ascheukisten  diesen 
weiblichen  Meeresdai- 
mon  sozusagen  rein  de- 
korativ verwendet  inEn- 
face- Darstellung,  mit 
und  ohne  Flügel  am 
Rücken  (gelegentlich 
auch  mit  Flügeln  am 
Kopf,  oder  es  ist  eine 
Sc’nlange  im  Haar  be- 
merkbar, eine  zweite 
oder  eine  Binde  um  den 
Kopf  gelegt),  von  den 
Hüften  an  (häufig  unter 
palmetten artig  stilisier- 
tem Gürtel)  ausgehend 
in  2 seitlich  sich  rin- 
gelnde Fischschwänze 
(unten  die  Andeutung 
der  Meereswellen  oder  im  Feld  Delphine  raum- 
fällend), mit  verschiedenen  Attributen  in  den 
Händen,  bald  sind  es  Fackeln  oder  Messer, 
oder  es  ist  ein  Anker  oder  Steuer  oder  Ruder, 


S 


\Caser  S.  97,  106,  hat  man  Sk.  vermutet  in 
der  weiblichen  Gestalt  mit  Flügeln  und  Stirn- 
schild, die  unter  palmettenartigem  Gürtel  in 
einen  zierlich  gewundenen  Schlangen-  oder 
Fischleib  ausläuft  und  mit  jeder  Hand  eine 
Stange  schultert.  — Die  Gravierung  auf  dem 
Griff  eines  etrusk.  Spiegels  mit  Auszug  des 
Meler])anta  fBellerophon),  Gerhard,  Etr.  Sp. 

Taf.  333  (4, 

76  ff.).  Waser  iO 
90,  73,  wo 

weitere  Lit., 
zeigt  eine  ge- 
flügelte weib- 
liche Gestalt 
von  vorn,  die 
mit  jeder  der 
beiden  ausge- 
streckten Hän- 
de das  Ende  50 
eines  Blätter- 
kranzes hält, 
der  die  ganze 
Komposition 
umrahmt; 
dies  Flügel- 
wesen mit 

struppigem  Haar,  von  den  Hüften  ausgehend 
in  2 sich  kreuzende  Fischschwänze  (den  Hin- 


lich  auch  mit  beiden  Händen  ein  Schiffs- 
vorderteil usf.  Für  solche  Darstellungen  vgl. 
Micali,  Italia  avanti  i Romani  t.  22.  Storia 
degli  ant.  pop.  ital.^  3,  185  f.  z.  t.  110  f.  Mon. 
3,  52,  15  = Baumeister  S.  1430  (Vign.,  darnach 


19)  ^Skylla’  auf  einer  etrusk.  Aschen- 
kiste zu  Berlin  {nuGh.  Kekule.Verz.  1313). 


20) 


Skylla’  auf  einer  etruskischen  Aschonkiste  zu  Berlin 
(nach  Kekule,  Verz.  1312). 


unsere  Abb.  18).  Conestabüe,  Bei  mon.  di  Peru- 
gia etr.  e rom.  t.  6 = 22,  2.  36  - 62.  67  = 83, 
weis  auf  das  Meer  verstärken  2 Delphine),  so  3.  4.  68  = 84,  4,  für  ein  Berliner  Exemplar 

Kekule,  Verz.  d.  ant.  Skulpt.  (1891)  1313  (dar- 
nach unsere  Abb.  19).  Diese  'Sk.’  mit  Steuer- 
ruder zwischen  2 Kentaurenweibchen  auf  einer 
aus  Chiusi  stammenden  Aschenkiste  aus  Mar- 
mor, s.  Z.  im  Museo  Paolozzi  zu  Chiusi,  Gori, 
M.  Etr.  t.  154,  2 (p.  288).  Vinet  p.  203  z.  Mon. 
3,  52,  4.  Müller -Wieseler,  D.  d.  a.  K.  2 Taf.  47, 
593.  Waser  92,  84.  Bei  einer  zweiten  Gruppe 


mag  überleiten  zu  dem,  was  wir  als  ''etrus- 
kische Skylla’  bezeichnen;  das  ist  weder 
Echidua  noch  Sk.,  das  ist  eben  jener  weib- 
liche etruskische  Daimon  unbekannten  Namens 
(ent.sprechend  gibt  es  eine  wesensverwandte 
männliche  Flügelgestalt),  wie  er  mit  Vorliebe 
auf  Aschenkisten  angebracht  ward  und  in 
der  Folge,  unter  dem  wachsenden  Einfluß 
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von  Asclienkisten  finden  wir  den  Daimou  ge- 
flügelt nnd  ungeflügelt  (gelegentlich  auch  in 
männlicher  Erscheinungsform,  z.  B.  im  M. 
Egizio  e di  Antichitä  Greco-Romane  zu  Turin) 
iin  Kampf  gegen  2 oder  4 in  seine  Fischleiber 
verschlungene  Krieger;  für  ein  Exemplar  zu 
Berlin  vgl.  Kekule  a.  a.  0.  1312  (darnach  unsere 
Abb.  20),  für  andere  Gori,  M.  Etr.  148,  1.  2. 
Dempster,  De  Etriiria  reg.  80,  2.  Conestabile 
a.  a.  0.  Taf.  58  = 84,  1.  50  = 85,  1.  2.  60  = 86,  i( 
2;  am  bekanntesten  ist  das  Exemplar  zu  Peru- 
gia bei  Gori  148,  1,  vgl.  auch  Inghirami,  Gail. 
Om.  t.  90  (3,  268  f.).  Overbeck,  Gail.  her.  Bildw. 
33,2.  Mon.3,öi,ö.  Baumeister  S.16S2  Ahh.  17 62. 

S.  2026  Abb.  2193.  Daremberg-Saglio  Fig.  6246; 
beidseitig  der  ungeflügelten  Sk.  zwei  Kämpfende, 
der  1.  als  Odysseus  gekennzeichnet  durch  den 
niXog,  beide  an  den  Beinen  umschlungen  von  den 
Schlangenwindungen  der  Sk.,  in  die  bereits  2 
Unglückliche  mit  ihren  Köid'en  verstrickt  sind.  20 
Endlich  die  dritte  Gruppe  etrusk.  Denkmäler, 


M.  Etrusco  Gregoriano  des  Vatikan,  4.  Saal 
nr.  324,  31.  Etr.  Greg.  1 Taf.  93,  5.  Dennis, 
Cities  and  cem.  of  Etriiria^  2,  459.  Waser,  Sk. 
95,  101.  Endlich  Sk.  von  vorn  mit  Kopf  nach 
r.,  wie  es  scheint  mit  g.a%ai(>ia  in  den  erho- 
benen Händen,  ausgehend  in  sich  kreuzende 
Fischschwänze  und  2 Hundevorderteile,  die 
rechts-  und  linksbin  von  ihren  Hüften  aus 
vorspringen,  in  einem  der  sechs  Rechtecke  auf 
einer  der  drei  skulptierten  Seiten  einer  etrusk. 
Grabstele,  aus  Felsina  stammend,  in  den  Giar- 
diui  Margherita  zu  Bologna  gefunden,  E.  Brizio, 
Not.  degti  scavi  di  antichitä  1890,  140  t.  1. 
Athenaeum  1890  nr.  3262  p.  578.  II  sc7)/’.  /'.  kl. 
Phil.  1890,  816.  Waser  95,  99. 

Für  'Fragmente  einer  statuarischen 
Gruppe  der  Skylla’  vgl.  B.  Schöne,  Arch. 
Ztg.  28  (1870),  57  f.  z.  Taf.  34.  Waser  S.  116 
bis  129.  de  Wahl  S.  41  tf.  TU.  Klein,  Gesch.  d. 


21)  Skylla-Torso  mit  Fragmenten  von  drei  Hunden  aus 
Bargylia  im  Brit.  Museum  (nach  Piiotographie). 


22)  Skylla-Torso  aus  Lanuvium  ini  Brit.  iNluseum 
(nach  Photographie). 


wo  auch  die  Hundeprotome  nicht  fehlt,  das 
der  Sk.  besonders  eigentümliche  Moment.  So 
erscheint  Sk.  geflügelt  mit  Ruder  im  Kampf 
gegen  2 Männer  (Odysseus  und  Gefährte?),  unter 
palmettenartigem  Gürtel  ausgehend  in  2 ge- 
ringelte Fischschwänze,  außerdem  aber  auch 
in  2 Hundsköpfe,  auf  einer  Aschenkiste  im 
Kloster  S.  Pietro  de’  Cassinensi,  Conestabile 
a.  a.  0.  t.  58  = 84,  3 (4,  127  f.).  Waser,  Cha- 
ron 71  A.;  ferner  Sk.  von  vorn  mit  wildflattern- 
dem Haar,  rechtshin  blickend,  mit  rundem 
Stein  in  jeder  der  erhobenen  Hände,  mit  Hals- 
band und  sich  kreuzenden  Bändern,  unter  7- 
zackigem  Gürtel  in  4 Hunde  ausgehend  und 
in  2 beidseitig  sich  emporringelnde  Schlangen- 
leiber mit  seepferdartigen  Kö2)fen,  unten  etrusk. 
Wellenlinie,  auf  einer  kleinen  Tonurne  des 

Roschee,  Lexikon  der  gr.  u.  rüm.  Mytliol.  IV. 


griech.  Kunst  3,  322 — 26.  Zunächst  der  Kolos- 
saltorso der  Sk.  aus  weißem  Marmor  mit  den 
Bruchstücken  von  3 ihrer  Hunde  im  Brit.  Mus. 
nr.  1542,  aus  einem  dor.  Grabe  bei  Bargylia 
(Karien)  stammend,  vgl.  Arch.  Anz.  24  (1866), 
203*.  S.  Beinach,  Bep.  de  la  stat.  3,  123,  1, 
s.  unsere  Abb.  21  (nach  Photogr.).  Der  über- 
lebensgroße Marmor,  korrodiert,  aber  sichtlich 
GO  von  guter  Arbeit,  stellt  den  Oberkörper  einer 
Sk.  dar,  der,  vorgeneigt  in  Aktion,  unten  in 
Seetang  ausläuft;  es  fehlen  der  Kojof  und  beide 
Arme,  doch  war  augenscheinlich  der  rechte  Arm 
ausgestreckt,  der  linke  gesenkt;  außer  diesem 
Torso  sind,  wenn  auch  aus  duuklerm  Marmor 
gearbeitet,  doch  oflienbar  zugehörig,  noch  4 
weitere  Fragmente  zum  Vorschein  gekommen, 
in  denen  man  die  Reste  erkennt  von  drei  mit 
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Meerblättern  versehenen  Hundekörpern  und 
einem  Fischschwanz (?);  von  einem  dieser  Hunde 
(oder  einem  vierten)  ist  auch  der  Kopf  erhalten, 
endlich  eine  Anzahl  kleinerer  Bruchstücke  von 
Pfoten  und  Beinen.  Ein 
weiterer  auf  Sk.  gedeu- 
teter Torso,  gleichfalls 
im  Biit.  Mus.  (nr.  1543), 
stammt  aus  dem  alten 
Lanuvium,  vgl.  ,S'.  jRei- 
nach  a.  a.  f).  3,  123,  5, 
s.  unsere  Ahh.  22  (nach 
Photographie).  Für  die 
Anordnung  der  untern 
Partie  mit  den  Hunden 
ist  aufschlußreich  ein 

kleinerer  Marmorsturz  03)  jviarmorsturz  von  einer 
von  mäßiger  Arbeit  im  Museum  zu  Oxford 

Ashmolean  Museum  zu 

Oxford,  vgl.  Michaelis,  Ayic.  marhles  in  Gr.  Bri- 
tain  p.  549  nr.  33.  abgebildet  bei  L.  B.  Farnell, 
Journ.  of  hell.  stud.  12  (1891),  53  Fig.  4 u.  5.  S. 
Reinach  a.  a.  U.  2,  412,  2,  s.  unsere  Abb.  23  (nach 
Photogr.).  Hier  vermißt  man  den  Oberleib  der 
Sk.,  dafür  ist  ersichtlich,  wie  unter  palmetten- 
artig gebildetem  Gürtel  die  Vorderteile  von  3 
Tieren  vorspringen,  deren  ganze  Gestaltung  am 
ehesten  an  Robben  erinnert.  Hierher  gehört 
auch  der  längst  bekannte  Marmor,  der  aus  Villa 
Albani  ins  Museo  Torlonia  gewandert  ist  und  30 
daselb.«t  ergänzt  ward  als  Athlet  Milon  aus  Kro- 


z.  Taf.  34,  1.  37  (1879),  63  f.  (wo  Th.  Schreiber 
gegenüber  Viscontis  Deutung  auf  Aktaion  wie- 
der die  richtige  hergestellt  hat),  ferner  0.  Benn- 
dorf, Rom.  3Iitt.  1 (1886;,  115  nr.  167.  Wiener 
Vorlegehl.  Ser.  3 Taf.  12, 

4.  Farnell  a.  a.  0.  52  f. 

5.  Reinach  a.  a.  0. 2,  411, 

3.  Das  entsprechende 
Fragment  bietet  Paler- 
mo im  Cortile  des  Mu- 
seums {Inv.  nr.  725), 
Arch.  Ztg.  28  (1870) 

Taf.  34, 2.  Farnell  Tp.b^i. 
z.  Fig.  3.  Arndt-Ame- 
lung,  Einzelvli.  555,  dar- 
nach uns.  Abb.  24  {Text 

Skyllagruppe,  im  Aslimoleiin  Ser.  2 S.  50  f.  Nuchtr. 
(nach  Photographie).  Ser.  3,  51).  S.  Revnach  2, 

410,  5.  Eine  weitere 
20  Wiederholung  vermutet  Arndt  in  dem  aus  Ismid 
(Nikomedeia,  Bith.)  stammenden,  roh  gearbei- 
teten Jünglingskopf  mit  Hand  auf  dem  Scheitel, 
ehemals  in  Sammlung  Radowitz  zu  Konstanti- 
nopel, jetzt  wohl  im  Kaiserl.  ottoman.  Museum 
daselbst.  Auch  ein  vierter  Odysseusgenosse  als 
Opfer  der  Sk.  ist  nachweisbar,  indem  mindestens 
zweimal  ein  bärtiger  schmerzverzerrter  Kopf 
erhalten  ist,  in  dessen  Haupthaar  eine  Hand  sich 


24)  Fragment  einer  Skyllagruppe  im  Mus.  naz.  zu  Palermo 
(nach  Arndt- Amelun<j,  Einzelvk.  555). 


25)  Fragment  einer  Skyllagrnppe  im  Mus.  naz.  zu  Palermo 
(nach  Arndt-Arnelung,  Einzcivk.  556). 


ton.  Der  richtigen  Deutung  auf  einen  von  der  eo 
Sk.  angefallenen  Menschen,  die  dann  gegeben 
ist  in  der  Beschreibg.  Roms  3,  2,  469,  war  schon 
Fea  nahegekommen,  wenn  er  [Indic.  antiq.  p.  28 
nr.  255)  den  Torso,  offenbar  wegen  der  pflan- 
zenartigen Auswüchse,  die  Stirn  und  Backen 
des  Hundes  umgeben,  als  ein  '’frammento  di 
mostro  marino  che  divora  un  naufragante’  be- 
zeichnet hat,  vgl.  auch  Arch.  Ztg.  28  (1870),  57 


eingräbt,  die  Klaue  der  Sk.  Einen  solchen  Kopf 
im  Museo  Chiaramonti  des  Vatikan  (Abt.  V 
nr.  79)  bat  zuerst  (Sc/iöne  besprochen,  Arch.  Ztg. 
24,  154  ff.  z.  Taf.  208,  1.  2,  vgl.  Helbig,  Führer^ 
1,  39,  68.  Amelung,  Vat.  1,  361  f.  (Taf.  38); 
wie  die  beiden  Torsen  in  M.  Torlonia  und  zu 
Palermo  hat  er  % Lebensgröße,  0,30  m Höhe 
bei  0,145  m Gesichtslänge.  Wegen  großer  Über- 
einstimmung mit  2 Berliner  Marmorköpfen,  die 
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Tieck,  Ztschr.  f.  Altert.  1850,  299,  sodann  Friede- 
richs,  Arch.  Ztg.  1855,  49  tf.  für  Thersites  an- 
gesprochen, erklärte  Schöne  auch  den  vatika- 
nischen Kopf  für  den  von  Achill  gepackten 
Thersites,  hat  indes  Arch.  Ztg.  28,  57  an  Hand 
einer  völlig  übereinstimmenden  Replik  im 
Museum  zu  Palermo  {Inv.  nr.  744),  im  Cortile 
als  zugehörig  aufgestellt  neben  dem  erwähnten 
Torso,  vgl.  Arndt- Amehmg,  Einzelvk.  556,  dar- 
nach unsere  Abb.  25  {Text  S.  51),  die  beiden  ] 
Köpfe  in  M.  Chiaramonti  und  zu  Palermo  als 
herrührend  erkannt  von  einer  statuarischen 
Gruppe  der  Sk.  Der  Palermitaner  Kopf  stammt 
aus  M.  Astuto  (vielleicht  auch  der  Torso  Inv. 
nr.  725),  neu  daran  sind  Hals  und  Nase.  Wäh- 
rend beim  Torso  aus  Bargylia  die  R.  der  Sk. 
möglicherweise  ein  Steuerruder  gehalten,  dürfte 
die  L.  einen  Genossen  des  Od.  beim  Schopf 
gefaßt  haben;  denn  eine  linke  Hand  ist  es, 
die  ins  Haar  greift,  und  außerdem  ist  sie  s 
mindestens  lebensgroß,  d.  h.  dem  Kopf  von 
7j  Lebensgröße  gegenüber  übermenschlich;  die 
Sk.  aber  mit  Ruder  in  der  R.,  mit  der  L.  einen 
Mann  wegzerrend  vom  Schiffsvorderteil,  an 
das  er  sich  krampfhaft  festklammert,  diese 
Komposition  kehrt  häufig  wieder,  s.  o.  Bei 
den  beiden  Berliner  Köpfen  wird  man  über 
die  vage  Etikettierung  ^Klagende  männliche 
Köpfe  ’ {Conze,  Verz.  d.  ant.  Skulpt.  in  Berlin 
569  u.  670)  nicht  leicht  hinauskommen,  auch  ; 
nicht  bei  dem  Köpfchen  im  Museo  civico  zu 
Bologna  (Glasschrank  C)  'una  testa  di  Lao- 
coonte’  {Brizio,  Guida  1887  S.  25),  und  ebenso 
unsicher  ist  bei  weitern  Köpfen  die  Zuweisung 
zu  einer  Skyllagruppe.  Wieder  ein  Kopf  in 
halber  Lebensgröße,  bärtig,  mit  schmerzlich 
emporgerichtetem  Blick  und  geöffnetem  Mund, 
ist  für  den  Pal.  Camuccini  in  Rom  notiert  bei 
Matz-v.  Buhn,  Ant.  Bildw.  in  Born  (1881/82) 
nr.  966.  Ferner  hat  bereits  Treu  einen  Kopf 
im  Provinzialmuseum  zu  Hannover,  in  schema- 
tischer Skizze  Ath.  Mitt.  4 (1889),  163  A.  2,  in 

2 photogr.  Kuinahmen  Arndt- Amelung , Einzelvk. 
1080  u.  1081  {Text  Ser.  4,  28),  den  Kopf  eines 
unbärtigen  Jünglings,  der  mit  seiner  L.  die  in 
sein  linkes  Auge  greifende  linke  Hand  eines 
andern  abzuwehren  sucht,  einer  Replik  der 
Sk. -Gruppe  zugeschrieben;  allein  schon  der 
Stil  ist  hier  ein  anderer  {Klein  a.  a.  0.  S.  324), 
ebenso  der  Griff  der  Hand,  die  auf  dem  Kopf 
liegt  und  deren  Mittelfinger  sich  in  das  Auge 
bohrt,  auch  ist  diese  Hand  durchaus  nicht 
größer  als  die  abwehrende  des  Jünglings  • — 
kurz,  eher  als  an  den  Rest  einer  Sk. -Gruppe 
ist  zu  denken  an  eine  Kampfszene  im  Sinne 
von  Paus.  3, 14, 10,  worauf  auch  der  Museums- 
katalog von  H.  Köhler  (1891)  24  verweist.  Un- 
sicher ist  die  Attribution  auch  bei  dem  un- 
bärtigen Köpfchen  im  Mus.  naz.  delle  Terme, 
Helhig,  Führer'^  2,  255  nr.  1158,  einem  gut 
gearbeiteten  Marmorköpfchen,  das  auf  ein 
Bronzeoriginal  zurückzugehen  scheint.  — Von 
einer  Sk.,  vom  Scheitel  bis  zu  den  Weichen 
als  Jungfrau  gestaltet,  gleich  bei  den  Hüften 
aber  ausgehend  in  die  gräßlichen  Hunde,  die 

3 Reihen  Zähne  weisen,  deren  Köpfe  vorspringen 
und  ihrer  Zahl  entsprechenden  Fang  suchen, 
spricht  der  im  4.  Jahrh.  zu  Konstantinopel 
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lebende  Rhetor  Themistios  or.  22  tc.  (pillag 
p.  279  b Dind.;  wenn  aber  der  Redner  dar- 
unter ein  ’^gyov  der  nkdarat  versteht,  das  die 
Sk.  zeigt  mit  ihren  Hunden,  bei  denen  dem 
Beschauer  selbst  die  tQiatijia  rmv  üöovrcov 
zum  Bewußtsein  kam,  werden  wir  kaum  an 
eine  Darstellung  der  Kleinkunst  denken  dürfen, 
sondern  eher  eine  plastische  Gruppe  der 
Sk.  annehmen,  die  verschiedentlich  {noXlccxov) 
in  Kopien  verbreitet  und  bekannt  war.  Diese 
Annahme  stützt  das  Epigramm  auf  eine  bron- 
zene Sk.  (ffg  EnvXlav  ialy.f]v),  ohne  Namen  des 
Verfassers  Anth.  Pal.  9,  755,  und  ebendiese 
Sk. -Statue  dürfte  gemeint  sein  in  einem  wei- 
tern Epigramm  unter  den  imyg.  aäianoza  sig 
Tiva  iv  Bv^avrlo)  ccva&rigarcc,  Anth.  P.  11,  271. 
Es  geht  auf  ein  im  Euripos  des  berühmten 
Hippodroms  zu  Konstantinopel  nahe  der  Sk. 
aufgestelltes  Bild  Anastasios’  I.  (491—518  n.  Chr.), 
und  seine  drei  letzten  Worte  muten  an  wie 
eine  Ironie  des  Schicksals;  denn,  wenn  auch 
nicht  dieser  Anastasios  die  %ccXv.si7i  Sedgeov  zu 
Münze  geschlagen,  so  finden  wir  dafür  doch 
auch  eine  Sk.,  die  im  Hippodrom  gestanden, 
unter  jenen  Kunstwerken  verzeichnet,  die  1204 
bei  der  Plünderung  Konstantinopels  durch  die 
Lateiner  zur  Münze  wanderten,  vgl.  Niketas 
Choniates  c.  7 p.  861,  11  in  Bekkers  C.  scr.  hist. 
Byz.,  ferner  Georg.  Kodinos  n.  ayalydzav  v/zX. 
zys  K.-7t6Xs(ag  p.  29  D (p.  53,  19  Bkk.),  und  schon 
Bandurius  hat  in  seinem  Imp.  orientale  sive 
antiquitates  Cpolitanae  (Paris  1711)  2,  846 
die  gewiß  nicht  allzu  kühne  Vermutung  aus- 
gesprochen, daß  das  Epigramm  Anth.  Pal.  9, 
755  ursprünglich  seinen  Platz  gehabt  auf  der 
Basis  der  Bronzegruppe  der  Sk.  im  Hippodrom 
zu  Konstantinopel.  — Halten  wir  die  litera- 
rische Überlieferung  zusammen  mit  der  monu- 
mentalen, so  scheint  uns  dadurch  die  Kennt- 
I nis  von  4 — 6 Exemplaren  einer  statuarischen 
Gruppe  der  Sk.  verbürgt,  sei  es  nun,  daß  sie 
sämtlich  Wiederholungen  waren  des  einen 
Urbildes,  eine  in  Erz,  die  andern  in  Marmor, 
oder  daß,  wie  Klein  annimmt,  die  Erzgruppe 
im  Hippodrom  zu  Konstantinopel  das  Original 
war,  von  dem  die  Marmorkopien  abstammen. 
In  kleinerm  Maßstab  ist  die  durch  den  Oxfor- 
der  Marmorsturz  repräsentierte  Kopie  gehalten ; 
ihr  wäre  zu  entnehmen,  daß  die  Sk.  nicht  in 
I das  übliche  Schwanzanhängsel  überging,  son- 
dern (wie  auch  sonst  gelegentlich)  aufruhte 
auf  Felsgrund  {{E%vlh]g  OKOTtslog).  Zwei  sozu- 
sagen identischen  Exemplaren  gehören  an  Torso 
und  Kopf  zu  Palermo  einer-  und  Torso  und 
Kopf  zu  Rom  anderseits  (im  M.  Torlonia  der 
Torso,  der  Kopf  im  Vatikan).  Diesen  Exem- 
plaren lassen  sich  allenfalls,  wenn  Maße  und 
Material  stimmen,  die  Kolossaltorsen  im  Brit. 
Museum  zuweisen,  eher  indes  wird  man  noch 
) 2 weitere  Repliken,  eine  vierte  und  fünfte 
Wiederholung  in  Marmor  annehmen.  Bruch- 
stücke aber  und  Berichte  ergänzen  sich  hübsch 
zum  Gesamtbild  und  lassen  uns  eine  Kompo- 
sition ahnen  ungefähr  folgenden  Aussehens: 
Sk.  ist  in  höchst  erregt- pathetischer  Pose  ge- 
geben, weiblich  gestaltet  vom  Kopf  bis  zu  den 
Hüften,  voll  wilder  Schönheit  und  mit  über- 
mäßig stark  entwickelten  Brüsten  (vTtsgga'Qdiv, 
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JViketas  Chon.)-,  äußerst  wirksam  aber  war  der 
Gegensatz  des  schönen  Frauenleibes  zu  der 
entsetzlichen  Meute,  die  ihm  entwuchs,  wolfs- 
ähnliche Hunde  wie  die  der  Hekate,  der  Ar- 
temis, der  Asteria  in  der  pergameuischen  Gi- 
gantomacliie,  die  rings  am  Gürtel  der  Sk.  kläffen, 
heißhungrig  herfallen  über  jene  Unglücklichen, 
die  mit  genauer  Not  der  Charybdis  entronnen 
sind  {Georg.  Ko(L);  zum  Teil  sind  sie  bereits 
mit  ihren  Upfern  beschäftigt  (mit  diesen  zu-  ] 
sammeu  maskieren  sie  die  Felsenbasis),  zum 
Teil  springen  sie  wild  an  gegen  das  Schiff  des 
Odysseus  {Kiketas),  von  dessen  Gefährten  Sk. 
mit  ihrer  L.  just  einen  im  Haui)thaar  gepackt 
hat,  ähnlich  wie  Athene  ihren  Gegner  Alky- 
onous.  Möglich,  daß  das  Schiff  des  Od.  bei 
Kiketas  lediglich  Entlehnung  aus  Homer  ist, 
rhetorische  Ausschmückung  wie  bei  Georg.  Kod. 
die  Anziehung  der  Charybdis.  Eine  frei  kom- 
ponierte Gruppe  haben  wir  uns  zu  denken  in  2 
Art  und  Auffassung  etwa  des  Farnesischen 
Stieres  und  zumal  auch  der  Laokoongruppe, 
ein  Stück  Gartenplastik,  nach  Th.  Schreiber  (s. 
irnscr  12(5  f.)  ''ein  vortreifliches  Motiv  für  eine 
mit  Thermenanlage  verbundene,  im  Wasser 
aufgestellte  Gnippe’,  wie  auch  Farnell  a.  a.  0. 
für  das  Oxforder  Fragment  vermutet  hat,  daß 
es  bestimmt  war  zum  Schmuck  einer  Fontäne. 
So  kann  man  denn  nicht  lange  im  Zweifel 
sein  über  die  kunstgeschichtliche  Einordnung  3 
der  ganzen  Schöpfung:  der  Berührungspunkte 
mit  pergamenischer  Gigantomachie  und  Lao- 
koongruppe gilit  es  genug,  ganz  abgesehen  von 
den  bereits  angedeuteten.  Am  augenfälligsten 
ist  die  Übereinstimmung  des  bärtigen  Kopfes 
(mit  Hand  der  Sk.)  mit  dem  des  Hekategegners 
Klytios  und  zumal  mit  dem  des  Laokoon.  Doch 
auch  die  Torsen  im  M.  Torlonia  und  zu  Pa- 
lermo verraten  eine  enge  Beziehung  zum  Lao- 
koon. Gewiß  darf  man  die  'Sk.’  bezeichnen  4i 
als  eine  der  'homerischen  Gruj^pen,  wie  die 
Gruppe  des  Odysseus  und  Polyphem,  wie  der 
Pasquino’  [G.  Toesehcke,  Verl),  d.  43.  Thilol.- 
Vers.  Köln.  1895  S.  158  = Arch.  Ans:.  10,  1895, 
210  f.),  allein  man  muß  sie  zeitlich  trennen 
von  diesen  ^Merken.  Während  der  'Pasquino’ 
als  eine  Schöpfung  der  frührhodischeu  Schule 
zu  bezeichnen  ist,  ungefähr  gleichzeitig  mit 
der  ludovisischeu  Galliergruppe  ('die  eine 
Gruppe  kann  nicht  ohne  Kenntnis  der  andern  5( 
geschaffen  sein’,  Petersen,  Vom  ulten  Pom* 

S.  176),  so  rückt  ihrerseits  die  Sk. -Gruppe  in 
Parallele  zur  Gigantomachie  und  zum  Laokoon, 
d.  h.  Schöirfungen  der  jungem  pergamenischen 
und  der  jüngern  rhodischen  Schule.  Somit 
war  nach  Amelimg,  Vut.  1,  362  das  Clriginal 
der  Sk. -Gruppe  wahrscheinlich  ein  Werk  der 
gleichen  rhodischen  Schule,  aus  der  der  Lao- 
koon stammt,  und  Ivlein  a.  a.  0.  S.  326  möchte 
'nicht  nur  der  gleichen  Schule,  sondern  gerade-  6( 
zu  der  gleichen  Werkstatt  wie  die  Laokoon- 
gruppe’ auch  die  Sk.-Gruppe  zuweisen,  vgl. 
auch  Waser  S.  127  ff.,  wo  u.  a.  Berücksichtigung 
des  zugleich  mit  der  Sk.  bei  Bargylia  gefun- 
denen Marmorblockes  mit  Inschrift  MGag  ’Eq- 
uaLoy.ov,  schließlich  sei  darauf  hingewiesen, 
daß,  wie  in  Karien  der  eine  Kolossaltorso  des 
Brit.  Museums  gefunden  worden,  so  auch  Karer 


Skylla  I (Bildwerke)  1064 

aus  Tralleis,  Apollouios  und  Tauriskos,  die 
Künstler  waren,  die  für  die  Insel  Rhodos,  viel- 
leicht auch  auf  ihr,  die  unter  dem  Namen 
Toro  faruese  berühmte  Gruj.ipe  geschaffen. 

2)  Tochter  des  Danaos,  die  den  Aigyptiaden 
Proteus  umgebracht  habe,  Hyg.  f.  170  p.  32,  19 
Sch.,  wogegen  nach  Apollod.  2,  16  TP.  dem  Pro- 
teus (wie  Lynkeus  dem  Aigyptos  von  der  Ge- 
mahlin aus  königlichem  Geschlecht  Argyphie 

) geboren)  die  Dana'ide  Gorgophone  durchs  Los 
zufällt,  vgl.  auch  Tzetz.  chil.  7 hist.  136,  374. 
Waser  S.  64  ff. 

3)  Die  Tochter  des  Nisos,  des  Königs  von 
Megara,  s.  d.;  daher  Nise’is,  Ovid.  rem.  am.  737 
(freilich  für  die  homerische  Sk.,  vgl.  Nisaei 
canes,  fast.  4,  500),  Nisei'a  virgo,  Giris  390. 
Ovid.  rnet.  8,  35;  für  die  Entwicklung  des  My- 
thos von  der  Nisostochter  Sk.  vgl.  Itohde,  Gr. 
Kom.^  99  f.  (93,  3).  Waser  S.  55 — 64.  Knaack 

I a.  a.  0.  205  ff.  Gruppe,  Myth.  Lit.  1898/1905 
S.  616  ff.  Die  älteste  Anspielung  bietet,  wahr- 
scheinlich auf  einen  Epiker  zurückgehend  (vgl. 
Wagner  in  diesem  Lexikon  Bd.  3,  427,  5 ff. 
Knaack  a.  a.  0.  230),  Aiscliylos  in  den  Clioe- 
phoren 613  ff.  Weil,  wo  der  Chor,  ein  weiteres 
Beispiel  von  Verwandtenmord  anzuführen, 
seinen  Abscheu  kundgibt  gegenüber  der  blu- 
tigen Sk,,  die,  von  dem  Kreter  Minos  durch 
goldenes  Halsgeschmeide  bestochen,  ihren 
Vater  Nisos  im  Schlaf  der  verhängnisvollen 
Locke  beraubt.  Diese  wird  bloß  als  unsterb- 
lich bezeichnet,  nicht  bestimmt  in  bezug  auf 
ihre  Farbe,  ob  purpurn  oder  golden;  auch  von 
der  Verwandlung  des  Mädchens  weiß  der  Dich- 
ter noch  nichts:  sie  oder  Minos,  je  nachdem 
man  das  vLv  bezieht  (viv  tbv  Niaov  f;  rgv 
KKidXav  Schol.),  holte  Hermes.  Noch  ist  das 
Motiv  zur  Tat  ein  niedriges,  durchaus  verwerf- 
liches, daher  der  harte  Ausdruck  CTvyslv,  da- 
her heißt  sie  ipoivLa  Ly.,  cc  yvvöq)Qcov.  Zur 
Behandlung  durch  die  Tragödie  mußte  der 
Stoff'  noch  ausreifen,  zumal  der  Zug  der  Be- 
stechung wegfallen,  an  seiner  Statt  die  ver- 
brecherische Liebe  zum  Landesfeind  (welches 
Motiv  auch  in  verwandten  Sagen  seine  Rolle 
spielt)  das  Mädchen  zu  der  verzweifelten  Tat, 
zum  Verrat  an  Vater  und  Vaterland  treiben; 
wo  und  wann  dies  zuerst  geschehen,  entzieht 
sich  unserer  Einsicht,  doch  daß  sich  die  Tra- 
gödie des  Stoffes  in  der  veränderten  Gestalt 
bemächtigt  hat,  das  verbürgt  uns  Ovid.  trist. 
2,  393  f.  (=  F.  T.  G.  p.  840,  2),  ebenso  dürften 
dafür  sprechen  3Iart.  10,  4,  2 und  Hyg.  fab. 
198  (der  Gedanke  Hlle  i.  e.  3-Hnos  negavit  Cre- 
ten  sanctissimam  tantum  scelus  recepturam’, 
126,  17  f.  Sch.,  vgl.  Ovid.  met.  8,  99  f , könnte 
recht  wohl  einer  Rede  des  Kreters  entnommen 
sein)  und  242  p.  135,  6 f.  Sch.  (Nisos  unter  den 
Selbstmördern),  und  vermutlich  wird  auch  eine 
Lieblingsgestalt  der  attischen,  speziell  der 
euripideischen  Tragödie  wie  die  rpoqpö?,  in 
der  Ciris  unter  dem  Namen  Carme  (KäQgrfi 
eingeführt,  bereits  in  der  Tragödie  Lx.  als 
Vertraute  der  Heldin  zur  Vertiefung  des  psy- 
chologischen Momentes  beigetragen  haben;  die 
Szene  zwischen  Sc.  und  Carme  in  der  Ciris 
(v.  257  ff.)  hat  Leo  {De  Ciri  coniectanea,  Gott. 
Progr.  1902,  15)  verglichen  mit  derjenigen 
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zwischen  rQOcpög  und  Phaidra,  Eurtp.  Hippol. 
350  ff.,  vgl.  Skutsch  a.  a.  0.  2,  68,  1.  Desglei- 
chen figuriert  die  Amme  in  dem  pompeiani- 
schen  Wandgemälde  mit  Minos  und  Sk.  bei 
Helhig  nr.  1337  (s.  unsere  Abb.  27),  und  zur 
Verwertung  der  Sk.  als  tragischer  Heldin  stimmt 
auch  das  Wandbild  vonTor  Marancio  bei  Helbig, 
Führer^  2,  169  nr.  1001,  s.  unsere  Abb.  26 
(weiteres  über  die  beiden  Gemälde  s.  u.);  von 
Lukian.  de  salt.  41  wird  die  Sage  auch  unter 
den  Stoffen  des  Mimos  aufgeführt.  Zur  Sk.- 
Tragödie  vgl.  noch  Welcker,  Gr.  Trag.  3,  1225. 
Rohde,  Gr.  Rom.  - 37,  2 (36).  RibbecJi\  Rom.  D. 
2,352.  Waser  S.  56.  59  f.  Knaack  a.  a.  0.  229,4. 
Der  Tragödie  folgte,  Einzelheiten  variierend 
und  umgestaltend,  die  hellenistische  Erzählung, 
wie  sie  uns  zumal  in  lateinischer  Nachdichtung 
noch  vorliegt,  in  der  Ciris  und  bei  Ovid.  met. 
8, 1 — 151,  darüber  unten.  Noch  fehlt  die  Meta- 
morphose im  Bericht  bei  Apollod.  3,  210  f.  W.: 
Sk.  verliebt  sich  in  Minos,  der  Megara  belagert, 
und  schneidet  dem  Vater  die  purpurne  Locke 
ab,  mitten  auf  seinem  Haupt,  an  die  nach  Schick- 
salsbestimmung sein  Leben  und  somit  das  Los 
der  Stadt  geknüpft  war;  Minos  nimmt  die  Stadt, 
aber  verabscheut  die  Verräterin;  bei  seiner  Ab- 
fahrt bindet  er  sie  mit  den  Füßen  ans  Schiffs- 
vorderteil und  taucht  sie  ins  Wasser  (vno- 
§Qv%iov  tnoiricsv).  Die  Verwandlung,  uns  ge- 
läufig aus  Verg.  georg.  1,  404 — 409.  Ciris  481  ff. 
Ov.  met.  8,  145  tf.,  finden  wir  zuerst  bei  Par- 
fhenios  frg.  20  Martini  {Parihenii  Eicaeni  qiiae 
supersunt  p.  20  f.  = p,  270  Mein.),  vgl.  Schol. 
u.  Eustath.  z.  Dion.  Perieg.  420  (daraus  Ps.- 
Etid.  p.  376  Villois.),  zu  welchem  Bericht  WjmacA: 
a.  a.  0.  206 f.  in  Parallele  setzt  ein  Stück  aus 
der  Prosaparaphrase  der  ’Opi’ifftKjta  des  Dio- 
nysios  von  Philadelpheia  2,  14,  vgl.  Poet,  bucol. 
et  didact.  p.  119  Dübner  (auch  als  Oppian.  Ix. 
2,  14  zu  finden) ; wie  der  Anfang  des  Stückes 
zusammentrifft  mit  Ciris  52  f.,  so  entspricht 
der  Schluß  den  letzten  Versen  der  Ciris,  was 
Rückschlüsse  gestattet  auf  die  gemeinsame 
Quelle,  die  Metamorphosen  des  Parthenios,  vgl. 
auch  Skutsch  2,  31.  115,  dagegen  Leo,  Herrn. 
42,  60  ff.  Überdies  erfahren  wir  aus  der  Para- 
phrase, daß  die  Locke  purpurne  Farbe  gehabt, 
wie  auch  dem  anonymen  Zitat  bei  Suid.  s.  v. 
xqiv,a  entnommen  worden  ist,  von  dem  Rern- 
hardy  u.  Meineke  {Anal.  Alex.  p.  271)  vermutet 
haben,  es  stamme  aus  Parthenios,  dagegen 
andere  (vgl.  Schneider,  Callim.  2,  712  frg.  anon. 
39.  V.  Wüamoivitz,  Gott.  Nachr.  1893,  732.  739, 
1),  es  sei  ein  Bruchstück  aus  der  Hekale  des 
Kallmachos,  sich  anschließend  an  frg.  184  bei 
Schneider  2,  440  f.,  vgl.  Waser  S.  57,  254.  Die 
einzige  Verwandlung  des  Parthenios,  von  der 
uns  ein  Weniges  bekannt,  ist  die  der  Sk.:  Sk., 
von  Minos  ans  Schiff,  nach  Eustathios  ans  Steuer 
gebunden  und  über  das  Meer  geschleift  {ini.- 
GvQia&ai  tfi  ^aXaGOTj  o&ev  Eagcovtnog  ovrog  u 
rcovrog  d'Arjd'r]),  ward  verwandelt  in  einen  Vogel, 
die  '/tippt?  nach  der  fälschen  Orthographie  des 
Pai'aphrasten,  bei  dem  (am  Ende  des  Exzerpts) 
genauere  Angaben  über  den  Vogel  gemacht  sind. 
Die  Notiz,  A’o'pcot'ucogkomme  von  öüpscffca,  kehrt 
häufig  wieder,  so  im  Schol.  Eiirip.  Hipp.  1200, 
dem  Knaack  a.  a.  0.  209  f.  eine  besondere  Be- 
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deutung  beimißt.  Neu  ist  hier,  daß  die  Locke 
golden  heißt,  daß  der  Verrat  der  Sk.  erst  nach 
Verabredung  mit  Minos  erfolgt,  nach  dessen 
Versprechen,  er  wolle  sie  als  Weib  heimführen, 
daß  er  sie  auf  sein  Schiff  nimmt,  doch  nur, 
um  sie  schnöde  daran  festzubinden  und  durchs 
Meer  zu  schleifen,  bis  sie  darin  versinkt  und 
zum  ffrjptor  wird ; hier  haben  wir  einen  deut- 
lichen, vielleicht  den  ersten  Anklang  an  die 
homerische  Sk.,  die  auch  Palaiphatos  n.  d%.  21 
und  Schol.  HQ  zu  Od.  12,  105  Q-ggiov  ge- 
nannt, und  die  offenbar  nicht  gerechtfertigte 
Identifizierung  der  beiden  Skyllen  ist,  abge- 
sehen von  der  Verquickung  bei  römischen 
Dichtern  (vgl.  'complures  magni  poetae’  Ciris 
54  ff.  Verg.  ecl.  6,  74  tf.  Prop.  5,  4,  39  f.  M. 
Ovid.  her.  12,  123  f.  am.  3,  12,  21  f.  und  fast 
wörtlich  kopiert  ars  am.  1,  331  f.,  ferner  fast. 

4,  500.  rem.  am.  737,  vgl.  Leo,  Herrn.  37,  29  f.), 
zur  Tatsache  geworden  bei  Tzetz.  z.  Lyk.  Al. 
650;  auch  da  wird  der  Name  des  Busens  zu- 
rückgeführt auf  die  Schleifung  der  Sk.,  wird 
die  Locke  als  golden  bezeichnet  (vgl.  auch 
Tzetz.  chil.  2,  hist.  37,  539),  was  sonst  bloß 
noch  durch  Prob.  z.  Buc.  6,  74  bezeugt  wird, 
vgl.  die  Zusammenstellung  der  Berichte  des 
Probus  und  des  Tzetzes  bei  Knaack  a.  a.  0. 

5.  210  f.,  der  noch  bei  Properz  (4,  19,  21 — 28 
ist  wohl  zu  kombinieren  mit  dem  Distichon 
der  Tarpeia- Elegie  5,  4,  39  f.,  vgl.  Rohde,  Gr. 
Rom.^  100,  3),  Ovid  {met.  8,  1 — 151j  und  Non- 
nos {Dion.  25,  148  ff.)  die  gleiche  Version  (A) 
vermutet,  trotzdem  bei  diesen  Autoren  wieder 
von  einer  purpurnen  Locke  die  Rede  ist. 
Für  die  berühmt  und  sprichwörtlich  gewor- 
dene purpurne  Locke  vgl.  auch  Lukian.  de 
sacrif.  c.  15.  Ps.-Chrysost.  7t.  tv%rig  ß (64,  341  R.j. 
Tib.  1,  4,  63  (carniine  purpureast  Nisi  coma). 
Wie  die  Etymologie  des  EaQtovinog  -/.olnog  gab 
auch  der  Name  des  Ostkaps  der  Peloponnes, 
das  Nuvllcuov  (heute  rb  Nuvli)  Anlaß,  der  Sk. 
zu  gedenken:  so  berichtet  Strabon  8 p.  373 
(daraus  Eustath.  z.  Dion.  Perieg.  420  a.  E.),  von 
Minos  ertränkt,  sei  Sk.  hier  ans  Land  gesimlt 
worden;  so  auch  Paus.  2,  34,  7 (vgl.  zur  Sage 
auch  Paus.  1,  19,  4 und  Hitzig-Blümner,  Paus. 
1,  222),  der  aber  schließt,  ihr  Grab  zeige  man 
nicht,  vielmehr  sei  ihr  Leichnam  von  Vögeln 
zerfleischt  worden,  vgl.  die  Zusammenstellung 
der  beiden  Berichte  bei  Knaack  a.  a.  0.  222 ; 
ebensowenig  wie  bei  Apollod.  3,  210  f.  TF.  ist 
hier  die  Rede  von  einer  Verwandlung.  Das 
Werfen  ins  Wasser  kehrt  wieder  in  des  Phil- 
argyrius  explan,  in  Buc.  6,  74,  vgl.  App.  Vergil. 
rec.  Hagen  p.  123  (woraus  Schol.  Bern.  z.  St. 
ebenda  p.  122  A.),  wo  im  übrigen  die  Vulgata, 
vgl.  die  Zusammenstellung  der  Berichte  von 
Servius,  Probus  u.  Schol.  Bern.  z.  Verg.  ecl.  6, 
74  bei  Alfr.  Leuschke,  De  metam.  in  scholiis 
Verg.  fabulis,  Diss.  Marb.  1895  S.  54  f.  Auf 
des  Parthenios  Darstellung  geht  nach  allge- 
meiner (zuerst  von  Heyne  ausgesprochener, 
nun  von  Leo,  Herrn.  42,  61,  2 wieder  bean- 
standeter) Annahme  der  (trotz  Skutsch)  uns  un- 
bekannte Verf.  des  Ciris  betitelten  Epyllions 
alexandrinischen  Stiles  zurück;  daß  es  von  TVr- 
gil  beeinflußt  ist,  nicht  umgekehrt,  daran  wird 
man  nach  wie  vor  festhalten  (wiederum  trotz 
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Skittscli),  vgl.  zumal  die  Ausführungen  von  Leo 
u.  B.  Hehn  a.  a.  0.  In  der  Ciris  wird  gleich 
im  Eingang  die  Schuld  der  Sk.  skizziert,  wie 
etwa  ein  enripideischer  Prolog  den  ganzen 
Gang  einer  1 j-agödie  kurz  vorwegnimmt.  Dun- 
kel bleibt  die  anscldießende  Erzählung  von 


der  Veranlassung,  die  das  Mädchen  in  die 
Macht  des  Idebesgottes  geliefert;  dann  wird 
mit  besonderer  Ausführlichkeit  das  Schwanken 
vor  der  Tat  behandelt  (da  spielt  die  Amme 
hinein),  wie  hernach  Verzweiflung  und  Reue, 
die  Wehklagen,  welche  die  vom  Schilf  durch 
das  Meer  Geschleifte  ausstößt;  doch  nicht 
länger  duldet  es  Neptuns  Gemahlin,  daß  eine 
solche  Zierde  der  Schönheit  von  den  Wellen 
geschändet  werde,  und  es  vollzieht  sich  die 
Verwandlung:  als  Vogel  schwingt  sie  sich 
himmelan;  doch  selbst  dieser  neue  Übermut 
heischt  Strafe  durch  luppiter,  der  zugleich 


des  Nisus  frühere  Frömmigkeit  belohnen  will; 
neu  belebt  erscheint  dieser  unter  der  Gestalt 
des  Haliaietos  und  verfolgt  nun  als  solcher 
unversöhnlich  die  pflichtvergessene  Tochter. 
Mit  den  Versen  aus  Vergü,  georg.  1,  406 — 409, 
wo  Nisus  und  Sk.  unter  den  Vögeln  erscheinen, 
deren  Gekreise  Witterungswechsel 
anzeigt,  schließt  das  Gedicht.  Bei 
Ocid  ist  zumeist  der  unglücklichen 
Sünderin  das  Wort  gelassen;  in 
längerem  Monolog  befestigt  sich 
bei  ihr  der  kühne  Entschluß,  der 
Liebe  alles  zxi  opfern;  zum  Dank 
aber  läßt  Minos  sie  zurück,  das 
Mädchen  stürzt  sich  dem  Geliebten 
in  die  Fluten  nach  und  hängt  sich 
an  sein  Schiff.  Wie  sie  nun  ihr 
Vater  erblickt,  der  bereits  in  den 
Lüften  als  Seeadler  kreist,  wirft  er 
sich  auf  sie;  in  der  Angst  ihres 
Herzens  läßt  sie  vom  Kiel  und  wird 
zur  Ciris;  der  Name  wird  hergeleitet 
von  xEiptfi’ = abschneiden,  vgl.  Ov. 
■met.  8,  151.  Ciris  488.  Bei  Hyg.  f. 
198  p.  126,  20  Sch.  und  Serv.  Aen.  6, 
286  wird  die  Ciris  nicht  als  Vogel, 
sondern  als  Fisch  bezeichnet,  vgl. 
Opp.  hol.  1,  129.  3,  187  (gÜQQig).  LJt. 
3Ig.  p.  515,  14.  Moscher  in  diesem 
Lex.  Bd.  3 Sp.  429,  32  ff.,  vgl.  auch 
Ciris  485.  Aus  der  römischen  Lite- 
ratur ergeben  sich  noch  folgende 
Zitate : Ovid.  rem.  am.  67  f.  Ibis  359  ff. 
Stat.  s.  3,  4,  84  (purpurei  coma  sau- 
cia  Nisi).  Theb.  1,  333,  vgl.  auch  2, 
382,  ferner  zu  Mart.  10,  4,  2 auch 
10,  35,  7.  Namatiun.  Itin.  2,  54. 
Sid.  Apoll,  c.  11,  88.  Modestinus  b. 
Baehrens,  P.  L.  M.  4,  360,  6;  den 
Beschluß  mache  folgende  Zitaten- 
lese  aus  den  Vergilkommentatoreii; 
Serv.  Aen.  1,  235.  3,  420.  6,  286. 
Buc.  6,  74  (davon  abhängig  Myth. 
vat.  1,  3.  2,  123  ed.  Bode  1,  2.  116). 
Georg.  1,  405.  Prob.,  Philarg.,  Schol. 
Bern.  z.  Buc.  6,  74.  Leuschke  a.  a.  0. 
S.  54  ff  — Wie  in  dem  artigen  Epi- 
gramm des  Modestinus  auf  den 
schlafenden  Amor  (bei  Baehrens  P. 
L.  M.  4,  360  nr.  429)  Sk.  zusammen 
auftritt  mit  neun  andern  Heroinen, 
Phaidra,  Medeia  (Colchis)  u.  Prokne, 
Dido  und  Kanake,  Myrrha  und  Eu- 
adne,  Arethusa  und  Byblis,  vgl. 
auch  Mart.  10,  4,  2 (Colchides  et 
Scyllae)  und  10,  35,  7 (Colchis,  Sc.  und  Byblis). 
Sid,  Apoll,  c.  11,  68,  so  hat  sich  erhalten  ein 
sechs  Heroinen  umfassender  Gemäldezyklus, 
wahrscheinlich  aus  dem  3.  Jahrh.  n.  Chr.,  doch 
uo  zurückgehend  auf  treffliche  Originale  der  hel- 
lenistischen, speziell  der  alesandrinischen  Ma- 
lerei, 1816  entdeckt  in  der  antiken  Villa  bei 
Tor  Marancio  (vgl.  die  Mosaikdarstellung  o.), 
heute  in  der  Bibliothek  des  Vatikan,  außer 
Sk.  noch  Kanake,  Pasiphae,  Myrrha,  Phaidra 
und  (nach  Helbig)  Byblis,  lauter  'mythische 
Verbrecherinnen  aus  Liebe’,  vgl.  für  Sk.  Raoul- 
Llochette,  Peint.  ant.  ined.  pl.  3 (p.  397  ff.). 


26)  Die  Heroine  Skylla,  Wandgemälde  von  'J’or  Marancio  in  der  Vatikan. 
Bibliotliek  (nach  Skutsch,  Aus  Vergils  Frühzeit  1). 
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Helbig,  Arch.  Ztg.  24  (1866),  198.  Führer^  2, 
168  f.  nr.  lOOl,  abgeb.  auch  bei  Skutsch  1 
(darnach  unsere  Abb.  26),  vgl.  auch  Knaack 
a.  a.  0.  218:  Sk.,  in  Safrangelb  und  Violett 
gekleidet,  in  der  gesenkten  R.  die  rote  Locke, 
blickt  von  der  Stadtmauer  hinüber  zum  Lager 
des  Minos  mit  tiefbewegtem  Ausdruck,  in  dem 
sich  Liebessehnsucht  und  Melancholie  paaren. 
Dazu  kommt  ein  Wandgemälde  der  Casa  dei 
Dioscuri  zu  Pompei,  Helbig,  Arch.  Ztg.  a.  a.  0.  lo 
199f.  z.  Taf.  212  (darnach  unsere  Abb.  27). 
Wandgem.  d.  v.  Vesuv  verschütt.  Städte  Camp. 
nr.  1337.  Seemann-Engelmann,  Myth.  d.  Gr.  u. 
Böni.  “ S.  249  Fig.  105.  Knaack  a.  a.  0.  Im 
Innern  eines  Gemaches  sitzt  auf  einem  Lehn- 
sessel rechtshin  Minos,  dem  sich  zwei  weib- 
liche Gestalten  nahen,  Sk.,  wieder  mit  der 
roten  Locke  ihres  Vaters  in  der  R.,  und  Karme, 
die  begleitende  Amme;  außerdem  sieht  man  im 
Hintergrund  verschiedene  Krieger;  Besorgnis  20 
spricht  aus  den  runzligen  Zügen  der  Alten,  Er- 
regtheit und  Spannung  aus  dem  schönen  Antlitz 
des  Mädchens  wie  aus  seiner  ganzen  Haltung, 
Abscheu  aber  zeigt  das  abgewandte  Gesicht 
des  tugendstolzen  Jünglings.  Noch  bei  einem 
dritten  Gemälde  deutet  Helbig  auf  die  Nisos- 
tochter,  bei  dem  zu  Ostia  gefundenen,  etwas 
flüchtig  gemalten  Wandbild,  das  aus  dem  M. 
Kircheriano  ins  M.  naz.  delle  Terme  gelangt 
ist,  Helbig,  Führer“  2,  265  nr.  1167:  r.  ein  30 
linkshin  sitzender  Jüngling  mit  Zepter  in  der 
L.;  vor  ihm  steht  1.  ein  Mädchen,  Sk.,  die 
Minos  die  verhängnisvolle  Locke  überbringt; 
die  Deutung  hat  einiges  für  sich,  insofern  als 
sich  das  Mädchen  zögernd  und  zaghaft  dem 
Jüngling  nähert,  den  Blick  fest  auf  ihn  ge- 
richtet wie  in  Liebesleidenschaft,  wogegen  der 
Jüngling  eher  gleichgültig  dazusitzen  scheint. 

— Der  Sage  von  der  Nisostochter  ist  nahe 
verwandt  die  wohl  jüngere  von  Komaitho  und  40 
Pterelaos,  dem  König  der  Taphier;  diesen 
machte  Poseidon  unsterblich,  indem  er  ein  gol- 
denes Haar  auf  seinen  Scheitel  setzte,  Apollod. 

2,  51  IF. ; doch  seine  Tochter  Komaitho  (= 
Brandhaar),  in  den  landesfeindlichen  Ampbi- 
tryon  verliebt,  beging  den  nämlichen  Verrat 
wie  Sk.  und  mußte  auch  in  ähnlicher  Weise 
entgelten : der  Sieger  Amphitryon  habe  sie 
vor  dem  Abzug  getötet,  Apollod.  2,  60,  vgl. 
auch  Tzetz.  Lyk.  932  (nach  l'zetz.  Lyk.  934  50 
war  die  Liebe  zu  Kephalos  das  Motiv,  vgl. 
Strab.  10,  452),  s.  o.  Bd.  2 Sp.  1275,  15  ff.  Bd.  3 
Sp.  3262  ff.,  67  tf.  Bereits  bei  Ovid.  Ibis  362 
und  Ps.-Chrysost.  64  n.  Tvxgg  ß (341  R.)  wer- 
den Pterelaos  und  Nisos  ihres  gemeinsamen 
Schicksals  wegen  zusammengestellt,  und  wie- 
derum schon  von  Tzetzes  werden  miteinander 
in  (Parallele  gesetzt  Samson,  Pterelaos  und 
Nisos,  Chil.  2,  hist.  37,  538  tf.,  vgl.  auch  Tzetz. 
Lyk.  650  {iv  xccvraLg  [sc.  zalg  -Kogai-g]  si%ov  60 
rgv  cdyigv).  Schol.  Lukian.  de  sacrif.  15  p.  150, 

15  ff.  Bube.  Über  die  weitverbreitete,  auch  in 
modernen  Parallelen  wiederkehrende  Vorstel- 
lung, daß  in  den  Haaren  oder  in  einer  ein- 
zelnen besonders  gekennzeichneten  Haarlocke 
der  Sitz  der  Stärke  und  des  Lebens  enthalten 
und  daß  mit  deren  Verlust  der  Besitzer  dem  Tod 
verfallen  sei,  vgl.  Lit.  bei  Höfcr  in  diesem  Lex. 
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Bd.  3 Sp.  3264,  20  ff,  dazu  Kroll,  Die  Locke  des 
Nisos  bei  Skutsch  2, 193 — 196.  E.Samter,  Geburt, 
Hochzeit  u.  Tod  S.  182,  1,  über  das  Haar,  den 
'Skalp’  als  Sitz  der  Seele  o.  Bd.  3 Sp.  3209,  52 ff., 
für  die  Bedeutung  des  Haupthaars  vgl.  auch 
Wandt,  Völkerpsych.  2,  2,  23.  4^,  1,  101  ff.  Ge- 
wöhnlich wird  doch  wohl  Simson  (Shimshon) 
'‘zusammengebracht  mit  hebr.  die  Sonne, 

seinen  solarischen  Charakter  dürfte  Steinthal 
überallen  Zweifel  erhoben  haben,  vgl.  1.  Gold- 
ziher,  D.  Mythos  b.  d.  Hebräern  S.  128  ('die  Erzäh- 
lung gehört  zu  den  durchsichtigsten  aller  Natur- 
mythen’, Th.  Gomperz,  Gr.  Denker  1,  418  z,  S.  29, 
10),  und  so  dürfte  allenfalls  auch  in  Nisos  noch 
letzten  Endes  der  Gott  der  Sonne  gewittert 


27)  Skylla  mit  Amme  vor  Minos,  Wandgemälde  der  Casa 
dei  Dioscuri  zu  Pompei  (nach  Arch.  Ztg.  24,  3866  Taf.  212). 


werden,  deren  ganze  Kraft  gelegt  ist  in  ihre 
goldenen  Strahlen,  die  beim  Untergang  auch 
blutigrot  erscheinen:  mit  dem  Sonnengott  Nisos 
steht  naturgemäß  in  steter  Fehde  Minos,  der 
König  der  Kreter,  der  Nacht,  des  Tartaros, 
mit  dem  sich  Sk.  verbindet,  das  alles  ver- 
schlingende Meer  usw.  Zum  Glück  aber  ist 
man  abgekommen  von  solch  speknlativer 
Mythenbetrachtung,  insbesondere  werden  heute 
kaum  noch  Gläubige  finden  die  solaren  und 
lunaren  Theorien  eines  Siecke,  der  Nisos  als 
Sonne,  Skylla  als  Mond  und  Minos  als  den 
nächtlichen  Himmel  glaubte  deuten  zu  dürfen, 
vgl.  Siecke  a.  a.  0.,  auch  Arch.  f.  Beligionsiv. 
1 (1898),  249  f.;  dazu  die  Besprechung  von 
TF.  H.  Boscher,  Brl.  philol.  Wschr.  4 (1884), 
1542  f.  und  ders.  in  diesem  Lex.  Bd.  3 Sp.  429  ff., 
14ff. ; hier  die  Vermutung,  daß  der  Mythos 
mit  in  die  Reihe  der  ältern,  direkt  aus  genauer 
Naturbeobachtung  entstandenen  Vogelmeta- 
morjjhosen  gehört,  daß  er  hervorgegangen  aus 
der  Beobachtung  der  Verfolgung  des  Reihers 
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(ardea,  igadiö?)  durch  den  Seeadler  {aXiaistog), 
vgl.  auch  Waser  S.  03  f.  Knaack  a.  a.  0.  S.  224 
ider  die  Ciris  nicht  mit  der  'ardea  purpurea’, 
sondern  mit  dem  'Kuhreiher’,  Bubulcus  Ibis 
[ardea  bubulcus]  identitizieren  will).  Leo, 
Herrn.  42,  03  f. 

Siirachliches,  vgl.  IKa.s-er  S.  .5 — 7.  Schon 
Homer  vergleicht  g 80  die  Stimme  der  'ge-' 
waltig  bellenden’  Sk.  mit  der  eines  'neuge- 
borenen Hündleius’.  Ist  der  Vergleich  an  sich 
wenig  passend  (was  schon  dem  Altertum  Ver- 
anlassung ward,  V.  80 — 88  als  Zusatz  zu  ver- 
werfen, vgl.  Loemer,  Lh.  M.  01,  337),  so  er- 
klärt er  sich  eben  als  etymologische  Spielerei 
(Axt’Älrj  — G%vlKy.og).  Sie  kehrt  wdeder  im  Schol. 
Flut.  ep.  p.  345  d u.  e und  scheint  auch  dem 
Grammatiker  Orion  eingeleuchtet  zu  haben, 
vgl.  Et.  3I;i.  s.  V.  ay.vla,  vgl.  auch  Hesych.  s.  v. 
nvXXa-  oyvXa^.  ’HXstoi,  ferner  Hesych.  s.  v. 
C'AvXXov  Ttjv  XV va  XiyovGiv  und  Oros  im  Et. 
My.  p.  720,  20  s.  v.  GxvXXog'  v.vQiag  sn't  v.vvog 
rsoyvov.  So  wird  EnvXXa  erklärt  = die  Bel- 
lende, Doederlein,  Horn.  Gloss.  2130,  = die  Hün- 
din, Fick-Jicchtel,  Griech.  I’ersonennamen'^  406, 
vgl.  auch  Solmsen,  Beitr.  z.  yr.  Wortf.  1,  261, 
als  Kurzform  neben  Ey.vXdxr],  31aaß,  Herrn. 
1890,  405,  2.  Auf  dem  Boden  der  griechischen 
Sprache  ist  wohl  die  nächstliegende  llerleitung 
die  von  cxvXXco,  die  Haut  abziehen,  schinden, 
abreißen,  vgl.  schon  Beda,  de  orthoyr.  = Gramm. 
iMt.  7,  289,  9 (Sc.  habet  nomen  a spcAiando 
sive  vexando  nautas:  spolio  enim.  et  vexo  latine 
yraece  dicitnr  scyl.lo);  somit  Sk.  = die  Zei'zau- 
serin,  Fassoir,  Hdirb.  s.  v.  Benfey,  Gr.  Wurzd- 
lex.  1,  200.  Lobeck,  Bhemat.  270.  1‘ott,  Kuhns 
Ztschr.  5,  2ööA.  Vinet  S.  179.  Gaedechens  S. 
vgl.  auch  Steudiny  a.  a.  0.  188,  der  aber  eher 
noch  an  AVurzel  skar  'springen,  hin-  und  her- 
bewegen’  denken  möchte;  dagegen  ist  die  An- 
nahme von  Siecke,  Froyr.  S.  12.  Arch.  f.  Liw.  1, 
250,  Sk.  sei  entstanden  aus  skvalyä:  ExvXja  — 
divelleuda.  discerpenda,  willkürliche  Zurecht- 
legung des  Sachverhaltes  zugunsten  der  Auf- 
fassung der  Nisostochter  als  Abstraktion  des 
Vollmondes;  endlich  vergleicht  3Iax.  3Iayer, 
Herrn.  1892,  488  f.  Ev.vXXa  mit  KvXXov  mjya. 
Längst  hat  Bochart,  Fhnley  et  Canaan  p.  576 
für  Sk.  die  etymologische  Herleitung  von  phoin. 
scol  = Zerstörung,  Todesgefahr  aufgestellt,  vgl. 
Scolacium  als  ältere  Namensform  für  Scylla- 
cium,  und  neuerdings  hat  H.  Lewy,  Jahrb.  f. 
FhiJol.  1892,  184.  Wschr.  f.  Fhilol.  1893,  814. 
1).  semit.  Krem  die.  i.  Gr.  206  den  Versuch  ge- 
wagt, u.  a.  auch  Sk.  mit  Zuhilfenahme  des 
Hebräischen  als  semitischer  Provenienz  nach- 
zuweisen: Sk.  sei  entstanden  aus  Ms'sr  (sakkulä) 
d.  h.  'der  Kinder  Beraubte’,  als  Tochter  der 
ihrer  Kinder  beraubten  Lamia.  Sei  dem  nun, 
wie  ihm  wolle,  in  jedem  Falle  ist  begreiflich, 
daß  der  Name  in  Attika  in  das  Schema  der 
Frauennamen  auf  -XXa.  ('Aywi.Xa  usw.)  und  der 
zweisilbigen  Appellativa  wie  ßdiXXa,  xoXXa, 
TpvXXa  eingereiht  wurde,  Sohnsen  a.  a.  0.  Leo 
3Ieyer,  Hdb.  d.  yriech.  Et.  4,  104  (GnvXXa,  Name 
einer  Haifischart,  vgl.  Nik.  bei  Ath.  7,  306  d, 
wird  der  Bildung  nach  mit  'ipvXXa  'Floh’  ver- 
glichen). Vgl.  Skyllis.  [Otto  Waser.] 

SkjTlias  s.  Skyllis  2. 
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SkjTlios  (Ex  vXliog),  Beiname  des  auf  dem 
kretischen  Berge  ExvXXiov  verehrten  Zeus, 
Steph.  Byz.  ExvXhov  p.  579,  10;  nach  den 
Handschriften  ist  auch  die  Lesart  ExvXXuiog 
möglich,  Lobeck,  Aylaoph,  1146.  C.  W.  Gött- 
liny , Ges.  Abhandl.  1,  329  ff.  Ber.  über  die 
Verhaiidl.  d.  K.  Sächs.  Gesellsch.  d.  Wiss.  1 
(1848),  143  f.,  der  ExvXXaiog  auch  in  der  Ly- 
kurgischen  Rhetra  bei  Flut.  Lyc.  6 für  EvXXd- 
riog  (s.  d.)  einsetzen  will.  Usener,  Ehein.  3Ius. 
49  (1894),,  409  und  Anm.  2 möchte  in  dem 
Beinamen  eine  Beziehung  auf  Zeus  als  den 
Herren  des  Lichtes  erkennen.  Svoronos  (’Eqprpa. 
üqX-  1893.  8.  (hrr.  hell.  18  [1894],  110),  der  den 
Beinamen  ExvXiog  (s,  d.)  schreibt,  leitet  ihn  von 
GxvXa^,  Gxi’XXog  'Hund’  ab  und  erkennt  den 
jugendlichen  Zeus  Exvliog  in  dem  Kinde,  das 
auf  Münzen  des  kretischen  Kydonia  (vgl.  Ky- 
nosura  als  Amme  des  Zeus  und  als  kretischen 
Ortsnamen)  von  einer  Hündin  gesäugt  wird; 
doch  erkennen  andere  in  dem  Säugling  den 
Kydon,  s.  d.  Art.  und  0.  Roßbach,  Rhein.  3Ius. 
44  (1889:,  431  und  Anm.  2.  Zusammenhang 
des  Zeus  Skyllios  mit  Skylla  (s.  d.)  nimmt 
IK.  Aly,  Fhilologus  68  (1909),  430  und  Anm.  8 
an  und  deutet  daher  den  Zeus  S.  als  Meer- 
gott. Vgl.  Er.  Ffister,  Hie  mythische  Köniys- 
liste  von  Aleyara  27,  50.  [Höfer.] 

Skyllis  (Ev.vXXig),  1)  immer  mit  Dipoinos 
zusammengenannt,  ist  wie  dieser  ein  Künstler 
aus  Kreta  {L’lin.  hist.  nat.  36,  9;  Clem.  AI. 
Frotr.  4 p.  42  Fott.;  3Ioses  von  Chorene,  hist. 
Arm.  2,  11  p.  103).  Beide  galten  als  Schüler 
des  Daidalos  (Fans.  2,  15,  1),  nach  andern  als 
seine  Söhne,  gezeugt  mit  einer  Frau  aus  Gor- 
tyn  (Farn.  a.  a.  0.).  Als  Stätte  ihrer  Wirk- 
samkeit wird  vor  allem  die  Argolis  bezeichnet, 
wo  in  Kleonai,  Argos,  Tiryns  und  Sikyon  eben- 
so wie  auch  in  Ambrakia  Werke  von  ihrer 
Hand  gezeigt  wurden  (Faus.  2,  15,  1;  22,  5; 
Flin.  und  Clem.  Al.  a.  a.  0.).  Vor  allem  SikyQn 
wird  als  ihr  Aufenthaltsort  genannt  (vgl.  H. 
V.  Rohden,  Arch.  Zty.  34,  1876  S.  122  f.).  Als 
Schüler  dieser  Künstler  galten  drei  Lakedai- 
monier,  ferner  Klearchos  aus  Rhegion,  Angelion 
und  Tektaios  (Faus.  2,  32,  5;  3,  17,  6;  5,  17,  If ; 
0,  19,  14).  Flinius  a.  a.  0.  nennt  den  Dipoinos 
und  Skyllis  als  Erfinder  der  Marmorplastik, 
eine  Nachricht,  die  mit  der  argivischen  Über- 
lieferung, welche  ihnen  ^oava  zuweist,  nicht 
übereinstimmt,  und  andrerseits  gibt  Flinius  die 
50.  Olympiade  als  ihre  Zeit  an,  was  gleichfalls 
nach  der  antiken  Chronologie  ihrem  Verhält- 
nis, in  dem  sie  zu  Daidalos  stehen  sollen,  wider- 
spricht. Vgl.  über  beide  Künstler  und  ihre 
Werke  Overbeck,  Schriftquellen  S.  55f.;  ders., 
Rh.  3lus.  41  (1886),  67  ff. ; E.  Fetersen,  De 
Cerere  Fhiyalensi  atepie  de  Dipoeno  et  ScyUide, 
Dorpat  1874;  Brunn,  Gesch.  der  griechischen 
Künstler  1^,  32  tf.;  Klein,  Archäol.-epigraph. 
31itt.  aus  Österr.  5 (1881),  93ff. ; ders.,  Gesch. 
der  griech.  Kunst  1,  101  ff.;  Robert,  Archäol. 
3'Lärchen  S.  Iff. ; ders.  bei  Fauly-Wissoica  5, 
1159  ff;  Hitzig-Blümner  zu  Faus.  2, 15, 1 p.  551; 
Hauser,  Österr.  Jcdireshefte  9 (1906),  120.  In 
dieser  Literatur  ist  auch  über  die  genealogi- 
schen und  chronologischen  Bedenken,  die  sich 
aus  den  beiden  Angaben  des  Fausanias  einer- 
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seits  und  des  Plinius  andrerseits  ergeben,  ge- 
handelt. — Diesen  antiken  Nachrichten  gegen- 
über ist  es  überhaupt  zweifelhaft,  ob  wir  es 
mit  historischen  Persönlichkeiten  zu  tun  haben, 
oder  ob  sie  nicht  vielmehr  in  die  Reihe  der 
ivQirai  und  der  andern  mythischen  Künstler 
gehören,  denen  man  die  Schöpfung  besonders 
altertümlicher  Werke  zuschrieb,  wie  dem  Dai- 
dalos,  Peirasos,  Epeios,  Smilis,  Broteas  und 
anderen,  oder  wie  man  überhaupt  alte  Werke 
von  den  Heroen  der  'mythischen  Vorzeit  ge- 
weiht sein  ließ  (vgl.  Pfister,  Per  Beliquienknlt 
im  Altertum  1,  340  fP.).  Der  Name  des  kreti- 
schen Skyllis  ist  von  dem  Epitheton  des  Zeus 
Skylliüs  (s.  d.)  auf  Kreta  und  von  dem  nach  ihm 
benannten  Berg  Skyllion  nicht  zu  trennen.  Das 
Zeus-Epitheton  aber  gehört  zir  dem  Namen  der 
Skylla,  der  Eponyme  des  Vorgebirges  Skyllaion 
in  der  Argolis,  der  Heroine  von  Megara,  mit 
welcher  wiederum  die  homerische  Skylla,  deren 
Fels  in  der  Meerenge  von  Messina  gezeigt 
wurde,  zusammenzustellen  ist.  Auch  die  me- 
gaiische  Skylla  ist  durch  Minos  mit  Kreta, 
woher  unser  Skyllis  stammt,  verbunden  (vgl. 
Pfister  a.  a.  0.  1,  27  und  211  f.).  Ebenso  wie 
Daidalos,  nach  welchem  sich  dann  im  4.  Jahrh. 
ein  Künstler  in  Sikyon  nannte,  eine  mythische 
Persönlichkeit  ist,  der  Heros-Erfinder  des  Kunst- 
handwerks, so  wird  es  auch  mit  seinen  Schü- 
lern oder  Söhnen  Dipoinos  und  Skyllis  stehen. 
Vgl.  auch  Gruppe,  Griech.  MyÜwl.  und  Peli- 
(jionsgesch,  S.  122. 

2)  Aus  Herod.  8,  8 erfahren  wir,  daß,  als 
Xerxes  im  Jahre  480  gegen  Griechenland  zog, 
bei  seiner  Flotte  sich  der  beste  damalige 
Taucher  befand,  Skyllias  aus  Skione  auf  der 
Chalkidike.  Er  zeichnete  sich  bei  dem  Unglück 
aus,  das  die  Flotte  an  der  Ostküste  der  Halb- 
insel Magnesia  am  Pelion  betroffen  hatte  (vgl. 
Herod.  7,  188  f.),  indem  er  von  den  gesunkenen 
Schätzen  einen  großen  Teil  rettete,  wobei  er 
freilich  auch  sich  selbst  manches  aneignete. 
Als  die  persische  Flotte  dann  sich  bei  Aphetai 
befand,  beschloß  er,  sein  Vorhaben  auszuführen 
und  zu  den  Griechen  überzulaufen.  Er  tauchte 
ins  Meer  und  schwamm  (&o}fid^a>  St  tl  xk  It- 
yofitvcc  iari  alr\%ia)  bis  zum  Vorgebirge  Arte- 
mision ohne  Unterbrechung,  ungefähr  80  Sta- 
dien. Hier  meldete  er  den  Griechen  das  Schiffs- 
unglück der  Perser  und  die  Umfahrung  Euboias 
(vgl.  Busolt,  Griech.  Gesell.  2®,  683).  Herodot 
nimmt  Anstoß  an  der  Erzählung  wegen  der 
Länge  des  durchschwommenen  Weges;  Xeytxai 
fitv  VW  nal  aXiK  iptvd'foi  ti'ntXcc  rov  av- 
Sgog  xovTov,  xk  S't  gsxt^txtQa  kXtj&fa’  nsgl 
fitvxoi  xovxov  yvwfiT]  fioi  knoStSf^Q'oj  nXoico  [ihv 
ÜTirnsad'ai  inl  xö  kQxtgioiov.  Freilich  waren 
die  Bewohner  von  Skione  wegen  des  Schwim- 
mens und  Tauchens  berühmt,  wie  aus  dem 
Sprichwort  heiworgeht  {Corp.  paroem.  Graec.  2 
p.  195):  0 Pxicovcäog  KoXvfißä'  inl  xwv  fgnsi- 
Qiccv  tlg  TtQdyjiaxcc  f^örxcar.  Das  nächste  Zeug- 
nis bietet  der  wohl  noch  dem  4.  Jahrh.  ange- 
hörige  lambogiaph  Aisclirion,  welcher  nach 
Athen.  7,  296  e iv  xivi  x&v  ikgßmv  von  der 
Liebe  des  Meergottes  Glaukos  zur  Hydne,  der 
Tochter  des  Skyllos,  erzählte  (vgl.  G.  A.  Ger- 
hard, Phoinix  von  Kolophon  S.  218  f.).  Der 
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dritte  Zeuge,  Pausanias,  berichtet  wieder  (10, 
19,  1 f.)  von  der  Tätigkeit  des  Skyllis  zur  Zeit 
der  Perserkriege,  aber  abweichend  von  Hero- 
dot: Skyllis  von  Skione,  ein  berühmter  Taucher, 
der  auch  seine  Tochter  Kyane  in  dieser  Kunst 
unterwies,  fügte  im  Verein  mit  seiner  Tochter 
der  Flotte  des  Xerxes  großen  Schaden  zu,  in- 
dem sie  bei  dem  Sturm  am  Pelion  die  Anker 
und  Taue  lösten,  welche  die  Schiffe  hielten. 
Deshalb  stellten  später  die  Amphiktyonen  ihre 
beiden  Bilder  in  Deljjhi  auf.  Die  Statue  der 
Tochter  entführte  spä.ter  Nero.  Also  ist  nach 
Pausanias  Skyllis  schon  am  Pelion  den  Grie- 
chen freundlich  gesinnt,  was  zu  Hcrodots  Er- 
zählung in  Widerspruch  steht  Ferner  weiß 
Herodot  nichts  von  einer  Tochter  des  Skyllis, 
die  aber  auch  Aisclirion  nennt,  und  von  deren 
Verdienst  auch  die  Amphiktyonen  wußten.  Im 
einzelnen  gehen  also  beide  Berichte  ziemlich 
auseinander.  Bei  Pausanias  heißt  die  Tochter 
(an  zwei  Stellen)  Kyane,  bei  Aisclirion  Hydne. 
An  den  P«?{samV<sstellen  beide  Male  den  Namen 
in  ''TSvj]  zu  ändern,  wie  nach  Bekkers  Vorgang 
jetzt  auch  Spiro  und  Hitzig- Bl iimner  tun,  halte 
ich  nicht  für  richtig;  die  Tochter  heißt  eben 
nach  der  von  Pausanias  wiedergegebenen  Ver- 
sion Kyane,  ein  Name,  der  für  ein  Meerwesen, 
eine  Bewohnerin  der  schwarzblauen  Salzflut 
so  wenig  unpassend  ist  (s.  o.  Bd.  2 Sp.  1634  ff.) 
wie  der  Name  Hydne  (s.  o.  Bd.  1 Sp.  2768  f.). 
Auf  die  bei  Pausanias  vorliegende  Version  be- 
zieht sich  weiter  ein  Epigramm  des  unter 
Augustus  und  Tiberius  lebenden  Apollonides 
{Anth.  Pal.  9,  296:  Eig  PxvXXiv  xbv  xkg  ayuv- 
Qag  x&v  TJsqoi-aüv  vs&v  vvKxog  k7to%tiQavxu), 
ferner  die  Notiz  des  Plinius  {hist.  nat.  35,  139) 
über  den  der  Zeit  nach  unbekannten  Maler 
Androbius:  Androbius  piinxit  Scyllum  ancoras 
praecidentem  Persicae  classis.  Vgl.  über  das 
in  diesen  Berichten  zu  beobachtende  allmäh- 
liche Anwachsen  der  Legende  Hau  rette,  Revue 
de  philol.  9 (1886),  132  ff.  Der  legendarische 
Charakter  dieser  Berichte  im  Verein  mit  dem 
Zweifel,  den  Herodot  ausspricht,  sowie  die 
sprechenden  Namen  der  handelnden  Personen 
Skyllis  und  Hydne  oder  Kyane  lassen  es  als 
gewagt  erscheinen,  einen  historischen  Vorgang 
aus  der  Zeit  der  Perserkriege  anzunehmen. 
Vielmehr  ist  in  der  Erzählung  von  Skyllis  und 
seiner  Tochter  der  Niederschlag  einer  Sage 
zu  erblicken,  welche  den  lokalen  Meeresdämon 
Skyllis  und  seine  Tochter,  eine  Nymphe,  den 
Griechen  bei  der  persischen  Invasion  freund- 
lich gesinnt  sein  ließ,  genau  so  wie  bei  dem- 
selben Unglück  der  Perser  am  Pelion  der 
'Schwager’  der  Athener,  Boreas,  der  Gemahl 
der  Oreithyia,  der  Tochter  des  Erechtheus, 
auf  die  Bitten  der  Athener  den  Griechen  Bei- 
stand leistete  und  den  Sturm  verursachte  {Herod. 
7,  189),  und  wie  die  Athener  vor  der  Schlacht 
bei  Salamis  die  Aiakiden  als  Bundesgenossen 
herbeiriefen  {Herod.  8,  64),  oder  wie  der  sala- 
minische  Heros  Kyehreus  ihnen  in  Schlangen- 
gestalt in  der  Schlacht  helfend  erschien  {Paus. 
1,  36,  1).  Der  Name  {Herod.:  S-iivXXh]g-,  Plin., 
Apoll.,  Ath.:  Sy.vXXog\  Paus.:  2zvXXig)  gehört, 
wie  der  des  Bildhauers  Skyllis,  zu  dem  Namen 
des  Meerungeheuers  Skylla  (s.  d.),  zu  der  auch 
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die  Namen  der  Tochter  gut  passen.  Eine  Dar- 
stellung dieser  Tochtei-,  von  der  ja  die  Am- 
phiktyonen  eine  Statue  nach  Delphi  weihten, 
will  Klein,  Osterr.  Jahresh.  10  (1907),  141  tf. 
in  der  sog.  Esquilinischen  Venus  {Brnnn-Bruck- 
mann  305)  erblicken:  die  Marmorstatue  des 
Konservatorenpalastes  war  darnach  eine  Kopie 
des  von  den  Amphiktyonen  geweihten  Bronze- 
originals. [Püster.] 

Skyllitas  {KAvlllrag),  Beiname  des  Dionysos 
auf  Kos  nach  einer  Inschrift,  die  Hicks.  Journ. 
of  hellen,  studies  9 (1888;  33z  ff.  veröffentlichte. 
In  der  Festordnuug,  welche  die  Inschrift  gibt, 
heißt  es:  Biuvvocp  Kv.vllira  %oiQog  ■na)  tQupog' 
rov  ovn  ccTtofpOQa'  Q'vsl  ös  iBQtvg  xaJ 

ItQU  rrageysi'  yigri  (ptgsi  dappa,  ay.ilog.  Das- 
selbe steht  noch  an  zwei  weiteren  Stellen  der 
Inschrift.  Die  Inschrift  findet  sich  ferner  bei 
Baton  and  Hicks,  The  inscriptions  of  Cos  (1891), 
nr.  37  und  bei  v.  Prott,  Leges  Graec.  sacrae 
fase.  1 p.  19  ff.  Zur  Erklärung  des  Beinamens 
ziehen  Baton  und  Hicks  die  Hesychglosse  oy.vl- 
Xlg'  y.Xr]uccrig  heran  und  verstehen  unter  dem 
Dionysos  Skyllitas  den  Gott  der  (Wein-)ranke, 
ähnlich  dem  gleichfalls  auf  Kos  verehrten  Dio- 
nysos ftvllocpoQog.  Dem  stimmt  auch  v.  Prott 
a.  a.  0.  bei.  E.  Maaß,  Hermes  26  (1891),  188 
dagegen  leitet  den  Namen  von  den  Gy.vlloi, 
Hunden,  besonders  Seehunden  ab  und  faßt  den 
Dionysos  Skyllitas  als  Seegott,  worüber  ins- 
besondere zu  vergleichen  ist  Maaß,  Hermes  23 
(1888),  70  ff.  S.  auch  H.  Dibbelt,  Quaestiones 
Coae  mythologae,  Diss.  Greifswald  1891  S.  62f. ; 
Gruppe,  Griech.  Myth.  u.  Beligionsgeschichte  2 
1412,  6.  Mehr  unter  Skyllites.  [Pfister.] 

Skyllites  (AxvLUrrjc),  Beiname  des  I>ionysos 
auf  einer  inschriftlichen  Opferbestimmung  aus 
Kos,  nach  welcher  Biovvam  HyvlXirK  yoigog 
y.ai  tQicpog  geopfert  werden  sollen,  Baton  und 
Hicks,  The  inscriptions  of  Cos  p.  82  nr.  35  4s. 
«5. 6s.  V.  Prott,  Leyes  Graecorum  sacrae  nr.  5 
p.  2 0 45  p.  21  55.  63.  Collitz  nr.  3636  (3  p.  358  45. 
359  58.  0.3).  Dittenberyer,  Sylloge  2^  nr.  616 
p.  405  45.  406  58.63;  vgl.  H.  Dibbelt,  Quaestiones 
Coae  myth.  62  f Zur  Deutung  des  Namens 
SnvXXixag  verweisen  Baton  und  Hicks  a.  a.  0. 
86  auf  die  Glosse  bei  Hesych.  ayvXXlg-  y.Xpyu- 
TLg  — ‘'Kebe’  und  vergleichen  den  gleichfalls 
kölschen  Beinamen  des  Dionysos  GvXXoqjogog 
(vgl.  Hesych.  Q'vXXw  xXddovg  7]  (pvXXa);  ihren 
Deutungen  haben  sich,  wenn  auch  teilweise 
mit  gewissen  Modifikationen  angeschlossen 
ron  Prott  a.  a.  0.  p.  24  (vgl.  11).  Miille7isiefen 
bei  Collitz  a.  a.  0.  p.  361.  Dittenberyer  a.  a.  0. 
p.  405  Anm.  43.  31.  P.  Nil.sson,  Griech,  Feste 
305  f.  Usener,  Der  heilige  Tychon  33,  gegen 
dessen  Deutung  des  Skyllites  als  ’Rebzweig- 
träger’  Badennacher,  Bhem.  3Dis.  63  (1908), 
555  Einspruch  erhebt  mit  dem  Bemerken,  daß 
Ky.vXXityg  ebenso  zu  beurteilen  sei  wie  die 
Dionysosepitheta  ’Oycpa%LTr]g,  SxacpvXlrrjg,  2Jv- 
v.irr]g,  und  daß  das  Beiwort  nur  sage,  daß  der 
Gott  zur  Rebe  gehört.  E.  Maaß,  Hermes  26 
iT891),  188  (vgl.  De  Lenaeo  et  Delphmio  12) 
leitet  den  Beinamen  von  axvXXog  ~ Hund,  See- 
hund (vgl.  Hesych.  gtivXXov  rrjv  y.vvcc  Xtyovaiv) 
ab  und  erklärt  den  Dionysos  Sk.,  ebenso  wie 
Aly,  Philoloyus  68  (1909),  430,  8,  als  Seegott 
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(vgl.  Pelagios  nr.  2).  Gruppe,  Gr.  3Tyth.  1412,  6 
stellt  den  Beinamen  gleichfalls  zu  ayvXXog, 
sieht  aber  darin  eine  Erinnerung  an  die  Le- 
gende, nach  der  aus  dem  von  einer  Hündin 
geworfenen  Holzstumpfe  dem  Orestheus  (s.  d. 
u.  d.  Art.  Oineus  Bd.  3 Sp.  751  f.l  der  Wein- 
stock hervorwuchs;  vgl.  auch  Kiiaack,  Bhem. 
3Ius.  49  (1894),  312.  Vgl.  Skyllitas.  [Höfer.] 
SkjTlos  {Ev.vXXog)  s.  Glaukos  Bd.  1 Sp.  1681, 
63  u.  d.  Art.  Hydne;  vgl.  Gruppe,  Gr.  3Djth, 
1412,  6.  Aly,  Philoloyus  68  (1909),  430,  8. 
S.  auch  den  Art.  Skyllis  2.  [Höfer.] 

Skyphios  {Zyvepiog).  Die  Erschaffung  des  er- 
sten Pferdes  schreibt  die  ursprünglich  in  Thessa- 
lien heimische,  später  auch  in  Arkadien  Bö- 
otien  und  Attika  lokalisierte  Sage  Poseidon  zu. 
Nach  der  älteren  Version,  im  Schol.  zu  Pmd. 
Pyth.  4,  246  {nstgalog  Tiyätca  HooeiÖ&v  nugd 
&BxrccXoig  . . . oti  inL  rivog  nitgag  yoiyri&sig 
(X7tB67tsgydxLas  xal  zbv  Q'ogöv  dt^aiiivrj  7]  yy 
cc7’{:d'07y.S7’  lUTtov  TtgÜTOV,  öv  incovöyuGS  Zyvfpiov, 
das  Pinda7-scholion  schreibt  Phi  lost  rattis,  Bnag. 
360,  25  bis  27  K.  aus;  vgl.  den  scharfsinnigen 
Nachweis  von  G.  Wexitzel,  Aus  der  Anomia  144. 
Auf  eine  ausführlichere  Vorlage,  die  allem  An- 
schein nach  von  der  attischen  Lokalsage  wesent- 
liche Züge  aufgenommen  hat  — Wentzel  denkt 
a a.  0.  137,  3 an  vollständigere  Pindarscholien, 
schwerlich  mit  Recht  — geht  die  Angabe  Tzetzes' 
zu  Lxjkophr.  766  p.  244  Scheer:  dXXoi  Si  epaOLv 
OTi  Kal  Ttegl  rovg  nirgovg  rov  iv  ’AQ'yvuig  KoXm- 
rov  xafl’svdrjöag  o:7tia7t^gfi7]v£  Kal  inxtog  Zyvcpiog 
ö Kal  ZKSigavlrr}g  Xsyofisvog  zurück) 
gebiert  die  Erde,  von  Poseidon  befruchtet,  das 
erste  Roß.  Die  jüngere  Fassung  der  Sage  da- 
gegen, die  uns  im  zweiten  Teil  des  Pmdar- 
scholions,  im  Et.  31.  s.  "htztiog,  im  Schol.  zu 
Apollon.  Bhod.  3,  1244,  p.  480,24  Keil  (=  Probus 
zu  Virg.  Georg.  1,  12  p.  350,28  Hagen;  aus 
Probus  Achiot.  m Lucaxi.  6,  396,  p.  222  E7idt), 
bei  Lactant.  Plac.  in  Stat.  Theb.  4,  43  p.  191 
Jahnke  (ganz  singulär  ist  hier  die  Angabe: 
Neptmuis  terram  tridente  percussit,  subitoque, 
xnirum  dictu  solo  prosilueru7it  duo  equi: 
Scyphos  et  Arion),  Hesych.  s.  "luTtBiog 
Hoandüv , Festus  s.  Hiytpius  p.  101  3Iüller, 
Lucan,  6,  396 — 401  vorliegt  und  die  gleich 
der  älteren  nach  Wentzels  Untersuchungen, 
de  gramniat.  Graec.  quaest.  sei.  Heft  1,  Gött. 
1890,  7,  37  und  a.  Ö.  134—137  auf  Theons 
Kommentar  zu  Ap)ollonius  Bhodius  zurückgeht, 
erzählt,  Poseidon  habe  das  Pferd  durch  Auf- 
schlagen seines  Dreizacks  auf  den  'Felsen’  (ur- 
sprünglich ein  ganz  bestimmter  Ort  in  Thes- 
salien; vgl.  Probus  a.  0.:  Campi  in  Thessalia 
sunt  Petraei,  in  quibus  locus,  Petra  nomine, 
percussus  tridente  Neptuni  emisit  equum,  qui 
Scyphios  vocatur;  daher  auch  der  Beiname 
Hsrgaiog  und  Stiftung  eines  Tempels  und  Agons) 
in  Thessalien  hervorgebracht.  Zweifellos  recht 
jung  ist  die  Tradition,  nach  der  das  erste  Roß 
in  Attika  erzeugt  wurde;  vgl.  Servius  zu  Virg. 
Georg.  1,  12  p.  133  Thilo  (ausgeschrieben  vom 
hPjthogr.  Vatican,  2 cap.  119  und  3 tract.  5, 
3Iai  Class.  Auct07'es  3 p.  128  bzw.  185)  und 
Tzetzes  zu  Lykophr.  766.  Daß  der  Name  des 
Rosses  Skyphios,  der  bei  Servius  zu  Virg.  Georg. 
1,  12  in  Scythius,  im  Mythogr.  Vatic.  2 in  Sci- 
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tius,  im  Mythogr.  Vatic.  3 in  Scinthius  und 
Senon,  bei  Lactant.  Plac.  in  Stat.  Theh.  4,  43 
p.  191  Jahnlce  in  Scyphos  und  Siphon,  im  Ety- 
mologicum  Magnum  zu  Eißvcpos  (die  Variante 
des  Vossianus  Zkaviftos  zeigt,  daß  die  Kor- 
ruptel ziemlich  alt  und  entstanden  ist  durch 
falsches  Lesen  des  K der  Majuskelvorlage 
ZKYchlOC;  verwandte  Beispiele  bei  Buttmann, 
Mythol.  1,  192,  1)  verderbt  ist,  eine  spätere 
Erfindung  sei,  '’mit  Bezug  auf  Schiffe,  da  die  u 
Schiffe  mit  Trinkschalen,  Trinkgefäßen  ver- 
schiedener Art  die  Namen  oft  gemeinsam  haben, 
gegeben’,  hat  Welcher,  Griech.  Götterl.  2,  672 
sicher  mit  Recht  vermutet.  Gleichfalls  sind  die 
andernNamen,  Areion,  Skyronites  (Sk[e]ironites) 
usw.  späte  Erfindungen.  Vgl.  auch  Welcher, 
Griech.  Trag.  2,  714f.;  Griech.  Götterl.  2,  672  f.; 
Gerhard,  Griech,  Myth.  1 p.  208  u.  233;  Wentzel, 
a.  a.0. 134 — 148;  Preller-Bobert,  Griech.  Myth,  1, 
595  f.;  die  Artikel  Poseidon  von  E.  H.  Meyer  2' 
in  dies.  Lex.  3,  2 Sp.  2823  und  Petraeus  von 
Höfer;  Gruppe,  Griech.  Myth,  und  Melig.  1,  39,9 
und  2,  1160,2;  Nilsson,  Griech.  Feste  71.  Gegen 
den  überzeugenden  Nachweis  und  die  daraus 
gezogenen  Folgerungen  Wentzels  a.  0.,  daß 
Philostratus  in  der  QtßßaXia,  Imag.  360  K nicht 
ein  wirkliches  Gemälde  beschreibe,  hat  Giirlitt, 
Gott.  Gel.Anz.  1892,  525  durchaus  unbegründete 
Einwände  erhoben.  [J.  Heeg.] 

Skyphos  s.  Skyphios.  3 

Skyreis.  Scyreides  werden  bei  Statius,  Achill. 

1,  821  (egressae  thalamo  Scyreides)  die  Töchter 
des  Lykomedes  genannt,  Scyriades  ebenda  1, 
367  (turba  piarum  Scyriadum).  [J.  Heeg.] 

Skyrios  (A'xiip/og),  Bei  Apollod.  3,  15,  6,  4 
(vgl.  Tzetz.  ad  Lyh.  494):  fviot  S's  Aiyia 

UyivQ  lov  slvca  Xiyovaiv,  vuoßXrj&'ijvai  öl:  VTtö 
Uavdiovog  will  Robert,  Hermes  20  (1885),  354 
unter  Zustimmung  von  J.  Toepffer  (Qiiaest. 
Pisistrat.  22,  2 = Beiträge  zur  griech.  Alter-  4 
tumswiss.  17,  2)  E%Lqov  (s.  d.)  lesen.  — 
E.  Maaß,  Gött.  Gel.  Anz.  1889,  806  verweist  auf 
Schol.  IJemosth,  XXIV,  18  (=  Demosth.  ed. 
Dind.  IX,  742),  wo  in  der  Liste  der  zehn 
Phyleneponymen  auch  Alysvg  Alyiv.6Qta>  steht, 
und  schlägt  bei  Apollod.  vor:  Alytcc 
■KOQico,  indem  er  AiyrnÖQrig  (oder  AiylnoQog)  als 
Eponymos  der  Phyle  der  Alyi-Aogtig  erklärt  = 
den  Sohn  des  Alyi,g;  Alyig  aber  sei  Kurzform 
zu  MtXdvaiyig  = 'schwarzer  Wogengott’.  5 
Dagegen  hält  Osh,  Wtdff,  Zur  Theseussage 
(Diss.  Dorpat  1892)  S.  194  Anm.  149  Envgiog 
für  den  fingierten  Eponymos  von  Skyros,  den 
man  zum  Vater  des  Theseus  wegen  des  letz- 
teren Beziehung  zu  Skyros  {Pliit.  Thes.  35)  ge- 
macht habe,  vgl.  auch  Gruppe,  Gr.  Myth.  585, 

2.  3.  Nach  Schümann,  Opiisc.  acad,  1,  161  f. 
ist  Skyros  eine  alte  Kultstätte  des  Poseidon, 
dieser  aber,  wie  man  jetzt  allgemein  annimmt, 
mit  Aigeus  identisch,  so  daß  der  Name  Exv-  6 
gtog  auf  Aigeus  von  dem  Poseidonbeinamen 
Envgtog  übertragen  worden  sei.  [Höfer.] 

Skyritos  {E-nvgLt7]g).  Beiname  des  Achilleus 
von  seinem  Aufenthalt  auf  Skyros,  Tzetz.  Cldl. 

1,  288.  [Höfer.] 

Skyronites  s.  Skironites. 

Skyros  (Envgog),  Personifikation  der  gleich- 
namigen Insel  auf  dem  von  Phüostratos  dem 
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Jüngeren  (Imag.  1;  beschriebenen  Gemälde. 
Vgl.  Welcher,  Aesch.  Trilogie  385,  655.  0. 

Jahn,  Archäol.  Beiträge  372.  K.  Eriederichs 
Hie  Philostr.  Bilder  113.  Bursian,  Geogr.  v. 
Griechenland  2,  391,  2.  Ferd,  Piper,  Mythol. 
d.  christlichen  Kunst  2,  575.  [Höfer.] 

Skythes  ('Xx'yffrjs)  1)  Nach  der  Sage  der  Sky- 
then, die  sich  selbst  Zv.6Xoxoi  nannten,  lebte 
in  ihrem  damals  unbewohnten  Lande  ein 
Mann,  namens  Tagyiraog,  ein  Sohn  des  Zeus 
und  einer  Tochter  des  Flußgottes  Borysthenes 
(s.  unten).  Dieser  Targitaos  hatte  drei  Söhne 
— seine  Gattin  wird  nicht  genannt  — Aitto- 
^aig,  Agno^cdg  und  Jfoldlatj  (vgl.  unten;.  Unter 
deren  Regierung  fielen  vom  Himmel  einst  ein 
Pflug,  ein  Joch,  eine  Streitaxt  und  eine  Schale, 
alle  aus  Gold.  Als  der  älteste  der  drei  Brü- 
der die  goldenen  Geräte  aufheben  wollte,  fingen 
diese  an  zu  brennen,  so  daß  er  von  seinem 
Vorhaben  abstehen  mußte;  dasselbe  widerfuhr 
dem  zweiten  Bruder;  erst  als  der  jüngste, 
Kolaxai's,  herantrat,  erlosch  das  Feuer,  so  daß 
dieser  sie  in  sein  Haus  tragen  konnte  und  in- 
folge dieses  Wunderzeichens  von  seinen  beiden 
Brüdern  als  alleiniger  Herrscher  anerkannt 
wurde;  aus  dem  Geschlechte  des  Kolaxa'is 
stammen  die  Könige  der  Skythen,  Herod.  4, 
5f.  Karl  Neumann,  Hie  Hellenen  im  Shythen- 
lande  106.  Usener,  Rhein.  Mus.  58  (1903),  8. 
Dagegen  lautet  die  Sage  der  pontischen  (Grie- 
chen hzw.  der  Herakleoten  {v.  Wilamowitz, 
Eurijndes’  Herakles  2,  290) : Herakles  kam  mit 
den  Rindern  des  Geryones  auch  nach  dem 
später  Skythien  benannten  Lande.  Dort  ka- 
men ihm  während  des  Schlafes  die  Rinder 
abhanden,  und  auf  der  Suche  nach  denselben 
gelangte  er  in  der  Steppengegend  ’TXair]  in 
eine  Höhle,  wo  eine  Schlangenjungfrau  auf 
seine  Frage  nach  den  Rossen  ihm  antwortete, 
daß  sie  dieselben  habe,  sie  ihm  aber  nicht  eher 
geben  würde,  als  bis  er  ihr  beigewohnt  habe. 
Nach  längerem  Aufenthalt  schied  Herakles  von 
der  Schlangenjungfrau,  die  ihm  verkündete, 
daß  sie  drei  Söhne  gebären  würde,  und  ihn 
fragte,  wem  von  den  dreien  sie  die  Herrschaft 
über  das  Land,  über  die  sie  zu  verfügen  habe, 
einst  geben  solle.  Herakles  ließ  ihr  den  einen 
seiner  Bogen  — er  trug  damals  zwei  — und 
seinen  mit  einer  goldenen  gneeXr]  (vgl.  oben) 
verzierten  Leibgürtel  zurück  mit  dem  Auftrag, 
demjenigen  ihrer  Söhne,  der  den  Bogen  in 
derselben  Weise  wie  er  spannen  und  den 
Gürtel  in  derselben  Weise  wie  er  umlegen 
würde,  die  Herrschaft  zu  übergeben,  die  an- 
deren, die  dies  nicht  vermöchten,  aus  dem 
Lande  zu  verweisen.  Von  den  drei  Söhnen, 
die  das  Schlangenweib  gebar  und  denen  sie 
die  Namen  Agathyrsos,  Gelonos  und  Skythes 
gab,  vermochte  nur  der  letzte,  zugleich  der 
jüngste,  die  Aufgabe  zu  lösen  und  erhielt  von 
seiner  Mutter  die  Herrschaft ; von  ihm  stammen 
die  Könige  der  Skythen  ab,  die  zur  Erinnerung 
an  die  Tat  ihres  Ahnherrn  an  den  Gürteln 
gidXai  zu  tragen  pflegten ; Agathyrsos  und 
Gelonos  mußten  das  Land  verlassen,  Herod,  4. 
9.  10.  Steph.  Byz.  s.  v.  Emid'ca  (vgl.  ’Ayd'd'vg- 
601,  PsXmvog).  Eust.  ad  Hionys.  Per.  310.  728. 
Probus  ad  Verg.  Georg.  2,  115.  Neumann  a. 
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a.  0.109  f.  r.  Wilumotcitz.  Euripides’ Heraläes 
1.  '21b.  V.  Gutschmid,  KJcine  Schriften  5,  373. 
E.  Jlaa/f  Jahreshefte  d.  Österreich,  nrch.  Inst. 

9 1906i,  IGOf.  E.  Friedländer,  Heraldes  (= 

Philol.  Untersuch.  19  [1907])  S.  23,  0.  144,  3. 
Auf  der  albanischen  Relieftafel  {Franz,  C.l.G. 

3,  5984  C p.  810,  20 f.  = Jahn- Michaelis,  G riech. 
Pilderchronilen  72  = Kaihel , Inscr.  Gracc. 
Hai.  et  Sicil.  p.  340  nr.  1293  A 97)  werden  nur 
Agathyrsos  und  Skythes  (Eyiv'd'ccg)  als  Söhne  i 
des  Herakles  genannt.  Ihre  Mutter  ist  eine 
i namenlose)  Tochter  des  von  Herakles  besiegten 
Skythenkönigs  Araxes  iso  ist  mit  Michaelis  der 
verstümmelte  iSTame  zu  lesen;  Franz  a.  a.  O. 
wollte  unwahrscheinlich  Agathyrsos  ergänzen, 
also  denselben  Namen  einsetzen,  den  sein  Enkel 
führt I.  Als  Älutter  de.s  Oelonos,  die  dann  auch 
als  Mutter  von  dessen  Bruder  Skythes  zu  gelten 
hat,  nennt  der  Anonymus  zu  Very.  Georg.  2, 
115  {Thilo-JIagen  3,  II  p.  293)  Chania  nympha,  s 
wofür  die  Herausgeber  Chaonia  nympha  schrei- 
ben. Diese  Überlieferung  scheint  anzuknüi^fen 
an  die  Sage,  nach  der  die  Großmutter  der  drei 
Brüder  eine  Tochter  des  Borysthenes  (oben 
a.  Auf.  I war.  An  den  üfern  des  Borysthenes 
wohnten  die  Chunoi  oder  Xoccvoi  (Ptolem.  3,  5, 
25.  Marcian.  Herall.  Periphis  Mar.  Exter.  2, 
39  (=  Geogr.  J\Lin.  ed.  ('.  Müller  1,  559).  Schol. 
Dionys.  Per.  107),  und  diese  sind  höchst  wahr- 
scheinlich I Tomascheli  bei  Paulg -Wissowa  3,  s 
2111  s.  V.  Chaones  2;  vgl.  3,  2526  s.  v.  Chunoi 
identisch  mit  dem  neben  den  Jazyges  erwähn- 
ten sarmatischen  Volke  der  Xdoveg  {Theniist. 
or.  4 p.  57  a = p.  68  Dindorf),  so  daß  Xccovia 
als  Eponyme  dieses  Volkes  anzusehen  ist.  Als 
Vater  des  Skythes  — die  zwei  andern  Brüder 
werden  nicht  erwähnt  — nennt  IJiodor  2,  43 
(vgl.  J.  Marquart , Philologus  54  [1895],  520) 
statt  des  Herakles  den  Zeus,  als  Mutter  gleich- 
falls eine  erdgeborene  Schlangen[ungfrau.  Die-  4 
selben  Eltern  kehren  wieder  in  der  Kombi- 
nation der  verschiedenen  Sagenforinen  bei 
Val.  Flacc.  Argon.  6,  48 tf,,  wo  der  in  Skythien 
geborene  Bisaltenkünig  Kolaxes  (vgl.  oben 
KoXu^aig  = X'/.v&rjg;  die  Gleichsetzung  er- 
gibt sich  aus  der  Bezeichnung  des  Kola^aCg 
bzw.  des  Skythes  als  des  Jüngsten  der  drei  Brü- 
der) Sohn  des  Zeus  und  einer  Schlangenjungfrau 
heißt.  Wenn  liei  Hesiod.  frgm.  176  Rzach  (große 
.Ausgabe  1902;  aus  Clcm.  Alex.  Strom.  1,  16,  5 
75:  „KÜuig  ...  v.al  Augvccgsvsvg  oi  rcov  Jdaicov 
JdyizvloL  TtQüvoi  cnöqQov  svqov  iv  KvTtQcg, 
Jtlag  Oe  allog  ’Töaiog  siiQS  v.q&oiv,  töff 

(U  II G l od  0 g,  AV.U'0'>jg“  das  letzte  Wort  Eigen- 
namen ist  ( Welcker,  Aeschyl.  Trilogie  173),  so 
wäre  dieser  Skythes  mit  unserem  möglicher- 
weise identisch,  doch  ist  es  wahrscheinlicher 
Ethnikon;  vgl.  J,ohecl',  Aglaophäm.  1156.  Al. 
Kremmcr,  De  catalogis  heiirematum  (Diss.  Leipz. 
1890)  p.  29  tf.  Kaihel,  Gött.  Gel.  Nachr.  1901,  a 
505,  2-  — 3)  Bogenschütze,  auf  einem  Vasen- 
bilde  mit  der  Darstellung  des  Zweikampfes 
des  Hektor  und  des  Diomedes  tot  zwischen 
den  zwei  Gegnern  liegend , abgeb.  Gerhard, 
Auserlesene  Vasenbild.  Tat'.  192;  vgl.  de  Witte, 
Gatal.  Durand  nr.  387.  Overbecl',  Heroengall. 
407.  V.  Sybel,  Hermes  20  (1885),  49.  Während 
Welcker,  Alte  Denkmäler  3,  443  f.  (vgl.  Rhein. 
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Mus.  5 [1836],  139.  Griech.  Tragödie  1530  zu 
169,  6)  in  Sky  thes__  einen  Eigennamen  sieht  und 
daraus  auf  eine  Überlieferung  schließt,  nach 
welcher  Skythen  den  Troianern  zu  Hilfe  ge- 
kommen seien,  erklärt  0.  Jahn,  Archäol.  Bei- 
träge 398  (vgl.  Vasensaimnl.  König  Ludwigs 
Finlcit.  119,  865.  154,  1083.  Gerhard  a.  a.  0. 
3,  90.  Luckenbach,  Jahrb.  f.  klass.  Phil.  Suppl. 
11  |1880],  539)  die  Benennung  des  Gefallenen 
als  Skythes  aus  dem  attischen  Sprachgebrauch, 
nach  dem  die  Bogenschützen,  die  als  Polizei- 
soldatsn  verwendet  wurden,  allgemein  als 
Skythen  bezeichnet  wurden,  wenngleich  sie 
auch  nicht  wirkliche  Skythen  waren.  H.  Brunn, 
Kleine  Schriften  3,  112  hält  die  Bezeichnung 
XKvIhjg  für  eine  Ungeschicklichkeit  des  Vasen- 
malers, der  keine  Bedeutung  beizulegen  sei. 
— 4)  Der  X-nvAyg  vtisq  tov  ßtXovg  6%ovgsvog 
bei  Himer,  bei  Phot.  bibl.  372  b 17  ist  Abaris; 
vgl.  Himer,  a.  a.  0.  374a  7.  Procop.  Ep>ist. 
96.  Suid.  s.  V.  ’Aßagig.  Über  Abaris  s.  Cru- 
sius  Bd.  1 Sp.  2814,  62  ff.  2819,410'.  2828,  45  ff. 
Roßbach  bei  Pauly-  Wissowa  1,  16f.  Rohde, 
L^syche  2®,  90  f.  [Höfer.] 

Skythia  (Xv.vQ-icc) , 1)  Beiname  der  Artemis 
(=  Tauropolos).  Theophil,  ad  Autolycum  1.  9. 
Lobeck,  Aglaoph.  1990.  Vgl.  Achill.  Tat.  8,  2: 
7j  Agrsgig  17  X'/.vAchv.  Diana  Scythica,  3Iyth. 
Lat.  2,  202  (p.  142,  9 Bode)  Nach  dem  ano- 
nymen Epigramm  bei  Kaibel , Epigr.  872  = 
Anth.  Pal.  vol.  3 ed.  Duebner-Cougny  1 nr.  258 
hatte  Orestes  auf  der  Insel  Patmos  den  Kul- 
tus der  Artemis  Skythia  eingesetzt,  vgl.  Welcker, 
Rhein.  Mus.  2 (1843;,  338.  3 (1845),  270.  Roß, 
Inscr.  med.  2,  190.  — 2)  Personifikation  des 
gleichnamigen  Landes  auf  Münzen  des  Kaisers 
Antoninus  Pius,  dargestellt  mit  Kranz  und 
Stab,  Eckhel,  Doctr.  nmn.  vet.  7,  5.  Cohen 
2^,  346  nr.  777 f.  [Höfer.] 

Skythios  s.  Skyphios. 

Sleparis  (sleparis)  ist  der  Name  einer 
Nymphe  oder  schönen  Jungfrau  {Deecke  in 
Bezzenbergers  Beitr.  2,  172  nr.  141).  Er  findet 
sich  als  solcher  auf  einem  Spiegel  unbekannter 
Herkunft,  begegnet  aber  daneben  einmal  auch 
als  Name  einer  liberta  auf  einem  Grabziegel 
des  Florentiner  Museums  (Fahr.  C.  1. 1.  nr.  134 
==  G.  I.  E.  nr.  167  5),  der  aus  Chiusi  stammt. 
Der  Spiegel  ist  veröffentlicht  von  Garrucci  in 
den  Ann.  delV  List.  1861,  169  und  von  Fa- 
brefti  C.  1. 1.  nr.  2513  ter.  Die  Darstellung  habe 
ich  s.  V.  (jpaun  beschrieben.  Die  Herkunft  des 
Namens  ist  dunkel.  Deecke  (a.  a.  0.)  meint,  es 
könne  vielleicht  = griech.  KXsoTtarQig  sein. 
Allein  das  ist  nicht  sehr  wahrscheinlich,  denn 
wir  haben  lat.  = etr.  clepatra  = griech.  KXso- 
TTcirpa,  und  so  würde  auch  hier  clepatris  zu  er- 
warten sein.  Auch  ließe  sich  der  Übergang  des 
cl  in  sl  und  des  tr  in  r (=  rr)  nach  den  son- 
stigen Lautregeln  des  Etruskischen  kaum  be- 
gründen. Vielleicht  daß,  obwohl  die  beiden 
anderen  Namen  des  Spiegels,  faun  = CPdav 
und  rutapis  = ’Podcbjtig,  griechischer  Herkunft 
sind,  der  Name  slejjaris  gar  nicht  vom  Grie- 
chischen kommt,  sondern  echt  etruskisch  ist. 
Eine  derartige  Mischung  griechischer  und  etrus- 
kischer Namen  miteinander  findet  sich  auf  den 
etruskischen  Spiegeln  oft  genug.  Der  Wort- 
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stamm  slep-  von  sle23aris  könnte  derselbe  sein 
wie  das  slap-  der  beiden  Formen  slapinas  und 
slaj)i;^nn  auf  der  Agramer  Mumieubinde  (11, 
10  und  9).  [C.  Pauli.] 

Smaragos  {Z^dgciyoi),  einer  von  den  vier  in 
dem  bekannten  homerischen  Töpfersegen  {Kd- 
^ivog  J)  KSQca^Hg)  erwähnten  bösartigen  Dä- 
monen (Kobolden),  die  nach  dem  Glauben  der 
altgriechischen  Töjjfer  das  Zerspringen  des 
Brennofens  und  der  darin  befindlichen  Toi)f- 
waren  verursachten.  Vgl.  Honi.  e-pigr.  14,  8 ff. 
GvyiuxX^a)  di]  insixK  xagLtm  dnXi]r)]Qag,  ||  2^vv- 
TQiß’  ugmg  Sgdgayov  re  “/tat  Äcßstov  7]Öh  2Ja- 
ßdxTTiv,  II  ’SlfioSagov  ff’,  ög  rf/df 
nolXd  Ttogi^SL  xrX.  Der  Name  hängt  zusammen 
mit  GfiaQccyij,  cpapaytco  (-y/Jco),  das  von  jedem 
dumpfen  und  starken  Getöse  (Krachen)  ge- 
braucht wird  (vgl.  Hesych.  ayccgayst' 
ipocpsT  B 210;  aytxQay'qaH'  7]%yGii,  ipocpyGsi  d>199) 
und  treffend  das  dumpfe  Krachen  des  Ofens 
und  der  in  ihm  befindlichen  Gefäße  bezeichnet. 
Wahrscheinlich  hat  man  unter  Sm.  und  seinen 
Genossen  Dämonen  zu  verstehen,  die  den  Ko- 
baloi  (s.  d.),  Satyrn,  Kerkoj)en  (s.  d.)  und  den 
germanischen  Kobolden  oder  Poltergeistern 
(vgl.  Grimm,  D.  Mythol.'^  468  ff.  481)  ähnlich 
waren  (vgl.  Lobeck,  Agl.  1296  ff.  Preller-Robert 
1,  726,  ö)  und  wie  diese  allerhand  Schaden 
anzurichten  suchten.  Daß  die  antiken  Töpfer 
und  Schmiede  vor  den  ihr  Gewerbe  schädi- 
genden Dämonen  sich  auf  mannigfache  Weise 
zu  schützen  trachteten,  erfahren  wir  aus  Pal- 
luc.  on.  7,  108 ; xtgo  xwv  xccgivojv  totg  yaXxsv- 
Giv  i'&og  T]v  ysXotd  rivcc  xoixagzav  Iq  inmXdx- 
xsiv  cpQ'övov  dnoTQOnfj'  ixccXslxo  d's  ßa- 
Gxdvioc.  Mehr  bei  Lobeck,  Agl.  971  f.  — Ein 
solcher  ('ithyphallisch  gebildeter)  Dämon 
erscheint  bildlich  dargestellt  auf  dem  altkorin- 
thischen Pinax  bei  Pernice  in  der  Festschrift 
f.  0.  Benndorf  S.  75  ff.  Vgl.  Omodamos  und 
Sabaktes.  [Roscher.] 

Smardos  {LydQ&og),  jugendlicher  Flußgott 
auf  Münzen  von  Phokaia,  mit  nacktem  Ober- 
körjjer  linkshin  am  Boden  sitzend , in  der  R. 
Schilfrohr  schulternd,  den  1.  Arm  am  Wasser- 
krug, Imhoof  - Blumer , Kleinasiat.  Aliinzen  1, 
92,  9 Taf.  3,  17;  vgl.  Eckhel,  Voctr.  num.  2, 
535.  F.  Kenner,  Die  Münzsammlung  d.  Stiftes 
St.  Florian  128.  Head,  Hist.  num.  508.  Cat. 
of  greek  coins  brit.  Mus.  lonia  225,  154.  226, 
155  p)l.  23,  17.  [Höfer.] 

Smerdios  {Lgigdiog),  Sohn  des  Leuki[>pos 
(siehe  dieses  Lexikon  Bd.  2 Sj).  1998),  König 
von  Naxos.  Unter  seiner  Herrschaft  kam  The- 
seus  von  Kreta  mit  Ariadne  auf  diese  Insel, 
ließ  jedoch  Ariadne  auf  die  Drohung  des  Dio- 
nysos hin  auf  Naxos  zurück.  Vgl.  Diodor. 
5,  51.  [J.  Heeg.] 

Siiiertatins  (?j,  zweifelhafter  Beiname  des 
Mars  auf  einem  in  Möhn  (Landkreis  Trier)  in 
einer  kleinen  Tempelanlage  gefundenen  Altär- 
chen:  C.I.Ij.  13,  4119.  Die  Ergänzung  Marti 
Smerftatyio  ist  von  Hettner,  Die  römischen' 
Steindenkmäler  des  Provnizialmuseums  zu  Trier 
p.  43,  nr.  61;  vgl.  Smertullos.  Der  Name  der 
weiblichen  Gottheit,  der  der  Stein  anscheinend 
noch  geweiht  war,  ist  ebenfalls  unsicher; 
Hettner  dachte  an  Pornanae.  [M.  Ihm.] 
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Smertullos  (?),  keltischer  Gott,  dem  Herkules 
angeglichen.  Einer  der  4 im  J.  1710  unter  dem 
Chor  der  Kirche  Notre-Dame  in  Paris  gefunde- 
nen Altäre  (Zeit  des  Tiberius,  ausführlich  be- 
sprochen von  R.  Alowat,  Bull  cpigraphique  1 
2>.  49  ff.  p.  Hilf.;  vgl.  Desjardins,  Geogr.  de  la 
Gaule  3,  15.  260  ff.  mit  Abbildungen)  weist 
folgende  Reliefdarstellungen  mit  Inschriften 
auf  (C.  1.  L.  13,  3026c.  Dessau,  Inscr.  sei. 
ur.  4613  b):  auf  der  Vorderseite  den  Gott  Cer- 
nunnos  (s.  Pauly-Wissoma,  R.-E.  3,  1984),  auf 
der  linken  Seitenfläche  Pollux  (Inschrift  zer- 
stört), auf  der  Rückseite  Castor,  auf  der  rech- 
ten Seite  einen  bärtigen  Mann,  der  die  Keule 
gegen  eine  Schlange  erhebt  (Abbild,  bei 
Desjardins  a.  0.  p.  265);  von  der  darüber  be- 
findlichen Inschrift  sind  jetzt  nur  noch  kennt- 
lich die  Buchstaben  SMERI.  Frühere  lasen  am 
Schluß  noch  OS;  die  probable  Ergänzung 
Smertfullyos  gab  Moivat  (a.  0.  p.  117).  Der 
keltische  Personenname  Smerfullus  ist  mehrfach 
belegt,  vgl.  Smertulitanus  u.  a.  {Holder,  Altcelt. 
Sprachschatz  2,  Sp.  1592  ff.).  Eine  sichere  Deu- 
tung fehlt.  [M.  Ihm.] 

Smikros  {Sy.Tv.Qog),  Vater  des  Branchos,  des 
Stifters  des  Didymaeischen  Orakels  hei  Milet. 
Die  an  Smikros  sich  knüpfende  Sage  liegt  uns 
in  zwei  sehr  lückenhaften  und  in  wesentlichen 
Zügen  divergierenden  Versionen  vor.  Nach 
dem  Exzerpt  des  Konon,  Narrat.  33  p.  17f, 
Hoefer  ist  Smikros  der  Sohn  des  Delphiers 
Demoklos.  Dieser  nahm,  als  er  einstmals  xaxd 
%Qi]Gyov  iitl  MiXyxov  fahren  mußte,  auch  den 
jungen,  dreizehnjährigen  Knaben  mit,  ließ  ihn 
aber  bei  der  Abfahrt  aus  Vergeßlichkeit  zu- 
rück. Ein  Sohn  des  Eritharses,  der  gerade 
Ziegen  hütete,  fand  den  Verlassenen  und 
brachte  ihn  zu  seinem  Vater,  der  ihn,  nach- 
dem er  sein  Geschick  gehört  hatte,  wie  sein 
eigenes  Kind  hielt.  Als  die  beiden  Knaben 
einstmals  um  einen  gefangenen  Schwan  mit 
ihren  Altersgenossen  kämpften,  gebot  ihnen 
eine  Erscheinung  der  Leukothea,  den  Milesiern 
zu  sagen,  sie  sollten  ihr  zu  Ehren  einen  gym- 
nischen  Knabenwettkampf  einrichten.  Später 
heiratete  Smikros  die  Tochter  eines  vornehmen 
Milesiers.  Als  sie  schwanger  wurde,  sah  sie 
im  Traum,  wie  die  Sonne  ihr  durch  den  Mund 
und  Leib  hindurch  ging.  Sie  gebar  einen  Sohn 
und  nannte  ihn  nach  dem  Traum  Branchos, 
OTi  6 i'jXLog  avxfjg  öid  xov  ßgdyyov  d'ie^f/Xfte. 
Nach  dem  Varronianischen  Bericht  (aus  dem 
dritten  de  auguribus  handelnden  Buch  der 
Antujuitates  rerum  divinarum  nach  einer  plau- 
siblen VermntungG./Tnaac/iS,  An  ftLHieajo/jdnTo- 
Rom.  49;  erhalten  durch  Lactatitius  Placklus 
zu  Statins  Theb.  8,  198  p.  388  Jahnke  = p.  282 
Lindenbr.-,  den  Lactantius  haben  wörtlich  aus- 
geschrieben der  Mythogruphus  Yaticanus  1,  81 
und  2,  85,  Mai  Auct.  Class.  3,  32f.  bzw.  116f.) 
ist  Smikros’  Vater  ,,Cius  ciuidam“  (so  Jahnke 
mit  dem  Mytliogr.  Vaticanus;  die  von 
kollationierten  Hss.  geben  Olus  [was  Schönborn, 
Tiber  das  Wesen.  Apollons  49  ff.  zu  törichten 
Vermutungen  veranlaßte:  siehe  Knaack  a.  0.  52] 
Clus,  elius.  — Knaack,  dessen  Behandlung  der 
Stelle  Jahnke  entgangen  ist,  setzt  aus  Konon 
Democlus  ein;  ob  mit  Recht,  ist  zweifelhaft). 
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der  auf  einer  Keise  (ein  bestimmter  Zweck  ist 
hier  nicht  genannt)  seinen  Sohn  Smicrus  (bei 
den  beiden  Mythographi  lautet  der  Name 
Synichron;  über  die  in  der  Überlieferung  arg 
entstellten  Formen  des  Namens  vgl.  linaaclcs 
und  Jiihnkes  Ajjparat)  wieder  mit  sich  nach 
Hause  zu  nehmen  vergißt.  Dieser  gelangt  zu 
einem  gewissen  Patron  (schwerlich  ein  Eigen- 
name; einige  Hss.  des  Lactantiiis  Mac.  und 
der  Mythographus  Vat.  1 lesen  patronus),  der 
ihn  aufnahm.  Mit  dessen  Knaben  weidete 
Smicrus  Ziegen.  Als  sie  einmal  einen  Schwan 
gefangen  hatten  und  stritten,  wer  ihn  dem 
Vater  als  Geschenk  überbringen  sollte,  be- 
gegneten sie,  nachdem  sie  ermüdet  vom  Wett- 
kampf abgelassen  hatten,  einem  Weib,  das 
die  Weisung  gab,  Patron  solle  den  Smicrus 
auszeichnend  behandeln.  Patron,  dem  die 
Knaben  das  Gehörte  verkündeten,  gibt  dem 
Smicrus  seine  Tochter  zur  Frau.  Es  folgt  dann 
wie  bei  Kanon  die  Geschichte  von  dem  wunder- 
baren Traum  und  von  der  Geburt  und  dem 
Schicksal  des  Branchos.  Daß  diese  Sage,  die 
mit  der  Stiftungslegende  des  Branchiden- 
orakels  in  engem  Zusammenhang  steht,  eben 
dessen  Abhängigkeit  vom  Delphischen  erweisen 
sollte,  ist  klar  ersichtlich.  Auf  welche  Vor- 
lagen die  beiden  Versionen  zurückgehen,  läßt 
sich  nicht  mehr  ermitteln.  Jedenfalls  ist  der 
von  KnaacJi  a.  a.  0.  48 — 52  versuchte  Nachweis, 
Kanons  und  Varros  Berichte  auf  eine  und  die- 
selbe Quelle,  das  Kallimacheische  Gedicht 
7tra«c7tos  zurückzuf  ähren,  nicht  geglückt  Auch 
Kphoros  (Hoefer,  Konon  81)  dürfte  als  Quelle 
Konons  kaum  in  Betracht  kommen.  Vgl.  auch 
Weizsäcker  in  diesem  Lex.  Bd.  1,  Sp.  816  f., 
Escher  liei  Laidy -Wissotva  3,  813f.,  Grupjpe, 
Griech.  Myth.  nnd  Kelig.  1,  276,  10,  K.  Beyer, 
Fab.  Gr.  (piat.  . . . puer.  amore  conirnutatae  sint 
(Dies.  Leipz.  I'JIO)  30  ff.  — Koscher  im  ^ Memnon\ 
Zeitschr.  f.  Kunst-  und  Kuüurgesch.  d.  Orients 
1911  (IV)  S.  175  macht  wahrscheinlich,  daß  die 
Sage  von  Smikros  als  Vater  des  Branchos  (vgl. 
auch  Machaireus)  in  Delphi  erfunden  war,  um 
das  uralte  und  ursprünglich  von  Delphi  ganz 
unabhängige,  ja  in  ältester  Zeit  mit  ihm 
konkurrierende  Branchidenorakel  als  eine  del- 
phische Filiale  hinzustellen,  während  es  in 
Wirklichkeit  mindestens  ebenso  alt,  ja  wahr- 
scheinlich noch  wesentlich  älter  war  als  das 
delphische.  [J.  Heeg.] 

Smilax.  Bei  Ovid.  Metamorph.  4,  283  steht 
als  Name  des  Mädchens,  das  wie  sein  Geliebter 
Krokos  in  eine  Blume  verwandelt  wurde,  Smi- 
lax (in  der  gesamten  übrigen  Überlieferung 
Milax).  Über  die  Sage  selbst  vgl.  die  Artikel 
Krokos  und  Milax  in  diesem  Lexikon. 

[J.  Heeg.] 

Sniintheiis  (Ztuvd'tvg),  1)  Epiklesis  des  Apol- 
lon, Hom.  A 37:  kXvQ'I  goi,  ägyngoTO^’,  og  Xqv- 
ayv  dfigiißtßrixag  Killav  re  ^ocQ-iriv  Tevedoiö 
Ti  icpt  ccvdaaiig,  KgivQ'sv. 

Es  liegt  eine  ursprüngliche  Sondergottheit 
vor,  Kgivd'ivg  oder  KgLvQ'tog  {EgivQ'atog,  Zfu- 
'9’f'u?,  Zgiv&Log),  deren  Hilfe  man  gegen  die 
Landplage  der  Mäuse  (fffu'vffot)  anrief.  Usener, 
Götternamen  S.  260  ff.  Der  Name  ist  ungrie- 
chisch {v.  WUamawitz,  Hermes  38,  575). 
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Das  altberühmte  Heiligtum  des  Gottes  in 
Chryse,  Smintheion,  befand  sich  auf  einem  von 
der  Stadt  Alexandreia  Troas  nach  Süden  etwa 
6 km  entfernten  Hügel,  in  einem  Haine  unweit 
von  Hamaxitos  und  der  See  {Plin.  N.  h.  5,  123; 
Ammian.  Marcell.  22,  8,  3;  noch  auf  der  Tab. 
Peuting.  zwischen  Ilion  und  Assos). 

Die  Gründungslegende  erzählte  Kalli- 
nos  {fr.  7 bei  Strab.  13,  604):  Teukrer  aus 
Kreta  waren  in  die  Troas  gekommen  mit  der 
Weisung  des  Orakels,  sich  dort  niederzulassen, 
wo  sie  von  'Erdgeborenen’  {yriyerslg)  ange- 
griffen würden.  Eines  Nachts,  bei  Hamaxitos, 
erschien  ihnen  nun  eine  Masse  Feldmäuse  und 
zernagte  das  Leder  ihrer  Waffen  und  Geräte; 
also  blieben  sie  dort.  Vgl.  Aelian.  Hist.  an. 
12,  5;  Tzetzes  ad  Lycophr.  1302.  Eine  ver- 
wandte Sage  über  Sanheribs  Zug  nach  Ägyp- 
ten bei  Herod.  2,  141  (vgl.  Wiedemami,  Hero- 
dats  ziveites  Buch  S.  503  ff.).  Daraus  ist  früher 
vielfach  geschlossen  worden,  zumal  Ggiv&og  als 
kretisches  Wort  galt,  daß  dieser  Kultus  aus 
Kreta  stamme  und  von  da  einerseits  nach  der 
Troas,  andrerseits  nach  Rhodos  gelangt  sei. 


1)  Münze  von  Alexandreia  2)  Smintheus  mit  Lor- 

Troae  beerzweig,  Münze  (nach 

(nach  Collignon,  Griech.  Plastik).  Collignon ,G riech. Plastik). 

C.  0.  Müller,  Dorier  1,  221  f.,  Prolegom.  S.  295f. ; 
ürlichs,  Sko2MS  S.  44.  Vgl.  Gruppe,  Griech. 
Mythol.  1,  301.  — Polemon  in  der  HsgigyriGig 
'lUov,  seiner  Heimat,  berichtete  dagegen  von 
einer  Epiphanie  des  Apollon  bei  Ordes,  dem 
Oberhirten  des  Apollonpriesters  Krinis  (s.  d.), 
und  daß  der  Gott  selbst  die  von  ihm  über 
Krinis  verhängte  Mäuseplage  gnädig  vertrieben 
habe,  worauf  das  Heiligtum  in  Chryse  ihm  als 
'Smintheus’  begründet  worden  sei,  iTtsidg  xazu 
rgv  ^yxcoQiov  avxcöv  öidXsxTov  oi  gvsg  agivd'ot 
xaXovvtoa.  Schol.  in  B,.  1,  39  {F.H.  G.  3,  124  M.). 
Vgl.  Ed.  Meyer,  Gesch.  von  Troas  S.  5.  17. 

Eine  Vorstellung  von  seinem  Kultbilde 
in  Chryse  gewinnt  man  durch  Münzen  von 
Hamaxitos  und  Alexandreia  Troas  (s.  ob.  Bd,  1, 
457,  53),  die  den  Typus  bis  tief  in  die  Kaiser- 
zeit festhalten  (s.  Cat.  of  the  Greek  coins  in 
the  Brit.  Mus.:  Troas  S.  XVI ff.  XXII;  Head, 
Hist.  num.  2.  Aufl.  S.  540.  541.  546).  Kein 
Geringerer  als  Skopas  schuf  eine  Statue  für 
dasselbe  Heiligtum  {Strab.  13  S.  604;  Eustath. 
ad  Iliad.  S.  30,  16).  Nach  älterer  Annahme 
ist  dieses  Werk  auf  den  erwähnten  Münzen 
zu  erkennen  (s.  J.  de  Witte,  Bev.  num.  n.  s.  t.  3, 
Paris  1858,  S.  27  f.,  pl.  1,  7;  Overbeck,  Kunst- 
myth.  Bd.  3,  91  ff.,  Münztaf.  5,  25  u.  a. ; ders., 
Gesch.  d.  griech.  Plast.  Bd.  2“*,  17;  vgl.  Sitzungs- 
ber.  d.  K.  S.  Ges.  d.  Wiss.,  phil.-hist.  Kl.  1886 
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S.  17  ff.)-  Nachdem  sich  bereits  Urlichs,  Sko- 
pas  (1863)  S.  111  f.,  dagegen  erklärt  hatte, 
stellte  Furtwängler  die  'glänzende  Hypothese’ 
auf,  wie  sich  Wernicke  {Pauly-Wissoioa , B.-E. 
Bd.  2,  102,  61)  ausdrückt,  der  Smintheus  des 
Skopas  sei  yielmehr  auf  Kaisermünzen  von 
Alexandreia  Troas  (und  auf  ähnlichem  Typus 
von  Apollonia  ad  Rhyndacum)  abgebildet  (s. 
ob.  Bd.  1,  466.  457;  Meisterw.  d.  griecli.  Plast. 
S.  524  Anm.  2,  S.  635).  Darauf  erscheint  der 
Gott  nicht  wie  auf  dem  Kultbild  in  feierlicher 
l'racht  und  Stellung,  mit  rein  attributiver  Bei- 
gabe der  Maus,  sondern  genremäßig  zur  Erde 
geneigt  mit  seinem  Lorbeerzweig  das  schäd- 
liche Tier  verscheuchend.  Diese  Vermutung  hat 
mehrfach  Beifall  gefunden,  z.  B.  von  R.  Weil 
{Baumeister,  Denkmäler  Bd.  3,  1669  ff.)  und 
M.  ColUgnon  {Gesch.  d.  gr.  Plast.  Bd.  2,  261  f. 
der  deutschen  Übers.);  negativ  äußert  sich 
Wroth  {Cat.  of  tlie  Gr.  coins  Br.  Mus.  Troas 
a.  a.  0.).  Daß  durch  Konstantin  d.  Gr.  eine 
Erzstatue  des  PiglvQ'iog  nach  Konstantinopel 
gebracht  worden  sei,  berichtet  Eiiseb.  Vit.  Const. 
3,  54,  freilich  ohne  Angabe  ihrer  Herkunft. 
Urlichs  nimmt  an,  dies  sei  das  Werk  des  Sko- 
pas gewesen  {Skopas  S.  112). 

Im  Heiligtume  wurden  zahme  weiße  Mäuse 
gehalten,  und  als  Weihgeschenk  war  eine  Maus 
neben  dem  Dreifuß  zu  schauen,  Äel.  Hist.  an. 
12,  5;  vgl.  Herakleides  Pont,  bei  Strab.  13,  604 
{F.  H.  G.  2,  200).  Über  Mäuse  als  Weihge- 
schenke für  zürnende  Gottheiten  nach  orien- 
talischer Vorstellung  s.  Pietschmann,  Gesch.  d. 
Phönizier  S.  228.  — Das  Grabmal  der  Sibylle 
Herophile,  die  einst  Neokoros  im  Smintheus- 
tempel  gewesen  sei,  zeigte  man  im  heiligen 
Haine  und  las  dort  ihre  von  Paus.  10,  12,  2f. 
mitgeteilte  Grabschrift.  • — Noch  im  3.  Jahrh. 
n.  Chr.  wird  das  Orakel  des  S.,  von  dem  der 
Gott,  aus  Lykien  kommend,  einst  Besitz  er- 
griffen habe,  und  sein  Fest  Hgiv&icc  von  dem 
sogen.  Menandros  erwähnt  {HsqI  iTudsLv.xvK&v 
c.  14),  der  ebd.  c.  17  DsqI  Zgiv&ian&v  (seil. 
vgvav)  handelt  (s.  a.  Doxopat.  'Ojxtl.  slg  ’Aqid'öv. 
c.  8.;  2,  415,  23  Walz),  d.  h.  über  prosaische 
Hymnen  zu  Ehren  des  Gottes.  Fustath.  ad  Iliad. 
p.  34,  51:  mors  %al  koyoi  Hg.LvO'iuv.ol  iygä- 
(fovto  Kccl  (isd'odos  rjv  slg  rovrovg  gr]toQiv.r\. 
Vgl.  Welcher,  Griech.  Götterl.  2,  10;  Norden, 
Die  ant.  Kunstprosa  2,  846.  — Über  Ausgra- 
bungen bei  dem  Tempel  s.  Antiquities  oflonia 
4 pl.  26 — 30;  Rev.  archeol.  11,  448. 

Es  ist  kein  Zweifel,  daß  die  Erwähnung 
des  Sm.  an  hervorragender  Stelle  bei  Homer 
viel  dazu  beigetragen  hat,  die  Verehrung  des 
Gottes  lebendig  zu  erhalten  und  zu  verbreiten. 
Außer  in  der  Troas  (Alexandreia,  Chryse, 
Hamaxitos,  Sminthe,  Larisaia,  Parion;  vgl.  be- 
sonders Strab.  13,  604  f.)  und  auf  den  Inseln 
der  Aiolis  [Tenedos,  vgl.  Fustath.  ad  Dionys. 
Perieg.  536;  Methymna,  I.  G.  12,  2,  519,  und 
Arisbe  auf  Lesbos,  s.  Tümpel,  Philol.  1890  S.103), 
in  Pergamon  (Münzen  der  Kaiserzeit;  Apollon 
Sm.  mit  Asklepios,  Imhoof- Blumer,  Monn,  grecq. 
1883  S.  257  nr.  142;  ders.,  Choix  de  monn.  gr. 
pl.  3 nr.  104;  Cat.  Brit.  Mus.  Mysia  S.  145. 
153  pl.  29,  1;  Head,  Hist.  Num.  2.  Aull.  S.  536], 
in  Magnesia  a.  M.  (Monat  Zgiaimv,  s.  0.  Kern, 
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Arch.  Anz.  1894  S.  79),  ferner  auch  auf  Keos 
(Koressia,  dazu  vielleicht  der  Münztypus  bei 
Head  a.  a.  0.  S.  484,  und  Poieessa,  Strabo  10, 
387)  sowie  vereinzelt  in  Athen  {I.  G.  2,  1597) 
ist  der  Kultus  des  Apollon  Sm.  namentlich 
auf  Rhodos  bezeugt,  entsprechend  den  poli- 
tischen und  Handelsverbindungen  mit  der 
Troas.  In  Lindos  und  in  der  Stadt  Rhodos 
gab  es  ein  Sminthion,  Strab.  13,  605,  und  das 
Fest  FgLvQ'ia,  nach  Apollonios,  Lex.  Hom. 
S.  143  in  Rhodos  dem  Apollon  und  Dionysos 
zum  Dank  als  Vertilgern  der  Mäuse  gefeiert, 
die  die  Weinberge  verheerten.  Darüber  schrieb 
Philomnestos  Htgl  tüv  Pödto  Fgiv&icov 
{Athen.  3 S.  74  f.,  10  S.  445  a).  Nur  dem  Dio- 
nysos galten  die  Fgivd-icc  von  Lindos  zufolge 
der  Inschrift  I.  G.  12,  1,  762  {L.  Ziehen,  Leges 
Graec.  saer.  2,  1 nr.  146  S.  359  ff.).  Bestätigt 
wird  diese  Verehrung  durch  den  rhodischen 
Monat  Sminthios;  s.  Bisehoff,  Leipz.  Stud.  7,  383. 
Ferner  kommt  dafür  Sizilien  in  Betracht,  wo 
derselbe  Monatsname  öfter  vorkommt,  wohl 
von  Rhodos  aus  eingeführt. 

Mehrfach  ist  ein  Zusammenhang  zwischen 
dem  Mäusegott  und  Apollon  als  Pestgott  an- 
genommen worden,  insofern  er  bei  Homer  a.  a.  0. 
gerade  in  der  Erzählung  von  der  Pest  im  grie- 
chischen Lager  vor  Troja  Fgivd'sv  an  gerufen 
wird.  Es  liege  dabei  die  Tatsache  zugrunde, 
daß  Mäuse  bei  der  Verbreitung  der  Pest  aller- 
dings beteiligt  sind,  eine  Beobachtung,  die  auf 
orientalische  Quellen  zurückgehe  (s.  Herod.  2, 
141  und  2.  Reg.  19,  35;  1.  Sam.  5.  6).  So  God- 
ley,  Class.  Rev.  Bd.  15,  1901,  S.  194;  Moulton. 
ebd.2Si  und  unabhängig  davon  Oestrup,  Orient. 
Shul.  für  Th.  Nöldeke  (Gießen  1906)  2,  865  ff. 
Von  anderen  wird  diese  Annahme  bestritten, 
z.  B.  vou  Cree,  Class.  Rev.  a.  a.  0.  S.  284  f.  und 
Lang,  ebd.  S.  319  f.  Betreffs  der  Übertragung 
des  Pestbazi  Hub  auf  Menschen  durch  Murmel- 
tiere, Ratten,  Mäuse  usw.  herrscht  unter  den 
heutigen  Vertretern  der  Seuchenlehre  kein 
Zweifel  (vgl.  Sticker,  Die  Geschichte  der  Pest, 
Gießen  1908,  S.  408  f);  das  Auftauchen  zahl- 
reicher infizierter  Mäuse  und  Ratten  in  der 
Nähe  menschlicher  Wohnungen  pflegt  z.  B.  am 
Südabhang  des  Himalaya  einer  Pestepidemie 
regelmäßig  vorauszugehen.  Ausgeschlossen  ist 
keineswegs,  daß  man  bereits  in  sehr  früher 
Zeit  auch  in  den  östlichen  Mittelmeerländern 
diesen  unheimlichen  Zusammenhang  ahnte. 
Daß  aber  der  homerische  Dichter  Apollon,  den 
Herrn  über  Krankheit  und  Heilung,  deshalb 
mit  Fg.ivQ'sv  habe  anrufen  lassen,  weil  seine 
tödliche  Kraft  beschworen  wird  {xiosmv  Ja- 
vaol  igoL  ödxgva  eoißi  ßekseaiv  A 42),  die  sich 
dann  gerade  im  Ausbruch  einer  Pest  äußert, 
muß  als  unerwiesen  erklärt  werden.  Nicht 
darum  ist  Apollon  Mäusegott  geworden,  weil 
er  auch  Pestgott  {Aoigiog)  war,  sondern  als 
Abwehrer  schädlichen  Geschmeißes  im  allge- 
meinen. Daß  die  Maus  als  prophetisches  Tier 
galt,  weil  sie  in  dieser  Verbindung  mit  Apol- 
lon stand  und  nicht  das  umgekehrte  Verhält- 
nis stattgefunden  hat,  wie  mau  im  Altertum 
mehrfach  annahm  (so  noch  Gruppe,  Griech. 
Älyth.  2,  803),  hat  Welcker,  Griech.  Götterl.  1, 
482)  treffend  hervorgehoben. 
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2)  Einer  der  Kolonisten  von  Lesbos,  die 
mit  Echelaos,  dem  Sohne  des  Pentbilos  (s.  d.), 
auszogen,  die  Insel  zu  besiedeln.  Seine  Toch- 
ter sollte  auf  Geheiß  des  Orakels  ius  Meer  ver- 
senkt werden;  ihr  Geliebter  Eualos  (s.  d.)  teilte 
ihr  Schicksal  und  wurde  mit  ihr  gerettet.  P/m- 
tarcli  de  soll.  anim.  ;iG  nach  Myriilos  v.  Lesbos 
fr.  1-2  F.  H.  Cf.  4,  459  (vgl.  d.  Art.  Phineus  a.  A.). 
S.  Usenet',  Die  Sinllhttsfujen  S.  161.  Der  Name 
dieses  Fürsten  weist  auf  den  heimischen  Kult 
des  Apollon  Smintheus;  so  auch  der  Name  des 
an  derselben  Kolonisation  beteiligten  Gras 
(Strah.  13  S.  582:  Antikleides  fr.  7 bei  Aihen. 
11  S.  466  c)  auf  den  Granikosfluß  in  der  Troas 
und  wohl  der  des  bei  Plutarch  {Sept.  sap.  conv. 
20)  als  Führer  erwähnten  Echelaos  (s.  Tümpel 
bei  FauhjAVissotva  u.  d.  W.)  auf  das  troisch- 
mysische  Grenzflüßchen  Echeleos.  [J.  Ilberg.] 
Smyrna  [FpvQva).  1)  Eine  der  Amazonen 
(s.  d.  Bd.  1,  Sp.  274,  161f.),  Gründerin  und 
Eponyme  der  Stadt  Smyrna,  Strab.  11p.  505.  12 
p.  550. 14  p.  633.  Stejih.  Bjiz.  s.  v.  NjcrpTKund  s.  v. 
'E(ptoog  p.  580,  18  f.  288,  18 1.  3Iciit.  Schol. 
Hont.  II.  6,  186.  Enstath.  ".  Dion.  Perieg.  828 
(G.  C.  31.  2,  363).  Plin.  n.  h.  5,  118.  Tac. 
(inn.  4,  56.  Bei  Stroh,  p,  505  und  550  werden 
als  Gründungen  gleichnamiger  Amazonen  ge- 
nannt die  Städte  Ei)hesos,  Smyrna,  Kyme  und 
Myrina,  und  an  der  zweiten  Stelle  wird  Epho.ros 
zitiert,  vgl.  Ephoros  frg.  87  (F.  II.  G.  1,  259, 
87);  p.  633  aber  berichtet  Strahon,  u.  a.  mit 
Berufung  auf  KaUmos  {frg.  2 bei  Bergl' , P. 
Igr.  Gn''2,  5),  auch  Biphesos  habe  einst  Smyrna 
geheißen  {Steph.  Byz.  s.  v.  "EcpsGog'i;  Smyrna 
sei  eine  Amazone  gewesen,  die  Ephesos  be- 
herrschte, nach  der  Stadt  und  Bewohner  ihren 
Namen  erhielten  (auch  Stegtli.  Byz.  s.  v.  Euvqvu); 
auch  ein  gewisser  Teil,  ein  Platz,  eine  Gegend 
von  Ephesos  (TÖnog  rig  rggEcpioov)  habe  Smyrna 
geheißen,  wie  dem  üqjponax  (frg.  47  bei  BergJc, 
P.  7.  Gr.'*  2,  478)  zu  entnehmen  sei  (vgl.  auch 
Kusloth.  a.  a.  0.),  wie  ebenso  nach  der  Ama- 
zone Sisyrba  (’s.  d.)  ein  Teil  der  Ephesier  Eiovq- 
ßlxc.i  hieß  (vgl.  zu  Stroh,  p.  633  auch  Steph. 
Byz.  s.  V.  EiavQßu  p.  572,  20f.).  Smyrna  liabe 
seine  Flponyme,  die  Amazone,  wahrscheinlich 
Gemahlin  des  thessalischeu  Theseus  genannt, 
Gruppe,  Gr.  3Dith  587,  4;  vgl.  auch  ebenda 
S.  273,  12.  283,' 11.  291,  16.  Bereits  StoU  (in 
Paul y -Wissotra,  B.-E.)  und  3Iordtmotin  (Die 
Amozonen,  Hannover  1862,  S.  61),  dann  auch 
O.  Klügxnantt  (Über  d.  Amazonen  d.  Ideinasiat. 
Städte,  Philol.  30,  1870,  532f.,  10)  haben  die 
Amazone  Smyrna  identisch  erklärt  mit  der 
homerischen  Myrine  (s.  d.),  deren  Mal  (agga 
7Co).voy.(XQ&fioio  LIvQivgg  II.  2,  814)  als  Ama- 
zoneugrab  angenommen  wird,  vgl.  auch  Syn- 
kdlos  chronogr.  j)-  340,  11  ed.  Bonn  {Alvglva 
Tj  Ttc.'pd  uai  EgvQvK  Ityogivi]  lyrladr]  h’  ’Aaitx)-, 
in  der  homerischen  Myrine  aber  ist  für  Smyr- 
na eine  hochberühmte  Gründerin  gewonnen, 
dieser  Name  hatte  besondere  Weihe;  vgl.  auch 
J.  Toeptffer,  Att.  Geneal.  192.  Unter  den  aio- 
lisch-ionischen  Städten,  die  ihre  Namen  von 
Amazonen  ableiteten  und  das  Bild  der  eponymen 
Amazone  auf  Münzen  zeigen  (vgl.  Klägmann 
a.  a.  0.  529 ff.  G.  Badet,  La  Lydie  et  le  monde 
grec  ou  temps  des  3Iermnades,  Paris  1892,  S.  29 


bis  31  und  dazu  Imhoof-Blumer , Lyd.  Stadt- 
münzen S.  103,  3,  ferner  Imhoof-Blumer , Die 
Amazonen  auf  griech.  3Iünzen,  S.-A.  aus  ’No- 
■misma’’  Heft  2,  1908  S.  1 — 18  und  Taf.  1 u.  2), 
ist  Smyrna  diejenige,  Mie  den  Typus  in  bei- 
nahe ununterbrochener  Folge  von  Domitians  bis 
Gallienus'  Zeit  am  häufigsten  variierte’  (Imhoof 
a.  a.  0.  S.  17,  vgl.  Klägmann  a.  a.  0.  530).  Das 
Brustbild  der  Amazone  Smyrna  mit  Turmkrone 
10  sehen  wir  bald  nach  1.  mit  Gewand  an  der  1. 
Schulter  und  Doppelaxt  über  der  entblößten  r., 
bald  nach  r.  mit  Gewand  und  Dopiielaxt  an  der 
1.  Schulter  und  die  r.  entblößt  auf  Kupfermünzen 
von  Smyrna  aus  dem  2.  Jahrh.  n.  Chr.,  vgl.  Brit. 
3Ius.,  Cot.  of  lonia  254ff.,  158.  168.  176—78. 
186—88. 193—97  (pl. 27,3.9)  Imhoof a.a.O.  S.3f., 
If.  Tf.  1,  9 (darnach  uns.  Abb.  1)  und  10,  ebenso 
(Brustbild  nach  r.)  auf  den  großen  Homonoia- 
münzen  von  Thyateira  und  Smyrna  aus  der  Zeit 
20  Gordians,  Imhoof-Blumer,  Lyd.  Stadtmz.  161, 34. 
Ungleich  zahlreicher  als  Brustbilder  kommen 
auf  Kupfermünzen  der  Kaiserzeit  (außer  in  Kyme 
treten  Amazonentypen  nirgends  früher  auf  als 


1)  Brustbild  der  Amazone 
Smyrna  auf  Kupfermünze 
von  Smyrna  (nach  Nomisma 
H.  2,  iy08  Taf.  1,  9). 


2)  Stehende  Amazone  auf 
Kupfermünze  von  Smyrna 
der  Zeit  Domitians  {nach 
'Nomisma  a.  a.  0.  Taf.  1, 22). 


zur  Zeit  Domitians)  Amazonen  in  ganzer  B’igur 
voi'f  stehend  oder  sitzend  (zu  Pferd  bloß  im 
Kampf  mit  Herakles),  für  Smyrna  die  folgen- 
den Typen; 

40  1)  Stehende  Amazone  mit  kurzem  ge- 

fälteltem Chiton,  Mantel  und  Stiefeln  nach  1., 
die  R.  am  Speer,  im  1.  Arm  die  Doppelaxt,  mit 
und  ohne  Turmkrone,  auf  Münzen  aus  der  Zeit 
Domitians,  Hadrians  und  der  Antonine,  Br.  3Ius. 
a.  a.  0.  250, 134.  254, 154f.  (pl.  26,  9.  27,  1).  Im- 
hoof a.  a.  0.  S.  8,  1—3  Tf.  1,  22  (darnach  unsere 
Abb.  2)  bis  24;  später  erscheint  dieser  Typus 
modifiziert:  die  Amazone  hält  auf  der  R.  die 
nach  1.  stehende  Nike,  zur  Doppelaxt  im  1.  Arm 

50  kommt  die  Pelta,  zu  Füßen  eine  Schiffsprora, 
so  auf  Münzen  mit  lulia  Domna,  Caracalla, 
Geta,  Br.  31us.  289,  407—09.  292,  427  (pl.  29, 
15).  Imhoof  S.  9,  13  Tf.  2,  1;  ebenso,  aber 
mit  Tempelmodell  auf  der  R.,  mit  und  ohne 
Prora,  auf  Münzen  mit  Maesa,  Mamaea,  Maxi- 
min, Tranquillina,  Gallienus,  Salonina,  Br.  3Ius. 
293,  435 f.  295,  446  f.  298,  459—62.  Imhoof 
S.  9f.,  14 — 20  Tf.  2,  2;  mit  Schale  in  der  R,, 
wieder  mit  und  ohne  Prora,  auf  Münzen  aus 

fio  der  Zeit  des  Severus  Alexander  und  Gordians, 
mit  Valeriau,  Gallien,  Salonina,  Kopf  des  Zeus 
Akraios  (aus  der  Zeit  Galliens),  Br.  3Ius.  265, 
242—44  (pl.  28,  5).  297,  456.  458.  Imhoof  S.  10, 
21 — 26  Tf.  2,  3.  Gruppiert  erscheint  die  nach 
1.  stehende  Amazone  (mit  Turmkrone)  mit  dem 
vor  ihr  stehenden  Kaiser,  den  sie  mit  der  R. 
bekränzt,  mit  Dojopelaxt  und  Pelta  in  der  L., 
auf  Münzen  mit  Commodus,  Imhoof  S.  9,  11; 
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ferner  nach  r.  stehend,  die  geschulterte  Doppel- 
axt in  der  L.,  die  R.  reichend  dem  ihr  gegen- 
überstehenden Ares  (dem  Stammvater  der  Ama- 
zonen), der  von  der  hinter  ihm  stehenden  Nike 
bekränzt  wird  (zwischen  Ares  und  Amazone  flam- 
mender Altar),  auf  Münzen  mit  Sept  Severus, 
Imhoof-Blumer,  Kleinas.  Mz.  S.  96,  4 und  a.  a.  0. 

S.  9,  12  Tf.  1,  29  (darnach  unsere  Abb.  3). 

2)  Sitzen  de  Amazone  mit  Turmkrone  nach 
1.,  auf  der  R.  Tempelmodell,  im  1.  Arm  ein-  lo 


3)  Amazone  mit  Ares  und 
Nike  auf  Kupfermünze  von 
Smyrna  mit  Sept.  Severus 
(nach  ’ Nomisnia  a.  a.  0. 
Taf.  1,  2d). 


4)  Sitzende  Amazone  mit  den 
beiden  Nemeseis  auf  der  E., 
auf  Kupfermünze  v.  Smyrna 
mit  Sept.  Severas  (nach 'iVo- 
misma  a.  a.  0.  Taf.  1,  27). 


fache  Axt,  oder  mit  Schale  in  der  R. , die  L. 
an  der  Pelta,  oder  mit  Tempelmodell  auf  der 
R. , aber  im  1.  Arm  Doppelaxt  und  Pelta,  zu  so 
Füßen  Schiffsprora,  oder  auf  der  R.  die  Gruppe 
der  beiden  Nemeseis,  im  1.  Arm,  an  die  Pelta 
gelehnt,  Doppelaxt,  oder  endlich  die  Amazone 
auf  Cippus  nach  1.  sitzend,  den  Kopf  zurück- 
wendend, mit  Schale  in  der  R.,  die  L.  an  der 
Pelta,  so,  in  diesen  verschiedenen  Variationen 
auf  Münzen  mit  Bildnis  Domitians  oder  der  Derne- 


5)  Amazone  Smyrna  und  6)  Amazone  mit  Statue  des 
Stadtgöttin  v.  Nikomedeia,  pergam.  Asklepios  auf  der 
auf  Homonoiamünze  von  K.,  auf  Homonoiamünze  von 
Smyrna  m.  Commodua (nach  Smyrna  mit  Caracalla  (nach 
' Nomistna  a.  a.  O.  Taf.  2,  4).  Br.3Ius.  Cat.of  lonia  pl.39, 10). 

ter  Horia,  der  altern  Faustina,  mit  Kopf  des  Zeus 
Akraios  (aus  der  Zeit  M,  Aurels),  mit  M.  Aurel, 
Commodus,  Sept.  Severus,  Rr.  ATms.  274,  310.279, 
344  f.  282,  363.  Imhoof-JBlunier,  Kleinas.  Mz. 
96,  3 und  a.  a.  0.  S.  8 f.,  4—10  Tf.  1,  25—28, 
vgl.  uns.  Abb.  4.  Endlich  Homono  iamünzen 
von  Smyrna  mit  Perinthos,  Nikomedeia,  Perga-  eo 
mon  (auch  Kyzikos,  s.  u.),  Troas,  Provinz  Asia, 
Philadelpheia,  Thyateira,  Tralleis,  Ankyra,  Im- 
hoof a.  a.  0.  S.  10 — 12  Tf.  2,  4 (darnach  unsere 
Abb.  5),  dazu  Lyd.  Stadtmz.  160 f.,  33  f.  Br.  Mus. 
lonia  302, 487  f.  303, 491-93.  305  f.,  501-05  pl. 39, 

6.  9f.  Lydia 151.  156.  362,  207  pl.41,  7.  10. 
Num.  chron.  1892,  204,  34  pl.  16,  14.  Gewöhn- 
lich sehen  wir  die  stehende  Amazone  mit  Turm- 
Koscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 


kröne  usw.  zusammen  mit  der  betreffenden 
Stadtgöttin,  dieser  ihre  R.  reichend,  und  dazu 
die  Schiffsprora,  so  mit  Commodus  auf  Münzen 
von  Nikomedeia,  ferner  mit  Caracalla  auf 
solchen  von  Pergamon  (doch  hier  aus  derselben 
Zeit  auch  die  Amazone  allein  mit  Standbild 
des  pergamen.  Asklepios  auf  der  R.,  im  1.  Arm 
Doppelaxt  und  Pelta,  zu  Füßen  die  Prora,  s. 
uns.  Abb.  0,  sowie  auch  die  Amazone  gegen- 
übergestellt dem  Asklepios),  ferner  zumal  mit 
Gordian  auf  Münzen  von  Perinthos,  Troas,  Phila- 
delpheia, Thyateira  (Gordian,  Philippus,  üta- 
cilia),  Tralleis  und  Ankyra;  außerdem  die  ste- 
hende Amazone  mit  Turmkrone  usw.  nach  1 , mit 
Doppelaxt,  Pelta  und  Mantel  in  der  L.,  auf  der 
R.  Tempelmodell,  zu  Füßen  Prora,  gruppiert  mit 
der  nach  r.  stehenden  Asia  mit  Turmkrone  usw., 
ein  Typus,  der,  wie  auf  Homonoiamünzen  von 
Smyrna  mit  Provinz  Asia  begreiflich , auch 
wiederkehrt  auf  Homonoiamünzen  von  Smyrna 
und  Thyateira  mit  Bildnis  Gordians  oder  des 
Senates,  dabei  die  Amazone  mit  Schale  (?)  statt 
Tempelmodell.  Schließlich  ist  nach  güt.  Mitt. 
von  Dr.  Imhoof-Blumer  bei  diesen  Homonoia- 
münzen nachzutragen  eine  Großbronze  von 
Kyzikos  aus  der  Zeit  der  Jüngern  Faustina, 
auf  der  (mit  den  Beischriften  der  beiden  Allianz- 
städte) sich  gegenübergestellt  sind  der  Ep- 
onymos  von  Kyzikos  und  die  Amazone  von 
Smyrna,  vgl.  Mus.  Pembrole  2 Tf.  41,  1;  bei 
der  Auktion  dieser  Sammlung  (1848)  ging  das 
Stück  (nr.  868)  über  in  die  Sammlung  Fox  und 
findet  sich  nun  vermutlich  im  Berliner  Museum. 

2)  Soviel  wie  Myrrha  (s.  d.),  die  Mutter 
des  Adonis,  s.  d.  Bd.  1,  Sp.  69 f.,  52 ff.,  über 
die  Namensgleichheit  vgl.  Belker,  Änecd.  Gr. 
p.  108,  22:  MvQQav  rijv  ayivQvav.  Bantfia 
dsvxigm  (frg.  163  bei  Bergk,  P.  l.  Gr.'^  3, 
138),  dazu  Ath.  15  p.  688  c {[ivqqk  yccQ  rj  ayvgva 
nag  Alolsvai,  insiSr]  tu  noXlk  x&v  (ivgav  öik 
agvgvrii  soxsvd^sto).  Schol.  Lyk.  829  (iivggav 
dh  Aiolslg  rrjv  agvgvav  kiyovaiv)  und  ebenso 
Tzetzes  z.  St.  {gvggcev  fßoi  ayvgvav  Alolixäg), 
vgl.  0.  Klügmann,  Philol.  30  (1870),  532  f.,  10. 
Smyrna  als  Mutter  des  Adonis  kennt  ^die  ver- 
breitete und  zugleich  die  ursprüngliche  Sage’ 
{Preller-Bobert,  Gr.  3Iyth.  1 , 360 , 2) , die  bei 
Apollod.  3,  183  f.  W.  erzählt  wird  nach  Pa- 
nyassis  {frg.  25  Kinkel) , vgl.  auch  Anton.  Lib. 
34.  Als  Tochter  des  Tlieias,  des  Königs  der 
Assyrer  (vgl.  xovgr\  ’ÄaavgLr\  Siiccvrig  Oppian. 
hal.  3,  402  f.;  nach  Ant.  Lib.  ward  Smyrna 
als  Tochter  des  Theias,  des  Sohnes  des  Belos, 
und  der  Nymphe  Oreithyia  im  Libanongebirge 
geboren)  entflammt  S.  zufolge  von  Aphroditens 
Zorn  (denn  nicht  ehrte  sie  die  Göttin)  in  wider- 
natürlicher Liebe  zum  eigenen  Vater,  und  mit 
Hilfe  der  Amme  (Hippolyte  bei  Ant.  Lib.)  ge- 
lingt es  ihr,  zwölf  Nächte  mit  dem  Vater  das 
Lager  zu  teilen;  schließlich  erkannt,  wird  sie 
von  ihm  mit  gezücktem  Schwert  verfolgt  und 
nun  auf  ihr  Flehen  von  den  Göttern  ('nach  Ant. 
Lib.  von  Zeus)  in  den  Smyrna-Baum  verwandelt; 
zehn  Monate  später  aber  sei  der  Baum  ge- 
borsten und  Adonis  geboren  worden  usw.  An 
des  Theias  Stelle  tritt  weiterhin  fast  regel- 
mäßig der  kyprische  König  Kinyras,  s.  d.  Für 
Smyrna  als  des  Kinyras  Tochter  vgl.  Theodoros 
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{iv  rcctg  MsTuuoQcpcoGsGiv)  bei  Plut.  parall.  22, 
für  S.  als  Tochter  des  Kinyras,  des  Königs  der 
Assyrer,  und  der  Kenchreis  (s.  d.),  Hi/g.  fah. 
58  p.  60,  15 if.  Sch.,  vgl.  auch  fuh.  142  p.  135, 
8f.  fah.  2V5  p 152,  2 (Kinyras,  des  Paphcs 
Sohn,  Begründer  von  Smyrna,  der  Stadt,  die 
er  nach  seiner  Tochter  benannte),  ferner  ''Adonis 
Cinyrae  et  Zmyrnae  (Smyrnae)  iilius’  Hyg.  fab. 
251  p.  139,  llf.  fah.  271  p.  146,  1.  Sodann 
für  Myrrha  als  Tochter  des  Kinyras  und  der 
Kenchreis  vgl.  zumal  Ovid.  met.  10,  298 ff.  (435f.). 
Lact.  Plac.  fab.  10,  9f,  ferner  (ohne  Nennung 
der  Mutter)  Sc7-v.  Aot.  5,  72.  Buc.  10,  18;  für 
Myrrha  als  Tochter  des  Theias  vgl.  Schol.  und 
Tzetz.  Lylc.  829.  Anecd.  Gr.  Paris,  cd.  Cramer 
4.  183,  15 ; endlich  ist  von  Myrrha  die  Rede,  ohne 
daß  ihier  Eltern  gedacht  wird,  Ciris  237 ff. 
Nemcsian.  cyneg.  26  ff'.  Modestin.  bei  Baehrens, 
Poet.  tat.  min.  4,  360  nr.  429,  9.  Lukian.  de  satt. 
58.  F tdg.  mytli.  3,  8.  l\Lyth.  vat.  1,  200.  2,  34.  3, 11, 

1 7 usw.  Eür  Amu  (s. 
d.)  statt  Smyrna  als 
Tochter  des  Theias 
und  Mutter  des 
Adonis  vgl.  Zo'ilos 
(ö  Ksdguasvg),  Et. 
Mg.  s.v.  köiogp.  117, 
35  ff'.  Vgl.  noch 
Gruppe,  Gr.  Myth. 
292,  2.  334,  9.  10. 
780,4.  950  A.  Smyr- 
na bzw.  Myrrha 
erscheint  als  Mirra 
inschriftlich  be- 
zeichnet unter  den 
Hero'inen  von  Tor 
Marancio  in  der 
Vatikan.  Bibliothek 
dargestellt,  wie  sie 
flieht  vor  ihrem 
Vater,  den  man  sich  hinzuzudenken  hat,  vgl. 
Baoul-Bochette,  Peint.  ant.  ined.  p.  397  ff.  pl.  4 
(darnach  uns.  Abb.  7).  Helhi.g,  Führer^  2,  168  f. 
nr.  1001.  Ferner  ist  vielleicht  heranzuziehen 
das  Bronzerelief  zu  Neapel  mit  Darstellung 
einer  Frau,  die,  schon  nach  dem  vor  ihr  stehen- 
den Eros  zu  schließen  sowie  nach  der  Ai^hro- 
ditestatue  im  Hintergrund,  von  Liebesschmerz 
ergriffen  ist  und  der  ihre  Amme  Trost  zuspricht, 
von  0.  Jahn,  Arch.  Beitr.  S.  305  auf  Phaidra, 
von  Stephayii,  C.-B.  de  Petersb.  1863,  179  f,  24 
auf  Smyrna  mit  der  Amme  Hippolyte  bezogen, 
vgl.  auch  o.  Bd.  1 Sp.  2681,  12 ff.  Und  schließ- 
lich sei  hingewiesen  auf  das  pompeianische 
Wandgemälde  bei  Baoul-Bochette , Mon.  ined. 
p.  232  pl.  48.  Hclhig , Wa^idgem.  nr.  1390; 
schon  Helbig  dachte  an  den  von  den  Nymphen 
gepflegten  Adonis,  bestimmter  noch  hat  C.  Dil- 
they.  Bull,  d.  Inst.  1869,  158  die  Darstellung 
auf  des  Adonis  Geburt  aus  dem  Myrrheubaum 
gedeutet,  vgl.  auch  Preller- Bobert , Gr.  Myth. 
1,  360,  2.  [Otto  Waser.] 

Siiiyrnaike  {EgvQvcc'iy.fj),  Beiname  der  Kybele 
auf  einer  Inschrift  vom  Berge  Pagos  bei  Smyrna : 
Mrizgl  dsrnv  EgvQvuLui/,  Mova.  y.ul  ßißl.  tyg 
tvuyy.  G%oh)g  4 (1880),  128  nr.  166.  Corr.  hell. 
3, 328.  Hirschfcld,  Königsbercier  Studien  1 ('1887), 
131.  [Höfer.] 


1)  Heroine  Myrrha  (=  Smyrna) 
von  Tor  Marancio  (nach  Raoul- 
RochettCy  Peint.  ant.  ined.  pl.  4-). 


Suenath  (snenaff)  ist  der  Name  einer  etrus- 
kischen Göttin,  die  einmal  auf  einem  Spiegel 
unbekannter  Herkunft  genannt  ist.  Die  Lite- 
ratur desselben  sowie  die  Beschreibung  der 
Darstellung  habe  ich  s.  v.  pulffisqp  gegeben. 
Außerdem  hat  Deccke  {Etr.  P'o.  4,  27)  daran 
gedacht,  der  Name  unserer  Göttin  könne  in 
dem  ffne  der  Region  1 des  Placentiner  Temp- 
lums  stecken,  welches  er  deshalb  in  sne  ändern 
10  wollte.  Da  aber  Poggi  (Bronzo  Piac.  7)  die 
Lesung  ffne  nach  Autopsie  gibt  und  keine  Be- 
merkung beifügt  und  auch  seine  Tafel  das 
ff  völlig  deutlich  hat,  so  scheint  doch  die 
Lesung  ffne  nicht  geändert  werden  zu  dürfen. 
Außer  dem  geradezu  fabelhaften  Erklärungs- 
versuche Gerhards  {Gotth.  d.  Etr.  45.  Anm.  124), 
der  die  snenaff  für  eine  Schicksalsgöttin  an- 
sieht  und  ihren  Namen  snenaff  'mit  einer  nicht 
unerhörten  Umstellung’  aus  sffenan  ableitet, 
20  das  sich  'leicht  durch  Verweisung  auf  die  trö- 
zenische  Athene  Sthenias  . . . und  die  römische 
Strenia  . . . erklärt’,  sind  weitere  Deutungen 
nicht  versucht  worden.  Denn  Deeckes  Erklä- 
rung des  von  ihm  vermuteten  sne  der  Placen- 
tiner Bronze  als  Salus  auf  Grund  des  Martian 
scheitert  schon  daran,  daß  wir  das  ffne  gar 
nicht  in  sne  ändern  dürfen.  Aber  auch  sach- 
lich ist  sie  völlig  unzulässig,  denn  die  snenaff 
ist  auf  dem  Spiegel  mit  ihrem  Scheitelstift 
30  und  dem  Salbenbüchschen  lediglich  eine  die- 
nende Frau  der  Venus  (turan),  wie  viele  andere, 
zu  denen  übrigens  auch  Deccke  selbst  an  an- 
derer Stelle  (in  Müllers  Etr.  2^,  509)  die  sne- 
naff rechnet.  Über  ihren  Namen  läßt  sich 
nichts  weiter  aussagen,  als  daß  er  echt  etras- 
kisch  ist:  das  -ff  haben  wir  in  den  Namen 
etruskischer  Göttinnen  auch  sonst  als  Endung, 
so  in  vanff,  leinff  und,  in  der  Form  -ffa,  in 
taliffa  und  ffuplffa,  und  ebenso  begegnet  das 
40  sn-  als  etruskischer  Anlaut  auch  sonst  (vgl. 
Deecke  in  Müllers  Etr.  2^,  391).  [C.  Pauli.] 
Snephorses  {SvtcpoQGfjg),  Name  bzw.  Beiname 
der  Isis  ('iGiog  EvsepogGytog).  der  sonst  Nsepog- 
Gyg  geschrieben  wird  (s.  Nepherses,  Nephorsees, 
Bd.  2 Sp.  1763,  39.  2551,  22  ff.),  U.  Wilken, 
Ay-chiv  /'.  Painjrusforsch.  4,  1908,  264,  der  gegen 
Grenf eil- Hunt,  Pap).  Arch,  35,  4 nachweist,  daß 
nicht  "jGiog  Nicpogofjtog,  sondern  EvsepogGyrog 
zu  schreiben  ist.  [Höfer.]  * ■ 

50  Sobades  {Goßddsg),  Benennung  der  Bakchan- 
tinnen,  die  sie  als  die  übei’mütig  daher  Rasen- 
den bezeichnet.  Vgl.  Nicet.  Acom.,  Annal.  2, 
13.  206;  xaO'ccTtsg  ö EegGrig  AiövvGog  rag  &vu- 
dug,  .Soßäö'ag,  MaivuSag,  ßäx^ug  £i%£v;  Hcsycli. 
8.  V.  GoßciSsg'  vnsgficpccvoi,  ugtutoi,  guivogsvai 
[tj  giaivöysvai,].  Bei  dieser  oder  ähnlichen  Be- 
zeichnungen der  Mä.naden,  wie  z.  B,  Ovädsg, 
an  'Windgeister’  zu  denken  {Gruppe,  Griech. 
Myth,  u.  Belig.  2,  841,  3)  ist  nicht  unbedingt  not- 
60  wendig.  Über  die  etymologische  Herleitung 
von  Goß^m  undMen  Zusammenhang  mit  Evßdg 
(Benennung  eines  Satyrs  auf  einem  Vasenbild) 
vgl.  0.  Jahn,  Vasenb.  15,  9;  Prellwitz,  Et. 
Wörterb.  der  gr.  Sprache'^  s.  v.  Goßko  ('heftig, 
hoffärtig’).  Auf  die  gleiche  Wurzel  geht  auch 
eine  bisher  nur  bei  Ulpian.,  Comment.inDemosth. 
Mid.  p.  225  ed.  Dobson  {rb  Sh  Goßei  Gvi’sxovg 
■HLvyGsmg  xfAg-ygiov  tv&sv  ya]  Goßovg  rovg 
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ZuTVQOvg  TiaQU  tb  coßsiv.  KivrjriKcbratov  yap 
iatLV  iv  Totg  ^moig.  y.aX  öicc  tovro  otixt  tovg 
2^ccTVQ0vg  ccvTOvg  ooßag  ^j(ovtag  ygdtpovGi.)  be- 
legte Bezeichnung  der  Satyrn  (vgl.  dazu  Use- 
ner,  Göttern.  45)  zurück.  Die  ganz  vereinzelt 
überlieferte  Notiz  bei  Cyrill.,  Contra  Julian. 

4,  129,  Migne  76,  S.  700  (ptov  roiyaQOvv  Kgovov 
T£  xal  jLa  d'rjßOfiiv  ’^gscc  rs  Kal  rrjv  ^inolXco- 
vog  aösXcpijV  rgv  coßdäa  rs  Kal  ioy^iaigav),  in 
der  auch  Artemis  coßdg  genannt  wird,  ist  von 
Loheck,  Aglaoph.  1088  wohl  richtig  durch  den 
Hinweis  auf  den  späteren,  jedenfalls  sekundären 
Gebrauch  des  Wortes  aoßdg  {—  tioqvti-,  Suid. 
aoßdösg'  dimKOvaai  rtoQvai,  Schol.  Aristoph.  Fax 
812  ygaoGoßai  ■ ygaicL  GvyKOigtogsvoi'  aoßddag 
ydg  rag  Ttögvag  liyovGLV  EvnoXig  [fr.  incert. 
62  Mein.]  itagd  ryäsSl  6v  rfj  aoßdöi  Karrjydyov 
und  besonders  Philo,  de  prof.  p.  472  gayXdg  rj 
rgioölng  aoßdg)  erklärt.  — • Nach  Athenaeus 
14,  p.  629f.  (Vol.  3,  389,  17  Kaib.:  Kal  ysXolai 
6’  slalv  dg'itjasig  lySig  v.ul  gaKrgiagbg  UTtoKivog 
rs  Kul  aoßdg,  Uri  6b  Kal  (logtpaagbg  Kal  yXav^.  . . .) 
hieß  auch  ein  Tanz  aoßdg,  offenbar  wegen  des 
ausgelassenen  Tollens  (aoßstv).  Daß  dies  ein 
^Bacchischer’  Tanz  gewesen  sei  {Jahn  a.  0. 15,9, 
der  noch  H.  C.  A.  Eichstaedt,  De  dram.  Graec. 
comico-satyrico , Lipsiae  1793,  p.  69  zitiert), 
geht  jedenfalls  aus  dem  Zusammenhang  bei 
Athenaeus  nicht  hervor.  [J.  Heeg.] 

Sobarensis,  lokaler  Beiname  des  Satm-nus 
(d.  i.  des  mit  Saturnus  identifizierten  Ba’al 
Chammün;  s.  Bd.  1 Sp.  2871f.)  in  Neferis,  C.I.L. 
8 Suppl.  12390.  12392.  12394.  Vgl.  (nach  Be- 
richt in  Bursians  Jahresber.  139  [1908],  126) 
J.  Hue,  Contrihution  ä l’etude  du  culte  de  Sa- 
turne  et  de  Baal  sanctuaire  africain  de  Satur- 
nus Sobarensis  in  Acad.  des  Sciences  belles-lettres 
et  arts  de  Rouen.  [Höfer.] 

Sobk  (Sebak,  Sebek,  Suchos)  ägyptischer 
Krokodilgott,  besonders  im  Fajjum  verehrt. 
Ägyptisch  sbk,  gesprochen  sobk  nach  Eovyog, 
EoßK-,  Lok-  u.  ä. 

Übersicht. 

Schon  zur  Zeit  des  alten  Reichs  wurde 

5.  zu  Schedet  im  Fajjum  verehrt  als  Gott  mit 
Krokodilkopf  (s.  unt.  I B 2 b).  Derselbe  wird 
auch  in  den  Pyramidentexten  erwähnt;  an 
anderer  Stelle  heißt  er  dort  Sohn  der  Neit 
(II  A)._  Im  mittleren  Reich  ist  Sobk  durch 
die  Übersiedelung  der  Dynastie  nach  dem 
Fajjum  mit  einem  Schlage  eine  Art  von  Staats- 
gott geworden  (IB2b).  Er  ist  im  Fajjum,  in 
vielen  Formen  verbreitet  und  wird  an  den 
Stätten,  deren  Hauptgott  er  ist,  von  den  Leben- 
den und  für  die  Toten  angerufen.  Auch  an 
anderen  Orten  in  Oberägypten  kennen  wir  S. 
schon  zu  dieser  Zeit  (IC 2c),  in  der  die  An- 
näherung des  S.  an  den  Sonnengott  Re  erfolgt 
zu  sein  scheint  (VA  2). 

Im  neuen  Reich  finden  wir  Tempel  des 
S.  von  einer  gewissen  Bedeutung  über  ganz 
Mittelägypten  verstreut;  RamsesIII.  hat  ihnen, 
besonders  dem  S.  des  Fajjum,  Schenkungen  ge- 
macht (s.  I B — C).  Im  Pantheon  nimmt  S.. 
dessen  fajjumische  Form  dem  Horus  nahe  steht 
(II  D 1) , eine  untergeordnete  Stellung  ein ; er 
wird  in  den  Götterlisten  hinter  der  Osirisfamilie 
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eingereiht  (II B) , steht  völlig  isoliert  da  und 
hat  merkwürdigerweise  keine  Gattin.  Man  gibt 
ihm  gelegentlich  eine  oder  auch,  um  die  üb- 
liche Trinität  hei'zustellen,  zwei  Genossinnen  bei ; 
aber  diese  scheinen  innerlich  keine  Beziehung 
zu  ihm  zu  haben  (II  C).  Über  den  Charakter 
des  S.  erfahren  wir  in  dieser  Zeit  kaum  Neues; 
vielleicht  ist  er  als  Wassergott  zu  belegen. 

Mit  den  Tempeln  aus  der  j)tolem äisch - 
römischen  Zeit  beginnen  auch  für  S.  die 
Quellen  zur  Kenntnis  seines  Charakters  reicher 
zu  werden;  da  die  Inschriften  dieser  späten 
Bauten  auf  alte  und  z.  T.  uralte  Vorlagen 
zurückgehen,  sind  auch  viele  Züge  des  S.,  die 
uns  jetzt  erst  bekannt  werden,  Bestandteile 
seines  ursprünglichen  Charakters,  die  wir  nur 
aus  Mangel  an  Quellen  für  die  ältere  Zeit 
nicht  belegen  konnten.  S.  tritt  uns  in  diesen 
Texten  entgegen  als  Krokodil-,  Wasser- 
und  Fruchtbarkeitsgott  (IHA — C).  Er  ist 
auch  Urgott  und  ein  Schöpfer  (IV  A — C)  und 
Erhalter  der  Welt;  darin  berührt  er  sich  mit 
dem  Sonnengott,  mit  dem  er  als  Sobk-Re  ge- 
legentlich völlig  identifiziert  wird  (V  A 2).  Ande- 
rerseits ist  er  aber  auch  eine  von  ihm  getrennte 
Persönlichkeit,  die  als  Verteidiger  des  Re 
gegen  seine  Feinde  genannt  wird  (V  A 3).  In 
diesem  Punkte  ist  es  ihm  wie  dem  Set  er- 
gangen: man  hat  seine  gutartige  Natur  ver- 
gessen und  ihn  gelegentlich  an  einem  anderen 
Orte  zu  einem  Scheusal  gestempelt,  das  zu 
den  Feinden  der  Sonne  gehört  (V  B).  Der 
Kultus  des  S.  ist  zu  dieser  Zeit  in  hohem  Maße 
gepflegt  worden  in  Ombos  (ID),  das,  vorher 
so  gut  wie  unbekannt,  vermutlich  aus  poli- 
tischen Gründen,  plötzlich  einen  gewaltigen 
Tempel  des  S.  und  Haroeris  erhält;  ferner  im 
Fajjum,  aus  dessen  Haupttempel  wir  eine  Ord- 
nung der  Götterwelt  vom  Standpunkte  des 
fajjumischen  Sobkdieners  besitzen  (I  B 5).  Im 
Tempel  der  Hathor  zu  Dendera  und  im  Tempel 
des  Sonnengottes  Horus  zu  Edfu  ist  S.  wie 
sein  Krokodil  verpönt  (I  C 1 und  V B 2). 

Aus  den  griechischen  Papyrusurkunden 
der  ptolemäisch-röm.  Zeit  erfahren  wir,  daß 
Krokodilgötter  als  Suchos,  Petesuchos  und 
unter  vielen  anderen  Namen  in  Städten  und 
Dörfern  des  Fajjum  angebetet  wurden;  über 
Kultus  und  Charakter  dieser  Gottheiten  pflegen 
diese  Quellen  leider  zu  schweigen  (I B 6).  Mehr 
berichten  die  griechischen  Schriftsteller:  Dio- 
dor  erzählt  vom  Krokodil  im  Mörissee,  das  Strabo 
selbst  gesehen  hat  (IB2c);  durch  sie  und  an- 
dere wird  uns  bestätigt,  daß  Krokodile  in  Ober- 
ägypten an  einigen  Orten  verehrt,  an  anderen 
verfolgt  und  getötet  wurden  (I  C 1 — 2). 

Was  die  örtliche  Gliederung  der  Kulte 
des  S.  angeht,  so  haben  wir  zwei  Hauptstätteu : 
das  Fajjum,  in  dem  er  zu  allen  Zeiten  seit 
dem  alten  Reich  als  verbreitet  uns  bekannt  ist 
(I  B);  und  Ombos,  dessen  ptolemäischer  Tempel 
unsere  einzige  Quelle  für  den  dortigen,  von 
griechischen  Schi-iftstellern  erwähnten  Krokodil- 
kultus*ist  (I  D).  Neben  diesen  beiden  großen 
Kultstätten  des  S.  gibt  es  viele  von  unter- 
geordneter Bedeutung  in  Mittelägypten  (I  C 2), 
die  durch  das  ganze  Land  verstreut  liegen. 
Im  eigentlichen  Oberägypten  wird  das  Kroko- 
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dü  teils  verfolgt,  teils  verehrt  (I  C 1 — 2),  wie 
ähnlich  auch  andere  Tiere.  Im  Zusammenhang 
damit  hat  S.  in  den  Tempeln  entweder  eine 
angesehene  Stellung  (I  C 2),  oder  man  ver- 
schweigt seine  Existenz,  bzw.  läßt  man  ihn 
zusammen  mit  anderen  Feinden  der  guten 
Götter  vernichtet  werden  (I  C 1 und  V B).  Im 
Delta  ist  S.  offenbar  an  mehreren  Orten  von 
altersher  verehrt  worden ; aber  bei  dem  F ehlen 
von  Material  aus  älterer  Zeit  können  wir  darin 
nicht  klar  sehen  (I A). 

Für  den  my  thologi-schen  Charakter 
des  S.  ist  zunächst  seine  vereinzelte  Stellung 
im  Pantheon  bemerkenswert;  er  hat  zu  keiner 
anderen  Gottheit  irgendwelche  Beziehung, 
außer  daß  er  ^Sohn  der  Neit’  heißt  (HA). 
Sein  Verhältnis  zu  Horns  ist  unklar  (HDl); 
seine  Annäherung  au  den  Sonnengott  Re  seit 
dem  mittleren  Reich  (VA)  folgt  dem  Zuge  der 
Zeit  und  sagt  nichts  aus  für  sein  ursprüngliches 
Wesen,  wenn  natürlich  auch  innere  Ähnlich- 
keiten zwischen  beiden  Göttern  vorhanden 
waren.  Andere  Angliederuugen  des  S.  an  große 
und  kleine  Götter  (II  D 3)  erweisen  sich  durch 
ihre  örtliche  und  zeitliche  Begrenzung  als  se- 
kundäre Erfindungen.  Für  die  Isolierung  des 
S.  ist  es  charakteristisch,  daß  er  keine  Gattin 
hat  (II  Cj.  Dieser  Zug  scheint  gut  dazu  zu 
passen,  daß  S.  ein  ürgott  und  Schöpfer  ist 
(IV  A — C)  wie  der  Sonnengott,  der  von  selbst 
entstand  und  allein  schuf  und  zeugte;  aber  S. 
wird  uns  in  dieser  Tätigkeit  leider  erst  in 
später  Zeit  bekannt.  Immerhin  könnte  sie 
seinem  ursprünglichen  Charakter  angehören  und 
scheint  Hand  in  Hand  zu  gehen  mit  seiner 
Eigenschaft  als  ein  Fruchtbarkeitsgott,  der  die 
Felder  gedeihen  läßt  (IH  C).  Der  letzte  Zug 
scheint  hervorgegangen  zu  sein  aus  dem  Gott 
des  Wassers,  dem  auch  die  Fische  angehören 
(HIB)  und  der  sich  seit  Urzeiten  als  Krokodil 
manifestiert  (HI  A). 

Abseits  von  dieser  Gruppe  von  Vorstellungen 
steht  das  Verhältnis  des  S.  zum  Sonnengott; 
es  ist  uns  fast  nur  aus  den  oberägyptischen 
Tempeln  überliefert,  und  dort  geht  es  in  der 
gleichen  Richtung  wie  das  Verhältnis  der  ein- 
zelnen Orte  zum  Krokodil.  Entweder  verehrt 
man  das  Krokodil;  dann  ist  S.  ein  Freund  der 
Sonne,  verteidigt  sie  gegen  Feinde  und  wird 
oft  mit  ihr  identifiziert,  da  ja  auch  S.  ein  Er- 
halter der  lebenden  Welt  ist  (V  A).  Oder  man 
verfolgt  das  Krokodil;  dann  fehlt  der  Name 
des  S.  in  den  Götterlisten  (II  B),  und  man  ge- 
sellt ihn  mit  Set  und  den  Nilpferden  den  Un- 
holden zu  (V  B).  — In  den  Osirissagen  spielt 
S.  nur  spät  und  vereinzelt  eine  untergeordnete 
Rolle;  seine  Hineinziehung  in  diesen  Mythen- 
kreis ist  offenbar  sekundär. 

Literatur:  P.  JE.  Jablonski,  Pantheon 
Aegyptiorum  3 [Francof.  ad  Viadr.  1752]  70. 
J.-Fr.  Champollion,  Pantheon  egyptien  [Paris 
1823]  nr.  21 — 2.  Chr.  C.  Jos.  Bimsen,  Ägyptens 
Stelle  in  d.  Weltgesch.  [Gotha  1845]  475.  Plu- 
tarch.  De  Iside  et  Osir.  ed.  Parthey  [ßerlip  1850] 
267.  Bich,  Lepsius,  Über  den  ersten  ägypit.  Götter- 
Jcreis  [=  Äbh.  Akad,  Berlin,  Phü.-hist.  Kl.  1851] 
181 — 188.  P.  Pierret,  Petit  manuel  de  Mytho- 
logie [Paris  1875]  119 — 20.  B.  Lanzone,  Dizio- 
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nario  di  mitologia  egiziana  [Torino  1881]  1028 
— 41  tav.  353.  H.  Brugsch,  Beligion  und  Mytho- 
logie der  alt.  Aeg.  [Lpzg.  1885  — 8]  585  — 602. 
G.  Maspero  (1888)  in  Ftudes  de  mythologie  et 
d’archeol.  egypt.  2 [=  Bibi,  egyptol.  2,  Paris 
1893]  233.256.  A.Wiedemann,  JHerodots  2.Buch 
[Lpzg.  1890]  300  ff.  Ders.,  Bel.  der  alt.  Aeg. 
[Münster  1890]  79.  102.  H.  Brugsch,  Aegypto- 
logie  [Lpzg.  1891]  447  ff  C.  P.  Tide,  Gesch.  der 
Bel.  tni  Alt.  [Gotha  1896 1 1,42.  53.  Flinders 
Petrie,  Beligion  and  conscience  in  anc.  Egypt 
[London  1898]  62.  Brodriclc  and  Morton,  Dic- 
tionary of  egypt.  archeology  [London  1902]  154. 
Lange  bei  Chantepie  de  la  Saussaye,  Lehrbuch 
d.  Beligionsgesch.'^  (Lpzg.  1905)  210.  Herrn. 
Schneider,  Kultur  u.  Denken  der  alt.  Aeg.  (Lpzg. 
1905)  420.  497.  Ad.  Eriitan,  Die  ägypt.  BeligioK 
(Berlin  1905),^  (Berlin  1909)  Index.  Ed.  Aleyer, 
Gesch.  d.  Alt.  ^ (Stuttgart — Berlin  1909)  1,  2 Index. 

I.  Lokalkulte. 

Wie  alle  großen  Götter  in  Ägypten  ist  S. 
in  historischer  Zeit  nicht  nur  an  einem,  sondern 
an  vielen  Orten  verehrt  worden;  die  Ägypter 
waren  sich  darüber  klar  und  sprechen  deshalb 
von  'S.  in  allen  seinen  zahlreichen  Namen  an 
allen  Stätten,  an  denen  sein  Ka  zu  sein  liebt’ 
(Naville,  Totenbuch  Kap.  171,  3).  Listen  der 
verschiedenen  b^ormen  des  S.  sind  uns  mehr- 
fach erhalten;  z.  B.  auf  dem  Turiner  Altar 
{Transact.  Soc.  Bibi.  Archaeol.  3,  110),  ferner  im 
Sethostemijel  von  Abydos  {Mariette,  Abydos  1 
pl.  44, 13 — 16).  Diese  Listen  nennen  teils  die 
im  folgenden  aufgezählten  Lokalformen  des 
S.  und  geben  somit  wirklich  alte  Gottheiten; 
andererseits  vermischen  sie  mit  diesen  andere 
nebensächliche  Formen  und  Beinamen  des  S.,  so 
daß  die  Listen  für  unsere  kritische  Behandlung 
der  Formen  des  S.  nicht  in  Betracht  kommen. 

A.  Im  Delta. 

Aus  spätägyptischen  Quellen  wissen  wir, 
daß  S.  in  mehreren  Gauen  des  Delta  Lokal- 
gott war;  Gaulisten  lassen  ihn  als  Repräsen- 
tanten des  Nomos  auftreten.  Die  älteren  Denk- 
mäler lassen  uns  für  das  Delta  wie  sonst  so  ! 
auch  hier  im  Stich;  aber  es  scheint  doch,  als  | 
ob  S.  schon  in  uralter  Zeit  gerade  in  den  j 
Sümpfen  und  Dickichten  der  vielfach  ver- 
zweigten Nilarme  als  Krokodil  hausend  gedacht 
ist.  S.  der  Sohn  der  Neit  {Pyr.  510;  vgl.  unten 
II A)  wohnt  gewiß  nicht  weit  von  Sais , der 
Heimat  der  Neit. 

Brugsch  (Dictionn.  Geograph.  [Lpzg.  1879] 
1002 — 4.  1044ff.  Bel.  u.  Myth.  599 ff.  Aegypto- 
logie  448  ff.)  sagt,  daß  die  unterägyptischen 
Gaue  3 (Apis)  und  4 (Prosopites)  und  5 (Saites)  ' 
und  7 (Metelites)  den  S.  verehrten;  ferner  die  ' 
zu  dem  letzteren  gehörenden  Bezirke  Mene- ! 
laites,  Onuphites  und  Natho.  Es  handelt  sich  j 
hierbei  teils  um  alte  Hauptkultstätten  des  S., 
teils  wird  er  nur  gelegentlich  neben  anderen! 
Göttern  verehrt.  Auch  die  Fajjumpapyri  (vgl.  ^ 
unten  I B 5)  nennen  einen  'S.,  Herrn  des  süd-.( 
liehen  Gaues  von  Sais  (Prosopites)’  {Lanz.  VI  57: 
= Pleyte  VI  33).  Eine  Gaumünze  des  Onuphites 
zeigt  ein  Krokodil  {Brugsch,  Dict.  Geogr.  1018  . 
zum  Metelites  vgl.  ebenda  349.  688). 
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B.  Im  Fajjum. 

1.  Die  Landschaft  Fajjum. 

Seit  den  Anfängen  der  Ägyptologie  {Brugsch, 
Geograph.  Inschr.  [Berlin  1857]  1,  231)  hat 
man  richtig  gesehen,  daß  im  Fajjum,  der  ab- 
seits wie  eine  Oase  am  Westrande  von  Mittel- 
ägypten liegenden  Provinz,  die  Kultstätten  des 
S.  am  häufigsten  sind;  man  erkannte,  daß  im 
Gau  Arsinoites,  ägyptisch  t’ — s’  ''Seeland’  (zu- 
erst Brugsch  in  Ztschr.  Aeg.  Spr.  20  [1872] 
89  — 91)  S.  der  Lokalgott  ist  {Brugsch,  Biet. 
Geogr.  [Ljjzg.  1879]  769.  1042.  Bümichen,  Geogr. 
Aegyptens  [Berlin  1887]  230).  — Die  Frage 
nach  der  Entstehung  des  Fajjum  und  damit 
nach  dem  Alter  des  S.  in  jener  Gegend  ist 
noch  nicht  geklärt.  Bisher  glaubte  man,  daß 
die  Könige  der  12.  Dynastie,  insbesondere 
Amenemhet  III.  (vgl.  unten  3)  die  Landschaft 
erst  urbar  gemacht  und  zuerst  als  fruchtbare 
Provinz  für  Ägypten  gewonnen  hätten.  Da 
aber  S.  von  Schedet  (vgl.  unten  2 b)  schon  im 
alten  Reich  neben  alten  Göttern  genannt  und 
dargestellt  wird,  so  scheinen  jene  Herrscher 
nur  eine  Neuregulierung  der  Wasserverhältnisse 
vorgenommen  zu  haben,  die  neues  Fruchtland 
schuf  aus  sumpfigen  oder  sandigen  Strecken. 
Die  Auslassung  des  Fajjum  in  den  auf  alten 
Vorlagen  beruhenden  Gaulisten  kann  also  nicht, 
wie  man  bisher  annahm,  die  späte  Erschließung 
der  Provinz  zum  Grunde  haben.  Im  mittleren 
Reiche  tritt  S.  als  Staatsgott  (vgl.  unten  2b) 
in  ungewöhnlicher  Weise  hervor;  später  spielt 
er  nur  die  Rolle  eines  angesehenen  Lokalgottes. 
Welche  Bedeutung  er  an  den  verschiedensten 
Punkten  des  Fajjum  sich  bewahrt  hatte,  zeigen 
die  griechischen  Papyri  aus  dieser  Landschaft, 
die  uns  die  Fülle  der  kleinen  Götter  des  Mittel- 
standes besser  kennen  lehren  für  sie  als  für 
irgendeine  andere  Landschaft  zu  dieser  oder 
älterer  Zeit.  In  jedem  Dorf  wird  damals  ein 
S.,  griech.  Bov^og,  verehrt;  oft  hat  er  noch 
besondere  Namen,  Attribute,  oder  seine  Diener 
sondern  sich  irgendwie  von  den  Nachbarn  ab 
(vgl.  Abschnitt  6). 

2.  Die  Stadt  Schedet  — Krokodilopolis  — Arsinoe. 

a)  Die  mächtigste  Form  des  S.  im  ganzen 
Fajjum  war  naturgemäß  der  in  der  Hauptstadt 
Schedet,  hieroglyphisch  sdj.t,  wohnende  Gott; 
dieser  'S.  von  Schedet’  ist  früh  richtig  erkannt 
(Literatur  in  1;  ferner:  Brugsch,  Biet.  Geogr. 
678.  804.  Bel.  598.  Aegyptologie  447).  Die 
Stadt  hatte  als  vulgären  Namen  nach  ihrem 
Schützer  Per-Sobk  (hierogl.  pr-sbk)  'Haus 
des  S.’,  dessen  Wiedergabe  Krokodilopolis 
sein  soll;  infolge  der  Umtaufung  durch  ein 
ptolemäisches  Dekret  nennt  man  die  Stadt 
auch  Arsinoe. 

b)  'S.  in  Schedet’  wird  gelegentlich  in  den 
Pyramidentexten  {ed.  Sethe  1564)  erwähnt;  'S. 
von  Schedet’  ist  im  Totentempel  eines  Königs 
der  5.  Dynastie  bei  Abusir  dargestellt  {Bor- 
chardt,  Grabdenkmal  des  Ne-user-re,  Abb.  70). 
Im  mittleren  Reich  nennen  eine  Fülle  von 
Denkmälern,  die  aus  der  Stadt  Schedet  und 
anderen  Orten  des  Fajjum  oder  aus  anderen 
Provinzen  von  Ägypten  stammen,  den  S.  von 
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Schedet.  Die  Könige  hatten  aus  politischen 
Gründen  ihre  Residenz  im  oder  am  Fajjum, 
und  so  trat  nach  ägyptischer  Sitte  der  Lokal- 
gott der  Gegend  in  die  Rolle  eines  Schützers 
des  Königs  ein;  S.  gewann  für  das  mittlere 
Reich  dadurch  die  Bedeutung  eines  Staats- 
gottes, die  sonst  der  Gott  der  Heimat  der 
Dynastie  zu  haben  pflegt.  Eine  Statuengruppe 
aus  Schedet  stellt  König  Amenemhet  I.  und 
S.  dar  (Lepsius,  Benhn.  2, 118e.  f;  Text  2,30). 
Auf  einem  Siegelzylinder  heißt  Amenemhet  HI. 
'geliebt  vom  S.  von  Schedet’  {Sharpe,  Egyptian 
Inscriptions  [London  1855]  pl.  23  c),  und  der 
Tempel,  den  dieser  König  in  der  Hauptstadt 
des  Fajjums  baute,  hieß  'Amenemhet  III.  lebt 
ewig  im  Hause  des  S.  von  Schedet’  {Lepsius, 
Benlcm.  2,  138  e).  Der  'S.  von  Schedet,  Horus, 
der  im  Fajjum  wohnt’,  hat  von  Ramses  HI. 
während  seiner  Regierungszeit  146  Leute  er- 
halten {Pap.  Harris  I pl.  61  b 14).  Man  wundere 
sich  nicht,  wenn  auf  einer  Felsenstele  im 

1.  Katarakt  {Catal.  des  monum.  et  inscr.  ed.  de 
Morgan  I pl.  95  Nr.  149  bis;  Zeit  Ramses  II.) 
ein  Mann  vor  Chnum  und  S.  von  Schedet  betet; 
es  handelt  sich  um  einen'königlichen  Gesandten’, 
der  offenbar  den  Herrn  der  Kataraktengegend 
und  den  Lokalgott  seiner  Heimat  anruft.  — 
In  dem  späten  Fajjumpapyrus  spielt  'S.  von 
Schedit’  oder  'S.  Herr  des  Seelandes’  (=  Fajjum, 
vgl.  oben  1)  eine  größere  Rolle  als  andere  Sobke; 
bald  ist  er  mit  Krone  dargestellt  {Lanz.  VI  61 
= Pleijte  VII  37),  bald  ohne  Krone  {Lanz.  VI  24 
— Pleijteyi  12);  weiteres  in  5. 

c)  Biodor  1,  84  erzählt,  daß  im  See  Moeris  ein 
lebendes  Krokodil  gehalten  und  verehrt  werde. 
/S'fraöo(  17, 38)  hat  Arsinoe,  das  alte  Schedet,  selbst 
besucht  und  berichtet,  daß  dort  ein  heiliges 
Krokodil  in  einem  See  besonders  unterhalten 
werde;  es  heißt  Suchos  und  wird  Fremden  wie 
eine  Sehenswürdigkeit  vorgeführt.  Die  Ruinen 
der  alten  Stadt  sind  erhalten  dicht  bei  Medinet- 
Fajjüm,  der  heutigen  Hauptstadt  der  Provinz; 
aber  der  See,  den  wir  auch  in  der  18.  Dynastie 
als  'See  des  S.’  kennen  {Lepsius,  Benkm.  Text  3, 
261a),  ist  völlig  verschüttet(vgl.  unten  5b). 

d)  Bemerkenswert  für  den  S.  von  Schedet 
ist,  daß  er  starke  Verwandtschaft  mit  einem 
Horus  hat.  Der  Name  des  Gottes  heißt  in  den 
Fajjumpapyrus  (vgl.  unten  5)  'S.  von  Schedet, 
Horus,  wohnend  in  der  S. -Kapelle’  {Lanzone 

2,  43  = Pleijte  3,  23).  Diese  Zusammenstellung 
ist  auch  in  älterer  Zeit  üblich;  z.  B.  nennt 
Ramses  III.  den  Gott  Fajjums:  'S.  von  Schedet, 
Horus,  der  im  Fajjum  wohnt’  {Pap.  Harris  I 
pl.  61  b 14).  An  anderen  Stellen  wird  der  'Horus 
von  Schedet’  erwähnt  {Lanzone  4.  2.43.  3,9. 
8e).  — Vgl.  unten  I C 1. 

e)  In  Ombos  im  Tempel  des  oberägyptischen 
Genossen  unseres  S.  (vgl.  unten  D)  ist  gelegent- 
lich auch  'S.  von  Schedet,  Herr  des  Feldes, 
Herrscher  des  Krautes’  dargestellt,  begleitet 
von  Hathor-Nut  {de  3Iorgan,  Catal.  des  monum, 
et  inscr.  2,  42). 

3.  Das  Labyrinth. 

Lange  Zeit  hat  man  sich  vergeblich  bemüht, 
durch  Äusgrabungen  oder  Kombinationen  Klar- 
heit zu  erhalten  über  die  Bedeutung  des  Ge- 


ro 

20 

30 

40 

50  : 

I 

60  ' 


1099  Sobk  (Kulte  im  Fajjum) 

bäudekomplexes  am  Eingang  des  Fajjum,  den 
wir  Labyrinth  zu  nennen  pÜegen;  gelegentlich 
sah  man  in  ihm  einen  Sobktempel  ( Tide,  Gesch. 
d.  Bei.  1, 52).  Nach  den  neueren  Untersuchungen 
des  Platzes  kann  nun  auf  Grund  zahlreicher 
Parallelen  kein  Zweifel  mehr  sein,  daß  die 
Anlage  der  Totentempel  des  Königs  Ame- 
nemhet  III.  ist,  an  dessen  Pyramide  sie  sich 
anlehnt  (vgl.  Borchardt,  Ägyj)t.  Totentempel  in 
Ztsd>r.  für  Gesch.  d.  Architektur  3 (1909j,  S7. 
Wenn  der  Herrscher  auf  den  Architraven  heißt 
'geliebt  von  S.  von  Schedet  Horus’  (Lepsius, 
ilen/iW.  2,  140  a.  k;  Text  2,19),  so  besagt  das 
eben  nur,  daß  man  den  Totentempel  unter  den 
Schutz  des  nächsten  mächtigen  Gottes  gestellt 
hatte;  dieses  war  der  S.  von  Schedet.  Auch 
auf  dem  Bruchstück  Berlin  1104  aus  dem 
Tempel  von  Amenemhet  III.  ist  S.  genannt.  — 
Vgl.  Petesuchos  unten  0 d. 

4.  Andere  ältere  Kulte  im  Fajjum. 

a)  Für  das  alte  Reich  vermögen  wir  nur 
zweimal  einen  'S.  von  Schedet’  zu  belegen  (vgl. 
oben  2 b);  aber  zweifellos  haben  wir  uns  S. 
schon  in  dieser  Zeit  als  Krokodil  aller  Orten 
verehrt  zu  denken;  dieses  wird  ja  in  den  noch 
nicht  urbar  gemachten  Sümpfen  des  später  so 
fruchtbaren  Fajjum  sich  gern  aufgehalten  haben. 
Im  mittleren  Reich  tauchen  mit  dem  Augen- 
blick, wo  wir  reicheres  Material  Laben,  überall 
im  Fajjum  Heiligtümer  oder  gelegentliche  Ver- 
ehrungen und  Erwähnungen  des  S.  auf  {Berlin 
11586;  17658  aus  Abusir  el-Melek  östlich  vor 
dem  Eingang  zum  Fajjum);  ein  Grabstein  in 
Kairo  [Catal.  Gener.  20()70  ed.  Lange -Schiifer, 
Gral)-  und  Dcnkstehie  des  mittl.  Beiches)  nennt 
einen  'S.  vom  südlichen  See’.  Sesostris  I.  hat 
auf  dem  Obelisken  von  Ebgig  den  S.  unter 
anderen  Göttern  dargestellt  {Lepsius,  JJenkm. 
2,119  a,  3.  Reihe).  Aber  häufiger  wird  S.  ge- 
nannt auf  Bruchstücken  aus  Tempeln  des 
Amenemhet  III.  {Berlin  16953  = Erman,  Beli- 
gion^  Abb.  26  = * Abb.  24),  der  sich  besondere 
Verdienste  um  die  Urbarmachung  des  Fajjum 
erworben  hat  (vgl.  oben  1)  und  sich  seine  Pyra- 
mide am  Eingang  desselben  erbaute  (vgl.  oben  3). 
In  den  Privatbriefen,  die  sich  in  den  Ruinen 
einer  Stadt  der  12.  Dynastie  bei  Illahun  am 
Eingang  des  Fajjum  gefunden  haben,  erbitten 
die  Schreiber  die  Gnade  des  S.  für  die  Adres- 
saten; S.  ist  also  auch  für  Bürger  der  Lokal- 
gott der  Gegend  {Griffith,  Papyrjts  from  Kahun 
pl.  36,  50.  33,  4 und  oft). 

b)  Aus  dem  gleichen  Grunde  wendet  man 
sich  in  den  Formeln  der  Grabsteine  und  Sta- 
tuen im  Fajjum  in  späterer  Zeit  an  S.,  damit 
er  dem  Toten  zu  den  Freuden  des  Jenseits 
verhelfe;  so  im  neuen  Reich  (Berlin  1163b)  und 
in  griechischer  Zeit  (Petrie,  Kahun- Gurob- Ha- 
tvara  pl  11,  12).  Im  Deckel  eines  bei  Hawara 
gefundenen  Sarges  griechischer  Zeit  sind  zwei 
krokodilköpfige  Götter  dargestellt  (Petrie,  Ha- 
ivara  - Biahmu  - Arsinoe  pl.  1);  der  Sarg  eines 
gleichzeitigen  Priesters  des  S.  nennt  seinen 
Gott  als  'S.  Herr  des  Jubiläums’  und  'S.  Herr 
des  Fürstenhauses,  mit  schönen  Entstehungen’ 
und  'S.  mit  bereiten  Zähnen’  (eb.  pl.  3). 
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5.  Der  Fajjumpapyrus  (ägyptisch). 

Publiziert:  W.Pleijte,  Over  driehandschriften 
on  papyrus  bekend  onder  de  titels  van  Papyrus 
du  IjUC  Moeris,  du  Fayoum  et  du  iMbyrinthe 
— Verhandl.  Königl.  Akad.  Wetenschappen, 
LjCtterk.  XVI  (Amsterdam  1886)  1 — 50.  End- 
gültig: B.-V.  Lanzone,  Les  Papnjrus  du  Lac 
Moeris  iTurin  I896j. 

a)  Der  Fajjumpapyrus  ist  offenbar  erst  in 
griechischer  Zeit  zusammengestellt  worden  (eine 
Abschrift  stammt  aus  der  Zeit  Ptolemäus’  IX.;, 
und  zwar  vielleicht  im  S. -Tempel  von  Schedet 
(vgl.  oben  2);  er  ist  in  mehreren  Exemplaren 
erhalten,  die  z.  T.  aus  Theben  stammen.  Sie 
enthalten  eine  erdachte  Geographie  des  Fajjums, 
in  welcher  je  ein  kleiner  Bezirk  desselben 
irgendeinem  Orte  in  Ober-  oder  ünterägypten 
entspricht;  auch  der  an  jenen  altberühmten 
Stätten  heimische  Gott  wird  dabei  ins  Fajjum 
übertragen.  Der  vermutete  Ort  der  Zusammen- 
stellung erklärt  es  zur  Genüge,  daß  S.  unter 
allen  erwähnten  Göttern  die  erste  Stelle  ein- 
nimmt. Er  wird  nicht  nur  am  häufigsten  der 
Herr  von  irgendwelchen  Orten  genannt,  son- 
dern andere  Götter  werden  auch  mit  ihm 
identifiziert;  eine  große  Zahl  von  Göttern  und 
Dämonen  hat  Krokodilsgestalt.  Für  den  eigent- 
lichen alten  Charakter  des  S.  ist  also  nicht 
viel  zu  gewinnen;  der  S.  des  Fajjumpapyrus 
ist  ein  Mischwesen,  das  von  Amon,  Chnum, 
Re  und  Horus  Züge  angenommen  und  zu  allen 
möglichen  Göttinnen  Beziehungen  gewonnen  hat. 

b)  Der  Hauptgott  des  Pa]pyrus  ist  'S.  von 
Schedet,  Horus,  wohnend  in  der  S. -Kapelle’ 
(z.  B.  Tjonzone  2,  43  = Pleijte  3,  23).  Neben 
einer  Kapelle,  die  'Gotteshaus  des  S.  von  Sche- 
det’ heißt  und  in  einem  See  (vgl.  oben  2 c)  zu 
liegen  scheint,  steht:  'Re -Osiris -Horus  ist  der 
Pharao  dieses  Sees’  (Lanzone  S s = Pleijte  8,1). 
Ein  krokodilköpfiger  Gott,  der  in  dem  'Gottes- 
haus des  S.  von  Schedet  im  südlichen  See’ 
wohnt,  heißt  'Atum,  der  Erste  seines  Sees’, 
und  die  Beischrift  zu  seiner  Dai’stellung  nennt 
ihn  'Re’  (Lanzone  4 = Pleijte  4,  1).  Weitere 
Beispiele  für  die  Angliederung  fremder  Götter 
an  die  Fajjumverhältnisse  sind,  daß  Horus 
von  Athribis  mit  Krokodilkopf  dargestellt  ist 
(Lanzone  5,  44  = Pleijte  6.  30),  und  daß  Amonre 
als  Widdersphinx  einen  Krokodilschwanz  an- 
nehmen muß  (Lanzone  7,  mittl.  Reihe). 

6.  Die  griechischen  Papyri. 

(Zum  größten  Teil  auf  Grund  von  Mitteilungen 
von  Fr.  Zucker.) 

a)  In  den  aus  dem  Fajjum  zufällig  be- 
sonders reich  erhaltenen  griechischen  Papyri 
treten  uns  eine'  Fülle  von  Sobkgöttern  an  ver- 
schiedenen Plätzen  entgegen.  Sobk,  griech. 
Kovxo?,  ist  aller  Orten  der  Lokalgott;  nicht 
nur  in  der  Hauptstadt  Schedet  (vgl.  oben  2), 
sondern  auch  in  vielen  kleinen  Provinzstädten 
und  Dörfern.  Er  ist  für  seine  Gläubigen  ein 
Wesen  von  gutartiger  Natur,  und  man  nennt 
ihn  in  Personennamen  wie  KcoxcoTrig  oder  Zox<h- 
rys  (das  alte  Sobk-hotep,  hieroglyphisch  sbk- 
htp),  ferner  Eovxicov,  KcorfiQixos  und  dem  Doppel- 
namen Eovxog  6 Kal  ’lyad'ög  daiymv  [Joh.  Schöne, 
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Griecli.  Personennamen  — Progr.  Gymn.  Düssel- 
dorf 1906).  Auch  6 Sov%og  d'lyiKtog  ist  der 
Name  eines  gutartigen  Krokodils  bei  Damascius, 
Vita  Isidori  (in  Phot.  Bibliofh.  c.  1048). 

b)  Auf  den  Papyri  und  Inschriften  in  grie- 
chischer Sprache  finden  sich  eine  große  Zahl 
von  Erwähnungen  des  Suchos  und  anderer  be- 
sonderer f’ormen  des  S.  und  verwandter  Ero- 
kodilgottheiten.  Es  wäre  eine  lohnende  Auf- 
gabe, dieses  Material  einmal  zusammenzustellen. 
Aber  bevor  das  nicht  geschehen  ist,  müssen 
sich  Behandlungen  wie  die  vorliegende  auf 
einzelne  Hinweise  beschränken.  Wir  besitzen 
in  jenem  Material  zahlreiche  Angaben  über 
einzelne  Heiligtümer  und  Priesterschaften,  deren 
Bedeutung  und  Organisation  gewiß  in  mancher 
interessanten  Einzelheit  auf  altägyptische  Ver- 
hältnisse zurückgeht.  Gelegentlich  zeigt  der 
Name  dieser  oder  jener  besonderen  Form  des 
Suchos,  daß  er  ein  echt  ägyptischer  S.,  mit 
anderen  ägyptischen  Göttern  verwandt  und  im 
Besitze  eines  ägyptischen  Kultus  ist.  Über  den 
Hergang  dieses  Kultus  scheint  freilich  wenig 
bekannt  geworden  zu  sein.  Zusammenstellungen 
bei:  Grenfell  and  Hunt,  Fayuni  Towns  p.  22. 
Grenfell  and  Hunt,  Tehtunis  Papyri  vol.  I,  II 
(Indices  unter  Religion,  Gods).  TF.  Otto,  Priester 
und  Tempel  1 [Lpzg.  1905]  p.  4 Anm.  4.  Lefe- 
bvre  in  Ann.  du  Serv.  des  Äntiqu.  de  VEgypte  9 
(1908),  231;  10  (1909),  155. 

c)  Von  den  Formen  des  S.  des  Fajjum  in 
griechischer  Zeit  seien  einige  genannt.  Ge- 
wöhnlich heißt  der  Gott  Eovxog,  gelegentlich 
auch  Eovxog  y^yag  y^yag  {Lefebvre  a.  a.  0.  9, 242). 
Er  ist  heimisch  vor  allem  in  der  Hauptstadt 
Krokodilopolis- Arsinoe;  aber  auch  in  Dörfern 
der  Provinz,  z.  B.  Kerkeosiris,  Soknopaiou  Nesos, 
Ptolemais  Euergetis,  Tebtynis  und  anderen,  an 
denen  wir  den  Gott  z.  T.  auch  unter  anderen 
besonderen  Namen  finden  (vgl.  weiter  unten). 
Merkwürdig  ist  der  Gott  Eovxan  d'sä  ysydlcp 
psydlfp  TCocTQOTcdroQi  (Lefebvre  a.  a.O.  9,241  no.4) 
in  einem  Text  aus  44  — 30  v.  Chr. ; diese  aus 
griechischem  Geiste  unverständliche  Bezeich- 
nung scheint  den  Gott  den  Vorfahren  des  Königs 
zu  nennen  und  geht  Hand  in  Hand  mit  der 
ägyptischen  Auffassung,  daß  der  Pharao  der 
Sohn  des  Sonnengottes  sei. 

Unter  den  mit  besonderem  Namen  begabten 
Formen  des  S.  ist  ein  Soknopaios,  der  in 
Soknopaiou  Nesos  (heute  Dime)  verehrt  wird 
{Erman,  ReligiorA  p.  222).  Ferner  ein  Zo-na- 
voßüovevg  oder  EoKcavvanovsvg  von  der  Stadt 
Bakchias  aus  dem  1.  Jahrh.  n.  Chr.  (Grenfell- 
Hunt,  Pap.  Fayoum  Towns  nr.  137).  Endlich 
ein  EsuvsßrvvLg  im  Dorf  TsßtvvLg,  in  dem 
schon  Spiegelberg  (bei  Grenfell-Hunt,  Tebtunis  I) 
die  ägyptischen  Worte  '’Sobk,  Herr  (neb)  von 
Tebtunis’  erkannte;  einen  Soknebtynis-Kronos 
gibt  es  auch  in  Arsinoe. 

Eine  entstellte  Form  von  S.  liegt  gewiß 
auch  in  dem  Namen  des  Gottes  EvKcaolgig 
vor,  der  an  einem  unbekannten  Orte  im  Fajjum 
verehrt  wird. 

d)  An  mehreren  Orten  ist  der  Krokodilgott 
gelegentlich  Hsrsaovxos  genannt  worden  ( Wiede- 
mann, Religion  102);  die  Form  des  Namens 
ist  auffallend,  weil  die  mit  Pete-  (ägypt.  Pj-dj- 
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'den  Gott  N.  gegeben  hat’)  zusammengesetzten 
Namen  naturgemäß  Personen  zu  bezeichnen 
pflegen.  Die  Tebtunis- Papyri  (ed.  Grenfell-Hunt, 
vol.  I)  nennen  mehrfach  in  ptolemäischer  Zeit 
einen  HBxtaovxog  &s6g  KQOKoSsAog. 

In  Arsinoe  kennen  wir  Petesuchos  zweimal 
in  wichtigerer  Beziehung.  Erstens  steht  am 
Sockel  der  Granitfigur  eines  Krokodils,  die 
58  V.  Chr.  in  den  Petesuchostempel  von  Arsinoe 
geweiht  ist,  eine  Weihung  für  Petesuchos,  den 
großen  Gott,  der  unter  der  Regierung  des 
Ptolemaios  XIII.  Neos  Dionysos  erschienen  ist 
am  18.  Payni  des  Jahres  21  (=  60  v.  Chr.). 
Zweitens  nennt  ein  Papyrus  aus  Arsinoe 
(2. — 3.  Jahrh.  n.  Chr.)  einen  'Priester  des  Pete- 
suchos, des  zweimal  großen  Gottes,  des  ewig 
lebenden  und  wie  er  weiter  heißt.’  In  diesem 
Petesuchos  hat  Wilcke^i  (in  Ztschr.  Äeg.  Spr. 
22  [1884]  136)  einen  vergöttlichten  König  er- 
kannt, der  Plin.  nat.  hist.  36,  84  als  Erbauer 
des  Labyrinthes  genannt  wird:  'a  Petesuchi 
(conj.  Petesucho,  Wilcken)  rege  sive  Tithoe.’’  Nun 
ist  das  sogen.  Labyrinth,  wie  wir  jetzt  wissen, 
der  Totentempel  des  Königs  Amenemhet  III. 
vor  seiner  Pyramide  bei  Hawara;  und  es  ist 
ein  bemerkenswerter  Zufall,  daß  dieser  König 
unter  dem  Namen  Pramarres  (abgeleitet  von 
seinem  Vornamen  Nema're',  hierogl.  N-m’'.t-R‘, 
griech.  Aapagjjg)  in  römischer  Zeit  als  Gott 
verehrt  wird  {Petrie,  Hatvara-Biahmu- Arsinoe 
[London  1889]  pl.  7,  2)  auf  einer  Privatstele,  die 
behandelt  ist  von  Rubensohn  und  Spiegelberg 
in  Ztschr.  Aeg.  Spr.  42  (1905)  111  u.  43  (1906)  85. 

e)  In  einigen  Fällen  finden  wir  S.  mit  anderen 
ägyptischen  Göttern  vereinigt  zu  einer  Misch- 
gottheit, wie  das  durchaus  der  spätägyptischen 
Tendenz  entspricht.  Mit  Chons,  dem  falken- 
köpfigen oder  kindergestaltigen  Mondgotte  von 
Theben,  ist  S.  in  Tebtunis  vermischt  mit  dem 
Eononixovascog  &to(v)  ysylGT(ov)  iv  iccopp  Tsß- 
xvvi  Berl.  Griech.  Urk.  1023  (185 — 186  n.  Chr.). 
Denselben  Gott  erkennt  Zucker  nach  einer  un- 
veröffentlichten Lesung  wieder  in  dem  Namen 
EonoTtLxcovqsi  (v  vor  i wahrscheinlich  zu  n korri- 
giert; G oder  X unbestimmt)  aus  Ptolemais 
Euergetis  = Krokodilopolis,  den  Lefebvre  a.  a.  0. 
10,157  EouovixavvtL  gelesen  hatte.  Mit  Chnum, 
dem  widdergestaltigen  Lokalgott  mehrerer 
Städte  in  Mittel-  und  Oberägypten,  ist  S.  ver- 
mischt in  iSoxovvoßxvovßi  Q'sän  ysydX<m  gsydXco 
in  einer  Inschrift  ptolemäischer  Zeit,  vermut- 
lich aus  Krokodilopolis  {Lefebvre  a.  a.  0. 10, 161). 

f)  Im  Fajjum  treten  gelegentlich  krokodil- 
gestaltige  Götter  auf,  die  in  ihrem  Namen 
nichts  mit  S.  gemeinsam  haben;  und  doch 
werden  sie  ihrem  Ursprünge  und  ihrer  inneren 
Bedeutung  nach  ihm  nahestehen.  Hierher  ge- 
hören HvBcpBQ&ixog)  fffoü  ysydlov  ngonodfiXov 
xov  övxog  iv  0saäsXcp£ia  auf  einer  Inschrift 
aus  Theadelphia,  57—56  n.  Chr.  {Lefebvre  a.  a.O. 
10,  163).  Ferner  ^BgßQorjQig  Q’BÖg  xpozodsilog 
auf  einem  Papyrus  des  späten  2.  Jahrh.  v.  Chr. 
{Grenfell-Hunt,  Pap.  Tebtunis  I 87  col.  V 108). 

C.  In  Oberägypten. 

1.  Sobk  verfolgt. 

Die  Stellung  der  Oberägypter  gegenüber 
dem  Gotte  S.  geht  Hand  in  Hand  mit  der 
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Achtung  oder  Verfolgung  des  Krokodils ; damit 
steht  es  in  benachbarten  Gegenden  ganz  ver- 
schieden, wie  schon  Lepsius  {1.  Götterkreis  188; 
vgl.  Parthey  zu  Plutarch,  de  Iside  [Berlin  1850] 
267.  Erman  , 220  = ^ 240)  erkannt  hat. 

In  Dendera  hat  man  das  Krokodil  gehaßt  {Straho 
17,44.  Aelian,  de  nut.  an.  10,24.  Seneca,  nat. 
quaest.  4,  2;  vgl.  Herod.  2,  69);  daher  kommt 
es,  daß  die  Götterlisten  (vgl.  Art.  'Set’  Dia), 
die  seinen  Namen  an  einer  bestimmten  Stelle 
enthalten  müßten,  ihn  in  Dendera  auslassen 
(z.  B.  Lepsius,  Denkni.  4,56  a:  Ptol.  XVI. ; 4,83  a: 
Trajan).  In  dem  benachbarten  Koptos  dagegen 
ist  das  Krokodil  heilig  {Aelian,  nat.  an.  10,  24); 
ebenso  an  den  südlich  folgenden  Orten  (vgl. 
unten  2).  Anders  dagegen  in  Edfu,  der  Stadt 
des  Sonnengottes  Horus,  'welches  die  Kroko- 
dile bekriegt’  {Stra.bo  17,47:  Apollinopolis) ; vor 
dem  Horus  von  Edfu  sticht  der  König  das 
Krokodil  nieder  im  Tempelrelief,  sowohl  in 
Edfu  wie  in  Dendera  (vgl.  unten  V B 2).  Die 
Bewohner  der  Insel  Elephantine  essen  die  Kro- 
kodile, 'weil  sie  sie  nicht  für  heilig  halten’ 
{Herod.  2,  69). 

2.  Sobk  verehrt. 

a)  Gelegentlich  heißt  S.  Herr  von  nsj.t,  der 
heute  Mensije  genannten  Stadt  in  Mittel- 
ägypten,  die  mit  einem  vulgären  Namen 
auch  Per-S.  'Haus  des  S.’  heißt  {Brugsch,  Dict. 
Geogr.  [Bpzg.  1879]  688.  Hers.,  Aegyptologie 
443)  und  später  nrolagaig  g 'Eogeiov  genannt 
wurde.  Ein  Kultort  des  S.  muß  auch  ’lunmes 
(hieroglyph.  jw-n-msj,  griech.  Musae,  Muson  ge- 
wesen sein  (ebd.  688) , da  es  in  Dyn.  20  'Haus 
des  S.  des  Herrn  von  lunmes’  genannt  wird, 
dem  Ramses  HL  22  Leute  geschenkt  hat  {Pap. 
Harris  1 61  b 10).  Von  beiden  Orten  ist  sonst 
kaum  etwas  bekannt  {Brugsch,  Bel.  u.  Myth. 
597—598). 

Ferner  finden  wir  S.  an  verschiedenen  weniger 
bedeutenden  Orten  von  Mittelägypten  heimisch. 
In  einem  von  Nero  erbauten  Tempel  zu  Akoris 
(heute  Tehne,  südlich  Minje)  werden  Suchos 
und  Amon  verehrt  {Ijcfebvre  in  Ann.  du  Serv. 
des  Antiqu.  de  l’BJgypte  6 [1905]  141).  Ein  Bild 
aus  römischer  Zeit  am  Felsen  nicht  weit  von 
Siut  stellt  einen  Mann  dar,  der  ein  Krokodil 
im  Arme  hält;  die  begleitende  demotische  In- 
schrift erzählt,  daß  ein  Mann  namens  Panophris 
ein  Krokodil  in  einem  Tempel  geweiht  oder 
ihm  sonst  Gutes  getan  habe,  und  erbittet  Gnade 
von  ihm  und  anderen  Göttern  der  Gegend, 
unter  denen  auch  zwei  Sobke  sind  {Spjiegelberg 
in  Ann.  du  Serv.  10  [1909]  31). 

b;  Die  Verehrung  des  S.  in  Theben  {Brugsch, 
Bel.  596 — 597)  wird  von  Herod.  2,  69  ausdrück- 
lich bezeugt;  aber  es  handelt  sich  hierbei  ge- 
wiß nur  um  eine  kleine  gelegentlich  angelegte 
Kultstätte,  wie  man  sie  in  der  Hauptstadt 
nahezu  allen  Göttern  des  ganzen  Landes  ein- 
mal eingerichtet  hat.  Vereinzelt  sehen  wir  auf 
einem  Grabstein  des  neuen  Reichs  einen  S.-Re 
(krokodilköpfig)  und  die  Göttin  ‘Awnet  an- 
gebetet {Quibell,  Bamesseum  pl.  27,  2). 

c)  Südlich  von  Theben  scheint  S.  wirklich 
Lokalgott,  also  seit  längerer  Zeit  heimisch  zu 
sein  in  zwei  benachbarten  Städten  Smenu 


(hieroglyphisch  smnw,  swmn)  und  Gebelen 
(hierogl.  jtrw;  Brugsch,  Dict.  Geogr.  [Lpzg. 
1879]  1114);  Näheres  wissen  wir  von  beiden 
nicht  {Brugsch,  Bel.  594  — 595).  In  Smenu 
{Spiegelberg  in  Becueil  de  travaux  philol.  egypt. 
assyr.  28,  167)  kennen  wir  einen  S.-Re  als  Herrn 
der  Stadt  schon  im  mittleren  Reich  {Kairo 
Catal.  Gener.  20151.  20481.  20433  ed.  Lange- 
Schäfer,  Grab-  und  Denksteine  des  m.  J?.)  und 

10  ebenso  später,  z.  B.  unter  Ramses  II.  (Kairo, 
Statue  des  Amenmose,  Journal  d’entree  36721) 
und  sonst  {Florenz  134). 

d)  In  Esne  {Brugsch,  Bel  593)  ist  Chnum 
Lokalgott,  begleitet  von  einer  Neit;  daneben 
spielt  S.  eine  recht  bedeutende  Rolle,  sei  es 
daß  er  von  alters  her  einer  der  krokodil- 
gestaltigen  Götter  der  Gegend  war,  sei  es  daß 
er  als  Sohn  der  Neit  (vgl.  unten  II A)  hierher 
gezogen  wurde.  S.  ist  in  Esne,  wie  es  für  die 

20  römische  Zeit  auch  sonst  üblich  ist,  angeglie- 
dert an  Re  (vgl.  unten  V A 2)  und  außerdem 
an  Hez-nofer,  einen  nicht  näher  bekannten 
Lokalgott. 

In  mehreren  Darstellungen  römischer  Zeit 
opfert  der  König  vor  Neit  und  dem  krokodil- 
köpfigen Heznofer-S.-Re  {Lepsius,  Denkm.  Text 

4,  23,  8 Caracalla;  29,  7 Hadrian)  oder  vor  Neit 
und  dem  krokodilköpfigen  'Heznofer-S.-Re, 
Sohn  der  Neit’  {ebd.  30,  12  Trajan;  ähnlich 

30  3 0,13  . 33.  ChampollioH,  Monum.  2,145  quater  1) 
oder  vor  Heznofer-S.  und  einem  anderen  Gott 
{Lepsius,  Denkni.  23,10  Caracalla).  Ein  Kroko- 
dil mit  Sonnenscheibe  auf  dem  Kopf  heißt 
'Heznofer-S.,  Sohn  der  Neit,  ehrwürdiger  Gott, 
der  aus  Re  kam,  den  der  Schöpfer  geschaffen 
hat’  {Champollion,  Monum.  2,  145  quinquies  4). 

e)  In  den  Steinbrüchen  von  Silsilis,  in 
deren  Nähe  die  alte  Stadt  Chenjet  (hierogly- 
phisch hnj  . t)  stand,  hat  man  neben  den  Göttern 

40  des  1 . Kataraktes  {Lepsius,  Denkm.  Text  4, 84  ff.) 
auch  S.  verehrt;  S.  heißt  dort  'wohnend  in 
Chenjet’  {ebd.  4,99.  100,  Sethos  I.)  oder  'Herr 
von  Chenjet’  {Brugsch,  Geogr.  Inschr.  [Berlin 
1857]  1,  164.  Dict.  Geogr.  [Lpzg.  1879]  579. 
Bel.  u.  Myth.  593.  Dmnichen,  Geogr.  Aegypt. 
[Berlin  1887]  38),  Es  handelt  sich  hier  aber 
wohl  nicht  um  einen  alten  bodenständigen  S.- 
Kultus;  sondern,  wie  üblich,  betete  man  in  dem 
Steinbruch,  als  man  ihn  in  Betrieb  nahm,  zu 

50  dem  Lokalgott  der  Gegend,  d.  h.  zu  dem  Herrn 
des  nächsten  großen  Heiligtumes;  und  das  ist 

5.  von  Ombos  (vgl.  unten  D).  Für  diese  Her- 
leitung des  S.  von  Silsilis  spricht,  daß  auch 
S.  von  Ombos  häufig  in  Silsilis  angerufen  wird 
{Lepsius,  Denkm.  Text  4,  91),  und  daß  beide 
nebeneinander  genannt  werden;  z.  B.  ist  ein 
Gebet  der  18.  Dynastie  gerichtet  an  Amon, 
dann  S.  Herr  von  Ombos  und  S.  Herr  von  Sil- 
silis, dann  Chnum,  Satis  und  Anukis  vom 

Cü  1.  Katarakt  {ebd.  4,  91). 

Wir  kennen  S.  von  Silsilis  schon  in  der 
12.  Dynastie  in  einem  Privatbriefe  aus  dem 
Fajjum,  in  dem  der  Schreiber  die  Gnade  des 
S.  Herrn  von  Chenjet  für  den  Adressaten  er- 
erbittet  {Griffdh,  Papyri  from  Kahun  pl.  28, 2). 
In  dem  Tempel  Amenophis’  IH.  auf  Elephan- 
tine gibt  S.  von  Silsilis  dem  König  Leben 
{Young,  Hieroglyphs  pl.  60).  Ein  später  König 
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Ramses  (Dyn.  20)  opfert  in  Silsilis  vor  Amon- 
rasonter,  Mut,  Chons  und  ''S. -Re,  wohnend  in 
Silsilis’  {Lepsius,  Denkm.  3,  223  b).  In  einem 
Pariser  Papyrus  des  neuen  Reichs  (üih?.  iVaiiow. 
197,  7 ed.  Spiegelberg,  Correspondances  des  Bois 
Grands -Pretres  p.  56)  wird  der  Tempel  des  S. 
von  Silsilis  in  einem  Orakeltext  erwähnt.  Auch 
in  dem  ptolemäischen  Tempel  von  Ombos  wird 
'S.  Herr  von  Silsilis’  gelegentlich  erwähnt  (de 
Morgan,  Catal.  des  monum.  et  inscr.  2 pl.  121). 

f)  Sobk  von  Ombos,  der  wichtigste  Re- 
präsentant der  oberägyptischen  Sobke,  unter  D. 

g)  Im  ersten  Katarakt,  dessen  Herren 
Chnum  und  die  beiden  Göttinnen  Satis  und 
Anukis  sind,  erscheint  auch  S.  gelegentlich; 
doch  ist  er  wohl  nur  von  der  Nachbarstadt 
Ombos  (vgl.  unten  D)  her  übertragen  worden. 
Im  ptolemäischen  Tempel  von  Syene  betet  der 
König  vor  'S.  Herrn  von  Syene’  und  Hathor 
von  Syene  (Mariette,  Monum.  divers,  pl.  23  = 
de  Morgan,  Catal.  des  monum.  et  inscr.  1,  50). 
Wenn  aber  in  einer  Felsinschrift  im  ersten 
Katarakt  aus  der  Zeit  Ramses’  11.  S.  von  Schedet 
(im  Fajjum,  vgl.  oben  I B 2 b)  angerufen  wird 
(Catal.  des  monum.  et  inscr.  ed.  de  Morgan, 
1,  95  nr.  149  bis),  so  hat  das  vermutlich  seinen 
Grund  darin,  daß  der  Weihende  aus  dem  Fajjum 
stammte. 

h)  ln  Nubien  ist  S.  wie  andere  Götter 
hei  der  Besiedelung  des  Landes  durch  die 
Ägypter  hereingebracht  worden ; aber  er  nimmt 
keine  hervorragende  Stellung  ein.  Auf  einer 
Felsinschrift  des  Wesir  Paser  bei  Schataui 
betet  dieser  vor  Anubis,  'S. -Be  Herrn  des  Him- 
mels’, dem  toten  König  Sesostris  und  Anukis 
(Lepsius,  Denkm.  3,114h,  neues  Reich). 

D.  Sobk  von  Ombos. 

1.  Sobk  als  Lokalgott. 

Seit  den  Anfängen  der  Ägyptologie  hat  man 
richtig  erkannt,  daß  in  Ombos  (hieroglyphisch 
nbj  .t,  heute  Kom  Ombo,  nördlich  von  Assuan)  S. 
verehrt  wird  (Lepsius,  1.  Götterkreis  m.  Brugsch, 
Geograph.  Inschr.  [Berlin  1857]  1,  162.  Ders., 
Bel.  590.  Ders.,  Aegyptologie  441.  Dümichen, 
Geographie  Aegyptens  [1887]  35);  aber  man 
verwirrte  anfangs  diese  einfache  Sachlage  da- 
durch, daß  man  dieses  Ombos  verwechselte 
mit  dem  Nubt  (hierogl.  ebenfalls  nbj.t)  des 
Set  (vgl.  Art.  'Set’  C I a)  und  deshalb  S.  und 
Set  zusammenwarf  (Brugsch,  Dict.  Geogr.  [Ber- 
lin 1879]  318).  In  Ombos,  das  mit  einem  vul- 
gären Namen  auch  Per-S.  'Haus  des  S.’  heißt 
(ebd.  318.  688),  werden  zwei  Götter  nebenein- 
ander verehrt:  S.  und  Haroeris  (ägypt.  Hr-wr 
'Horus  der  Ältere’,  eine  besondere  Form  des 
Horus;  vgl.  oben  B2d);  demgemäß  ist  durch 
den  ganzen  Tempel  von  der  doppelten  Ein- 
gangstür bis  zu  dem  Doppelsanktuar  eine  un- 
gewöhnliche Zweiteilung  durchgeführt  worden. 
In  der  Dekoration  des  Tempels  scheint  es  aber 
fast  so,  als  ob  S.  der  Hauptgott  gewesen  sei; 
zahlreiche  Krokodilmumien  haben  sich  auch  in 
seiner  Umgebung  gefunden.  Aelian  (de  nat. 
anim.  10,21)  berichtet  von  gezähmten  Kroko- 
dilen, denen  man  in  Ombos  die  Köpfe  der 
Opfertiere  vorwarf. 
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2.  Der  Ptolemäertempel. 

Im  ptolemäischen  Tempel  von  Ombos  wurde 
am  dritten  Tag  des  zweiten  Überschwemmungs- 
monats ein  Fest  'Erscheinen  des  S.’  gefeiert, 
an  dem  man  mit  dem  Gott  eine  Prozession 
vornahm  (de  Morgan,  Catal.  des  monum.  et  inscr. 
2,314,6).  S.  heißt  in  ihm  oft  'Herr  von  Ombos’ 
(ebd.  passim)  und  wird  begleitet  von  Hathor 
(ebd.  2,42.  99)  oder  Hathor  und  Chons  (ebd.  2, 
41.  184)  oder  von  Nephthys  (ebd.  2, 121).  Es 
ist  natürlich,  daß  in  dem  Tempel  gelegentlich 
auch  der  S.  von  Schedet,  der  Hauptstadt  des 
Fajjum  (vgl.  oben  B2e),  dargestellt  wird.  S. 
von  Ombos  ist  in  seinem  Tempel  der  Götter- 
könig und  heißt,  als  solcher  mit  Re,  dem  Sonnen- 
gott und  Götterkönig  nach  der  Lehre  von  Helio- 
polis  (vgl.  Art.  'Sonne’  Aid)  identifiziert; 
'S. -Re,  Vater  der  Götter,  mit  mächtiger  Kraft, 
Fürst,  Herrscher  der  Götter’  (de  Morgan  a.  a.  0. 
2,285);  nach  der  üblichen  Fiktion  ist  er  auch 
der  Urgott  in  der  Lehre  von  Ombos  (vgl.  unten 
IV  C).  Ptolemäus  IX.  bringt  die  Wahrheit  dar 
vor  S.,  Hathor  und  Chons;  S.  heißt  'S.  Herr 
von  Ombos,  Geb,  Vater  der  Götter,  Herr  der 
Gesichter,  mit  zahlreichen  [Gestalten]’  und 
ferner  'Herrscher  des  Himmels,  Fürst  der  Vor- 
steher, Oberhaupt  der  Menschen’  (Ijepsius, 
Denkm.  4,  34  b rechts).  An  anderer  Stelle  heißt 
S.  'der  wohltätige  Gott,  der  zu  dem  kommt, 
der  nach  ihm  ruft’  (de  Morgan  a.  a.  0.  2,  300). 
Wie  sein  Tier,  das  Krokodil,  ist  S.  ein  wilder 
Gott:  'Herr  der  Kraft,  mit  gewaltiger  Stärke, 
Furcht  vor  ihm  herrscht  in  beiden  Ländern’ 
(ebd,  3,  39)  oder:  'S.-Re  . . . Herr  der  Kraft,  der 
die  Feinde  abwehrt’  (ebd.  2,  202).  Er  heißt 
deshalb  'mit  wildem  Gesicht  gegen  die  Feinde’ 
und  sagt  zum  König:  'Ich  gebe  dir  die  Feinde 
...  an  ihren  Richtplatz’  (ebd.  2,  9.  10);  dann 
triumphiert  man ; 'Alle  seine  Feinde  sind  nieder- 
geworfen durch  sein  Schwert,  er  hat  sie  zu 
nichts  gemacht’  (ebd.  3,  19).  — Unklar  ist,  wo- 
her S.  seine  Beziehung  zum  Weihrauchlande 
Punt  gewonnen  hat;  jedenfalls  heißt  er  'Herr 
von  Punt’  (ebd.  3,82),  führt  dem  König  Punt 
mit  seinen  Erzeugnissen  zu  (ebd,  3,78  c)  und 
sagt  zu  ihm:  'Ich  gebe  dir  Punt’  (ebd.  2,270). 
— Sehr  häufig  wird  S.  von  Ombos  identifiziert 
mit  Geb,  dem  Erdgott,  der  an  einem  un- 
bekannten Orte  des  Deltas  heimisch  zu  sein 
scheint  (ebd.  2, 184.  203.  284  und  oft.  Lepsius, 
Denkm.  4,  34b  rechts);  Brugsch  (Bel.  590 — 592) 
hat  über  diesen  S.-Geb  mythologische  Kombi- 
nationen aufgestellt,  die  wenig  begründet  sind. 

3.  Anderweitiges  Vorkommen. 

S.  von  Ombos  hat  sich  als  mächtiger  Gott 
über  seine  Heimat  hinaus  verbreitet,  wie  das 
in  allen  ähnlichen  Fällen  geschehen  ist.  WTr 
finden  S.,  den  Herrn  von  Ombos,  im  neuen 
Reich  in  Silsilis,  den  Steinbrüchen  wenig  nörd- 
lich von  Ombos,  erwähnt,  und  er  ist  es  viel- 
leicht gewesen,  der  die  Entstehung  eines  be- 
sonderen S.  von  Silsilis  veranlaßt  hat  (vgl. 
oben  C 2 e);  ebensogut  kann  freilich  S.  in 
jener  ganzen  Gegend  von  alters  her  heimisch 
sein.  Eine  Übertragung  von  Ombos  her  liegt 
vermutlich  auch  vor  bei  der  Bildung  eines  'S. 
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Herrn  von  Svene’  in  ptolemäischer  Zeit  (vgl. 
oben  C 2 g).  In  Philae  bringt  Kaiser  Claudius 
ein  Bild  des  Himmelsträgers  dar  vor  'S. -Re, 
Herrn  von  Ombos,  dem  großen  Gott  . . .’  {Lep- 
sius,  Denkin.  4,  77  c). 

11.  Stellaiig  im  Pantheon. 

A.  Sohn  der  Neit. 

Seit  langem  ist  uns  vertraut  {Maspero,  Etudes 
2,25t;),  daß  S.  der  Sohn  der  Neit  ist.  Die 
Pyramidentexte  (ed.  Sethe  510)  sagen  unzwei- 
deutig: 'Der  Tote  erscheint  als  S.,  Sohn  der 
Neit’;  man  vergleiche  eine  andere  Stelle  {ebd. 
489):  'Der  Tote  sieht  auf  euch  (ihr  Götter), 
wie  S.  auf  Neit  sieht.’  Auch  auf  dem  Turiner 
Altar  {Transact.  Soc.  Bibi.  Ärchaeol.  3,  110  ff.) 
sind  Neit  und  S.-Horus  nebeneinander  gestellt. 
Die  alte  Angabe  wird  später  wieder  aufgenom- 
men (vgl.  Bap.  Sallier  IV  16, 10),  und  auch  in 
den  römischen  Reliefs  des  Tempels  von  Esne 
steht  S.  hinter  Neit  (vgl.  oben  1 C 2 d).  Offen- 
bar handelt  es  sich  hierbei  um  eine  bestimmte 
lokale  Tradition,  von  der  nur  wenige  Andeu- 
tungen erhalten  sind;  vielleicht  gehört  sie  nach 
Esne;  vielleicht  auch  nach  Sais,  der  unter- 
ägyptischen  Heimat  der  Neit,  in  dessen  Nähe 
es  auch  alte  Kulte  des  S.  gibt  (vgl.  oben  I A). 
Auf  den  letzteren  Ort  weist  eine  Erwähnung 
im  Urgötterlied  in  der  Oase  el- Charge  (vgl. 
Art.  'Sonne’  C,  IX,  a);  der  Sonnen-  und  Aller- 
weltsgott dieses  Hymnus  wird  in  dem  Augen- 
blick, wo  er  sich  in  Sais  niederläßt,  angerufen: 
'Dein  Bild  ruht  im  Hause  des  uuterägyptischeu 
Königs,  im  Neste  des  Herrn  von  Sais;  deine 
IMutter  Neit  umarmt  dich  als  ein  Kind,  süß 
an  Liebe;  ...;  dein  Kleid  (liegt)  auf  den  Armen 
der  beiden  Krokodile’  (Brugsch,  Große.  Oase 
fLpzg.  1878]  25 — 27  Zeile  29).  Der  Sohn  der 
Neit  ist  freilich  wie  sonst  so  auch  hier  der 
Sonnepgott  (anders  Erman,  Beligion^  S.  97); 
aber  Krokodile,  die  Tiere  des  S.,  sind  irgend- 
wie beteiligt. 

B.  Die  Götterlisten. 

Aus  allen  Epochen  der  ägyptischen  Ge- 
schichte sind  uns  traditionelle  Listen  von 
Göttern  erhalten,  die  gleichzeitig  die  Abstam- 
mungsfolge der  Gottheiten  wie  ihre  Folge  als 
Götterkönige  und  Weltenherrscher  darstellen 
(vgl.  Art.  'Set’  D,  I,  a).  In  diesen  Listen  erscheint 
S.  nach  der  Osirisfamilie,  sowohl  in  der  18.  Dy- 
nastie {Naville,  Deir  el  Bahari  pl.  101.  Mem. 
Mission  fran^-.  Caire  15  [=  Gayet,  Louxor] 
pl.  35),  wie  am  Ende  des  neuen  Reichs  {Lep- 
st'ns,  Ilewfcwi.  3, 125a,  Karnak;  3,  214f.,  Medinet 
Habu;  3,  222d,  Karnak),  wie  in  ptolemäisch- 
römischer  Zeit  {ebd.  4, 10.  66b,  Karnak;  4,29a. 
31a,  Philae).  S.  fehlt  ständig  in  denjenigen 
Listen,  die  in  Dendera  angebracht  wurden  {ebd.  4, 
56  a Ptolem.XVI. ; 4, 83aTrajan),  weil  er  und  das 
Krokodil  dort  verpönt  waren  (vgl  oben  I C 1). 

C.  Göttinnen  bei  Sobk. 

Merkwürdigerweise  hat  S.  nicht  eigentlich 
eine  ihm  zugewiesene  Göttin,  die  ihn  zu  be- 
gleiten pflegt,  wie  es  bei  anderen  ägyptischen 
Göttern  der  Fall  ist.  Für  keine  Zeit  und  für 
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keinen  Ort  vermögen  wir  mit  Sicherheit  eine 
Göttin  als  seine  Gattin  zu  bezeichnen. 

1)  ln  den  oben  besprochenen  Götterlisten 
(vgl.  oben  B)  pflegen  dem  S.  zwei  Göttinnen 
Zenenet  und  Anit  zu  folgen,  über  deren  Heimat 
und  Charakter  wir  nichts  wissen.  Sie  erscheinen 
sowohl  im  neuen  Reich  {Naville,  T)eir  el  Bahari 
pl.  101.  Gayet,  Louxor  [=  Mem.  Missmi.  fran^‘. 
Gaire  15]  pl.  35.  Lepsms,  Denkm.  3, 125  a,  Kar- 
nak), als  auch  in  ptolemäischer  Zeit  in  Karnak 
{ebd.  4,  10)  und  in  Philae  {ebd.  4,  31a). 

2)  In  einem  Bilde  in  Karnak  wird  S.  von 
Hathor  begleitet  {Lepisius,  Denkm.  3,125  c, 
Sethos  L),  und  diese  (jöttin  folgt  ihm  ständig 
im  ptolemäischen  Tempel  von  Ombos  {Catal. 
d.  mon.  et  inscr.  ed.  de  Morgan  2,  9.  42.  99); 
einmal  heißt  sie  auch  Hathor-Nut  {ebd.  2,42); 
einmal  folgen  Hathor  und  Chons  dem  S.  {ebd. 
2, 41).  Hierher  zu  ziehen  ist  vielleicht  auch 
die  unklare  Beziehung  des  S.  von  Schedet  zu 
Isis  in  dem  späten  Fajjumpapyrus  (ed.  Lanzone 
6,  61  = Pleijte  7,  37).' 

D.  Angliederung  an  andere  Götter. 

1.  An  Horus. 

Es  ist  zweifellos,  daß  eine  Beziehung  zwischen 
S.  und  Horus  besteht  (so  Pietschmann  in  Perrot, 
Gesell,  d.  Kunst.  I.  Aegypten  S.  809,  Anm.  5); 
aber  welcher  Art  sie  ist,  vermögen  wir  nicht 
zu  erkennen.  Wir  hatten  oben  (lB2d)  gesehen, 
daß  der  Gott  von  Schedet  im  Pajjum  sowohl 
im  neuen  Reich  wie  in  der  Spätzeit  S.-Horus 
genannt  wird.  Damit  wird  irgendwie  in  Zu- 
sammenhang stehen,  daß  Horus  von  Athribis 
im  Fajjumpapyrus  (ed.  Lanzone  5, 44  = ed.  Pleijte 
6,30)  mit  Krokodilkopf  abgebildet  wird,  und 
daß  ein  Krokodil  mit  zwei  Falkenköpfen  in 
Hibis  'Horus’  heißt  {Brugsch,  Beise  nach  d. 
Gr.  Oase  Charge  pl.  18  IV).  Auch  der  Gott  des 
Fajjums  heißt  gelegentlich  nur  'Horus  von 
Schedet’  (vgl.  oben  I B 2 d). 

Hierzu  tritt  nun  als  wesentlich  die  Tatsache, 
daß  S.  und  Haroeris  ('Horus  der  Große’)  zu- 
sammen in  Ombos  verehrt  werden.  Eine  solche 
Nebeneinanderstellung  zweier  Hauptgötter  in 
einem  Tempel  ist  durchaus  ungewöhnlich  und 
macht  den  Eindruck,  als  ob  eine  einzige  alte 
Götterpersönlichkeit  von  der  Priesterschaft  der 
späteren  zergliedernden  Zeit  gespalten  wäre 
in  zwei  verschiedene.  Sollte  auch  in  Ombos 
ursprünglich  ein  S.-Horus  heimisch  gewesen 
sein,  der  erst  in  historischer  Zeit  in  zwei  Götter 
zerlegt  wurde?  Bei  dem  vollständigen  Fehlen 
jeglicher  Angaben  aus  älterer  Zeit  über  Ombos 
vermögen  wir  hierin  nicht  klar  zu  sehen. 

2.  An  Re. 

Diese  wichtige  Identifikation  des  S.,  die  in 
Zügen  seines  Charakters  begründet  ist,  ist  im 
Zusammenhang  mit  der  Stellung  des  S.  zu  den 
Sonnenmythen  behandelt  (unten  V A 2). 

3.  An  Geb. 

Die  Identifikation  von  S.  und  Geb  (vgl. 
Brugsch,  {Religion  591)  scheint  auf  den  ptole- 
mäischen Tempel  von  Ombos  beschränkt  zu 
sein,  in  dem  (deb  oft  als  Beiwort  des  S.  vor- 
kommt {Catal.  des  monum.  et  inscr.  ed.  de  Morgan 
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2,  184.  203.  284  und  oft).  Sie  ist  offenbar  von 
der  dortigen  Priesterschaft  ex’sonnen  und  beruht 
nicht  in  irgendwelchen  inneren  Beziehungen 
der  beiden  Götter;  für  die  Stellung  des  S.  im 
Pantheon  ist  sie  bedeutungslos. 

4.  An  verschiedene  Götter. 

Die  Zusammenstellung  des  S.  mit  Heznofer, 
einem  Lokalgott  unbekannten  Charakters  in 
Esne,  ist  oben  (I C 2 d)  behandelt.  Brugsch 
{Religion  600 — 601)  stellt  auch  die  Zusammen- 
setzungen Suchos-Amon  in  Metelis  und  Suchos- 
Osiris  in  Onuphis  und  Apis  fest;  diese  beiden 
späten  Vermischungen  aus  dem  Delta,  für  die 
nur  kümmerliche  Belege  beizubringen  sind, 
naben  für  die  Mythologie  keine  Bedeutung. 

III.  Krokodil  und  Wassergott. 

Maspero,  Rtudes  2,  233.  Schneider,  Kultur  420. 

A.  Krokodil. 

1)  S.  ist  offenbar  seit  der  Urzeit  mit  dem  Kro- 
kodil verbunden.  Es  ist  gewiß  nur  Zufall,  daß 
wir  diese  Verbindung  nicht  aus  den  Pyramiden- 
texten belegen  können;  falls  man  nicht  die 
Beiworte  'mit  grüner  Feder,  mit  wächsernem 
Gesicht,  der  die  Stirn  hochhebt’  {Pyramiden- 
texte ed.  Sftlie  507)  auf  die  Krokodilgestalt  des 
S.  beziehen  will.  In  den  Reliefs  des  Toten- 
tempels des  Sahure  bei  Abusir  (Dyn.  5)  ist  S. 
von  Schedet  (vgl.  oben  I B 2)  mit  Krokodilkopf 
dargestellt.  Im  Spruch  von  den  Seelen  der 
Götter,  der  dem  Buch  von  der  Himmelskuh 
im  Grabe  Sethos’  I.  angehängt  ist,  heißt  es: 
'Die  Seelen  der  Sobke  sind  die  Krokodile’ 
{Lefebure,  Hypogees  Royaux  de  Thebes  1 [Älem. 
Mission  frang.  Caire  2,  Paris  1886]  partie  IV 
pl.  18,  86).  Das  Beiwort  des  S.  'dessen  Zähne 
bereit  sind’  {Petrie,  Kawara  - Biahmu  - Arsinoe 
pl.  3)  kann  doch  nur  auf  seine  Gestalt  als 
Krokodil  gehen.  Im  ptolemäischen  Tempel 
von  Ombos  (vgl.  oben  I D)  heißt  S.  'die  ehr- 
würdige Krokodilgestalt,  die  aus  dem  Ozean 
kam’  {de  Morgan,  Catal.  des  monum.  et  inscr. 
2,  284). 

2)  Was  die  griechische  Zeit  angeht,  so  be- 
denke man  zunächst,  daß  Aioüjjo?  der  Name 
ist  sowohl  für  den  Gott  wie  für  das  ihm  ge- 
weihte Krokodil;  ebenso  liegt  es  hei  Ilstsaovxog 
in  Arsinoe  ( TF^7cÄen  in  Ztschr.  Aeg.  Spr.  22  11884] 
136);  vgl.  auch  Tltxsaovxos  &s6g  xgcKodstlog 
{Grenfell-  Hunt,  Pap.  Tebtunis  I ixassim).  Ge- 
legentlich werden  auch  andere  Götter  erwähnt, 
die  Krokodilgestalt  haben,  z.  B.  JTveqpep<n(tos) 
d'sov  (isyciXov  KQOv.oäsiXov  und  ^sußgopgi-g  Q'sbg 
y.Qov.6$Hlog  (vgl.  oben  I B 6 f ).  — Über  das 
im  Tempel  von  Schedet  gehaltene  Krokodil 
vgl.  oben  I B 2 c. 

3)  Über  die  Verehrung  bzw.  Verfolgung  des 
Krokodils  in  Oberägypten  vgl.  oben  IC;  Zu- 
sammenstellungen für  die  griechische  Zeit  bei 
Plutarch,  He  Is.  et  Os.  ed.  Parthey  [Berlin 
1850]  267. 

B.  Wassergott. 

1)  Schon  in  der  Zeit,  als  die  inschriftlichen 
Quellen  noch  zum  großen  Teil  verschlossen 
waren,  erklärte  man  S.  für  einen  Gott  des 
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Wassers;  seine  Gestalt  als  Krokodil  gab  den 
Anhalt.  Sichere  Belege  lassen  sich  auch  jetzt 
aus  der  Fülle  der  Texte  noch  nicht  erbringen; 
aber  die  alte  Annahme  wird  etwas  Richtiges 
enthalten  {Ernian,  Religion20.  Schneider,  Kultur 
420).  Wir  finden  S.  heimisch  an  Orten,  an 
denen  es  in  alter  Zeit  vorzugsweise  Sümpfe, 
Brackwasser  und  verzweigte  oder  tote  Nilanne 
gegeben  hat;  so  im  Delta  und  im  Fajjum. 
Für  Oberägypten  und  besonders  Ombos  trifft 
das  allerdings  nicht  in  gleicher  Weise  zu, 
aber  Aufenthaltsorte  für  Krokodile  hat  es  auch 
dort  gewiß  bis  in  späte  Zeit  gegeben. 

2)  Im  Totenbuch  (^ed.  Naoille  Kap.  113, 3 — 4) 
tritt  S.  auf,  der  im  Aufträge  des  Re  die  Horus- 
kinder  wie  Fische  in  einem  Netz  aus  dem 
Wasser  fischt;  später  heißt  es:  'wozu  hat  S. 
denn  Fische?’  (Kap.  113,  6).  Vereinzelt  führt 
S.  das  Beiwort  'Herr  der  Fische’  (Florenz, 
Catal.  Schiaparelli  1551  (2500)  = Recueil  de 
travaux  philol.  egypt.  assyr.  21,  50  VII.  de  Mor- 
gan, Catal.  des  monum.  et  inscr.  3,  19),  was  zu 
einem  Wassergott  gut  passen  würde. 

3)  Im  ptolemäischen  Tempel  von  Ombos 
deuten  zahlreiche  Beiworte  und  Reden  des  S. 
auf  seine  Natur  als  Wassergott  und  Spender 
des  Nils  und  der  Fruchtbarkeit.  Der  Gott 
heißt:  'aus  dessen  Beinen  . . . der  Nil  heraus- 
kommt, der  den  Acker  überschwemmt  zu  seiner 
Zeit,  der  die  Stätte  der  Pflanzen  gedeihen  läßt, 
der  festlich  macht  die  Kapelle  für  die  Götter 
und  Göttinnen’  und  sagt  zum  König:  'Ich  lasse 
dir  die  Flut  kommen  aus  dem  fQuelloeh]  in 
Elephantine’  {de  Morgan,  Catal.  des  monum.  et 
inscr.  1,  41).  An  anderen  Stellen  sagt  S.  zum 
König:  'Ich  gebe  dir  das  Feld  überschwemmt 
mit  dem  Nil’  {ebd.  1,  110)  oder:  'Ich  gebe  dir 
den  Acker  strahlend  mit  seiner  Schönheit  ’ 
(ebd.  1, 197)  oder:  'Ich  gebe  dir  einen  großen 
Nil,  überflutend  mit  Speise  und  Nahrung’ 
{ebd.  1,  218)  oder:  'Ich  gebe  dir  einen  großen 
Nil  zu  seiner  Zeit’  {ebd.  1, 113)  oder:  'Ich  lasse 
dir  den  Nil  herauskommen’  {ebd.  1,  125).  Ge- 
legentlich wird  auch  S.  selbst  genannt  'der 
Nil,  der  schafft  was  ist,  der  die  beiden  Länder 
in  Stand  setzt’  {ebd.  3, 101). 

C.  Gott  der  Fruchtbarkeit. 

Wenn  S.  als  Gott  des  Wassers  erst  einmal 
als  Nil  gedacht  ist,  dessen  Wasser  die  Felder 
überschwemmt  und  befruchtet,  so  ist  der  Schritt 
nicht  mehr  groß,  den  S.  auch  die  Pflanzen 
gedeihen  und  den  Acker  seine  Frucht  bringen 
zu  lassen.  In  diesem  beschränkten  Sinne  hat 
S.  gelegentlich  auch  die  Rolle  eines  Gottes 
der  Fruchtbarkeit  gespielt,  ohne  sich  im  übrigen 
zu  berühren  mit  Min,  dem  Zeugungsgotte  von 
Koptos  und  Achmim,  der  in  seiner  Weise  für 
das  Gedeihen  der  Natur  sorgt. 

Zahlreiche  Erwähnungen  des  S.  in  seinem 
ptolemäischen  Tempel  in  Ombos  (vgl.  oben  ID), 
die  ihn  als  Gott  des  Wassers  (vgl.  oben  B), 
als  Sonnengott  (vgl.  unten  V .4. 2 c)  oder  als 
ürgott  und  Schöpfer  (vgl.  unten  IV  C)  feiern, 
enthalten  gelegentliche  Hinweise  auf  seine 
Fürsorge  für  die  Pflanzen;  Beispiele  s.  dort. 
Charakteristisch  sind  ferner:  'S. -Re,  . . . Herr 
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des  Feldes,  Herrscher  des  Grüns,  aus  dessen 
Leibe  die  Speisen  hervorquellen’  sagt  zum 
König:  'Ich  gebe  dir  alle  Erzeugnisse  des 
Ackers  und  alles  was  aus  der  Überschwem- 
mung (?)  hervorquillt ’ und  weiter:  'Ich  gehe 
dir  den  Acker  überschwemmt  (?)  zu  seiner  Zeit’ 
de  Morgan  a.  a.  0.  2,  355;  vgl.  2,  218). 

IV.  Urgott  und  Schöi»fer. 

A.  An  vielen  Stellen,  die  S.  als  das  im 
"Wasser  lebende  Krokodil  anrufen,  wird  hinzu- 
gefügt, daß  der  Gott  so  auch  einst  im  Urwasser 
gelebt  habe,  und  daß  am  Anfang  aller  Dinge 
die  Wesen  durch  ihn  entstanden  seien.  Es  ist 
möglich,  daß  diese  Vorstellung  sich  erst  ge- 
bildet hat,  nachdem  man  S.  mit  Re  identifi- 
ziert hatte,  der  Ja  als  Sonnengott  auch  der 
Schöpfer  der  Urzeit  ist  (vgl.  Art.  'Sonne’  G I— H). 
Aber  wahrscheinlich  gehört  dieser  Zug  in 
irgendeine  lokale  Tradition  und  zu  dem  echten 
alten  Charakter  des  S.;  die  Auffassung  als 
Urwesen  der  Anfangszeit  liegt  bei  ihm  so  nahe 
wie  bei  Fröschen  und  Schlangen,  die  man  sich 
am  Beginn  der  Schöpfung  im  chaotischen  Ozean 
hausend  dachte. 

B.  In  den  auf  die  Urzeit  bezüglichen  Dar- 
stellungen des  Pajjumpapyrus  (vgl.  oben  IB) 
fährt  auf  dem  'nördlichen  See’  des  Urozeans 
ein  S.  mit  Krokodilkoiif  in  großer  Barke;  aber 
auch  der  'Re  der  beiden  Länder’  auf  dem 
'südlichen  See  hat  Krokodilkopf’  (Lanzone 
3, 11  = l’leijte  4,24).  Im  übrigen  ergibt  diese 
Schöpfungsgeschichte  keinen  klaren  Zusammen- 
hang. An  mehreren  Stellen  sind  die  Achtgötter 
(die  acht  frösch-  bzw.  schlangengestaltigen  Ur- 
götter  von  Schmun,  vgl.  Art.  'Sonne’  F VII) 
und  die  Ahet  oder  Meht-wert  (die  Kuh  des 
Himmels  und  Urozeans,  vgl.  Art.  'Sonne’  FIV) 
erwähnt.  Die  Achtgötter  scheinen  in  der  Ur- 
zeit das  Fajjum  gegründet  zu  haben,  und  dann 
erscheint  sogleich  'S.  von  Schedet  — das  ist 
Horus  ...  in  Nen-ruzet’  (Nekropole  von  Ehnas) 
{l’leijte  3,  34  Nr.  5 = Lanzone  3,  9).  Daun  ist 
wieder,  wie  üblich.  Re  die  Hauptperson,  dem 
die  Achtgötter  den  Weg  bereitet  haben  und 
der  auf  dem  Rücken  der  Ahet-kuh  sitzend  er- 
scheint. An  einer  anderen  Stelle  des  Papyrus 
(Lanzone  6,  mittl.  Reihe)  ist  ein  Krokodil  allein 
dargestellt  mit  den  Namen  'Der  von  selbst 
entstand  im  Ozean,  der  Älteste  (Sohn)  der  Meht- 
wert,  das  Götterbild  des  Sees,  Re-Harachte  ist 
er,  er  vergeht  nicht,  er  ermüdet  nicht  in  Ewig- 
keit, S.  von  Schedet,  Horus  in  Schedet.’  End- 
lich zeigt  ein  Bild  {Lanzone  7,  mittl.  Reihe) 
Re  in  Mumiengestalt,  getragen  von  einem 
Krokodil,  mit  der  Beischrift:  'S.  von  Schedet 
ist  zufrieden  über  seine  Habe  [d.  h.  den  Re, 
den  er  trägt?];  ein  Kasten  von  Weidenholz 
entstand  in  Schedet;  diese  (?)  schwimmen  durch 
Re  . . .,  der  seinen  Leib  verbirgt  in  der  Weide.’ 

_ C.  Im  ptolemäischen  Tempel  von  Ombos 
feiern  eine  große  Zahl  von  Erwähnungen  S. 
als  Urgott  und  Schöpfer;  von  allen  Seiten 
seines  Charakters  wird  dieser  vielleicht  am 
Häufigsten  und  am  ausführlichsten  gedacht. 
Der  Zug  ist  also  offenbar  der  Mythologie  von 
Omhos  so  vertraut  wie  der  von  Schedet  (vgl. 
ohen  B).  — Für  die  Auffassung  der  folgenden 
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Stellen  vergesse  man  nicht,  daß  wir  statt  des 
Imijerfektums  'schuf’  in  den  meisten  Fällen 
auch  mit  demselben  Rechte  das  Präsens 'schafft’ 
übersetzen  dürften;  dann  würde  der  Vorgang 
in  die  Gegenwart  statt  in  die  Urzeit  fallen, 
und  S.  wäre  hier  mehr  ein  dauernd  wirksamer 
Spender  der  Fruchtbarkeit  als  der  schaffende 
Urgott.  Immerhin  bleibt  einiges  übrig,  was 
den  letzteren  Zug  für  S.  überhaupt  sichert. 

1)  In  Ombos  bringt  Ptolemäus  IX.  Wein 
dem  'S. -Re,  Herr  von  Ombos,  großer  Gott,  . . . 
Fürst,  Herrscher  der  Neunheit,  der  machte  und 
schuf  was  besteht’;  der  Gott  heißt  auch:  '..  ein 
Vater  ist  er  für  jeden  Gott;  der  machte  was 
ist  und  schuf  was  besteht,  der  die  Kräuter  (?) 
schafft,  S. -Re  Herr  von  Q mbos’  {Lepsius,  Lenkm. 
4,34  b).  An  anderen  Stellen  hat  S.  die  Bei- 
worte 'der  machte  was  ist  und  schuf  was  be- 
steht, dessen  Gestalt  die  Götter  nicht  kennen, 
wie  sich  vor  ihm  fürchten  die  Menschen,  das 
Wild  und  die  Herden’  {de  Morgan,  Catal.  3,  86) 
oder  'der  die  Erde  machte  und  schuf  was  auf 
ihr  ist,  damit  sie  sich  verneigend  zu  ihm 
kommen’  {ebd.  3,  86)  oder  'der  seinen  Namen 
verbirgt  vor  den  Göttern,  der  (der  Name)  nicht 
gewußt  wird  von  den  Menschen,  der  Mächtige, 
dessen  Ka  man  nicht  kennt,  der  sich  vei’birgt 
im  Gewässer  in  seinen  Gestalten’  {ebd.  3,  86). 
Ferner  heißt  der  Gott  'S.  von  Omhos,  Vater 
der  Götter,  der  aus  dem  Ozean  kam,  der  Ver- 
borgene, dessen  Gestalt  man  nicht  kennt’  {ebd. 
2,285)  oder  'Vater  der  Götter,  Herrscher  der 
Götterschaft,  der  gemacht  hat  was  ist,  und  schuf 
was  besteht’  {ebd.  2,  195)  und  'der  Geheime, 
dessen  Wesen  man  nicht  kennt’  {ebd.  2,  286.  315) 
oder  endlich:  'der  von  selbst  entstand,  mit 
zahlreichen  Erscheinungen’  {ebd.  2,  300). 

2)  Auch  nach  Philae  ist  diese  Form  des 
S.  von  Ombos  übertragen  worden.  Dort  bringt 
Kaiser  Claudius  eine  Figur  des  Himmelsträgers 
dar  vor  'S. -Re  Herr  von  Ombos,  großer  Gott 
. . . der  am  Anfang  entstand,  der  Uranfäng- 
liche,  der  machte  was  besteht,  der  von  selbst 
hervorging,  der  entstand  in  der  Urzeit  (?)  . . .’ 
{Lepsius,  Denkm.  4,  7 7 c). 

V.  In  den  Sonnenniytlien. 

A.  Als  Freund  der  Sonne. 

1)  Als  Sonnengott  ist  S.  in  den  An- 
fängen der  Ägyptologie  und  später  angesehen 
worden  (z.  B.  Fierret,  Mythologie  119.  Wiede- 
mann, Religion  79.  Brugsch,  Bei.  591);  offen- 
bar im  Hinblick  auf  seine  Identifikation  mit 
Re  (vgl.  unten  2).  Aus  dieser  ist  aber  keines- 
wegs zu  schließen,  daß  auch  S.  ein  Sonnen- 
gott gewesen  sei,  wie  andere  Fälle  beweisen. 
Als  sie  aber  erst  einmal  erfolgt  war,  hat  sie 
natürlich  gelegentlich  den  Charakter  des  S. 
beeinflußt  und  hat  ihn  in  einzelnen  bestimmten 
Fällen  die  Rolle  des  Sonnengottes  spielen  lassen. 
So  kommt  es,  daß  der  in  den  verschiedensten 
Gestalten  dargestellte  Sonnengott  auch  einmal 
als  Krokodil  erscheinen  kann  {Berlin  11986, 
Sarg  des  n.  R.).  In  einer  Darstellung  der  Ur- 
zeit in  dem  Fajjumpapyrus  sind  S.  und  Re 
nebeneinander  dargestellt,  während  am  Anfang 
der  Schöpfung  doch  nur  Re  allein  existieren 
sollte  (vgl.  oben  IV  A) ; also  sind  S.  und  Re 
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hier  so  gut  wie  identisch.  Auf  spielende 
Schreibungen  später  Zeit  deutet  die  Bemerkung 
des  Clemens  Alexandr.  {Strom.  V cap.  7 § 42  ed. 
Klotz):  'Von  den  Ägyptern  bezeichnen  die  einen 
die  Sonne  mit  dem  Schiff,  die  anderen  mit 
dem  Krokodil;  . . . das  Eirokodil  deutet  durch 
irgendeine  heilige  Geschichte  die  Zeit  an,’ 

2)  S.-Re  {Brugsch,  Bel.  591)  ist  eine  im 
mittleren  Reich  entstandene  Zusammensetzung; 
in  dieser  Zeit  wurden  die  Identifikationen  von 
Göttern  in  großem  Maße  durch  die  Priester 
vorgenommen,  und  besonders  gliederte  man 
dem  Sonnengott  Re  Lokalgötter  an,  die  ur- 
sprünglich nichts  mit  ihm  zu  tun  haben. 
Natürlich  lehnte  man  sich  an  irgendeine  Ge- 
meinsamkeit, Ähnlichkeit  oder  Beziehung  an, 
um  die  Wesensgleichheit  der  beiden  Götter  zu 
begründen,  in  unserem  Falle  mag  es  gewesen 
sein,  daß  S.  wie  Re  in  der  Urzeit  zuerst  allein 
entstanden  und  dann  alle  anderen  Wesen  schufen 
(vgl.  zu  S.  oben  IV  A — C,  zu  Re  den  Art. 
'Sonne’  F — G). 

a)  S.-Re  scheint  zuerst  im  mittleren  Reich 
vorzukommen  (z.  B.  Kairo,  Catal.  Gener.  20151 
ed.  Lange- Schäfer,  Grab-  und  Denksteine  des 
m.  R.)\  er  tritt  bald  an  den  verschiedensten 
Orten  auf,  so  daß  zunächst  nicht  festzustellen 
ist,  in  welchem  Tempel  die  Bildung  erfolgte. 
In  Karnak  opfert  Sethos  I.  vor  S.-Re  und  Hathor 
{Lepsius,  Denkm.  3,  125  c).  Ramses  II.  heißt 
'geliebt  vom  S.-Re  von  Smenu’  (vgl.  oben  IC2c) 
auf  der  Statue  eines  Amenmose  in  Kairo  {Jour- 
nal d’entree  36721).  Auf  einer  Stele  Ramses’ V. 
in  Silsilis  erscheint  S.-Re  von  Silsilis  {Lepsius, 
Denkm.  3,  223  b).  Auf  einem  Grabstein  aus 
Theben  vom  Ende  des  neuen  Reichs  betet  der 
Tote  vor  S.-Re  und  der  löwenköpfigen  Göttin 
' Awnet  {Quihell,  Ramesseum  pl.  27,2).  Auf  einem 
Siegelstein  des  neuen  Reichs  (?)  ist  S.-Re  dar- 
gestellt als  Krokodil  mit  Falkenkopf,  dahinter 
Papyrusschilf  {Berlin  13928);  und  auch  sonst 
wird  S.-Re  auf  Privatdenkmälern  des  neuen 
Reichs  erwähnt  (z.  B.  Turin '■2‘i:  Statuengruppe). 
— Eine  Beziehung  auf  den  Sonnengott  hat 
möglicherweise  auch  eine  Anrufung  des  S.  in 
den  Pyramidentexten  (ed.  Sethe  456):  'S.,  Herr 
des  Ostberges  (Sonnenaufgangsberg  Bachu),  du 
fährst  zu  deinen  Feldern,  durchfährst  deinen 
Hain  (?),  riechst  Blumen  (?)’;  man  vergleiche 
den  Titel  'Herr  des  Ostberges’  des  S.  im  Toten- 
buch (ed.  Naville  Kap.  108,  2.  15;  125  Schluß- 
rede 37).  In  den  Pyramidentexten  (ed.  Sethe 
507)  scheint  S.  auch  'der  im  Lichtreich  (j’hw) 
ist’  zu  heißen.  — Beispiele  für  S.-Re  als  Ur- 
gott  vgl.  oben  IV  C 1—2. 

b)  In  dem  Fajjumpapyrus  hat  die  zur  Zeit 
seiner  Zusammenstellung  als  selbstverständlich 
vorausgesetzte  Verwandtschaft  zwischen  S.  und 
Re  zu  einer  weiteren  Vermischung  mit  anderen 
Göttern  geführt;  Belege  zu  den  Einzelheiten 
in  IB5b.  Der  Name  S.-Re  für  den  Gott  ist 
häufig,  S.  hat  Züge  des  Sonnengottes  an- 
genommen {Lanzone  6,  mittl.  Reihe),  erscheint 
wie  er  als  ürgott  (vgl.  oben  IV  B)  und  wird 
mit  Re  identifiziert  {Pleijte  II — I,  obere  Reihe); 
auch  wird  ein  Krokodil  Re  genannt. 

c)  In  dem  ptolemäischen  Tempel  von  Ombos 
(vgl.  oben  I D)  sprechen  viele  Beischriften  und 
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Reden  von  dem  Herrn  des  Tempels  als  Sonnen- 
gott, und  zwar  nennen  sie  ihn  naturgemäß 
meist  S.-Re.  Diese  Erwähnungen  feiern  S.  in 
allen  den  Eigenschaften,  die  der  Sonnengott 
sonst  überhaupt  zu  haben  pflegt;  gleichviel  ob 
sie  etwa  dem  S.  ursprünglich  angehören  oder 
nicht.  Deshalb  sind  die  in  ihnen  vorkommen- 
den mythologischen  Beziehungen  nicht  ohne 
weiteres  für  den  Charakter  des  S.  zu  verwerten; 
ein  gut  Teil  ist  mehr  charakteristisch  für  den 
Sonnengott  als  für  S. 

Der  Gott  heißt:  'S.-Re  . . . der  große  Gott, 
der  aus  dem  Ozean  kam  . . . , der  seine  Gestalt 
verbirgt’  {de  Morgan,  Catal.  1,58).  Oder:  'der 
die  Erde  machte  und  schuf  was  auf  ihr  ist, 
damit  sie  seine  Macht  preisen ; der  den  S.- 
Tempel  mit  seinen  Strahlen  erhellt,  die  schöne 
fliegende  Sonne  in  Ombos’  {ehd.  2,  315.  426). 
Oder:  'S.-Re,  Herr  des  Gabenfeldes,  Hen-scher 
der  Kräuter,  der  macht  was  ist,  und  schalft 
was  besteht’  {ehd.  2,218).  Daß  S.  doch  nicht 
ganz  und  gar  identisch  ist  mit  dem . Sonnen- 
gott, zeigt  der  Beiname:  'Ka  des  Re  . . . der 
aufgeht  im  Ozean  und  erglänzt  in  seiner 
Scheibe,  der  die  Länder  erleuchtet  mit  seinen 
beiden  strahlenden  Augen  . . .’  {ehd.  2, 125).  An 
anderer  Stelle  sagt  S.-Re  zum  König:  'Ich 
gebe  dir  alle  Dinge,  auf  welche  die  Sonne 
scheint’  {ebd.  2,  166)  oder:  'Ich  gebe  dir  die 
großen  Kronen  der  Majestät  des  Re’  {ebd.  2, 167). 

c)  Beispiele  für  den  in  Esne  in  römischer 
Zeit  verehrten  S.-Re  s.  unter  I C 2 d. 

3)  S.  als  Sohn  und  Verteidiger  des  Re 
ist  eine  Rolle,  in  der  man  ihn  nicht  erwartet; 
es  handelt  sich  auch  nur  um  einen  ganz  ver- 
einzelten Zug,  der  an  wenigen  Stellen  über- 
liefert ist.  Vielleicht  ist  er  eingetreten  für 
Set  von  Nubt,  der  nach  alter  Vorstellung  der 
Töter  der  Apophisschlange  gewesen  war  (vgl. 
Art.  'Set’  HII);  er  ist  in  griechischer  Zeit  als 
böser  Gott  verpönt,  wird  aus  dem  Pantheon 
wie  ein  Teufel  ausgestoßen  und,  wo  eine  han- 
delnde Person  nicht  zu  entbehren  war,  durch 
einen  anderen  'guten’  Gott  ersetzt  (vgl.  Art. 
'Set’  Kill).  So  ist  es  ja  begreiflich,  daß  man 
in  Ombos  für  ihn  S.,  den  Herrn  des  Tempels, 
eintreten  ließ,  der  ohnehin  ein  wilder  und 
kämpfender  Gott  war  (vgl.  oben  ID  2);  ferner 
vergesse  man  nicht,  daß  die  Namen  von  Ombos 
und  Nubt  hieroglyphisch  gleich  geschrieben 
werden  und  nach  der  griechischen  Wiedergabe 
auch  in  der  Aussprache  ähnlich  lauteten. 

Von  S.  heißt  es:  'er  wirft  die  Feinde  nieder 
für  seinen  Vater  Re’;  in  zerstörtem  Zusammen- 
hang ist  auch  von  der  'Barke  [des  Re]’  die 
Rede  {de  Morgan,  Catal.  2,  285).  An  anderer 
Stelle  ist  die  Sonnenbarke  dargestellt,  in  der 
vorn  S.  als  Mann  mit  der  für  ihn  typischen 
Krone  (vgl.  unten  VII  D 1)  steht;  er  ersticht  mit 
langer  Lanze  eine  unten  sich  windende  Schlange 

und  heißt  'S.,  der  abschneidet , der  die 

Apophisschlange  niederwirft  vorn  in  der  Barke 
des  Re’  {ehd.  2,  185  = Rosellini,  hiontim.  del 
Culto  pl.  46,  2). 

B.  Als  böser  Gott. 

1)  Gelegentlich  ist  schon  richtig  beobachtet 
worden,  daß  S.  mit  dem  Set  von  Nubt  zu- 
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sammengeworfen  und  dadurch  in  späterer  Zeit 
wie  jener  in  Mißkredit  gekommen  sei  (z.  B. 
Lange  bei  (hantepie  S.  dlO).  Wenn  S.  von 
Ombos  für  Set  von  Nubt  eintritt  als  Toter 
der  Apopbisscblange  (vgl.  oben  A3),  so  liegt 
darin  noch  nichts,  was  den  Charakter  des  S. 
berabsetzen  könnte;  aber  in  einer  Reibe  von 
Stellen  ist  S.  wirklich  ein  böser  Gott,  ohne 
daß  wir  Näheres  von  diesen  Beziehungen  und 
Mythen  wüßten.  lo 

Einmal  haben  Chnum  und  S.  miteinander 
gekämpft,  Chnum  scheint  der  Sieger  gewesen 
zu  sein  {Pleijte-Rosfii,  Papijrus  de  Turin  pl.  118, 
10).  In  dem  mythologischen  Kalender  Pap. 
Sallier  IV  (ed.  Chahns,  Calendrier  des  jours  fastes 
et  uefastes.  Chalon-Paris) heißt  es  zum  22.Paophi: 
'Sehr  zweifelhaft.  Wasche  dich  nicht  mit  irgend- 
welchem Wasser  an  diesem  Tage  und  fahre 
nicht  auf  dem  Nil;  dieses  ist  der  Tag,  an  dem 
ilie  Zunge  des  S.  abgeschnitten  ist’  (6,  5).  Und  20 
zum  1.  Pharmuthi:  ’Sehr  gut.  Großes  Fest  im 
Himmel  und  auf  Erden  an  diesem  Tage.  Die 
feindlichen  (?)  Sobke  (?)  sind  gefallen  auf  ihren 
Wegen  an  diesem  Tage’  (21,2). 

2)  Als  Feind  des  Sonnengottes  tritt  S. 
in  einigen  wenigen  Erwähnungen  auf,  in  denen 
offenbar  die  echten  alten  Züge  dieser  Mythen 
entstellt  sind.  Es  ist  ihm  hierin  genau  wie 
Set  gegangen ; der  ursprüngliche  gute  und 
mächtige  Gott,  der  gelegentlich  für  den  Sonnen-  30 
gott  eingetreten  ist,  hat  das  Ansehen  verloren; 
er  wird  zum  Scheusal  gestempelt  und  deshalb 
mit  den  Ungeheuern  zusammengeworfen,  die 
den  Sonnengott  bedrängen.  In  beiden  Fällen, 
bei  der  Ausbildung  der  guten  wie  der  schlechten 
Eigenschaften  des  Gottes  handelt  es  sich  natür- 
lich um  lokale  Anschauungen.  Wir  wissen  ja 
auch  sonst,  daß  Edfu  die  Krokodile  haßte  (vgl. 
oben  ICl);  also  lag  es  der  dortigen  Priester- 
schule nabe,  den  S.,  der  in  Ombos  als  gewal-  4o 
tiger  und  sonnenfieundlicher  Gott  verehrt  wurde, 
zum  Ungeheuer  zu  machen  und  dem  Set  und 
seinen  bösen  Genossen  zuzugesellen  (vgl.  Art. 
'Set’  K). 

Der  mythologische  Kalender  Pap.  Sallier  IV 
(vgl.  oben  1)  schreibt  für  den  14.  Mechir  vor: 
'Gehe  morgens  an  ihm  nicht  aus : Dieses  ist 
der  Tag,  als  Set  den  S.  sah  und  tötete  vorn 
in  der  großen  Barke’  (17,  3).  Hier  ist  also  Set 
dem  alten  Mythus  gemäß  erhalten  als  der  50 
Gott,  der  vorn  in  der  Barke  des  Sonnengottes 
die  Apopbisscblange  tötet;  S.  ist  mit  dem  Un- 
geheuer identifiziert.  Anders  in  den  Sagen  von 
der  geflügelten  Sonnenscheibe  in  Edfu.  Dort 
haben  sich  die  Feinde  des  Götterkönigs  und 
Weltherrschers  Re-Harachte  in  Krokodile  und 
Nilpferde  verwandelt;  Horus  von  Edfu  in  Ge- 
stalt der  geflügelten  Sonne  wirft  sie  bei  Edfu 
nieder  und  tötet  051  Stück  von  ihnen  [Namlle, 
Mythe  d’ Horus  pl.  13).  • — In  den  späten  Tem-  so 
peln  ist  das  Erstechen  des  Krokodils  durch 
den  König  zu  einer  Zeremonie  geworden,  die 
unter  den  typischen  Tempelreliefs  erscheint; 
bemerkenswert  ist,  daß  der  Gott,  vor  dem  die 
Handlung  vollzogen  wird,  immer  Horus  von 
Edfu  ist  — sowohl  in  Edfu  selbst  {Piehl,  Inscr. 
hierogl.'2,10‘2 — 103)  als  wie  in  Denäeia,(Mariette, 
T)enderah’2  pl.75a.  b;  3 pl.  18k.  22z.  50 i.  51  n). 


VI.  In  (len  Osirissagen. 

{Pierret,  Mythologie  120.  Wiedemann,  Hero- 
dots  2.  Buch  S.  304.) 

A.  In  historischer  Zeit  ist  Osiris  als  Toten- 
gott vom  Delta  aus  in  die  oberägyptischen 
Kulte  eingedrungen,  und  die  mit  ihm  zusammen- 
hängenden Sagen  haben  die  Mythen  der  an- 
deren Götter  durchsetzt.  So  erscheinen  Lokal- 
götter, die  ursprünglich  nichts  mit  Osiris  und 
seinem  Kreise  zu  tun  haben,  sekundär  mit 
ihnen  in  irgendeiner  Rolle  verbunden.  Auch 
bei  S.  tritt  diese  Verbindung,  auf,  und  zwar 
schon  in  älterer  Zeit. 

B.  Im  Totenbuch  (ed.  Nuville  Kap.  17,  43) 
sind  die  'Sobke,  die  im  Wasser  sind’,  gute  Göt- 
ter im  Gefolge  des  Osiris.  Eine  schwarze  Gra- 
nitfigur (Länge  17  cm)  der  Spätzeit  aus  Tmai 
el-Amdid  im  Delta  stellt  S.  als  Krokodil,  eine 
Mumie,  d.  h.  gewiß  Osi- 
ris, auf  dem  Rücken 
tragend , dar  (Berlin 
11486).  Dasselbe  Motiv 
ist  auf  dem  Hadrianstor 
auf  Pbilae  dargestellt 
(l)escription  de  rHgyj)- 
te,  Antiquites  1 pl.  19 
nr.  2).  Nach  einem  Text 
im  Osiristempel  von 
Dendera  (Ztschr.  Aeg. 

Spjr.  19  [1881]  95)  ist 
Osiris  bei  einem  am  16. 

Choiak  gefeierten  Fest 
der  S.  von  Apis  (Stadt 
im  Delta,  vgl.  oben  I A 
und  11  D 4).  — Vgl.  un- 
ten VII  A 3. 

VII.  Darstellung. 

A.  Als  Krokodil. 

1.  Als  liegendes  Krokodil. 

Ein  offenbar  sehr  alter  Typus  stellt  S.  als 
liegendes  Krokodil  auf  einer  Standarte  dar, 
der  Schwanz  hängt  hinten  lang  herunter 
(Berlin  16953  ==  Erman,  BeligioW  Abb.  26  = 
unsei-e  Abb.  1,  Zeit  Amenemhet  HL).  Er  tritt 
mehrfach  wieder  auf  in  dem  Fajjumpapyrus 
(vgl.  oben  I B).  In  dem  älteren  Beispiel  trägt 
das  Krokodil  die  eigentliche  Krone  des  S.  (vgl. 
(unten  B2c);  wagerechte  Widderhörner,  Sonne 
mit  zwei  glatten  Federn.  Dieselbe  Krone  ist 
gemeint  einmal  im  Fajjumpapyrus,  nur  fehlt 
das  Widdergehörn  (Lanzone  7,23);  an  anderer 
Stelle  trägt  das  Krokodil  eine  unterägyptische 
Krone,  darin  wagerechtes  Widdergehörn,  Sonne 
und  zwei  Straußenfedern  (Lanzone  6,  mittl. 
Reihe). 

2.  Eine  Figur  von  schwarzem  Granit 
(Länge  17  cm)  aus  Tmai  el-Amdid  (Delta) 
stellt  ein  Krokodil  dar,  das  eine  Mumie  trägt 
(Berlin  11486,  Spätzeit);  zur  Erklärung  vgl. 
oben  VI  B. 

3.  Auf  einem  Siegelstein  des  neuen  Reichs  (?) 
ist  S.-Re  dargestellt  als  Krokodil  mit  Falken- 
kopf,  dahinter  Papyrusschilf  (Berlin  13928). 
In  der  Oase  el- Charge  heißt  ein  geflügeltes 
Krokodil  mit  zwei  Falkenköpfen,  auf  denen 
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gemeinsam  die  S. -Krone  (wagerechtes  Widder- 
gehörn, Sonne  mit  zwei  Straußenfedern)  ruht, 
'Horus’  und  ist  neben  Bildern  aus  den  Osiris- 
mythen (vgl.  oben  VI A)  dargestellt  {Bmgsch, 
Große  Oase  Taf.  18  IV;  vgl.  Piet^chmnnn  in 
Perrot,  Gesell,  der  Kunst.  1.  Aegypt.  S.  809, 
Anm.  6). 


B.  Als  Mann  mit  Krokodilkopf. 

1.  Plastisch 

a)  Größere  Statuen  des  S.  aus  Stein  sind 
selten.  Bruchstücke  von  zweien  aus  der  Spät- 
zeit sind  in  Berlin  (nr.  1449  und  7674);  die 
Krone  fehlt  beiden,  sie  war  besonders  aufgesetzt, 
und  zwar  wohl  aus  Metall. 

b)  Kleine  Bronzefiguren  des  S.  sind  aus 
der  Spätzeit  mehrfach,  wenn  auch  nicht  häufig 
erhalten;  sie  stellen  sämtlich  den  Gott  als 
Mann  mit  Krokodilkopf  dar,  jedoch  mit  ver- 
schiedenen Kronen. 

Einer  Figur  aus  Sais 
in  Kairo  {Catal.  Gener. 
38684  ed.  Daressy,  Sta- 
hles de  divinites)  fehlt 
die  Krone.  Eine  andere 
aus  Sais  {Kairo  38685  ed. 
Daressy  pl.  36)  hat  als 
Krone  die  Sonne  mit 
zwei  Federn  (oben  weg- 
gebrochen). Eine  dritte 
unbekannter  Herkunft 
trägt  auf  dem  Krokodils- 
kopf die  wagerechten 
Widderhörner,  darauf 
zwei  glatte  Federn,  vor 
ihnen  eine  Schlange  mit 
Isiskrone  (Sonne  zwi- 
schen Rinderhörnern). 

2)  Sobk  als  Mann  mit  Eine  kleine  Goldfigur 
Krokodilkopf  (nach  Lepsius,  stellt  den  Gott,  der  ge- 

Benkmäier  3,  124c).  wiß  S.-Re  genannt  wor- 
den ist,  dar  mit  Kopf- 
tuch am  Krokodilkopf , darauf  Sonne  mit 
Schlange  {Kairo  38687  ed.  Daressy). 

Die  Bronzefiguren  in  Berlin  stellen  S.  als 
Mann  mit  Krokodilkopf  teils  sitzend  (Nr.  2472), 
teils  stehend  (Nr.  2473)  dar.  Er  trägt  am  Kro- 
kodilkopf das  Kopftuch,  darauf  als  Krone; 
wagerechte  Widderhörner;  Bündelkrone,  an 
jeder  Seite  eine  Straußenfeder,  oben  eine 
Sonne;  daneben  je  eine  Schlange  mit  Sonne 
{Berlin  2472  = nach  unveröffentlichter  Photo- 
graphie des  Berliner  Museums  unsere  Abb.  3). 
An  der  anderen  Figur  {Berlin  2473)  ist  die 
Krone  die  gleiche;  doch  ist  sie  auf  das  Haar 
gesetzt,  das  von  dem  Krokodilkopf  herabfällt. 


2.  In  Reliefs  und  Zeichnungen, 

a)  Ohne  Krone.  Dieser  offenbar  älteste  Typus 
ist  rein  wiedergegeben  in  einem  Totentempel 
der  5.  Dynastie  bei  Abusir  {Borchardt,  Grab- 
denkmal des  Ne-userre‘  Abb.  70);  ferner  in  einer 
Götterliste  Thutmosis  HL  in  Medinet  Habu 
{Lepsius,  Denkm.  3,  37b)  und  in  einer  Felsen- 
stele im  ersten  Katarakt,  die  den  S.  des  Fajjum 
darstellt  {Catal.  ed.  de  Morgan  1 pl  95  Nr.  149 
bis;  vgl.  oben  IB2b)  und  einmal  in  den  Fajjum- 
papyrus  {Lanzone  6,24  = Pleijte  6,12;  vgl,  oben 
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I B).  An  einer  anderen  Stelle  in  den  Fajjum- 
papyrus  (vgl.  oben  I B)  ist  ein  sitzender  Gott 
(Mumienleib)  mit  Krokodilkopf  dargestellt  {Lan- 
zone 5 — 6,  24). 

b)  Mit  Sonne.  S.  mit  Sonnenscheibe  auf 
dem  Krokodilskopf  findet  sich  schon  in  älterer 
Zeit  und  geht  gewiß  auf  seine  spätestens  im 
mittleren  Reich  erfolgte  Identifikation  mit  Re 
zurück.  Auf  dem  Obelisken  von  Begig  von 

10  Sesostris  I.  sitzt  die  Sonne  mit  Schlange  un- 
mittelbar auf  dem  Kopf  {Lepsius,  Dkm.  2,  119  a, 

3.  Reihe).  Ebenso  im  ptolemäischen  Tempel 
von  Ombos  {de  Morgan,  Catal  2,  42.  61.  125 
und  oft;  in  einem  Falle  [ehd.  2,  202J  scheint 
die  Schlange  zu  fehlen).  Ähnlich  in  dem 
Fajjumpapyrus  (vgl.  oben  I B),  nur  daß  an  der 
Sonne  zwei  Uräen  sitzen;  der  Gott  heißt  aller- 
dings '‘Re’,  nicht  S. 

Bei  einem  S.-  Re  in 
20  Ombos  (Ptolem.  IX.) 
ist  zwischen  Sonne 
mit  Schlange  und 
dem  Kopfe  in  Unter- 
satz mit  Hohlkehle 
eingeschoben  (Xep- 
siiis,  Dkm.  4,  34  b). 

c)  Mit  S. -Krone, 
wie  abkürzungshal- 
ber der  für  unseren 

30  Gott  typische  Kopf- 
schmuck (vgl.  unten 
D I)  genannt  sei,  ob- 
wohl derselbe  eben- 
so oder  ähnlich  auch 
bei  anderen  Göttern 
vorkommt  (vgl.  Art. 

'Sokar’  G I). 

a)  Die  alte  Form 
der  Krone  ist  ofi’en- 
40  bar  die,  daß  aus  dem 
Krokodilkopf  zwei 
wagerechte  Widder- 
hörner herauswach- 
sen ; sie  tragen  eine 
Sonne  und  zwei  Straußenfedern.  So  in  den 
Reliefs  Ramses’  I.  in  Karnak  {Lepsius,  Denkm. 

3,  124  a = unsere  Abb.  2);  bei  Sethos  I.  in 
Karnak  {ebd.  3,  125  a),  und  später  fast  immer 
sitzen  die  Widderhörner  auf  einem  kleinen 

50  Untersatz  mit  Hohlkehle. 

ß)  Zu  dieser  Krone  sind  schon  im  Neuen 
Reich  zwei  Schlangen  getreten,  auf  den  Widder- 
hörnern sich  aufrichtend ; zuerst  auf  einem 
Grabstein  des  n.  R.  aus  Theben  {Quibell.  Ba- 
messeum  pl.  27).  Später  in  einer  Götterliste 
von  Ptolemäus  II.  in  Karnak  {Lepsius,  Denkm. 

4,  10)  und  unter  Ptolemäus  IX.  in  Ombos  {ebd. 
4,34  b rechts). 

y)  Bei  der  in  späterer  Zeit  herrschenden 
60  Form  der  Krone  trägt  jede  der  zugefügten 
Schlangen  eine  Sonne  auf  dem  Kopf  So  schon 
im  neuen  Reich;  z.  B.  in  den  Reliefs  Sethos’  I. 
in  Karnak  {Lepsius,  Denkm.  3,  125c)  und  auf 
der  Stele  eines  späten  Ramses  (Dyn.  20)  in 
Silsilis  {ebd.  3,223  b).  Häufig  in  späterer  Zeit, 
z.  B.  im  ptolemäischen  Tempel  von  Ombos  {ebd. 
4,  34b  rechts;  de  ^lorgan,  (htal.  2,  9.  41.  58. 
99.  110.  113.  121.  166  und  oft).  Ebenso  in 
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Philae  zur  gleichen  Zeit  {Lepsius,  Denl  m.  4, 29  a) 
und  in  römischer  Zeit  (ebd.  4,77c,  Claudius). 
— Die  Sonne  scheint  zu  fehlen  im  ptolemiüschen 
Tempel  von  Assuan  {Mariette,  Moyinm.  divers 
pl.  23  = de  Morgan,  Catal.  1,  50). 

d)  Eine  besonders  gestaltete  Form  der  S.- 
Krone  trägt  der  Gott  in  Schataui  (Nuhien); 
auf  den  Widderhörnern  sitzt  eine  Bündelkrone; 
an  ihr  unten  und  oben  je  eine  Sonne,  an  jeder 
Seite  eine  Straußenfeder. 

e)  Eine  eigentlich  dem  Mont  zugehörige 
Krone  (Sonne  mit  Schlange,  zwei  glatte  Federn) 
trägt  einer  der  beiden  krokodilsköpfigen  Götter 
auf  dem  Sarg  griechischer  Zeit  aus  Hawara 
{Petrie,  Hawara-Biahmu-Arsmoe  pl.  1). 

f)  Die  Doppelkrone  ist  bei  S.  mit  Krokodil- 
kopf häiifig  in  griechischer  Zeit,  und  zwar  im 
Fajjum.  Z.  B.  im  Fajjumpapyrus  (vgl.  oben  IB) 
bei  ''S.  von  Schedet’  oder  'S.  Herrn  des  See- 
landes’ {Pleijte  7,  37  = Lanzone  6,  61)  und  bei 
■’S.  Herrn  des  südlichen  Gaues  von  Sais’  [Pro- 
sopis , vgl.  oben  I A]  {Lanzone  6,  67  = Pleijte 
6,  33)  und  bei  S.  als  Gott  der  Urzeit  {lanzone 
3,  11  = Pleijte  4 links).  In  derselben  Weise 
sind  auch  ein  Re  und  ein  Horus  von  Athribis 
dargestellt  {.Lanzone,  JJizion.  tav.  352).  An  der 
Doppelkrone  sitzt  nach  später  Weise  der  Uräus 
auf  einem  Sarg  aus  Hawara  {Petrie,  Haivara- 
Biuhnm-Arsinoe  pl.  1). 

C.  Als  Mann. 

S.  in  rein  menschlicher  Gestalt  ist  ein  sel- 
tener, aber  wohl  kein  junger  Typus.  In  dem 
Tempel  Amenophis’  III.  auf  Elephantine  hält 
S.  von  Silsilis  als  Mann  mit  S. -Krone  (in  älterer 
Form  wie  oben  B2ck)  dem  König  das  Lebens- 
zeichen an  die  Nase  {Thomas  Yomig,  Hiero- 
glyphs  plAO-,  vgl.  ( !hampollion,  Pantheon '^ir.  21). 
Es  ist  möglich,  daß  die  rein  menschliche  Ge- 
stalt dem  oberägyp tischen  S.  insbesondere  an- 
gehört und  in  (3mbos  heimisch  ist. 

D.  Der  Kopfschmuck. 

1.  Sobk- Krone. 

Der  Kopfschmuck  des  S.  ist  zwar  recht 
verschieden;  aber  eine  Form  einer  zusammen- 
gesetzten Krone  überwiegt  so  stark,  daß  man 
sie  als  die  typische  S.- Krone  ansehen  muß 
(vgl.  oben  B 2 cj.  Sie  kommt  bei  allen  Arten 
des  S.  vor,  im  Fajjum  wie  in  Ombos;  ihre 
Gestalt  im  einzelnen  wird  im  Laufe  der  Zeit 
reicher.  Bei  anderen  Göttern  findet  sie  sich 
wohl  gelegentlich  auch;  aber  sie  ist  für  keinen 
derselben  typisch  wie  für  S.  Wir  kennen  die 
Krone  bei  S.  als  Krokodil  (vgl.  oben  Al.  3), 
als  Mann  mit  Krokodilskopf  (B  1 b,  2 c)  und 
als  Mann  (C).  Die  Zusammensetzung  wechselt 
so  stark,  daß  als  einziges  ständig  vorhandenes 
Glied  die  Federn  übrig  bleiben,  die  gelegent- 
lich die  hohen  glatten  Federn  sind  (Al,  B 1 b), 
meist  aber  die  Straußenfedern.*)  Außer  in 
einer  Plastik  (Blb)  und  in  einem  Relief  (B2cy) 
ist  der  Mittelpunkt  der  Krone  eine  Sonnen- 
scheibe. Auch  die  wagerechten  Widderhörner, 
der  Untersatz  des  ganzen  Aufbaues,  fehlen  nur 
selten  (Blb). 

*)  Auf  sie  gellt  möglicherweise  das  Beiwort  des  S. 
'mit  grüner  Feder’  in  den  Pyramidentexten  (ed.  Set/ie  507). 
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2)  Abarten  der  S. -Krone  zeigen  dieselbe 
in  eine  unterägyptische  Krone  hineingesetzt 
(oben  Al)  oder  haben  eine  Bündelkrone  auf 
den  Widderhörnern  (Blb,  2d);  vielleicht  ist 
auch  die  Montkrone  (B  2 e)  nur  eine  Ver- 
wechslung. 

3)  Die  Sonne  allein 

kommt  schon  früh  auf  infolge  der  Identifikation 
des  S.  mit  Re  (vgl.  oben  VA 2),  dessen  stän- 
diges Attribut  sie  ist.  Sie  findet  sich  an  einer 
Goldfigur  (oben  Blb)  und  mehrfach  in  Reliefs 
und  Zeichnungen  (B  2 b). 

4)  Die  Doppelkrone 

wird  in  griechischer  Zeit  dem  S.  des  Fajjums 
aufgesetzt  (oben  B 2 f ).  [Roeder.] 

Sobrietas,  Personifikation  der  Mäßigung  und 
Mäßigkeit,  die  griechische  ücoqiQoavvri,  Feindin 
der  Venus  und  Gegnerin  der  Luxuria.  Apul. 
met.  5,  30.  Prud.  Psychom.  344  ff.  Vgl.  Artikel 
Sophrosyne.  [Otto.] 

Sobrius,  Beiname  des  Mercurius,  C.L.L.  8, 
12006.  14690.  19490.  Orelli- Uenzen  5094.  Der 
Name  scheint  daher  zu  kommen,  qiiod  in  eo 
(d.  h.  in  dem  Sobrius  vicus  zu  Rom)  Mercurio 
lacte,  non  vino  supplicahatur , Festus  p.  296. 
Müller- Mommscn  in  Ephem.  Epigr.  5 (1884),  534 
zu  nr.  1212.  J.  Toutain,  Les  ciiltes  pa'iens  dans 
l’empire  romain  1,  297.  [Höfer.] 

Sochares  s.  Sokar. 

Soecbes  s.  Seches  und  dazu  Halevy,  Journ 
asiat.  9 Ser.  Tome  18  (1901),  515.  Vgl.  Nach- 
trag zu  Sokos.  [Höfer.] 

Sogenes  {Eaiytvris),  von  Gruppe,  Gr.  Myth, 
741,  3 aus  dem  gleichnamigen  Personennamen 
(Pind.  Nem.  7.  tit.  8)  erschlossener  Beiname 
der  Eileithyia.  [Höfer.] 

deae  Soioni  Aug(ustae)  ist  geweiht  der  in 
Soyons  (richtiger  Soion)  bei  Aps  ('ara  litteris 
secundi  fere  saecuU’)  C.  L.  L.  12,  2656  (=  Eessau 
Inscr.  sei.  nr.  4711):  Deae  Soioni  Aug.  Luccius, 
Marcia{nus)  et  Sennius  Marianus  de . suo 
posuerunt  loco  privato  Upeior{um)  pupillor{um). 
Der  Name  dieser  keltischen  Göttin  (Quellgöttin?) 
ist  wohl  nicht  zu  trennen  von  dem  des  Fund- 
orts. Vgl.  0.  Hirschfeld,  Westdeutsche  Zeitschr. 
8,  p.  136.  Allmer,  JR.eime  epigr.  5,  p.l22  nr.  1593. 

[M.  Ihm.] 

Sokanobboiieus  s.  Sobk. 

Sokar  (falsche  Vokalisation  des  hieroglyphi- 
schen  skr),  ägyptischer  Totengott,  (auch  Sokaris, 
Seker  genannt). 

S.  ist  der  Totengott  der  Gegend  des  alten 
Memphis  (bei  Kairo)  und  wurde  seit  uralter 
Zeit  als  ein  auf  dem  Stande  liegender  Falke  in 
Roseta  (bei  Sakkara)  verehrt  (vgl.  B 1).  Im 
alten  Reich  besteht  das  Sokarfest  (vgl.  E), 
und  die  Barke  Henu  des  Gottes  ist  geachtet, 
später  heilig  (F).  Die  Vermischung  des  Sokar 
mit  Ptah  und  Osiris  beginnt.  Im  mittleren 
Reich  sind  die  Kombinationen  Ptah-Sokar  (H), 
Sokar-Osiris  (I)  und  Ptah-Sokar-Osiris  (E)  in 
Gebrauch.  Der  Einfluß  der  beiden  anderen 
Götter  nimmt  zu,  so  daß  im  neuen  Reich 
Sokar  nur  selten  selbständig  oder  unbeeinflußt 
erwähnt  wird,  auch  nicht  in  Memphis;  in 
Abydos  ist  er  im  Osiristempel  angesiedelt. 
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Skylla: 

26)  Die  Heroine  Skylla,  Wandgemälde  von  Tor  Marancio  in  der  Vatikan.  Bibliothek  (nach 
Skutsch,  Aus  Vergils  Frühzeit  1):  Sp.  1067/68. 

27)  Skylla  mit  Amme  vor  Minos,  Wandgemälde  der  Casa  dei  Dioscuri  zu  Pompei  (nach 
Arch.  Ztg.  24,  1866  Taf.  212):  Sp.  1070. 

Sniintbeus: 

1)  Münze  von  Alexandreia  Troas  (nach  Collignon,  Griech.  Plastikl;  Sp.  1084. 

2)  Smintheus  mit  Lorbeerzweig,  Münze  (nach  Collignon,  Griech.  Plastik):  Sp.  1084. 

Smyrna: 

1)  Brustbild  der  Amazone  Smyrna  auf  Kupfermünze  von  Smyrna  (nach  '’Nomisma’ 
H.  2,  1908  Taf.  1,  9):  Sp.  1088. 

2)  Stehende  Amazone  auf  Kupfermünze  von  Smyrna  der  Zeit  Domitians  (nach 
'Komisma’  a.  a.  0.  Taf.  1,  22):  Sp.  1088. 

3)  Amazone  mit  Ares  und  Nike  auf  Kupfermünze  v.  Smyrna  mit  Sept.  Severus 
(nach  'Nomisma’  a.  a.  0.  Taf.  1,  27):  Sp.  1089. 

4)  Sitzende  Amazone  mit  den  beiden  Nemeseis  auf  der  R.,  auf  Kupfermünze 
von  Smyrna  mit  Sept.  Severus  (nach  'Nomisma’  a.  a.  0.  Taf.  1,  27):  Sp.  1089. 

5)  Amazone  Smyrna  und  Stadtgöttin  von  Nikomedeia,  auf  Ho monoiamünze 
von  Smyrna  mit  Commodus  (nach  'Nomisma’  a.  a.  0.  Taf.  2,  4):  Sp.  1089. 

6)  Amazone  mit  Statue  des  pergam.  Asklepios  auf  der  R.,  auf  Homonoia- 
münze  von  Smyrna  mit  Caracalla  (nach  Br.  Mus.  Cat.  of  lonia  pl.  39,  10):  Sp.  1089. 

7)  Heroine  Myrrha  (=  Smyrna)  von  Tor  Marancio  (nach  Raoul-Rochette,  Peint.  ant. 
ined.  pl.  4):  Sp.  1091. 

Sohk: 

1)  Sobk  als  Krokodil  (nach  Erman,  Ägypt.  Relig.  2.  Aufl.  S.  21):  Sp.  1116. 

2)  Sobk  als  Mann  mit  Krokodilkopf  (nach  Lepsius,  Denkmäler  3^,  124c):  Sp.  1117. 

3)  Bronzefigur  des  Sobk  (nach  Photographie):  Sp.  1118. 


Die  nächsten  (unter  der  Presse  befindlichen)  Lieferungen  enthalten  u.  a.  die  Artikel 
Sors,  Summanus  usw.  (von  R.  Peter),  Sphinx  (von  Ilberg  und  Roeder),  Styx,  Tabos,  Tai- 
naros,  Talthybios,  Tarchon,  Tartaros  usw.  (von  Waser),  Sokaris,  Sothis,  Sonnen- 
gott (ägypt.)  Sutech  (von  Roeder),  Tammuz  usw.  (von  A.  Jeremias),  Sternbilder  (von  Boll 
und  A.  Jeremias),  Sosipolis,  Themis  (von  Weniger),  Sol,  Strigae,  Talassio  usw.  (von 
Prz.  Richter),  Teichines  (von  P.  Friedländer),  Theseus  (von  Steuding),  Teukros  (von  Vürt- 
heim),  Telemachos  (von  Joh.  Schmidt),  Stentor,  Sthenelos,  Sychaeus  (von  Lamer), 
Skephros,  Talos  usw.  (von  Buslepp),  Soranus,  Spes  usw.  (von  Wissowa),  Tamfana  usw. 
(von  Abt),  Telemos  usw.  (von  Ruhl),  Thalpios,  Tekmessa  usw.  (von  Ostern),  Tantalos 
(von  Ed.  Schmidt),  Sparta,  Sphragitides,  Sterope,  Steropis  (von  Türk),  Somnus, 
Sornausius,  Sosianus,  Spino,  Stator,  Stoicus,  Suebae,  Sueta,  Suleviae,  Sulis, 
Surrentinus  usw.  (von  Otto),  Stymphalos,  Sylea,  Syleus  (von  Kuhnert),  Sopatros, 
Sophax,  So  Sandra,  Soteir  a usw.  (von  Heeg),  Sosthenes,  Sostratos  usw.  (von  Pfister),  Spar- 
taios,  Spartoi,  Spercheios,  Stilbe  (von  Ostern),  Spodios  usw.  (von  Kreuzer). 


ßericlitiguiigeii  und  Nachträge. 


Zu  Bd.  I Sp.  195  (Art.  Aion)  füge  jetzt  hinzu  die  von  Deubner,  Mitteil.  d.  Ärchäol.  Inst. 
Born  1912  Bd.  27  {Die  Apotheose  d.  Ant.  Pius  S.  16  ff.)  gesammelten  Bildwerke,  welche  A.  als 
geflügelten  Jüngling  (oder  Mann)  ohne  Löwenkopf  darstellen.  [Roscher]. 

Zu  Aktaion  (Bd.  I Sp.  214  If.)  vgl.  jetzt  die  wichtige  Untersuchung  von  L.  Malten,  Kyrene, 
Berlin  1911  S.  85  ff.,  wo  auch  eine  Kritik  der  übrigen  neueren  Deutungen  des  Aktaion  von 
F.  Marx,  Maaß,  S.  Beinacli  zu  finden  ist.  [Roscher.] 

Zu  Alltenor  (Bd.  I Sp.  365  ff.)  vgl.  jetzt  die  gründliche  Breslauer  Doktordissertation  von 
Alf.  Scholz,  De  Antenore  et  Antenoridis.  Trebnitziae  1911.  [Roscher.] 

Zu  Aphrodite  (Bd.  I Sp.  405  f.).  Die  Literatur  über  Aphrodite  ist  neuerdings  in  erfreu- 
licher Weise  vermehrt  worden  durch  die  eingehende  Behandlung  des  Hymnus  auf  A.  bei  Bruno 
Küster,  De  tribus  carminibus  papyri  Parisinae  magicae.  Regimontii  1911  S.  55  ff.  [Roscher.] 
Zu  Aristaios  (Bd.  I Sp.  547  ff.)  vgl.  jetzt  X.  Malten,  Kyrene,  Berlin  1911  S.  77  ff.  (über 
'Wesen  und  Verbreitung  des  Aristaios’).  [Roscher.] 

Bd.  I Sp.  1219  füge  ein:  Eikadeiis  {Ei%a6Bvg),  Heros,  Eponymos  oder  Stifter  der  Brüder- 
schaft der  Elnadlcg  (s.  Ely.dffiog):  C.  I.  2,  609:  ccga  i)v  Eiyccösvg  iit-qqäGaro.  Vgl.  über  solche 
von  den  Stiftern  gewisser  Satzungen  gegen  deren  Übertreter  ausgesprochene  agai  Töpffer,  Att. 
Geneul.  139.  [Roscher.] 

Zu  Bd.  I Sp.  1219:  Eikadios  {Ehccdiog,  lat.  Icadius):  1)  ursprünglich  wohl  Beiname  des 
Apollon  nach  seinem  Fest  am  20.  des  Monats  (fixas);  vgl.  Et.  M.  298,  1 Eixccdiog  . . . Svoya 
KVQiov.  iv  rfj  siticcdi.  rov  yrjvbg  toQzr]  ansreXsiro  rü  ’AnöXXcovi  . . . insiöp  ovv  iv  rccvry  zjj  ioQTy 
iy£vvi]9r},  Uyszui  Eixudiog  (vgl.  auch  die  Eigennamen  Novyyviog,  'Eßäoylanog,  TstgaSlcov  usw.); 
B.  Gruppe,  Gr.  Mijthol.  u.  Beligionsgesch.  1227,  2.  Nach  dem  apollin.  Feste  shccg  benannte  sich 


auch  <ier  ; ' ! • ; e .'en-ln  der  F.iv.adslg,  dpf  den  A;-)oiloii  Parnessios  in  einem  ursprünglich  wohl 
am  Pai  les,  ^ >'Her  östiich  vom  Hymettos  belegeneu  IbqÖv  verehrte;  vgl.  I.  Gr.  2,  609,  1098; 
yoUij  ii,  (rescli.  d.  firirch.  ^ii'i'scits,  S.  64.  185.  253.  428.  458.  582.  Töpffer,  A.tt.  Goteal.  16 

Aum.  139.  J ■li- rs.  Dic  .ys.  K^hi^th  r 16.  28.  Vgl.  auch  den  Art.  Ei7.o:dsvg.  — 2)  Sohn  Apollons 
.md  der  Nymphe  ..yeia;  \gl.  "crv.  Vrrg.  Se>i.  3,  332:  [Dicu)ttJ  in  templo  ÄpoUinis  aram  ftiisse 
‘:>scripta),  ' '-tolho^'og  ab  bar  -ptod  Icadins,  ApolUnis  et  nymphae  Lyciae  fiUus,  cum 

adrh-i  ji.  oriainn  wn;'.-.  i,  priwa  rry-'f  ./  ;?«  in  qua  ncitus  erat,  a matre  Lyciam  nominavit,  dehide 
V r - -rhevi  q"an,<e  A:‘rdh;,i  condidit,  .'<ortes  et  cortinam  consecravit,  et  ut  illum  patrem  esse 
■inretnr,  Patora  = JTbri.'po:!  cognominavit.  Inde  non  Italiam  p>eteret,  naufragio  vexatus  del- 
trrgo  exrrpnn  öicitur,  ac  jjrope  Parnassum  montem  delatus  patri  Äpollini  tempJum  con- 
/.v-'i/.V.--  a uGpro  i}  lacvrn  Dchdios  uppellasse;  aras  deinde  Äpollini  tamquam  patri  consecrasse, 
. fri  ii,it  vuigo  pnirin::  dictas.  Mine  ergo  et  delphinnm  aiunt  inter  sacraia  ApolUnis  receptum 
Jermitur  tum  --  opml  i 'ornifieiion  Longuni,  '.apydem  et  Icadiion  profectos  a Greta  in  diver- 
so.  ngii^res  rrnisse,  or,iyiiem  ad  Jtaliam,  Icadiion  rero  duce  delphino  ad  montem  Parnassum 
et  ,■  d’0:r  DAidan  cc-rtomi nasse  et  . . . campos  Crisaeos  vel  Gretaeos  appellasse  et  aras  constituisse. 
I»’“  '.egende  soP  oHim-.ar  Delphi  ab  Gründung  eines  aus  Lykien  oder  Kreta  stammenden  Apollo- 
Hohues:  erbli’iren.  \'gi.  euch  die  Artikel  Patareus  und  Pataros  und  die  daselbst  verzeichnete 
.-beraA'T,  mwit  ;ia-.eh  r.  Die  neuentdeckte  Schrift  eines  altmiles.  Naturphilosophen  und  ihre  Be- 
,ii-fe;i,i)ig  dnrrh  .7  itiids.  ritub.gart  1912  S.  27  A.  5.  [Roscher.] 

Zu  Euphenios  i :Bd.  Sp.  1407  f.)  vgl.  jetzt  L.  Alalten,  Kyrene,  Berlin  1911  S.  109  ff. 
(über  '‘Die  );:'lo;)Ohnes.  und  die  lemnische  Euphemossage’).  [Roscher.] 

Zu  Helios  öd.  i Sp.  1993  ff.),  l'gl.  jetzt  auch  den  späten  Hymnus  auf  Helios  bei  Bruno 
Küster,  D trib,o  ci'rininii^ns,  pnpyri  Paris,  magicae.  Regimontii  1911.  S.  18  ff.  [Roscher.] 

Zu  Kyreiie  H-9  U Sj>.  1717,  11  ff.)  füge  jetzt  als  -wichtige  Vermehrung  der  einschlägigen 
Liteiaiur  i.iirzu:  Haltni,  Kyrene,  Sagengeschichte  u.  histor.  üntersuchungen  (=  Philol.  Unters. 

■ ■in  I.  Kt:  f 'i»g  ,r  i . r.  Wilamnicitz-iloellendorff  20).  Berlin  1911.  — Hier  wird  zunächst  die 
• !.  ;,h!.'.ehe  Kvreneeöe,  re'h'onstruiert  und  ihr  Fortleben  bei  Vergil,  Timaios,  Kallimachos  us-w. 
grün' blüh  erörtert,  sodann  die  kyrenäische  Ortssage  dargelegt  und  ihr  Verhältnis  zur  Eöe  be- 
h;  ü-.b  ll.  F:i  folg!  sodann  der  Abschnitt  über  das  Wesen  der  Kyrene,  des  Aristaios  und  Aktaion 
und  eine  ausf  ‘irliehe  Darstellung  der  ältesten  Geschichte  der  Stadt  Kyrene,  worin  u.  a.  der 
Bl' V. eis  -j:efül;i;  .viid,  'lab  die  erste  Besiedelung  K.s  (Euphemossage !)  vom  vordorischen  Pelo- 
ponnes am.  erfolgt  ist  [Roscher.] 

Zu  13Ü..  1"  Ap  1554  11'.  ■ Art.  Panthea,  -cos,  -ens)  vgl.  jetzt  die  reichhaltige  Sammlung 
von  |.ai  1‘veistischen  (rötterbildern’  auf  Münzen  bei  Imhoof-Blumer  in  ’Nomisma’  Heft  6 (1911) 
S.  13  ff  [Roscher,] 

Zu  Komulns  (Bd.  IV  .jp.  164  ff.).  Zuletzt  ist  die  Romulus-Remuslegende  behandelt  von 
il;r>i>.  \>i  uer  in  der  Königsberger  Dissertation  ^De  Anthologiae  Palatinae  epiqrammatis  Gyzicenis 
(1911  S.  79  ff.  [Roscher.] 

Z.  Selene  Bd.  IV  Sp.  644;.  Vgl.  jetzt  auch  den  späten  Hymnus  auf  Selene  bei  Rrttwo 
harter,  -■-■■■  frtliiis  cio-ininibus  papyri  Paris,  magicae.  Regimontii  1911,  S.  81  ff.  [Roscher.] 
Bd.  I Aji.  6,  28  einzufügen;  Acerbas;  siehe  Bd.  1 Sp.  1012,  40. 

Bd.  ! "-U.  218,  54  Aktorides;  hinzuzufügen  der  im  Art.  Sthenelos  2)  besprochene  Aktoride. 
Bd,  1 Sp.  23' , 32  Alkaios  lies:  nachdem  er  vier  Brüder  ihres  Vaters  Androgeos  getötet  hatte. 
H;:.  ! Sp,  ;^7o,  66  hinzuzufügen;  Antibia,  schol.  11.  19,  116  für  Amphibia  (Bd.  1 Sp.  303 
B ^iche  auch  Artibia). 

Bd,  ' :ip.  661,  59  Astyniedusa:  identisch  mit  Medusa  3),  Bd.  2 Sp.  2519,  3?  (siehe  den 
■‘-  Vkel  Si.hen.  lo.v  8). 

:d.  I A;>,  931.  14  einzufügen;  Cupavo,  Sohn  des  Bd.  2,  Sp,  1698,  58  genannten  Kyknos, 
.'■-/o  -1.  10,  185  197. 

■ •1.  i Sp.  i2i3,  07  einzufügen:  Echippos,  troischer  Krieger  auf  einer  chalkidischen  Vase, 
Tu  :!,  1,  51,  prinach,  Eepert.  des  vases  1,  82. 

'd.  Sp,  :283,  23  Epigouoi:  die  verschiedene  Überlieferung  der  Epigoneunamen  siehe 
bv  Griipne,  Crierh.  Mythal.  1,  538,  Hitzig  u.  Blümner,  Kommentar  zu  Pausan.  1,  2 (1899),  S.  580; 
3,  ? 79;0),  S.  6s8:  Kunstdarstellungen  der  E.:  siehe  den  Art.  Sthenelos  5),  a,  b,  f. 

P-'!  I Sn.  2032,  28  einzufügen:  Helos,  S.  des  Perseus  und  der  Andromeda,  schol.  II.  19, 
76  - Hell-los  Bd.  1,  Sp.  1928  s.  v. 

]•■  M S)o  92.;,  28  einzufügeu:  Ealliphobe,  erscheint  neben  Eurystheus  und  dessen  Vater 
' ‘ f iaIos  als  Ga.iin  de.s  3.?)  auf  Vasen,  siehe  den  Art.  Sthenelos  8,  Kunstdarstellungen. 

h’i.  ■ 1280,  14  einzufügen;  Kouies,  bei  Georg.  Kedrenos  P14:2d  für  Kometes,  wo  siehe, 

öl  . : Sp  7)43,  22  zu  Leodokos:  Kämpfer  vor  Troia  auf  einer  chalkidischen  Vase,  3Ion. 
-■  -,  sl  ',  51.  J>rt„ach,  Eepert.  des  vases  1,  82. 

öd.  , S ).  257]i,  15  einzufügen:  Melaneus  8)  kämpft  mit  Theseus  in  Attika  gegen  die 
' zonei  a-if  einer  Vase  des  Brit.  Mus.,  Gerhard,  A.  V.  329 — 30,  jetzt  Furtioängler-Eeichhold, 
r gt-xh.  ■/nfxnmalerei  Taf.  58. 

p.  2584,  54  einzufügen:  Melaiitomice,  Gattin  des  Kriasos,  Mutter  des  Phorbas, 
-önig.  von  Argo.s,  ^■ergüttert,  Augustin,  de  civ.  dei  18,  8 p.  265  Dombart. 

'71.  . ' Ip.  2423,  59  einzufügen  Pliolus:  Trojaner,  von  Turnus  getötet,  Yerg.  A.  12,  341 

[Acerbas  bis  Pholus:  Lamer.] 
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64.  Lieferung. 


KB.  Pas  Verzeiclmifl  dor  in  dieser  Lieferung  cnthalteueti 
Abbildungen  siehe  auf  der  Innenseite  des  Umschlags. 


Yerzeiclinis  der  Abbildungen 

in  der  vierundsechzigsten  Lieferung. 

Sibjila  — Sisyphos. 


Silvainis:  . J 

1)  SÜTanus  (nach  Bvillettino  d,  commisBiöne  archeol.  municipale  2 [1874]  Taf.  19): • Sp.  826. 

2‘  Silvanus  (nach  Kgl.  Museen  zu  Berlin.  Beschreibung  der  antiken  Skulptpren  1891 
S.  269.  nr.  717  ; Sp.  827.  . , , _ 

3)  Silvanus  (nach  G.  A.  Guattani,  Monuihenti  antichi.  Roma.  Per  ranho  1787,'  giugiio, 
scultura  tav.  3 zu  S.  XLVIII):  Sp.  829. 

4 Silvanus-Statuette  (nach  Walters,  Catal.  of  the  bronzes,  Greek,  Roman  and  Etrusc., 
Brit.  Mus.  London  1899  Taf.  30  nr.  3):  830. 

5)  Silvanus-Statue  (nach  Furtwängler,  Sammlung  Somzee.  München  1897  Taf.  11):  Sp.836. 

6)  Silvanus-Büste  (nach  Annali  delT  Istituto  38  [1866]  Tafel  K nr.  1):  Sp.  862. 

Sin: 

1'  Altbab.  Kontrakt  mit  aufgebrochenem  Kuvert.  Original  im  Besitze  des  Ver- 
fassers: Sp.  886. 

2 — 1)  Harranische  Stadtmünzen  (nach  Chwolson,  Die  Ssabier  1,  402):  Sp.  891. 

5)  Der  Moudlauf  und  seine,  mythologischen  Motive  (nach  A.  Jeremias,  Das  Alte 
Testament  im  Lichte  des  Alten  Orients '■“  S.  33  Abb.  15):  Sp.  895/96. 

6'  Statue  des  assyrischen  Königs  Asurnasirpal  mit  der  Sichelwaffe  (nach  Brit. 
Mus.  Ximroud  Gallery  nr.  39.  A Guide  to  the  Babyl.  and  Assyr.  Antiquit.  pl.  1):  Sp.  901. 

7a — c.i  Altor.  Siegel  (nach  Coli,  de  Clercq  2 pl.  7,  SO^is);  Sp.  903/4. 

8a,  b Babylonisches  Siegel  (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  41):  Die  Gottheit  auf  dem 
Neumonil  stehend : Sp.  903. 

9a.  b'i  Die  Gottheit  auf  dem  Neumond  stehend  (nach  Coli,  de  Clercq  2 pl  2,  30): 
Sp,  904. 

lOl  Siegelzyl  in  der  (nach  A.  Furtwängler,  Die  antiken  Gemmen  1 Taf.  1,  13):  Sp.  903/4. 

11  Der  Manu  im  Mondo  (Aschenlicht  des  Neumondes,  nach  C.  I.  Sem.  2 Tab.  6 nr.  96): 
Sp.  90.5 

12^  Kosmischer  Drachenkampf:  oben  Sonnenscheibe,  Siegelzylinder,  in  der  Mitte  Neu- 
ruond  mit  personifiziertem  Schwarzmond  (Mann  im  Monde?)  nach  Lajard,  Culte  de  Mithra 
Taf.  25,  1.  vgl.  Nielsen,  Altarab.  Mondreligion  S.  113:  Sp.  905/6. 

13'  Gewicht  Dungi’s,  dem  Nannar  gewidmet  (nach  Coli  de  Clercq  2 pl.  7,  3):  Sp.  906. 

14'  Altbab.  Siegelzylinder:  Stiere  mit  Mondhörnern  (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  8,  71): 
Sp.  907/8. 

15)  Nacli  Coli,  de  Clercq  1 pl.  28,  296:  Sp.  907. 

U>)  Altbab.  Zylinder.  Stierkopf  mit  Mondhörnern  (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  4,  34):  Sp.  908. 

17)  Südarabische  Stierköpfe  (Müller,  Wiener  Museum  Taf.  9 nr.  24;  vgl.  Nielsen  a.  a.  0. 
S.  112):  Sp.  907/8.  . ■ 

18)  Fragment  einer  Urkunde  aus  Nippur  (nach  Hilprecht,  Babylon.  Inscriptions 
Trausact.  American.  Phil.  Soc.  18,  3 pl.  25,  69):  Sp.  917. 

19)  Nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  23,  221:  Sp.  918. 

20)  Altbab.  Siegel  Zylinder  fnach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  4,  38):  Sp.  918. 

21  Nach  Lajard,  Culte  de  Mithra  pl.  27,  8,  vgl,  Nielsen,  Altarab.  Mondreligion  S.  113  („Voll- 
mondgesicht“): Sp.  917/18. 

22  Babylon.  Amulett  unbekannter  Herkunft  (nach  Coli,  de  Clercq  1,  pl.  10,  8): 
Sp.  918. 

23;  Nach  Coli,  de  Clercq  2 pl.  2,  42:  Sp.  917. 

21  Nach  Coli,  de  Clercq  2 pl,  2 nr.  46:  Sp.  917. 

25i  Itarszene.  Darüber  Mond  und  Venus  (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  27,  278):  Sp.  917/18. 

26,  Amulett  aus  Tunis  (im  Besitze  des  Verf.):  Mondsichel  mit  Hand  der  Fatme  (Hand  = 
Venus):  Sp.  918. 

2Ta.  1',  c)  Altbabylonischer  Siegelzylinder  mit  Mond-  und  Fiscb-(?)Symbolen, 
Ulf  1er  unteren  Fläche  Skorpion  (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  1,  6 und  66is  und  S.  36): 
Sp.  917  18. 
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bylle  zulegen  konnten.  Daß  in  Wirklichkeit 
nicht  die  Sibylle  nach  Rom  gewandert  ist, 
sondern  nur  ihre  Sprüche,  ist  bekannt.  Näheres 
darüber  wird  bei  der  Behandlung  des  Kultes 
berichtet  werden. 

Nach  der  römischen  Sage  weissagte  die 
cumanische  Sibylle  dem  Aeneas,  bevor  er  in 
die  Unterwelt  ging.  Verg.  Aen.  6,  10  tf.  Nach 
einer  älteren  Sagenform  hat  Aeneas  das  Orakel 
schon  in  Marpessos  empfangen.  Vgl.  Maaß,  i 
Hermes  18,  S.  327  ; Robert,  Hermes  22,  S.  454. 

In  späterer  Zeit  knüpfte  sich  die  Erinne- 
rung an  die  Sibylle  in  Cumae  nicht  mehr  an 
einen  Felsen,  wie  zu  des  Pausanias  Zeit,  son- 
dern an  eine  ßccaAi-nrj  gsyi'öTrj,  die  von  den  be- 
rufsmäßigen Fremdenführern  den  Reisenden, 
so  auch  dem  Apollinarius  aus  Laodicea  (vgl. 
Pseudojustin  a.  a.  0.)  als  Aufenthaltsort  gezeigt 
wurde.  Vielleicht  ist  damit  das  Heiligtum  des 
Apollo  gemeint,  in  dem  nach  Pausanias  a.  a.  0.  2 
die  Gebeine  der  Seherin  in  einer  steinernen 
Hydria  auf  bewahrt  werden.  Nach  Solin  2,  17 
u.  5,  7 wurde  ihr  Grab  in  Sizilien  (Lilybaeum) 
gezeigt.  Vgl.  dazu  Tac.  ann.  6,  12.  Das  Bild 
der  Sibylle  glaubt  man  auf  Münzen  von  Cumae 
{Head,  H.  N.  S.  32;  Catal.  of  gr.  coins  in  the 
Brit.  Mus.  Italy  p.  87)  und  Lilybaeum  {Head, 

S.  132;  Catal.  etc.  Sicily  p.  95)  zu  erblicken, 
doch  ist  in  beiden  Fällen  die  Deutung  sehr 
unsicher.  3 

Identisch  mit  der  cuman.  Sib.  ist  wahr- 
scheinlich die  cimmerische  des  Varro  und 
die  lukanische  des  Suidas. 

5.  Auch  in  Samos  soll  sich  die  Sibylla 
aufgehalten  haben  {Paus.  a.  a.  0.).  Varro  führt 
als  Gewährsmann  für  sie  den  Eratosthenes  an, 
der  seinerseits  in  antiquis  annalibus  Samiorum 
über  sie  geschrieben  fand.  Darin  werden  wir 
wohl  die  Lokalsage  zu  erblicken  haben,  die 
sich  bei  den  Samiern  sicherlich  ebenso  wie  in  4 
den  anderen  Städten  gebildet  hatte.  Eine 
merk-würdige  Geschichte  über  die  samische 
Sibylle  berichtet  die  Epitome  des  Val.  Flaccus 
(1,  5).  Als  die  Bewohner  von  Priene  mit  den 
Karern  Krieg  führten,  baten  sie  die  Samier 
um  Hilfe.  Diese  schickten,  um  jene  zu  ver- 
höhnen, an  Stelle  einer  Flotte  die  Sibylle.  Es 
ist  klar,  daß  hier  ein  Irrtum  vorliegt.  Das 
Richtige  bietet  Valerius  Maximus  (1,  5,  9). 
Die  Samier  schickten  an  Stelle  der  Flotte  5 
nicht  Sibyllam,  sondern  nur  'cymbulam’.  Die 
samische  Sibylle  beißt  Phyto  {Sehol.  zu  Platos 
Phaedrus  244'’),  ihr  Beiname  ist  Samonota 
(Isidor,  Origines  8,  8). 

6.  Der  Aufenthalt  der  Sibylla  in  Klares 
ist  gleichfalls  durch  Pausanias  bezeugt.  Daß 
es  auch  hier  eine  Lokalsage  gab,  zeigt  uns 
die  Notiz  des  Suidas,  die  kolophonische  Si- 
bylle, die  natürlich  identisch  ist  mit  der  kla- 
rischen,  habe  Lampusa  geheißen.  Ähnlich  wie  6 
in  Delphi  scheint  in  Klares  den  Sibyllenkult 
ein  anderer  verdrängt  zu  haben,  bei  dem,  wie 
in  Delphi  durch  Erddämpfe,  hier  in  jedem 
einzelnen  Palle  die  wahrsagende  Kraft  durch 
das  Wasser  einer  heiligen  Quelle  erzeugt  wurde 
{l'ac.  ann.  2,  54.  Macrobius,  sat.  1,  18).  Vgl. 
Immisch,  Klaros  in  den  Jalirb.  f.  Iclass.  Philol., 
17.  Supplementband  S.  144. 

Koscher,  Lexikon  der  gr.  n.  röm.  Mythol.  IV. 
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7.  Auf  derselben  Stufe  wie  die  vorher  ge- 
nannten Orte  steht  auch  Delos.  Pausanias 
(a.  a.  0.)  berichtet,  die  Delier  hätten  sich 
eines  Hymnus  der  Sibylla  auf  Apollo  gerühmt. 

Das  sind  die  Sibyllen,  die  direkt  aus  der 
alten  Sibylla  hervorgegaugen  sind.  Bei  ihnen 
ließ  sich  konstatieren,  daß  sie  nicht  reine  Pro- 
dukte der  Schriftstellerphantasie,  sondern  daß 
sie  an  bestimmte  Orte  gebunden  sind,  daß  die 
Bewohner  derselben  Anspruch  auf  sie  erhoben, 
offenbar  des  Kultes  wegen,  der  sich  daselbst 
befand. 

Anders  steht  es  mit  einer  Anzahl  von  Si- 
byllen, die  wir  außerdem  noch  erwähnt  finden. 

1.  Die  älteste  Seherin  soll  nach  Pausanias 
diejenige  gewesen  sein,  die  von  den  Libyern 
Sibylla  genannt  wurde.  Damit  wird,  wie  schon 
im  Anfänge  erwähnt  ist,  dieses  Wort  aus  dem 
Libyschen  abgeleitet.  Das  muß  uns  schon  von 
vornherein  mißtranisch  machen.  Bezeichnen- 
derweise fügt  der  Schriftsteller  hinzu,  die 
Griechen  hielten  sie  für  die  Tochter  des  Zeus 
und  der  Lamia,  des  Poseidon  Tochter.  Diese 
Seherin  zählt  auch  Varro  in  seinem  Kataloge 
der  Sibyllen  auf,  indem  er  als  Quelle  dafür 
anführt  den  Euripides  in  Lamiae  ptrologo. 
(Eine  Tragödie  Lamia  ist  uns  sonst  nicht  be- 
kannt.) Daraus  ist  aber  nicht  zu  schließen, 
daß  bei  Euripides  von  einer  libyschen  Sibylle 
die  Rede  war,  was  schon  deshalb  ausgeschlossen 
erscheint,  weil  zu  seiner  Zeit  nur  die  Sibylla 
bekannt  war.  Vielmehr  ist  gemäß  der  im  An- 
fänge erwähnten  varronischen  Definition  des 
Wortes  Sibylle  nur  zu  folgern,  daß  in  jenem 
Prologe  eine  weissagende  Frau  genannt  war. 
Nun  lernen  wir  aus  Diodor  (20,  41),  daß  Eu- 
ripides eine  Herrscherin  Lamia  von  Libyen  in 
einer  Tragödie  erwähnt,  vielleicht  auch  auf- 
treten  ließ.  Von  der  wahrsagenden  Tochter 
derselben  war  also  die  Rede  in  jenem  Pro- 
loge. Diese  konnte  Varro  in  seine  Aufzählung 
der  Sibyllen  aufnehmen,'  Pausanias  oder  seine 
Quelle  benutzte  sie,  um  das  Wort  Sibylle  aus 
dem  Libyschen  zu  erklären.  Wir  aber  haben 
diese  Seherin  aus  der  Zahl  der  Sibyllen  zu 
streichen,  obwohl  nicht  ausgeschlossen  ist, 
daß  die  Phantasie  des  Euripides  die  alte  Si- 
bylla zur  Tochter  der  Lamia  und  des  Zeus 
gemacht  hatte.  Aber  selbst  das  würde  nur 
als  Variante  unter  die  Sagen  gehören,  die  von 
der  Sibylla  handeln. 

2.  Bekannter  als  die  libysche  ist  im  Laufe 
der  Zeiten  die  jüdische  Sibylle  geworden, 
weil  wir  eine  Sammlung  sibyllinischer  Orakel 
erhalten  haben,  die  sich  als  Sprüche  dieser 
Seherin  ausgeben.  Daß  dieselben  rein  litera- 
rische Erzeugnisse,  also  Fälschungen  sind,  ist 
schon  längst  erkannt  worden.  Für  unsere 
Zwecke  sind  sie  also  vollständig  beiseite  zu 
lassen,  wenngleich  nicht  geleugnet  werden 
soll,  daß  der  Grundstock  der  Sammlung 
im  3.  Buche  wahrscheinlich  nach  dem  Muster 
echter  Sibyllinen  gearbeitet  ist.  Varro  kennt 
die  jüdische  Sibylle  noch  nicht,  wohl  aber 
Pausanias,  bei  dem  sie  Sabbe  (s.  d. ; bei  Suidas 
Sambethe),  ihr  Vater  Berosus,  ihre  Mutter 
Erymanthe  genannt  wird.  Bei  dem  Berosus 
haben  wir  wohl  an  den  babylonischen  Ge- 
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schiehtscbreiber  des  :i.  vorchristlichen  Jahr- 
hunderts zu  denken,  der  wahrscheinlich  eine 
weissagende  Frau  — nach  Paiis.  wird  die 
jüdische  Sibylle  auch  babylonische  (und 
ägyptische'!  genannt  — erwähnt  hatte.  Aus 
dem  geistigen  Vater  wird  dann  der  leibliche 
geworden  sein.  Wer  den  Berosus  zum  Vater 
der  Sil>ylle  machte,  hat  vielleicht  auch  nach 
dem  Namen  seiner  Frau  geforscht,  so  daß  wir 
in  der  Erymanthe  wirklich  den  Namen  der- 
selben erlialten  haben.  Der  Name  Sabbe  (s.  d.) 
selbst  wird  hergeleitet  von  der  bekannten  Köni- 
gin von  Saba  aus  tler  Zeit  des  Salomo,  die  von 
späteren  christlichen  Schriftstellern  {Gh/cas  und 
(Vdre I Sibylle  genannt  wird.  Doch  ist 
wohl  eher  der  umgekehrte  Vorgang  anzunehmen, 
daß  nämlich  jene  Königin  von  Saba  wegen 
des  ähnlich  klingenden  Namens  als  Sibylle 
bezeichnet  wurde.  Viel  Ansprechendes  hat 
dagegen  die  Vermutung  von  Schuhe  {Zeitschr. 
/.  reryleich.  Spruchf.  33,  S.  378),  daß  der  Name 
Sabbe,  der  nur  eine  Verkürzung  von  Sambethe 
(s.  d.)  ist,  von  der  chahläischen  Gottheit  her- 
stammt, die  in  dem  Zaujia^Hov  zu  Thyatira 
verehrt  wurde  (C.  /.  Gr.  nr.  3509).  Der  Kult  der 
selben  muß  in  Kleinasien  sehr  verbreitet  ge- 
wesen sein,  wie  die  vielen  mit  dem  Stamme 
Zatiß-  zusammengesetzten  Eigennamen  bewei- 
sen. Vielleicht  ist  die  Seherin  Isabel  aus  Thyatira 
(Oß'euh.  Joh.  2,  20)  eine  Priesterin  der  Sam- 
bethe gewesen  (Schürer,  Die  Dahel  ?’oh  Thya- 
tira).  — Die  babylonische  Sibylle,  die  bei 
Paiisanias  der  jüdischen  gleichgesetzt  wird, 
will  G-effclcen  (Die  hah.  Sib.,  Nuchr.  d.  Gott. 
<res.  d.  IFm.  1900,  1)  von  dieser  getrennt 
wissen.  Er  sucht  ,,die  reale  Existenz“  derselben 
zu  erweisen , was  ihm  nach  Lage  der  Sache 
nicht  gelingen  konnte.  Doch  hat  er  uachge- 
wiesen,  daß  alte  babyl.  Weissagungen  in  das 
3.  Buch  der  sib.  Ur.  verwebt  sind  (vgl.  Bousset, 
Zeitschr.  für  neutest.  BTss.  1902,  1,  S.  15  ff.). 
Wem  diese  Weissagungen  zuzuschreiben  sind, 
läßt  sich  nicht  feststellen.  Jedenfalls  führt 
sowohl  die  jüd.  wie  die  bab.  Sib.  diese  Be- 
zeichnung im  eigentlichen  Sinne  mit  Unrecht. 
Über  die  jüdisch-christliche  Spruchsammlung 
vgl.  unten  den  Abschnitt  über  die  Sibylle  in 
der  späteren  Zeit. 

3.  Dasselbe  gilt  von  <ler  tiburtini sehen 
Sib.  Albunea  des  Varro,  die  sonst  nicht  Sibylle 
genannt  wird  und  die  nur  deshalb  mit  in  den 
Katalog  des  Varro  gekommen  ist,  weil  diesem 
ZißvlXu  = Q'toßovhf]  ist.  Vgl.  unten  den  Ab- 
schnitt über  die  Sibylle  in  der  späteren  Zeit. 

Mit  welchem Itechte  Varro  <lie  phr  ygische 
Sibylle  von  Ancyra  und  die  persische, 
Aelian  und  1‘hiletas  (a.  a.  D.)  die  sardische 
anführen,  können  wir  nicht  entscheiden. 

Kult  der  Sibylle.  Was  den  Kult  an- 
langt, so  ist  an  ihm  charakteristisch  die  große 
Beweglichkeit,  die  Leichtigkeit,  mit  der  er 
von  einem  Orte  zum  andern  verpflanzt  werden 
konnte.  Es  ist  erklärlich,  daß  in  der  orakel- 
süchtigen älteren  Zeit  ein  Orakel  hoch- 
willkommen sein  mußte,  das  nicht  wie  das 
delphische  und  klarische  an  eine  bestimmte 
Örtlichkeit  gebunden  war,  sondern  leicht  auch 
an  die  entferntesten  Orte,  sogar  von  einer 
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orientalischen  zur  griechischen,  von  dieser  zur 
römischen  Nation  übergeführt  werden  konnte. 
Dem  Kulte  lag  der  Gedanke  zugrunde , daß 
die  Sibylla  dereinst  die  kommenden  Ereig- 
nisse prophezeit  habe.  Er  stützte,  sich  also 
hauptsächlich  auf  die  Autorität  der  Seherin, 
und  die  Dauer  seines  Bestehens  war  davon 
abhängig,  wie  lange  die  Sibylla  in  derartigem 
Ansehen  stand,  daß  man  sich  an  ihre  Sprüche 
wandte.  Die  Priester  hatten  also  nur  bei  jeder 
Befragung  nachzusehen,  wie  sich  die  Seherin 
über  den  betreffenden  Fall  geäußert  hatte. 
Es  ist  klar,  daß  die  vorhandenen  Orakel  tat- 
sächlich nur  ganz  allgemeiner  Art  sein  konnten, 
daß  es  also  die  Aufgabe  der  Priester  sein 
mußte,  die  nötigen  Ergänzungen  zu  liefern. 
An  der  erwähnten  Stelle  des  Pseudo-Justin 
werden  sie  oi  sxlapßdvovTSs  Tovg  XQrißpovg  ge- 
nannt, d.  h.  diejenigen,  die  die  passenden 
Sprüche  aus  der  Sammlung  herausnahmen. 
Die  Fremdenführer  in  Cumae  erzählten  von 
ihnen,  daß  sie  bisweilen  ohne  die  nötige  Bil- 
dung waren,  so  daß  die  Metrik  mancher  Verse 
z\i  wünschen  übrig  läßt.  Das  läßt  tief  blicken, 
denn  es  lehrt,  daß  jene  die  Verse  nicht  nur 
auswählten. 

Näheres  über  den  griech.  Kult  wissen  wir 
nicht,  wohl  aber  über  den  röm.  Denn  was 
Virgil  über  die  Befragung  der  cuman.  Sibylle 
durch  Aeneas  mitteilt,  dürfen  wir  für  unseren 
Zweck  nicht  verwerten.  Doch  können  wir  aus 
dem  röm.  Kulte  gewisse  Rückschlüsse  auf 
den  griech.  ziehen,  da  jener  aus  diesem  ent- 
standen ist. 

Sollte  der  Orakeldienst  der  Sibylle  irgendwo 
eingeführt  werden,  so  handelte  es  sich  zunächst 
um  die  Beschaffung  der  Sprüche.  Da  liegt  es 
wohl  am  nächsten,  anzunehmen,  daß  sich  die 
betreffende  Stadt  von  einer  anderen  Kultstätte, 
Rom  von  Cumae,  dieses  von  Erythrae,  Ab- 
schriften der  Orakel  besorgte.  Der  großen 
Menge  konnte  man  aber  diese  prosaische  Ent- 
stehung der  Spruchsammlung  nicht  mitteilen. 
Diese  wurde  vielmehr  mit  dem  Zauber  des 
Geheimnisvollen  umgeben  durch  die  Legende, 
daß  die  Sprüche  direkt  von  derSihjdla  stammten. 
Der  Zeitpunkt  der  Übeimahme  in  Rom,  näm- 
lich die  Regierung  des  Tarquinius  Superbus, 
wird  Tingefähr  richtig  sein,  da  die  erste  uns 
bekannte  Befragung  der  Bücher  noch  in  das 
ö.  Jahrh.  fällt  (vgl.  Ale.vandre,  Or.  Sib.  2,  S.  199). 
Daraus  ist  zu  schließen,  daß  die  Einführung 
der  griechischen  Kulte  und  besonders  des  ersten 
von  ihnen  beträchtlich  früher  anzusetzen  ist. 

Natüidich  waren  auch  die  römischen  Orakel 
in  gx'iechischer  Sprache  abgefaßt,  was  sowohl 
dimch  die  erhaltenen  Verse  bestätigt  wird  wie 
durch  die  Tatsache,  daß  für  den  Orakeldienst 
jedesmal  zwei  Griechen  gewonnen  wurden,  die 
mit  den  sibyllinischen  Gebräuchen  vertraut 
waren,  also  wohl  Priester  aus  Cumae  (Dionys. 
Hai.  4,  62,  5).  Daraus  geht  hervor,  daß  die 
Art  der  Befragung  in  Rom  in  der  Hauptsache 
dieselbe  gewesen  sein  muß  wie  in  den  grie- 
chischen Städten,  wenn  sich  auch  in  Einzel- 
heiten Unterschiede  feststellen  lassen. 

Wesentlich  verschieden  war  das  Sibyllen- 
orakel, wenigstens  das  römische,  insofern  von 
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dem  delphischen,  als  bei  diesem  jedem  die 
Befragung  zustand,  während  die  sibyIHnischen 
Sprüche  den  einzelnen  vollkommen  unzugäng- 
lich waren.  Sie  können  in  Rom  nur  auf  Senats- 
beschluß befragt  werden.  Die  Römer  hatten 
also  den  Orakeldienst  vollständig  für  Staats- 
zwecke reserviert.  Staatsmännisch  veranlagt, 
wie  sie  waren,  hatten  sie  mit  scharfem  Blick 
den  großen  Nutzen  der  Sprüche  für  ihr  Ge- 
meinwesen erkannt  und  deshalb  jene  griechi-  i 
sehe  Einrichtung  schon  zu  einer  Zeit  über- 
nommen, zu  der  Römer  und  Griechen  sonst 
kaum  miteinander  in  Berührung  kamen. 

Sie  gingen  aber  noch  weiter.  Das  allge- 
meine Bekanntwerden  der  Sprüche  war  ja 
schon  durch  die  griechische  Sprache,  in  der 
sie  abgefaßt  waren,  ausgeschlossen.  Es  waren 
aber  auch  die  strengsten  Strafen  auf  die  un- 
befugte Veröffentlichung  derselben  gesetzt. 
Die  grausame  Bestrafung  des  Decemvirn  M.  2 
Atilius  mußte  als  abschreckendes  Beispiel 
dienen  {Val.  Max.  1,  1,  13).  Nur  in  ganz  sel- 
tenen Fällen  dui-ften  die  Sprüche  allgemein 
bekannt  gemacht  .werden. 

Diese  Maßregeln  dürften  die  Römer  wohl 
in  den  Grundzügen  von  den  Griechen  über- 
nommen haben,  so  daß  also  auch  deren  Si- 
byllenorakel zunächst  interne  Einrichtungen 
waren.  Dadurch  erklärt  sich  auch,  daß  die 
älteren  Orakelstätten  ruhig  Abschriften  ihrer  3 
Sprüche  abzutreten  vermochten,  da  die  jüngeren 
nur  in  beschränktem  Umfange  Rivalen  von  ihnen 
werden  konnten.  Ob  auch  bei  ihnen  die  Ver- 
öffentlichung verboten  war,  können  wir  nicht 
entscheiden.  Daß  sich  bei  einzelnen  Schrift- 
stellern derartige  Sprüche  finden,  spricht  nicht 
dagegen;  denn  erstens  haben  wir  auch  zwei 
vollständige  Proben  der  so  streng  gehüteten 
römischen  Sibyllinen,  dann  aber  sind  jene 
Sprüche  mit  ihren  speziellen  Angaben  zweifei-  4 
los  zum  größten  Teile  vaticinia  ex  eventu,  die 
der  regen  griechischen  Phantasie  entstammend 
später  der  Sibylla  untergeschoben  worden  sind. 
Sie  sind  gesammelt  von  Alexandre,  Or.  S.  2, 

S.  125  ff.  Sehr  bezeichnend  ist  an  ihnen,  daß 
sich  bei  keinem  derselben,  in  denen  wirklich 
etwas  vorhergesagt  wird,  feststellen  läßt,  von 
welcher  Orakelstätte  sie  eigentlich  stammen. 
Es  ist  immer  nur  von  der  Sibylla  die  Rede. 
Das  ist  um  so  verwunderlicher,  als  die  be-  5 
treffenden  Schriftsteller,  hauptsächlich  Plutarch 
und  Pausanias,  selbst  mehrere  Sibyllen  unter- 
scheiden. Wollten  wir  annehmen,  daß  bei  den 
Griechen  die  sibyllinischen  Orakel  so  allgemein 
zugänglich  waren  wie  das  delphische  u.  a., 
so  würde  daraus  hervorgehen,  daß  es  die  Rö- 
mer gewesen  sind,  die  diese  wichtige  prinzi- 
pielle Änderung  vorgenommen  haben. 

Ein  anderer  bedeutsamer  Unterschied  zwi- 
schen dem  römischen  Sibyllendienste  und  den  G' 
sonstigen  griechischen  Orakeln  besteht  in  bezug 
auf  den  Zweck  der  Befragung,  ln  bestimmten 
Fällen  beschloß  nämlich  der  Senat,  die  sibyl- 
linischen Bücher  zu  fragen,  nicht,  wie  die  be- 
treffende Angelegenheit  ausgehe,  sondern  was 
zu  tun  sei,  damit  sie  gut  endige.  Die  römi- 
schen Sprüche  fingierten  also  nicht  nur,  daß 
die  Sibylla  die  einzelnen  Ereignisse  vorher- 
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gesehen  hatte,  sondern  daß  sie  auch  die  Maß- 
regeln angab,  durch  die  ein  glücklicher  Aus- 
gang derselben  herbeigeführt  werden  konnte. 
Solche  Anlässe  waren  in  der  Mehrzahl  der  uns 
bekannten  Befragungen  Wunderzeichen  (Stein- 
regen in  27  Fällen),  darnach  kommen  Pesti- 
lenzen (13  Fälle),  Kriegsnöte  (9  Fälle),  außer- 
dem Erdbeben,  Teuerungen,  Fehlgeburten  und 
Erdrisse  (vgl.  Alexandre,  2,  S.  198 — 209).  , Die 
Sühnevorschriften  zur  Beseitigung  der  Übel 
sind  verschiedener  x\.rt:  meist  wird  eine  Sup- 
plicatio  angeordnet,  dann  werden  die  Ein- 
setzung von  Spielen,  Lectisternien,  Reinigungs- 
opfer, Umzüge,  Weihung  von  Tempeln  anbe- 
fohlen. 

Die  Sprüche  weissagten  also  das  glückliche 
Ende  nur  bedingungsweise,  d.  h.  für  den  Fall, 
daß  die  vorgeschriebene  Sühnung  gewissenhaft 
ausgefflhrt  wurde.  Dadurch  waren  sie  zu- 
gleich gedeckt,  wenn  der  gewünsehte  Erfolg 
nicht  eintrat.  Wir  sehen,  die  Römer  muteten 
ihren  Sprüchen  nicht  mehr  zu,  als  sie  leisten 
konnten.  Auch  bei  diesem  Punkte  fehlt  uns 
die  Möglichkeit,  genau  festzustellen,  inwieweit 
die  Römer  dabei  von  den  Griechen  abhängig 
waren.  Die  Reste  von  deren  Sprüchen  sind, 
soweit  sie  überhaupt  echt  sind,  Bruchstücke, 
bei  denen  das  Fehlen  von  Sühnevorschriften 
erklärlich  ist.  Dagegen  zeigt  uns  die  Parodie 
eines  der  Orakel  des  Bakis,  die  auf  gleicher 
Stufe  wie  die  der  Sibylla  stehen,  daß  auch  bei 
den  Griechen  Sühnevorschriften  eine  große  Rolle 
spielten  (Aristoph.,  Vögel  967). 

Endlich  unterscheiden  sich  die  Orakel  der 
Sibylla  auch  in  der  Form  von  den  andern. 
Sie  waren  nämlich  akrostichisch  abgefaßt,  wie 
aus  Cicero,  de  div.  2,  54,  hervorgeht.  Das 
wird  bestätigt  durch  das  eine  der  uns  erhal- 
tenen Orakel,  das  bei  Gelegenheit  eines  An- 
drogynenfalles  gegeben  ist  {Phlegon,  mirab.  10). 
Es  zeigt  deutliche  Spuren  der  Akrostichis. 
Daß  die  Römer  auf  diesen  Gedanken  gekommen 
sein  sollten,  ist  durchaus  unwahrscheinlich. 
Auch  berichtet  Varro  (bei  Dionys.  Hol.  4,  62, 
6),  man  habe  nach  der  Vernichtung  der  rö- 
mischen Sprüche  durch  den  Brand  des  Kapitols 
aus  Erythrae  und  anderen  Städten  neue  Orakel 
für  Rom  gesammelt  und  die  Fälschungen  da- 
bei vermittels  der  Akrostichis  erkannt.  Also 
hatten  auch  die  griech.  Sibyllinen  diese  Ein- 
richtung. Das  kann  sich  natürlich  nur  auf 
die  Orakel  der  späteren  Zeit  beziehen,  und 
auch  da  wird  ein  großer  Unterschied  zwischen 
Theorie  und  Praxis  bestanden  haben.  Die 
Theorie  verlangte,  daß  die  Buchstaben  des 
ersten  Verses  oder,  bei  längeren  Orakeln,  der 
ersten  Verse  die  Änfangsbuchstabeu  der  ein- 
zelnen Hexameter  bilden  sollten.  Das  setzt 
aber  sehr  gewandte  Verskünstler  voraus,  und 
deshalb  wird  man  wohl  oft  auf  das  Kunststück 
verzichtet  haben.  Soweit  es  anging,  wird  man 
nach  Kräften  das  vorliegende  Material  benutzt 
haben,  was  ja  bei  der  Gleichförmigkeit  des 
Stoffes  sehr  leicht  war.  Waren  nun  die 
benutzten  Verse  akrostichisch  gebaut,  so  müssen 
in  den  neu  entstandenen  Sijuren  davon,  aber 
eben  nur  Spuren,  vorhanden  sein.  Das  ist  bei 
dem  Androgynenorakel  der  Fall.  Es  ist  des- 
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halb  unberechtigt,  yreim  Dids  (a.  a.  0.  S.  30) 
aus  der  nicht  durchgeführten  Akrostichis 
schließt,  daß  ilas  Orakel  in  zwei,  außerdem 
noch  lückenhafte  Orakel  zu  teilen  sei.  Es 
mag  von  dem  Verfertiger  aus  verschiedenen 
Sprüchen  zusammengefügt  sein,  trotzdem  ist 
es  so,  wie  es  vorliegt,  einheitlich. 

Die  Sibylle  in  der  späteren  Zeit.  Als 
die  alten  sibyllinischen  Sprüche  im  Jahre  83 
V.  Chr.  verbrannt  wai'en,  wurden  an  allen  be- 
kannten Sibyllenstätten,  vor  allem  natürlich 
in  Erythrae,  neue  Orakel  gesammelt,  d.  h.  es 
wurden  entweder  die  Originale  der  betreffen- 
den Sprüche  oder  Abschriften  davon  nach 
Rom  gebracht  und  in  vergoldeten  Fächern 
unter  der  Basis  des  palatinischen  Apollo  aufbe- 
wahrt. i/'ac.  «HW.  6, 12;  Sud.,  Oetaviun  31.  Bei 
dieser  Neusammlung  sollen  nach  Kampers 
(Die  Sihylle  von  Tihur  und  Vergd,  Histor. 
Zeitschr.  1908,  S.  252  tf.)  auch  jüdisch-helle- 
nistische, aus  Alexandria  stammende  Sibyllinen 
als  kumanisch-erythräische  Orakel  in  Rom 
Eingang  gefunden  haben.  Derartigen  Sprüchen 
habe  Verijil  die  in  seiner  4.  Ekloge  enthaltenen 
Verheißungen  entnommen.  Jedenfalls  ist  bei 
dieser  Gelegenheit  allerhand  zweifelhaftes  Mate- 
rial nach  Rom  gekommen  oder  in  Rom  ent- 
standen. Denn  gerade  in  der  Zeit  nach  83 
hören  wir  von  sibyllinischen  Sprüchen,  die  den 
Stempel  der  Erfindung  au  der  Stirn  tragen. 
So  verbreitete  Cornelius  Lentulus,  der  Genosse 
des  Catilina,  ein  Sibyllenorakel,  nach  dem 
drei  Cornelier  zur  Herrschaft  berufen  seien. 
Sali.  Cat.  47.  Im  J.  57  verkündete  ein  Spruch, 
es  drohe  Rom  Gefahr,  wenn  ein  vertriebener 
ägyptischer  König  mit  Waffengewalt  wieder 
eingesetzt  werde.  Dio  Cassius  39,  15.  Bekannt 
ist  endlich  das  offenbar  von  Caesar  oder  seinen 
Freunden  inspirierte  Orakel,  daß  die  Parther 
nur  von  einem  Könige  besiegt  werden  könnten, 
und  daß  derjenige,  der  tatsächlich  König  sei, 
auch  den  Titel  führen  solle.  Gic.  de  div.  2,  54. 

Um  das  Echte  von  dem  Falschen  zu  son- 
dern, ordnete  Augustus  eine  genaue  Prüfung 
der  Sprüche  an  und  ließ  alle  diejenigen,  die 
nicht  in  die  offizielle,  den  Quiudecimviru 
unterstellte  Sammlung  aufgenommen  wurden, 
verbrennen.  Tac.  a.  a 0.;  Marquardt,  lidm. 
Staatsverwaltung  3,  353  f. 

Die  letzte  Befragung  der  Sprüche  fand  im 
.1.  363  vor  dem  Perserzuge  Kaiser  Julians  statt. 
Amm.  Marc.  23,  1,  7.  Nicht  lange  darauf,  vor 
4UM,  soUen  sie  durch  Stilicho  verbrannt  worden 
sein.  Rutilius,de  reditu  suo  2,  51.  Das  Orakel, 
das  zur  Zeit  der  Belagerung  Roms  durch  Vitigis 
in  der  Stadt  verbreitet  wurde,  könnte  dem- 
nach nicht  aus  der  offiziellen  Sammlung  stam- 
men. Procop.,  de  hello  Goth.  1,  24. 

Wie  in  Rom,  so  scheinen  auch  im  ost- 
römischen Reiche  sibyllinische  Spruchsamm- 
lungen von  Staats  wegen  im  Gebrauch  gewesen 
zu  sein,  und  zwar  länger  als  dort.  Zos.  2,  36. 
Diese  griechischen  Orakel  konnten  sich  natur- 
gemäß in  dem  griechischen  Sprachgebiete  des 
römischen  Reiches  länger  erhalten  und  leichter 
verbreitet  uml  erweitert  werden  als  im  lateini- 
schen. Noch  im  8.  Jahrh.  befand  sich  in 
Konstantinopel  in  der  kaiserlichen  Bibliothek 
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ein  Buch  sibyllinischer  Sprüche,  das,  wie  es 
scheint,  in  ganz  ähnlicher  Weise  benutzt  wurde 
wie  die  staatlichen  Orakel  in  Rom.  Vgl.  Krum- 
hacher,  Gesch.  der  byzantinischen  Literatur, 
S.  349.  Aus  diesen  Sibyllinen  las  man  heraus, 
es  werde  ein  Bettler  aus  tiefster  Armut  auf 
den  Kaiserthron  gelangen.  Darin  zeigt  sich 
eine  Verschmelzung  der  jüdisch-christlichen 
Messiasweissagungen  mit  denen  vom  Gründer 
10  eines  Weltreiches.  Näheres  darüber  bei  Kam- 
pers, Die  deutsche  Kaiseridee  in  Prophetie  und 
Sage,  S.  29f. 

Die  sibyllinischen  Prophezeiungen  sind  auch 
in  die  griechische  Volkssprache  eingedruijgen 
und  haben  sich  dort  lange  erhalten,  Krum- 
hacher  a.  a 0.  S.  402. 

Auch  in  den  römischen  Provinzen  lebten 
derartige  Wahrsagungen  noch  lange  fort.  Eine 
fränkische  Sibylle  prophezeite  das  Schicksal 
20  der  westgotischen  Königstochter"  Brunhilde. 
Kredegar  3,  59.  Vgl.  Sackur,  Sibyllin.  Te.cte 
und  Forschungen,  S.  121.  Den  größten  Einfluß 
auf  die  Folgezeit  haben  aber  der  Sibylle  die 
uns  erhaltenen  j üdisch-christlichen  Orakel 
verschafft.  Deshalb  ist  es  nötig,  auf  die  Ent- 
stehung und  die  Schicksale  dieser  Weissagungen 
nachträglich  etwas  näher  einzugehen.  Nach 
den  Untersuchungen  von  Hilgenfeld  (Die  jüdi- 
sche Ajiokalyptik  S.  65)  und  Ewald  (Abhand- 
30  lung  über  die  Entstehung , Inhalt  und  Wert  der 
sibyllinischen  Bücher)  ist  der  älteste  Teil  des 
3.  Buches  der  Sprüche  von  einem  ägyptischen 
Juden  unter  der  Regierung  des  im  3.  Buche 
öfters  erwähnten  7.  Herrschers  von  Ägypten, 
des  Ptolemaios  Physkon,  also  in  der  2.  Hälfte 
des  2.  vorchristlichen  Jahrhunderts  verfaßt 
worden.  Dieser  Datierung  treten  entgegen 
Geffcken  (Komposition  und  Entstehungszeit  der 
Oracula  SibylUna,  1902,  in  den  Texten  und 
•10  Untersuchungen,  herausgegeben  von  v.  Gebhardt 
und  Harnack)  und  Bousset  (im  Artikel  Sibyllen 
in  der  Realenzyklopädie  für  prot.  Theol.  und 
Kirche.  3 Aufl.  1906.  S.  271).  Nach  Boussets 
Ansicht  läßt  sich  nur  feststellen,  daß  das  3.  Buch 
als  Ganzes  am  Ende  der  Makkabäerzeit  ent- 
standen ist.  Der  Verfasser  dieses  ältesten 
Teiles  der  sibyllinischen  Sprüche  legte  damit 
den  Grund  zu  einem  Werke,  dessen  Einfluß 
weit  größer  war  als  der  der  echten  sibyllini- 
.50  sehen  Orakel.  In  letzter  Linie  sind  auch 
Raffaels  und’  Michelangelos  Darstellungen  der 
Sibyllen  auf  ihn  zur  ickzufuhren.  Der  Ver- 
fasser wollte  zunächst  die  alten  Hoffnungen 
der  Juden  auf  das  ihnen  in  Aussicht  gestellte 
mächtige  Reich  neu  beleben,  indem  er  fingierte, 
schon  die  heidnischen  Sibyllen  hätten  es  prophe- 
zeit. Hier  knüpften  die  Deutungen  und  Er- 
weiterungen der  späteren  Zeit  au,  indem  man 
dieses  Reich  zunächst  in  der  römisch-byzanti- 
60  nischen,  dann  in  der  römisch-deutschen  Kaiser- 
herrschaft sah.  Dann  aber  wollte  der  Ver- 
fasser Propaganda  für  das  jüdische  Volk  und 
seine  uralte  Kultur  machen,  indem  er  nach- 
drücklich auf  dessen  Vorzug  vor  den  heidni- 
schen Völkern,  den  einen  Gott,  hinweist. 
Seine  Sibylle  beschuldigt  die  griechischen 
Philosophen  und  Dichter,  vielfach  ihre  Verse 
benutzt  zu  haben.  Besonders  gegen  Homer 
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geht  der  Verfasser  in  schärfster  Weise  vor 
{Or.  Sib.  3,  414 — 432).  Offenbar  ist  er  dazu 
angeregt  durch  Verse  der  erythräischen  Sibylle, 
die  nach  Varro  (bei  Lactanz  a.  a.  0.)  dem 
Homer  gleichfalls  Lügen  und  widerrechtliche 
Benutzung  ihrer  Sprüche  vorgeworfen  hatte. 
Daß  die  griechische  Seherin  sein  Vorbild  ge- 
wesen ist,  verrät  seine  Sibylle,  die  sich  die 
babylonische  nennt,  selbst  in  den  Worten  (3, 
809 ff.):  die  Griechen  werden  mich  Ttargidog 
allrig,  ’EgvQ-Qi^g  nennen,  d.  h.  sie  werden 
mich  nicht  für  eine  Babylonierin,  sondern  für 
die  Erythräerin  halten.  Diese  Stelle  hat  Mras 
(„Babyloji'ische"''  und  ,,erijthrä-ische'’‘  Sibylle. 
Wiener  Stud.  1908,  S.  30)  falsch  verstanden. 
Er  übersetzt  die  Worte  ’EQv&gyg  mit  Un- 
recht „vom  Roten  Meere  herstammend“,  wie 
er  denn  überhaupt  unberechtigterweise  „die 
Annahme  einer  literarisch  tätigen  Sibylle  aus 
Erythrae  für  ein  Phantom“  erklärt  (S.  42).  — 

Was  die  Benutzung  der  jüdischen  Sprüche 
im  Altertum  anlangt,  so  weist  Gruppe  {Kulte 
und  Mythen,  S.  675 — 701)  nach,  daß  die 
griechischen  und  römischen  Schriftsteller  ,, nie- 
mals, wo  sie  die  Sibylle  allein  oder  mit  einem 
der  bekannten  Sibyllennamen  zitieren,  die 
Erythraea  des  3.  Buches  der  Or.  Sib.  meinen“. 

Über  die  Bezeichnung  ,, babylonische  Sibylle“ 
und  über  deren  Verhältnis  zu  dem  babyloni- 
schen Geschichtschreiber  Berosus  vgl.  oben 
die  jüdische  Sibylle  und  dazu  Gruppe,  Griech. 
Mythologie  und  Beligionsgeschichte , S.  1483; 
Bousset,  Zeitschr.  f.  neutest.  Wissensch.  1902, 
S.  27 ; Geffcken,  Nachr.  v.  d.  Gott.  Ges.  der 
Wissensch.  1900,  S.  101;  Tümpel  in  Pauly- 
Wissowas  B.  E.  3,  309;  Mras  a.  a.  0.  S.  28. 

Um  den  alten  Kern  des  3.  Buches  kristalli- 
sierten sich  allmählich  weitere  jüdische  und 
endlich  auch  viele  christliche  Sprüche,  die  an 
poetischem  Werte  jenen  nachstehen.  Die  christ- 
lichen Schriftsteller  knüpften  natürlich  an  die 
Verherrlichung  des  einen  jüdischen  Gottes 
an,  die  sie  auf  den  ihren  bezogen.  Sie  suchten 
dadurch  die  Verbreitung  des  Christentums 
unter  den  Römern  zu  fördern.  Deshalb  sagt 
die  Sibylle  im  Eingänge  des  8.  Buches,  sie  sei 
nach  Rom  geschickt,  um  hier  zu  prophezeien. 
Ihre  Weissagungen  gewannen  natürlich  ge- 
waltig an  Glaubwürdigkeit,  als  die  geistlTche 
und  weltliche  Herrschaft  zusammenfielen , als 
das  Christentum  Staatsreligion  wurde.  Da 
schien  das  vorbergesagte  Weltreich  nahe  zu 
sein.  Man  sah  es  schon  in  der  Herrschaft 
Konstantins,  der  wohl  selbst  daran  glaubte, 
da  er  anfangs  eine  Sibylle  als  Münzzeichen 
auf  seine  Münzen  setzte.  Denn  die  auf  ihnen 
dargestellte  Daphne  kann  wohl  nur  die  delphi- 
sche Sibylle  sein.  Vgl.  Kampers,  Die  deutsche 
Kaiser idee  in  Prophetie  und  Sage  S.  16. 

Indem  so  die  si^äteren  Zeiten  das  Vorge- 
fundene Material  an  sibyllinischen  Sprüchen 
erweiterten,  entstanden  allmählich  die  14  Bücher, 
die  uns  noch  erhalten  sind.  Für  die  Ent- 
stehungszeit gewinnen  wir  einen  terminus  post 
quem  aus  dem  Ende  des  13.  Buches.  Hier 
schließt  ein  Abriß  der  Geschichte  von  der 
Sintflut  an  mit  einer  Verherrlichung  des  Odae- 
nathus,  des  Gemahls  der  Kaiserin  Zenobia. 
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Die  Sprüche  sind  am  besten  herausgegeben  von 
Gecken,  Oracula  Sibyllina.  1902.  Außerdem 
von  Friedlieb,  Die  sibyllinischen  Weissagungen. 
1852  (mit  deutscher  Übersetzung);  von  Alex- 
andre,  Oracula  Sibyllina  1841—56;  von  Bzach, 
Oracula  Sibyllina  1891. 

Über  die  Komposition  und  den  Inhalt  der 
Sprüche  vgl.  Geffclcen,  Komposition  und  Ent- 
stehungszeit der  Or.  Sib.  und  Boussets  oben 
genannten  Artikel  Sibyllen.  Am  meisten  zur 
Verbreitung  der  sibyllinischen  Sprüche  haben 
die  Kirchenväter  beigetragen,  die  ohne  Aus- 
nahme an  die  Echtheit  dieser  Verse  geglaubt 
haben.  Neben  Augustin  war  besonders  Lactanz 
ein  gläubiger  Verehrer  ihrer  Prophezeiungen, 
aus  denen  er  in  seinen  Werken  viele  Verse 
anführt  zum  Beweise,  daß  der  wahre  Gott  auch 
von  heidnischer  Seite  vorausgesagt  sei.  So 
schrieb  man  allmählich  den  Sibyllen  dieselbe 
Rolle  bei  den  Heiden  zu,  welche  die  alttestament- 
lichen  Propheten  bei  den  Juden  spielten.  Wie 
von  diesen,  so  wurden  auch  von  den  heidni- 
schen Seherinnen  Zusammenstellungen  angelegt, 
besonders  wurde  der  Sibyllenkatalog  Varros 
übernommen  und  später  erweitert.  Lactant. 
instit.  div.  1,  6;  Isidor,  orig.  8,  8;  vgl.  Maaß, 
de  Sibyllarum  indicibus. 

So  genossen  die  Sibyllen  schließlich  die- 
selbe Verehrung  wie  die  Propheten  des  alten 
Testaments.  Das  gilt  vor  allem  von  der  tibur- 
tinischen,  der  hauptsächlich  messianische  Weis- 
sagungen zugeschrieben  wurden.  Zunächst  soll 
die  Pythia  dem  Augustus  Christus  als  Nach- 
folger geweissagt  haben.  Für  sie  tritt  dann 
die  tiburtinische  Sibylle  ein,  die  dem  Augustus 
die  Maria  mit  dem  Kinde  in  einem  Ringe  am 
Himmel  gezeigt  haben  soll.  Der  Kaiser  soll 
daraufhin  die  ara  coeli  errichtet  haben.  Des- 
halb stellt  die  christliche  Kunst  gerade  diese 
Sibylle  als  Verkündigerin  des  Messias  dar; 
vgl.  unten  den  Abschnitt  über  die  Sibyllen  in 
der  Kunst  und  die  grundlegende  Abhandlung 
von  Vogt,  Sibyllen -Weissagung  in  Paul  und 
Braunes  Beiträgen  4,  S.  94  ff. 

Auch  unter  ihrem  Namen  ist  eine  Samm- 
lung von  Orakelsprüchen  erhalten,  deren  Kern 
nach  Kampers  {Die  Sib.  v.  Ihbur  u.  Vergil, 
Distor.  Jahrb.  1908,  S.  26)  in  den  letzten  Jahr- 
zehnten vor  unserer  Zeitrechnung  entstanden 
ist.  Sackur  {Sibyllinische  Texte  und  Forschungen 
S.  162)  verlegt  den  ältesten  Teil  in  das  4.  nach- 
christliche Jahrhundert,  und  zwar  unmittelbar 
in  die  Zeit  nach  dem  Tode  des  Kaisers  Kon- 
stantin I.  Er  sucht  den  Verfasser  „in  den 
Kreisen  derKatholiken,  denen  die  Unterstützung 
der  Arianer  durch  Konstantin  ein  Greuel  war“. 

Der  Inhalt  der  tiburtinischen  Weissagungen 
stimmt  merkwürdig  überein  mit  Sibyllinen,  die 
Fasset  {Les  apocryphes  ethiopiennes  X.)  in 
äthioxjischen  Ajiokryphen  gefunden  hat,  so  daß 
eine  gemeinsame  Quelle  wahrscheinlich  ist.  Von 
der  großen  Verbreitung  dieser  Prophezeiungen, 
die  in  zwei  Fassungen  erhalten  sind,  zeugen  die 
vielen  vorhandenen  Handschriften  und  Drucke, 
zusammengestellt  bei  Sackur,  a.  a.  0.  S.  1260". 

In  der  Einleitung  werden  zunächst  die 
10  Sibyllen  aufgezählt.  Die  10.  sei  ,,in  Greco 
Tiburtina,  Latino  vero  nomine  Abulnea“  ge- 
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nanut  worden  und  sei  die  Tochter  des  Priamus 
gewesen.  Dann  werden  ihre  wunderbaren 
Reisen  erwähnt,  worin  sich  offenbar  eine  Er- 
innerung an  die  Wanderungen  der  griechischen 
Sibylla  zeigt.  Sie  wird  nach  Rom  gerufen, 
wo  100  Senatoren  in  einer  Nacht  einen  ganz 
gleichen  Traum  gehabt  haben:  sie  haben  0 
untereinander  verschiedene  Sonnen  erblickt. 
Diese  deutet  die  Sibylle  als  9 Zeitalter.  Näheres 
darüber  Sackur,  S.  137  ff. ; vgl.  lioscher  a.  a.  U.  Im 

4.  werde  Christus  geboren  werden,  im  9.  werden 
die  bedeutenden  mittelalterlichen  Regenten 
bis  auf  Heinrich  TL  aufgeführt,  als  letzter  wird 
ein  großer  Friedenskaiser  verheißen.  Dieser 
wird  beim  Eintritt  der  Herrschaft  des  Anti- 
christ nach  Jerusalem  gehen  und  dort  seine 
Krone  am  Kreuze  Christi  niederlegen.  Diese 
Herrscherliste  ist  im  Laufe  der  Zeit  mehrmals 
erweitert  worden,  damit  sie  mit  den  geschicht- 
lichenEreignissen  ühereinstimmte.  Vgl.  darüber 
Sackur,  S.  155  ff.  Die  beste  Rezension  des 
Textes  findet  sich  bei  demselben,  s.  S.  177ö'.  — 

Daß  diese  Orakel  von  den  jüdisch-christ- 
lichen Sibyllinen  abhängig  sind,  zeigt  sich 
unter  anderem  darin,  daß  in  beiden  die  Herr- 
scher nur  mit  den  Anfangsbuchstaben  ihrer 
Namen  bezeichnet  werden,  olfenbar,  um  der 
Sache  etwas  Geheimnisvolles  zu  geben. 

Ein  wesentlicher  Unterschied  zwischen  bei- 
den besteht  darin,  daß  sich  die  tiburtinische 
Sibylle  der  lateinischen  Sprache  bedient. 
Dazu  war  Abulnea,  die  Seherin  von  Tibur, 
vollständig  berechtigt,  da  sie  als  echt  römische 
Prophetin  nicht  zu  den  Sibyllen  im  eigent- 
lichen Sinne  des  Wortes  zu  rechnen  ist.  Auch 
in  den  phantastischen  Prophezeiungen  des 
Pseudomethodius,  deren  ursprünglich 
griechischer  Text  vei-stümraelt  in  griech.  Hand- 
schriften , ferner  in  zahlreichen  lateinischen 
und  endlich  auch  in  deutscher  Übertragung 
erhalten  ist,  findet  Katnpevs  (Die  deutsche  Kaiser- 
idee  in  Prophetie  und  Sage,  S.  19 ff.)  einen 
sibyllinischen  Kern,  insofern  mit  Recht,  als 
diese  im  7.  Jahrh.  entstandenen  Weissagungen 
ohne  das  Vorbild  der  Sibyllinen  schwerlich 
zustande  gekommen  wären.  Sorgfältige  Ein- 
leitung und  Text  bei  Sackur  a.  a.  0.  S.  1 — 96. 

Dasselbe  gilt  von  der  Schrift  des  Abtes 
Adso  über  den  Antichrist.  Sackur,  a.  a.  0. 

5.  97—113.  Über  andere  Sibyllenweissagungen 
der  folgenden  Zeit  vgl.  Kanqiers  a.  a.  0.  S.  43 
u.  49  tf.  — 

Ein  Zwischenglied  zwischen  den  auch  in 
Gottfried  v.  Viterhos  Pantheo}i  (Abschnitt  X) 
erhaltenen  tiburtinischen  Weissagungen  und 
den  erhaltenen  deutschen  Sprüchen  findet  Vogt 
I a.  a.  0.  S.  84)  in  den  lateinischen  Prophe- 
zeiungen, die  in  einer  Donaueschinger  Hand- 
schrift erhalten  sind.  Hier  ist  an  Stelle  der 
tiburtinischen  Sibylle  die  Königin  von  Saba 
getreten,  die  als  Sibylle  bezeichnet  wird,  wie 
das  schon  früher  (z.  B.  von  Glycas  und  Cedrenus) 
geschehen  war.  Sie  unterhält  sich  in  Jerusalem 
mit  König  Salomo,  kommt  dann  nach  Rom  und 
weissagt  hier.  Ihre  Prophezeiungen  führen 
flie  früheren  bis  auf  die  Kämpfe  zwischen 
Ludwig  dem  Bayer  und  Friedrich  von  Ostreich 
fort.  — 
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Diese  Weissagungen  scheint  der  Verfasser 
der  deutschen  Sibyllinen  vor  Augen  gehabt 
zu  haben,  denn  auch  er  führt  die  Seherin 
Sibylla  nach  Jerusalem  zu  König  Salomo. 
Merkwürdigerweise  ist  in  diesen  letzten  Aus- 
läufern sibyllinischer  Orakel  Sibylla  in  ganz 
ähnlicher  Weise  als  Eigenname  gebraucht,  wie 
es  bei  den  ältesten  griechischen  Schriftstellern 
der  Fall  ist.  — Diese  deutschen  Weissagungen 
müssen  weit  verbreitet  gewesen  sein,  denn  sie 
sind  uns  in  einer  großen  Anzahl  von  Hand- 
schriften — Vogt  (S.  50  ff.)  zählt  18  auf  — er- 
halten. 

In  der  Einleitung  wird  erzählt,  wie  sich 
der  kranke  Adam  kurz  vor  seinem  Ende  zu 
seiner  Heilung  einen  Apfel  aus  dem  Paradiese 
holen  läßt.  Als  der  Sohn  mit  einem  Zweige 
des  verhängnisvollen  Baumes  zurückkehrt, 
findet  er  seinen  Vater  bereits  gestorben.  Er 
pilanzt  den  Zweig  auf  Adams  Grab.  Den  Baum, 
der  daraus  entstanden  ist,  läßt  Salomo  später 
fällen,  um  ihn  beim  Tempelbau  zu  verwenden. 
Da  sich  der  Stamm  jedoch  nirgends  einfügen 
läßt,  wird  er  als  Steg  über  einen  Bach  gelegt. 

Sibylla  kommt  nach  Jerusalem,  sieht  den 
Stamm  und  weiß  als  Seherin  voraus,  daß  er 
dereinst  zum  Kreuze  Christi  benutzt  werden 
wird.  Sie  scheut  sich  deshalb,  darüber  zu 
gehen,  watet  vielmehr  durch  das  Wasser.  Zur 
Belohnung  dafür  wird  der  Gänsefuß,  der  sie 
verunziert,  von  ihr  genommen.  Dieser  Zug 
findet  sich  sonst  nirgends.  Es  scheinen  hier 
verschiedene  Sagen  verschmolzen  zu  sein:  die 
orientalische  von  der  Königin  von  Saba,  Balkis 
mit  Namen,  die  im  Verdacht  steht,  Eselsfüße 
zu  haben,  und  einheimische,  aus  denen  für  die 
den  Deutschen  unverständlichen  Eselsfüße  der 
Gänsefuß  der  Meerjungfrauen  eingetreten  ist 
{Vogt  a.  a.  0.  S.  93j. 

Auf  Salomos  Frage  nach  der  Bedeutung 
des  Stammes  weissagt  Sibylla  den  Opfertod 
Christi  und  im  Anschluß  daran  die  Ereignisse 
der  deutschen  Kaisergeschichte  bis  auf  Karl  IV. 
Dann  wird  die  Wiederkehr  Kaiser  Friedrichs  II. 
und  als  Abschluß  das  jüngste  Gericht  prophe- 
zeit. Auch  hier  sind  die  einzelnen  Kaiser  durch 
die  Anfangsbuchstaben  ihrer  Namen  gekenn- 
zeichnet. 

l)a  diese  Orakel,  wie  gesagt,  außerordent- 
lich verbreitet  waren,  so  erklärt  es  sich,  daß 
die  Sibylle  eine  allgemein  bekannte  Figur 
war.  So  konnten  auch  die  Worte  des  alten 
Kirchenliedes  dies  irae,  dies  illa  solvet  saeclum 
in  favilla  teste  David  cum  Sibylla  und  die 
Erwähnungen  der  Sibylle  bei  Spruch  dichtem 
wie  Sigeher  und  Heinrich  von  Meißen  {Vogt 
S.  97  ff.)  auf  weiteres  Verständnis  rechnen. 

Die  Sibyllen  in  der  Kunst.  Schon  der 
Altmeister  der  italienischen  Kunst  Giotto  hat 
sie  zusammen  mit  alttestamentlichen  Propheten 
am  Kampanile  in  Florenz  verewigt,  in  der- 
selben Stadt  Ghiberti  in  gleicher  Gesellschaft 
an  den  Bronzetüren  des  Baptisteriums,  in  Loreto 
Guglielmo  della  Porta  an  der  Casa  santa. 
Am  Genter  Altar  der  Gebrüder  van  Eyck  sehen 
wir  die  erythräische  und  kumanische  Sibylle. 
Berühmter  ist  die  Darstellung  der  kumanischen, 
persischen,  phry gischen  und  tiburtinischen  Si- 


lo 

20 

30 

40 

50 

60 


813  Sibylla  (Literatur) 

bylle  durch  Raffael  in  der  Kapelle  Chigi  in 
S.  Maria  della  Pace  in  Rom.  Am  bekanntesten 
ist  die  klassische  Wiedergabe  der  Sibyllen  durch 
Michelangelo  in  dem  Deckengemälde  der  Six- 
tinischen Kapelle.  Hier  erscheinen  neben  7 
Propheten  des  alten  Testaments  5 Sibyllen  in 
dem  Architekturgerüst,  das  die  Bilder  des 
Mittelfeldes  umgibt.  Wir  ersehen  daraus,  daß 
Michelangelo,  dessen  geistiges  Eigentum  der 
Gedankeninhalt  des  Deckengemäldes  ist,  für 
die  bedeutendsten  Sibyllen  die  erythräische, 
delphische,  kumanische,  persische  und  libysche 
hielt.  — Das  allgemeine  Merkmal  der  Sibyllen 
in  der  Kunst  ist  das  Buch  ihrer  Sprüche,  das 
sie  in  den  Händen  halten.  — 

Neben  diesen  Darstellungen  mehrerer  Si- 
byllen finden  sich  auch  solche  einer  Sibylle 
als  Verkündigerin  des  Messias,  und  zwar  ist 
dies  dann,  wie  schon  oben  erwähnt,  die  tibur- 
tinische.  Sö  ist  sie  auf  einem  Holzschnitte 
des  aus  dem  14.  Jahrhunderte  stammenden 
Heilsspiegels  abgebildet,  wie  sie  mit  Augustus 
zusammen  die  Maria  anbetet,  und  ähnlich  auf 
dem  Trijotychon  Rogers  van  der  Weiden  im 
Kaiser  Friedrichmuseum  in  Berlin.  Endlich 
hat  Baldassare  Peruzsi  auf  dem  schönen  Fresko 
in  der  Kirche  Fontegiusta  in  Siena  die  tibur- 
tinische  Sibylle  dargestellt,  wie  sie  dem  Augu- 
stus den  Messias  verkündigt.  — 

Literatur:  Klausen,  Aeneas  mid  die  Pe- 
naten S.  203 — 312:  phantasievolle,  aber  kritik- 
lose Abhandlung  über  das  Wesen  der  Sibylle. 
Alexandre,  Oracula  Sibyllina  2 B.,  1841 — 56: 
noch  heute  unentbehrlich  wegen  der  gewissen- 
haften Sammlung  des  Materials  mit  sorgfäl- 
tiger Bibliographie  von  1481 — 1856.  Maaß, 
De  Sihyllavum  indicibus:  über  die  Entstehung 
der  einzelnen  Sibyllenkataloge  und  ihre  Ab- 
hängigkeit voneinander.  Diels,  Sihyllinisclie 
Plätter-,  über  die  erhaltenen  Verse  der  röin. 
Sib.  WissoH-a,  Bei.  u.  Kult  d.  Römer  462  ff. 
Hoff'mann,  Die  tarquini  sehen  Sibyllenbücher 
{Rhein.  Mus.  N.  F.  1895.  S.  110  ö'.).  Buresch, 
Die  sibyllinische  Quellgrotte  in  Erythrae  {Mitt. 
d.  arch.  Inst.  Athen  1892,  S.  16 — 36).  Mras,  „Ba- 
bylonische“ und  „erythräische“  Sibylle  {Wiener 
Studien  1908,  S.  25 — 49).  Geffcken,  Die  Sibylle 
(Preuß.  Jahrb.  1901,  S.  193  ff.).  Ders.,  Die 
babylon.  Sibylle  {Nachr.  v.  d.  Gott.  Ges.  d.  Wiss. 
1902,  S.  88  ff).  Ders.,  Komposition  und  Ent- 
stehungszeit der  Or.  Sib.  {Texte  und  Unter- 
suchungen, herausgeg.  von  v.  Gebhardt  u.  Har- 
nack,  1902).  Gruppe,  Kulte  und  hlythen  S.  675 
bis  701.  Schürer,  Gesch.  des  jüd.  Volkes  3®, 
S.  421  ff.  Eriedländer,  Die  jüd.  Apologetik  S.  31 
bis  54.  Bousset,  Die  Beziehungen  der  ältesten 
jüd.  Sib.  zur  chaldäischen  Sib.  {Zeitschr.  für 
neutest.  Wiss.,  1902,  S.  23ff'.).  Ders.,  Artikel 
Sibyllen  {R.-E.  für  jrrot.  Theologie  und  Kirche, 
3.  Auf!.).  Blaß,  Einleitung  zum  3. — 5.  B.  der 
sibyllinischen  Orakel  (bei  Kautzsch,  Die  Apo- 
kryphen nrid  P.seudepigraphen  des  Alt.  Test.). 
Vogt,  Sibyllen  Weissagung  (Paul  und  Braune, 
Beiträge  4,  S.  48  ff.).  Sackur,  Sibyllinische 
Texte  und  Forschungen.  Kampers,  Die  deutsche 
Kaiseridee  in  Prophetie  und  Sage.  Ders.,  Die 
Sibylle  von  Tibur  und  Vergil  {Histor.  Jahrb. 
1908,  S.  1—29  u.  241—263).  [Buchbolz]. 
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Sichaens  s.  Sychaeus. 

Sicilia,  Personifikation  der  Insel  auf  Ge- 
mälden und  römischen  Münzen  s.  Bd.  2 Sp.  2098, 
32  ff.  Sp.  2104,  52  ff. ; auf  einem  Relief  im 
Vatikan,  Gerhard,  Arch.  Zeit.  1847,  55  Taf.  4, 
2.  H.  Brunn,  Annali  1847,  135;  auf  einem 
Sarkophag  von  der  Via  Latina,  3Latz-Duhn, 
Ant.  Bild'werke  in  Rom  2,  3095  S.  335.  Benn- 
dorf, Jahreshefte  d.  österr.  arch.  Inst.  5 ('1902), 
181  Fig.  52.  Auf  Symmachiamünzen  von  Alaisa 
in  Sizilien  ist  der  durch  Inschrift  Eixtlia  be- 
zeichnete  Kopf  der  S.  (über  den  Tyj^us  vgl. 
Holm,  Geschichte  Siciliens  3,  665)  dargestellt, 
Head,  Hist.  num.  110.  Cat.  of  greek  coins  brit. 
Mus.  Sicily  29  nr.  8.  G.  F.  Hill,  Coins  ofancient 
Sicily  175  pl.  12,  22.  Historical  greek  coins  87. 
Handbook.  of  greek  and  romain  coins  113.  Holm 
a.  a.  0.  664  nr.  352  und  Tafel  7, 10.  Freeman, 
Hislory  of  Sicily  4,  353  f.  [Höfer.] 

Sidake  {AkSd-Ari),  Tochter  des  Amisoadros 
(s.  d.),  Eponyme  der  gleichnamigen  lykischen 
Stadt,  Steph,  Byz.  s.  v.  ZiSä-Ar],  Herrn.  Alex. 
Fischer,  Bellerophon  15.  E.  Stemplinger,  Stu- 
dien zu  d.  EQ-vi-aü  des  Steph.  v.  Byz.  (Progr. 
d.  Maximiliansgymn.  München  1902)  S.  36. 

[Höfer.] 

Side  (USri)  1)  Gemahlin  des  Belos  (s.  d.), 
Mutter  des  Aigyptos  (s.  d.)  und  des  Danaos 
(s.  d.),  Eponyme  von  Sidon,  Joann.  Antioch. 
frgm.  6,  15  {E.  H.  G.  4,  544).  Cedrenns  p.  38 
(ed.  Bonn).  3Ialalas  p.  30  (ed.  Bonn).  Georg. 
Hamartolos  (ed.  3Iuralto,  Petersburg  1859) 
p.  11,  17  ff.  Gramer,  Anecd.  Oxon.  4,  221  (an 
den  beiden  letzten  Stellen  ist  zu  lesen:  Aißvij 
...  avvacp&slac!:  tlvi  dvouari  HoGudCovi  statt: 
ovogaxL  Eidövi]  bzw.  ElSövi).  Nach  Eust.  ad 
Dionys.  Per.  912:  Bfjlov  Öt  Eidg  v.cd  Aiyunxog 
%ui  Aoi'aos,  coir  xgg  iSiöijij  gtv  xxaQcovvnog  i] 
Eiddiv,  wäre  Side  nicht  Gemahlin,  sondern 
Tochter  des  Belos.  Man  könnte  sich  versucht 
fühlen,  um  Übereinstimmung  mit  Io.  Ant. 
usw.  zu  gewinnen,  zu  schreiben:  Bplov  ds  xcsd 
Eidxjg  Ai'yvTtrog  ■aal  Aavaog.  Vgl.  Sidos,  — 
Nach  einer  Vermutung  von  Crusius,  3Iyth.  Lex. 
Bd.  2 Sp.  843,  24  ist  im  Schol.  Apoll.  Rhod.  3, 
1186  statt  ’laalr}  vielleicht  Eiär]  zu  lesen.  — 
2)  Tochter  des  Danaos  (also  Enkelin  und  Ho- 
monyme von  nr.  1),  Eponyme  der  gleichnamigen 
Stadt  im  südöstlichen  Lakonien,  Paus.  3,  22, 
11.  Helm,  Kulturpßanzen  u.  Haustiere^  207. 
P.  Eriedländer,  Argolica  14  Anm.  20.  — 3)  Epo- 
nyme von  Side  in  Pamphylien,  Tochter  des 
Tauros  (wohl  des  Eponymen  des  gleichnamigen 
Gebirges),  Gemahlin  des  Kigeolog,  des  Epouy- 
men  der  gleichnamigen  zu  den  Sporaden  ge- 
hörigen Insel,  Hekat.  bei  Stepkh.  Byz.  s.  v.  Etdt], 
Die  Vorderseite  der  Münzen  von  Side  weist 
einen  Granatapfel  {cid')])  auf,  während  die  Rück- 
seite den  Atbenakopf  zeigt,  Brandis,  3Iünz-, 
Maß-  mid  Gewichtssystem  Vorderasiens  495  ff 
Berl.  Alü/nzkab.  nr.  97.  98.  824.  825.  Imhoof- 
Blumcr,  3Ionnaics  grecques  p.  334.  Klein- 
asiatische Münzen  2,  333  ff.  Head,  Hist.  num. 
586.  Auf  anderen  Münzen  wieder  (Imhoof- 
Blumer,  Kleinas.  31.  2,  337,  16)  erscheint  die 
sitzende  Stadtgöttin,  einen  Granatapfel  auf  der 
Rechten.  Wo  an  Stelle  der  Stadtgöttin  Athena 
dargestellt  ist,  ist  diese  als  Vertreterin  der 
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Stadt  anzusehen,  B.  Fick,  Jahresh.  d.  üsterr. 
arcii.  Inst.  7 (1904),  40.  — 4)  Erste  Gemalilin 
des  Orion  (s  d.),  die  in  den  Hades  gestoßen 
wurde,  weil  sie  sich  mit  Hera  in  einen  Wett- 
streit um  die  Schönheit  einzulassen  vermessen 
hatte*),  Apollod.  1,  4,  3,  2,  der  nach  einer  Ver- 
mutung von  FJ.  Maaß,  BuUetino  1882,  159  die 
Erzählung  der  Korinna  wicdergiht.  Side  ist 
Eponyme  des  durch  seinen  Reichtum  an  Gra- 
natbäumeu  ausgezeichneten  boiotischen  Ortes 
Bidai  {Ayatharchid.  hei  Athen.  14,  650  t'.  651a), 
V.  Wilamowitz , Gütt.  Gel.  Nachr.  1895,  232 
Anm.  35.  Gruppe,  Gr.  Myth.  68,  11  (vgl.  auch 
Freller- Robert  1,  453  Anm.  3),  und  wohl  eine 
Personifikation  des  Granatbauiues  selbst,  der 
auf  boiotisch  aidr}  heißt,  A.  O.  Müller,  Kleine 
deutsche  Schriften  2,  128.  Die  Verstoßung  der 
Side  in  den  Hades  erinnert  an  die  Vorstellung, 
daß  der  Genuß  der  Kerne  des  Granathaumes 
an  die  Unterwelt  bindet,  Horn.  Hymn.  Cer.  372. 
412.  Apollod.  1,  5,  3 (vgl.  jedoch  auch  Freller, 
Demeter  und  Fersephonc  116.  Gruppe  a.  a.  0. 
865,  2);  auch  wurde  die  Farbe  des  Granat- 
apfels, die  Purpurfarbe,  im  chthonischen  und 
Totenkult  angewendet,  Gruppe,  De  C((dnii  fa- 
bula  12.  Griech,  Alyth.  891,  3.  Rohde,  Fsyche 
1-,  226,  3.  Nach  Fape-Benseler  s.  v.  Kiäri  nr.  5 
ist  die  Verbindung  Orions  mit  Side  daher  zu 
erklären,  daß  die  Granate  reift,  wenn  Orion 
am  Himmel  herrscht.  — '))  .Jungfrau,  die  sich, 
um  den  Zudringlichkeiten  des  eigenen  Vaters 
zu  entgehen,  auf  dem  Grabe  ihrer  Mutter  tötete. 
Die  Götter  ließen  aus  ihrem  Blute  den  Granat- 
apfelhaum  entstehen,  den  Vater  aber  verwan- 
delten sie  in  eine  Weihe  [Iv.Tlvog),  die  sich  in 
Erinnerung  an  das  Frühere  niemals  auf  einen 
Grauatapfelhaum  niederläßt  {Kuteknios),  Fa- 
raphr.  in  Op>pian.  bzw.  Dionys.  Ixeut.  p.  10 
(ed.  Winding,  1702)  ==  Crumcr,  Anecd.  Faris. 
1,  25,  3 if.  - I’oct.  hucol.  et.  didakt.  ed.  A7neis- 
Lehrs-Dühner  (Paris,  Didot  1862;  p.  109  (1,  7); 
vgl.  Rohde,  Der  griech.  Roman  420  (448-)  Anm.  1. 

[Höfer.] 

Sidektas  (AidfxTaj)  = Gi-odtv.xKg,  ,, Götter- 
wirt“, Ahnherr  des  spartanischen  Geschlechtes, 
hei  dem  das  Priesteramt  der  Dioskuren  {C.  I. 
G.  1 , 1390  mit  der  Ergänzung  von  Boeckh) 
erblich  war  [Sidektas  als  Personenname;  C.  I. 
G 1,  1241.  1244.  1247.  1250.  Ayvnali  delV  J^ist. 
1861,  39  A.  39  B (vgl.  tav.  d’agg.  D 1.  2).  Be 
Bas,  Voyage  arch.  Explic.  inscr.  Sjncrt.  p.  82. 
l>ressel-A/ilchhöfer,  Athen.  Alitt.  2 (1877),  384ff. 
nr.  202.  203.  R.  Alcister,  Dorer  mul  Achäer  1, 
25.  41  f.].  Wide,  Lakon.  Kulte  311.  R.  Weil, 
Athen.  Alitt.  6 (1881),  11;  vgl.  Deneken,  De 
theoxeniis  23  f.  und  bei  Roscher,  ADjth.  Lex.  1, 
2538,  61  tf.  Alilchhöfer,  Arch.  Jahrb.  2 (1877), 
29  Anm.  21.  Gruppe,  Gr.  Alyth.  HO,  d.  [Höfer.] 

Sidero  {BidrjQco),  zweite  Gemahlin  des  Sal- 
moneus  (s.  d.),  hart  und  grausam  — Wortspiel 
mit  ihrem  Namen  und  aidygog  bei  Soph.  frg^n. 
597  N-  aus  Aidst.  Rhet.  2,  23,  29  p.  1400b  17; 
vgl.  Eust.  ad  Hom.  II.  158,  24.  ad  Horn.  Od. 

')  (Orion)  }]v  YQQnJ’sv  (ig"u'li6ov  7U(jt  ,ao()- 

(pt^;  "Höre  Darnach  müßte  zu  e()()n/.’€v  als  Sub- 

jekt Orion  aufzufassen  sein,  was  mir  un-wahrscheinlich 
ist.  Ist  vielleicht  zu  lesen:  fQQo/JBr  usw.  oder 

M’  n.  u.  ^oioatiKv  <!^avTry  "I/Qrt? 
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1940,  57  — gegen  ihre  Stieftochter  Tyro  (s.  d.), 
Soph.  a.  a.  0.  Follux  4,  141,  und  daher  von 
den  Söhnen  der  Tyro,  Pelias  (s.  d.)  und  Neleus 
(s.  d.)  im  Heiligtume  der  Hera,  wohin  sie  sich 
geflüchtet  hatte,  getötet,  Apollod.  1,  9,  8,  3. 
Tzetz.  zu  Lykophr.  175.  Diod.  4,  68.  Kyzikeii. 
Epigra^mn  {Anth.  Fal.  3,  9).  R.  Engehnann, 
Archäol.  Stud.  zu  den  Tragikern  44  ff.  Das 
Kyziken.  Epigramm  berichtet  von  einer  Dar- 
stellung unter  den  Säulenreliefs  der  Apollonis 
zu  Kyzikos,  bei  der  es  freilich  fraglich  ist 
(vgl.  F.  Wolters,  Arch.  Jahrb.  6 [1891],  61),  ob 
außer  der  Wiedererkennung  der  Tyro  durch 
ihre  Söhne  etwa  auch  Sidero  mit  dargestellt 
war  (vgl.  V.  Wila77iO‘witz  bei  Engelmann  a.  a.  0. 
50  Anm.j;  Pelias  und  Neleus  waren  dargestellt, 
ihre  Mutter  d'fßycöv  Qvoysvoi,  yv  nQayv  phv 
b 7t<XTi]Q  Ecclycovtvg  diä  ryv  cpHogccv  Id'yaBv. 
i]  Öi  prjTQVia  avrfig  Eiörigo)  rag  ßaccivovg  avvfj 
iniriivtv.  Die  Deutung  Jahns,  Ai'ch.  Aufsätze 
149  f.  eines  rfg.  Vasenbildes  {R.  Rochette,  Alo7i. 
ined.  tab.  4, 1.  Welcker,  A.  D.  3 Taf.  14  S.  138ff.) 
auf  die  von  Pelias  verfolgte  Sidero,  ist  nicht 
sicher,  Wolters  a.  a.  0.  — Sidero  und  der  rasende 
Salmonens,  Vasenbild  s.  Bd.  4 Sp.  291  f.  Nach 
Gruppe,  Gr.  Alyth.  109,  10  hat  sich  in  dem 
modernen  Namen  des  kretischen  Cap  Salmo- 
nien,  Sidero,  der  Name  der  Salmoneusgattin 
ei’halten.  Wilisch,  Jahrb.  für  klass.  Fhü.  117 
(1878),  740  vermutet,  daß  in  dem  Verhältnis 
der  Tyro  zu  ihrer  harten  Stiefmutter  Sidero 
eine  Erinnerung  an  die  alte  Rivalität  von  Tyros 
und  Sidon  bewahrt  sei  aus  jener  Zeit,  wo  die 
eine  Stadt  durch  die  andere  als  phönikischer 
Vorort  abgelöst  worden  wäre.  [Höfer.] 

Sidetes  (EiSfiryg),  Beiname  des  Apollon  auf 
Münzen  von  Side  in  Pamphylien,  Friedländer 
Zeitschr.  f.  Numistn.  10,  3,  I,  2.  Babeion,  Inv. 
Waddingto7i  3508.  Imhoof-Blumer,  Kleinas. 
Alimzen  344,  37  (vgl.  343,  33).  Fick,  Jahres- 
hefte des  öst.  arch.  Inst.  7 (1904),  40  f.  Hill, 
Catal.  of  the  gi-eek  coms  brit.  Mus.  Lycia  Fam- 
phylia  BiGod.  81  Anm.  [Höfer.] 

Sidon  (Iköcbv)  1)  Sohn  des  Chanaan,  Ktistes 
und  Eponymos  der  gleichnamigen  phönikischen 
Stadt,  los.  Ant.  hui.  1,  6,  2.  Vgl.  Rob.  Eisler, 
Fhilolog^is  68  (1909),  141  Anm.  90  a.  — 2) 
Tochter  des  Pontos,  Erfinderin  des  Gesanges, 
Fhilo  Bybl.  bei  Euseb.  Fraep.  ev.  1,  20,  26  = 
fr.  2,  21,  F.  H.  G.  3,  568.  Movers,  Die  Fhö- 
nizier  1,  664.  v.  Baudissin,  Stiodien  zur  seniit. 
Religion sgesch.  2,  174.  Studniezka,  Arch.  Jahrb. 
9 (1894),  240  Anm.  109.  Gruppe,  Gr.  Alyth.  254, 
3.  Eine  Inschrift  von  Delos  berichtet,  daß  oi 
ix  Tvqov  IsQOvavxca  dem  Apollon  die  Bilder 
der  Stadtgöttinnen  von  Tyros  und  Sidon  — 
[T\vgov  xca  Akdüvog  [fi’v.Jdras  — geweiht  haben, 
Renan,  Coir.  hell.  4 (1880),  69  f.  C.  1.  Semit. 
1,  114  p.  138  f.  Studniezka  a.  a.  0.  PV.  Fola^id, 
Gesell,  d.  griech.  Vei'emswes.  225.  241  Anm.  ff. 
Zahlreiche  Münzen,  gewöhnlich  mit  der  Dar- 
stellung der  Stadtgöttin  mit  Mauerkrone  (vgl. 
0.  Aleltzer,  Gesch.  der  Karthager  1,  476),  tragen 
die  Legende  Eid'üvog  &E&g,  Eckhel,  Doctr.  mim. 
vet.  3,  370.  Head,  Hist.  7mm.  673.  Catal.  of 
greek  eoiiis  brit.  Mus.:  The  Seleiicid  kmgs  of 
Syria  79,  27.  Babeion,  Catal.  de--  7no7i7i.  grecqites 
de  la  bibl.  nat.:  Des  Ferses  Achemenides  p.  242 
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bis  257.  Les  rois  de  Syrie  p.  152,  1174.  p.  162, 
1251.  p.  182,  1399.  Macdonald,  Cat.  of  greek 
coins  in  the  Hunterian  Coli.  Univers.  of  Glas- 
gow 3,  85.  91.  251—256.  Jahrb.  d.  Ärch.  Inst. 
9,  240,  109.  Vgl.  Sidonos.  [Höfer.J 

Sidonos?  (2IScovog?),  Heros  Eponymos  von 
Sidon,  auf  autonomen  Münzen  dieser  Stadt  dar- 
gestellt, Babeion,  Catal.  des  monn.  grecques  de 
la  bibl.  nat.  Les  Perses  Ächenienides  usw.  p.  241 
nr.  1654  f.  Die  Darstellung  zeigt  zwar  eine 
männliche  Gestalt,  aber  die  Form  des  Namens 
scheint  bedenklich.  Sollte  Lkdcovog  nicht  der 
Genitiv  zu  Eidmv  sein  (vgl.  Sidon  nr.  2)?  Dann 
wäre  natürlich  für  die  Darstellung  eine  andere 
Deutung  anzunehmen.  Vgl.  auch  Movers,  Die 
Phönizier  1,  400.  [Höfer.] 

Sidos  (Elöos),  Sohn  des  Aigyptos  (und  Enkel 
der  Side  [s.  d.  nr.  1]),  Oikist  und  Eponymos 
von  Sidon,  Vorfahr  des  rätselhaften  Melchi- 
sedek  {Genes.  14,  18),  Joann.  Äntioch.  frgm. 
11  {F.  H.  G.  4,  456).  Cedren,  p.  49  (ed.  Bonn.) 
Leo  Granimat.  p.  25,  17  fF.  (ed.  Bonn).  Georg. 
Haniartol.  p.  70,  30  ff.  (ed.  Muralto).  Suid.  s.  v. 

2 (p  774  Bernh.).  [Höfer.J 
Sidyiiios  {Eiövgog),  Ktistes  und  Eponymos 
von  Sidyma  in  Lykien,  Sohn  des  Tlo(o)s  und  der 
Cheleidon,  der  Tochter  des  Kragos,  (der  Epo- 
nyme  der  Xthööviae  vi]Coi),  Polycharmos  (vgl. 
F.  Stemplinger,  Studien  zu  den  ’E&vi%d  des 
Steph.  Byz.  [Progr.  d.  3Iaximilians-Gymnas. 
München  1902]  S.  32  f.)  in  der  Inschrift  hei 
Benndorf-Niemami,  Beisen  in  Lykien  u.  Karien 
p.  77  nr.  53  C.  Alexand.  Polyhistor  hei  Steph. 
Byz.  Eiövgu.  [Höfer.J 

Siebenzahl  (heilige)  s.  Zahlen. 

Sieia??  Eine  Fortuna  Sieia  hat  es  nie  ge- 
geben. C.  I.  L.  6,  761  (=  Gruter  79,  5,  Orelli 
18)  ist  Stata  Fortuna  zu  lesen.  Im  übrigen 
vgl.  Wissoiva,  Ges.  Abhandl.  p.  260  u.  Hülsen- 
Jordan,  Topographie  3,  1 p.  XXII.  [Otto.] 
Siga[?J  {ZLyal).  Bei  Paus.  9, 12,2:  (Athene) 
Eiya  Tiara  yl&aaav  rrjv  ItOLViuav  naXstraL  er- 
klärt Movers,  Die  Phönizier  1,  642  (vgl.  616) 
ELya  als  die  ' Reine  ’ in  Beziehung  auf  den 
jungfräulichen  Charakter  der  Göttin.  Dagegen 
hat  Siebelis  zu  Paus.  a.  a.  0.  unter  Zustimmung 
von  Ed.  Meyer,  Zeitschr.  d.  deutsch,  morgenländ. 
Gesellsch.  31  (1877),  722  Anm.  6 für  Elya: 
"Oyxa  (s.  d.)  eingesetzt,  was  auch  alle  späteren 
Herausgeber  aufgenommen  haben.  [Höfer.J 
Sige  {Eiyff),  Personifikation  des  Schweigens, 
in  einigen  gnostischen  Systemen  (Valentinianer, 
Herakleoniten  usw.)  vergöttlicht,  Irenaevs  1, 
1,  1 (ed.  Stieren  1 p.  12).  1,  2,  1 (p.  18).  2,  12, 
5 (p.  308).  2,  13,  10  (p.  318).  Epiphan.  adv. 
Haeret.  p.  623  C (=  ed.  Lindorf  2,  255,  24). 
E.  Preuschen  in  Haucks  Becdencyklopädie  für 
Protest.  Theolog.  u.  Kirche  20  flOOS),  402  f.  407. 
413.  415.  A.  Hilgenfeld,  Die  Ketzergeschichte 
des  Urchristentums  307.  309  Anm.  521.  351  f. 
368.  374.  459  f.  465.  471.  507.  Auch  in  den 
Zauherpapyri  wird,  wohl  unter  gnostischem 
Einfluß,  die  Etyp  personifiziert  und  angeredet, 
A.  Dieterich,  Eine  Mithrasliturgie  6,  20,  42. 
Wesseling,  Denkschriften  d.  K.  Akad.  d,  Wiss. 
zu  Wien,  phil.-hist.  Klasse  42  (1893),  II  S.  63 
zu  S.  61  Vers  12.  H.  Schmidt,  Veteres  philosophi 
quomodo  iudicaverint  deprecibus  {Beligionsgesch. 


Sigros 

Versuche  u.  Vorarb.  4,  1\  p.  64  f In  der  Her- 
metik (in  der  K6qt]  nÖGgov)  ist  Sige  (persönlich 
gedacht)  eine  Gabe  der  Selene  für  den  zu 
schaffenden  Menschen,  Stob.  Eclog.  1,  41,  44 
p.  946  (ed.  Meineke  1,  287,  26).  Zielinski, 
Arch.  f.  Beligionswiss.  8 (1905),  365.  Nach 
einer  Notiz  bei  Irenaeus  2,  14.  1 (p.  318:  Alulto 
verisimilius  et  gratius  [seil,  quam  Valentiniani] 
de  universorum  genesi  dixit  unus  de  veteribus 
I Comicis  Antiphanes  in  Theogonia.  Ille  enim 
de  Nocte  et  Silentio  Chaos  emissum  dicit,  dehinc 
de  Chao  et  Nocte  Cupidinem  etc.)  wären  Nyx 
und  Sige  (=  Silentium)  nach  der  Theogonia 
des  Komikers  Antiphanes  Eltern  des  Chaos. 
Doch  beruht  diese  Notiz  offenbar  auf  einem 
Irrtum,  Meineke,  Hist.  crit.  Comic.  Graec.  (= 
Fragm.  Com.  Graec.  1)  p.  318  f.  Schoemann, 
Opusc.  acad.  2,  76  f.  Als  Darstellungen  der 
Eiyf]  sind  vielleicht  mit  Dieterich  (a.  a.  0.  42) 
) und  H.  Schmidt  (a.  a.  0.  64)  jene  nackten 
augenscheinlich  als  Amulete  (0.  Jahn,  Aber- 
glaube des  bösen  Blickes,  Sachs.  Ber.  1855,  47  f.) 
gebrauchten  nackten  F'rauengestalten  anzu- 
sehen, die  die  Gebärde  des  Schweigens  machen. 
Ebenso  erkennt  Ziehen,  Arch.  Anz.  19  (1904), 
14  Sige  in  der  öfter  auf  den  Kultdenkmälern 
mit  der  Darstellung  des  sogenannten  thraki- 
schen  ''Reiters’  erscheinenden  Frauengestalt, 
die  den  rechten  Arm  bis  zur  Gesichtshöhe  er- 
I hebt,  manchmal  auch  ganz  deutlich  den  einen 
Finger  an  den  Mund  legt.  Vgl.  Siope  und  die 
römische  Dea  Muta  (s.  d.)  und  dazu  Wissoua, 
Philol.  Abhandl.  für  Martin  Hertz  165  f.  = 
Abhandl.  zur  röm.  Beligions-  u.  Stadtgeschichte 
140  f.  [Höfer.J 

Sigelos  {Eiyy\log),  Name  bzw.  Beiname  des 
Narkissos,  worüber  man  vgl.  Greve  Bd.  3 Sp.  14, 
19  ff.  Bohde,  Psyche  1®,  174,  1.  244,  1. 

[Höfer.J 

Signa.  Göttliche  Verehrung  der  Feldzeichen 
beweist  die  Inschrift  eines  Kultaltars  aus  Moesia 
inferior:  Dis  militaribus  Genio  Virtuti  Aquilae 
sanct(ae)  Signisque  leg{;ionis')  I Ital{icae)  Severi- 
anae,  C.  I.  L.  3,  7591.  v.  Domaszeteski,  D^e 
Beligion  des  römischen  Heeres  (=  Westdeutsche 
Ziitschr.  14  [1895],  19);  vgl.  Arch.  epigr.  Mitt. 
aus  Österr.  15  (1892),  184).  Toutain,  Les  cultes 
pai'ens  dans  l’empire  romain  1,  421.  Opfer  an 
die  Signa  loseph.  B.  lud.  6,  6,  1;  vgl.  Plin.  n.  h, 
13,23.  Tertull.  Apol.lö.  v.  Domaszewski,  Belig. 
usw.  12  f.  Abhandlungen  ztir  röm.  Beligion  87 
= Wiener  Studien  24  (1902),  357  = Festschrift 
für  Bormann  2.  [Höfer.J 

Sigros  (Elygog).  Nach  Gros  im  Etym.  M. 
712,  15  war  in  Sigron,  dem  Hafen  von  Tenedos, 
ein  7]Q(pov  alygov  ’Aqtigiöog.  Da  nach  Hesych. 
aiygai  — rüiv  aygifov  avüv  oi  ßgaystg  /tat  ai- 
fioL  sind,  so  bedeutete  alygog  den  'Eber’. 
Verehrung  des  Schweines  ist  für  Kreta,  hes. 
für  Praisos  {IlQulaiot.  dh  nal  itgd  gi^ovatv  vL, 
xal  avrrj  ngorsXrjg  avtoig  i]  O'vGia  vsvöfUGraL) 
bezeugt  durch  Agathokles  von  Kyzikos  (mit 
dem  Beinamen  d BaßvXcoviog)  und  Neanthes 
von  Kyzikos  bei  Athen.  9,  18  p.  375  f 376  a. 
Doch  erklärt  sich  hieraus  noch  nicht  die  Er- 
wähnung eines  Heroons  in  dem  übrigens  sonst 
nirgends  als  Hafen  von  Tenedos  {Eiygtov  Hafen 
von  Eresos  auf  Lesbos,  B.  Koldewey,  Die  an- 
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tilcen  Bauwerke  der  Insel  I.eslos  'Al  f.)  bezeugten 
Sigroii.  Iibu  'Herooa’  eines  vg  ayoios  ist  man 
nach  KreoplniJos  bei  Athen.  8,  361  e (iO  II.  G. 

4,  371 1 vielleicht  berechtigt  in  Epliesos  anzu- 
nehmen, wo  ein  erlegter  Eber  den  Platz  der 
zu  gründenden  Stadt  bestimmt  hatte.  [Hüfer.] 

Sikaiios  Ur/.urögi,  1-  Eponymos  und  König 
des  Stammes  der  Sikaner  und  der  Insel  Sika- 
nia  (=  Sikelia.i,  SoUnus  ö,  7 (p.  49  2Iommse>i). 
Isidor.  Orig.  14,  6,  32.  il/nrt.  Capelia  6,  646  lo 
]).  218  Kgssenhardt.  Etym.  M.  712,  47.  Steph. 
Ih/z.  s.  V.  TQivav.niu  p.  635,  19;  vgl.  JMeineke 
%.  d.  St.  und  liernh.  Heisterbergk.  Frage>i  der 
ältesten  (lesch.  Siziliens  (Berlin.  Studien)  9,  III 
[1889]  S.  27  Anm.  1.  Nach  Demetrios  von 
Kallatis  fF.  H.  G.  4,  381  frgm.  4 aus  Schol. 
Theokr.  1,  6ö)  ist  Sikanos  Sohn  de.s  Kyklopen 
(so!  vgl.  Kullim.  Hyinn.  in  Del.  143.  Tümpel 
liei  Bauly-Wissowa  1,  1113,  33 f.  3,  835;  Bria- 
reo.s,  Bruder  der  Aitne,  vgl.  Hohn , Geschichte  20 
Siziliens  1.  58.  — Malalas  (p-  21  ed.  Bonn.) 

macht  den  Sikanos  zum  Vater  der  drei  Brü- 
der Kyklops,  Antiphates  (des  Laistrygonen- 
königs)  und  des  Polvphemos;  vgl.  d/.  Haupt, 
Hermes  1 '1866),  37.  Freeman,  Histonj  of 
Sizili/  1.  104.  167  ==  B'reeman- Lupus,  Ge- 
schichte Siciliens  1,  89,  408.  — 2)  Im  Ftgm. 
d/.  712,  56,  nach  dem  der  Tanz  oiv.ivvig  u.  a. 
benannt  sein  soll  üztb  Fiv.civov  tov  ’Ad’gvcdcov 
ßaniltuig.  wird  mit  Gaisford  z.  d.  St.  Fv/.ivov  30 
(Fixlrvov I zu  schreiben  sein.  Vgl.  Sikinnos. 

I Höfer.] 

Sikeüa  ' Arztliai,  1 Beiname  der  Hera,  in 
deren  Tempel  'rgg  Fi-,isliag  Hgag  vccog)  die 
Statue  des  Tyrannen  Oelon  stand,  Ael.  v.  h. 

6, 11.  Nach  II.  Orsi,  Monum.  nntichi  dei  Lincei 
1 (1892),  950  soll  dieser  Tempel  bei  Megara 
Hyblaia  gestanden  haben.  Aus  Blut.  Timol. 
23,  wo  als  Standort  der  Statue  des  Gelon 
Syrakus  genannt  ist,  ergibt  sich,  daß  der  40 
Temjjel  der  Hera  Sikelia  gleichfalls  für  Syra- 
kus anzunehmen  ist,  0.  Buchstein,  Die  Tempel 
auf  Orlygia  in  Beiträge  zur  alten  Gesch.  n. 
fieogr.  Festschrift  für  II.  Kiejwrt  1898  S.  200; 
vgl.  Koldcwey-Vuchstein,  Die  griech.  Tempel  in 
TJnterital.  u.  Sizilien  56  Am.  A^gl.  Sikelike  1. 

— 2)  Personihkation  s.  Sicilia.  (Höfer.] 

Sik<Tike  (Fiv.sliy.i]),  1;  Hera  Lakinia  (Bd.  1 
Sp.  2086,  64  tf.  E.  Manß , Arch.  Jahrbuch  22 
[1907],  18  tf.]  heißt  bei  Nikephor.  Blemm.  50 
Barajdir.  Dioin/s.  Ber.  371  p.  410,  26  Bern- 
hardy:  Auv.ivia.g  Fivcthy.ij  Hq(x.  Vgl.  Schol. 
Dion.  Ber.  369:  Acr/.iiuov  ilpog  icri  Kgorcorog 
y.al  Accy.iriudog  öogov  yrfil  ryg  Fiy.tXiy.gg.  jla- 
y.iviov  yuQ  roTtog  rgg  Fiy.eXiag,  lu'iii'gTai  avrov 
d's  y.al  (lioy.QiTog  (4,  33),  wo  aber  durchaus 
nicht  von  einem  sikelischen  L.  die  Kcde  ist. 
Vgl.  aber  auch  Schol.  Theokr.  a.  a.  0.:  Kq6- 
roiv  . . . iv  Fiy.tlici  iy.rias  Kqotcoj'u  und  dazu 
Klausen,  Aeneas  v.  die  Benaten  450,  689a.  eo 
Fiy.tlia  steht  an  obigen  Stellen  in  der  Be- 
deutung 'ünteritalien’,  wie  oft  bei  Steph.  Byz. 

B.  s.  V.  BgovTzia  und  an  den  von  Aleineke 
zu  Stejih  Byz.  FtvoiOGa  p.  570  und  von  Scheer, 
Brolegotnena  zu  Lykophr.  Alex.  2,  38  f.  ange- 
führten Stellen.  — 2)  Beiname  der  Arethusa 
(s.  d.i,  Menandros  bei  Walz,  Bhetores  9,  267. 

[Höfer.] 


Sikelos  (Frialög),  1)  Eponymos  und  König 
der  Sikeler;  Sohn  des  Italos  (Bhilistos  bei  Dio- 
nys. Hai.  A.  li.  1,  22),  dessen  Bruder  er  nach 
Isidor.  Orig.  14,  6,  32  ist,  oder  Sohn  des  Nep- 
tunus,  Solin.  5,  7 p.  49  Mommisen  [=  Martian. 
Capjelln  6,  646  p.  218  Fyssenhardti).  Hellanikos 
bei  Dionys.  Hai.  a.  O.  . Menipiiws  bei  Alar- 
cian.  Herucl.  Epit.  Beripli  AIenipp)ei  in  Geogr. 
min.  cd.  C.  Müller  1,  573.  Constunt.  Bor^jliy- 
rogen.  De  them.  2 p.  58  ed.  Bonn.  Serv.  ad 
Terg.  Aen.  S,  328.  Sehol.  z.  Blato  Menex.  242  E 
p.  330  Hermann.  Holm,  Gesch.  Siziliens  1,  63. 
Heistevbergk , Fragen  d,  älte.A.  Gesch.  Siziliens 
(Bcrl.  Studien  9,  HI  1889)  S.  96f.  H.  Kull- 
■mer,  Jahrbüch.  f.  klass.  Bhilol.  Suppl.  27,  643f. 
Busolt,  Gr.  Gesch.  1^.  376,  1.  Fd.  Aleyer,  Gesch. 
d.  Altert.  2 p.  495.  Freemann,  History  of  Sicily 
1,  104.  465.  482  f.  486  = Freemann-Lupus, 
Geschichte  Siziliens  189.  405.  424  f.  428  f.  Nach 
Antiochos  von  Syrakus  bei  Dionys.  Hai.  a.  a.  0. 

1,  73  (vgl.  1,  22)  kommt  Sikelos  flüchtig  aus 
Rom  (Niebuhr,  Vorträge  über  röm.  Gesch.  1,  1, 
118.  Heisterbergk,  ii.a..O.  92f.  Schöinann,  Opusc. 
acadc'in.  1,  5 Anm.  13)  zu  Morges  (s.  d.  1 u. 

2.  — Meineke  im  Register  zu  Steph.  Byz.  p. 
806  schreibt  irrtümlich : Eiy.tlog  Alogyov  Tcarygj, 
von  dem  er  gastlich  aufgenommen  wird;  aus 
Herrschsucht  aber  erregte  Sikelos  unter  dem 
Volke  des  Morges  Unruhen,  so  daß  ein  Teil 
desselben  ihm  zufiel,  die  nach  ihm  benannten 
Sikeloi.  Vgl.  außer  der  angeführten  Literatur 
noch  Niebuhr,  Rom.  Gesch.  1“^,  225.  Heister-, 
bergk.  Über  den  Namen  Italien  12  f.  106  f. 
Rubino,  Beiträge  zur  Vorgeschichte  Italiens 
147  Anm.  — 2;  Etyslög  bei  Diod.  5,  40  = 
Eytllig  bei  Barth.  19;  s.  d.  Art.  Pankratis  (-to). 
Nach  Martini  zu  Barthen.  a.  a.  0.  ist  ErysXog  bei 
/Rod.  korrupt  und  bei  Barthen.  zu  schreiben: 
Sy.iXlig  y.al’Ayaaaausvug  FxyroQog.  [Höfer.] 

Sikerenos  (ELysgrivög),  Beiname  des  Apollon 
auf  einer  Weihinschrift  (xnp/ca[i]  ’AnoXXann 
A(K£pr]rä)[(]  aai  t’|  c|u(pa(s)  aus  Traiana  Augusta 
(Beroia?)  in  Thrakien,  Corr.  hell.  5 (1881),  128 
= 6 (1882),  179  - - Monatsberichte  d.  Berlin. 
Akad.  1881,  442  nr.  3 = Dumont,  Melanges 
d’archeologie  et  d’epigraphie  352  nr.  61  g = 
E.  Kalinka,  Antike  Denkmäler  in  Bulgarien 
(=  Schriften,  der  Balkankommission  4)  p.  146 
nr.  161.  Vgl.  Fr.  Boland,  Gesch,  des  griech. 
Vereinswesens  223.  Tomaschek,  Die  alten  Thra- 
ker in  Sitzungsber.  d.  Wiener  Akademie  130,  49. 
Der  Name  könnte  mit  aixsQcc  = pDiv  'be- 
rauschendes Getränk’  Zusammenhängen,  hätte 
also  ungefähr  dieselbe  Bedeutung,  die  man  für 
Edßog,  Eccßdgiog  (s.  Sabos  2 a.  E.)  angenommen 
hat.  [Höfer  ] 

Sikimios  iEixLpiog),  Sohn  des  Hermes,  Grün- 
der von  Sichern  in  Samaria,  Theodotos  (sama- 
ritischer  Epiker)  bei  Euseb.  Braep.  ev.  9,  22,  1. 
J.  Freudenthal,  Hellenistische  Studien  1.  2 S.  100. 
H.  .Hilgenfeld,  Die  Ketzergeschichte  des  Ur- 
christentums 153.  Gruppe,  Gr.  Myth,  1608,  3. 
E.  Schürer,  Gesch.  d.  jüdischen  Volkes  2 (1886;, 
750.  [Höfer.] 

Sikimiis  {Eixiwtg),  eine  phrygische  Nymphe, 
Begleiterin  und  Dienerin  der  Kybele,  nach 
welcher  der  phrygische,  zu  Ehren  des  Diony- 
sos-Sabazios  aufgeführte  Tanz  oixivvig  benannt 


821  Sikinnos 

sein  soll,  Arrian  bei  Eust.  ad  Hom.  J7.  1078, 
22.  K.  Hoeck,  Kreta  1 , 209.  Loheck,  Aglao- 
pham.  1126  m.  P.  de  Lagarde,  Gesammelte  Ab- 
handhingen  289,  57.  [Höfer.] 

Sikinnos  (EUivvog),  1)  Erfinder  des  Satyr- 
tanzes — 5^c;lf^Tor^  i]  g'iv  ao:rvQi%i]  OQ^riGig,  coj 
(prjGiv  ’ÄQiGTOKXgg  iv  itQojxcp  ns  gl  xoQöiv 
{F.  H.  G.  4,  331),  ai-xLvvig  (ijionys.  Hai.  A. 
K.  7,  72.  Follux  4,  99)  ticd  ol  ßdrvgot  ainiv- 
viGraL,  Athen.  14,  630b  — , ein  Barbar  oder 
nach  anderen  ein  Kreter,  Athen,  a.  a.  0.  und  1, 
20  e.  Eust.  ad  Hom.  Od.  1942,  8.  K.  Hoeck, 
Kreta  1,210.  Loheck,  Aglaoph.  1126  m.  Gruppe, 
Gr.  Myih.  750,  8.  Vgl.  unten  nr.  2 c,  vgl.  auch 
Sikinnis.  Sikinos.  Sikanos  nr.  2.  Daher  fin- 
det sich  Einivvog  öfter  als  — ■ 2i  Satyrname 
und  zwar:  ■ — a)  auf  dem  Krater  bei  Heyde- 
mann,  Satyr-  u.  Bakchennamen  18  nr.  R (P. 
I.  G.  4,  8380).  — b)  auf  der  attischen  rf.  Schale 
in  Berlin,  Furtwüngler,  Berliner  Vasen  4320  B. 
p.  1050.  — c)  auf  der  von  Hartwig,  Strena 
Helbigiana  111  If.  (vgl.  Jane  E.  Harrison, 
dass.  rev.  16,  332)  publizierten  attischen  rf. 
Weinkanne,  auf  der  Sikinnos  vor  einer  Mai- 
nade  Kgoundkr]  (Personifikation  des  'Katzen- 
jammers’) steht;  hinter  KgainäX-)}  steht  eine 
zweite  weibliche  Gestalt  nach 

Hartwig  a.  a.  0.,  &vgr][Ssia]  nach  E.  Wünsch, 
Berl.  Phil.  Wochenschr.  20  (1900),  912.  Nach 
Bericht  in  Berl.  Philol.  Wochenschr.  1907,  475 
und  Wochenschr.  f.  klass.  Phil.  1907,  529  bringt 
F.  Poulsen,  Nordisk  Tidsskrift  for  Filologie 
15,  73  tf.  mit  der  erwähnten  Darstellung  die 
Notiz  bei  Plin.  n.  h.  34,  69  über  den  Satyr 
Periboetos  des  Praxiteles  (TP.  Klein,  Praxi- 
teles 182  ff.  Brunn,  Gesell,  d.  griech.  Künstler  1, 
338  [237^])  in  Verbindung:  Nach  Plinius  a.  a.  0. 
hatte  Praxiteles  geschaffen:  'et  Liberum  patrem 
et  Ebrietatem  nobilemque  una  Satyrum,  quem 
Graeci  Periboeton  cognominant’.  Aus  Schol. 
Soph.  0.  E.  192  {nsQißörirog-  ...  ystd  ßofjg  •/.cd 
olgcoyfjg  imön”,  vgl.  Plato  Phileh.  45  E)  er- 
schließt Poulsen  auch  bei  Plinius  aktive  Be- 
deutung für  HsQißopTog  = 'der  Schreiende’. 
Die  KgcxiTtälr]  des  Vasenbildes  ist  die  Ebrietas, 
Eiv.ivvog  der  Erfinder  des  Satyrtanzes  aimwig 
(s.  oben  nr.  1).  HsQißoriTog  wäre  dann  ein 
passender  Beiname  des  ELrivvog,  wie  der  i^eeg- 
ycav  des  Satyrtanzes  im  Satyrdrama  (vgl.  die 
Bezeichnung  des  Chores  als  Gi%ivvi6xcd)  ge- 
nannt worden  zu  sein  scheine.  Dionysos  in 
der  Gruppe  des  Praxiteles  zu  dieser 

Deutung,  da  der  Satyrtanz  aiyavvig  ebenso  wie 
die  Flötenmelodie  amivvorvgßr]  (Trgphon  bei 
Athen.  14,  618  c)  im  Kulte  des  Dionysos  Ver- 
wendung fanden,  Gruppe,  Gr.  3Iyth.  750,  8, 
Nilsson,  Gr.  Feste  303.  Nach  Usener,  Götter- 
namen 207,  ist  die  ursprüngliche  Namensform 
Zi-/vvvog,  altspartanisch  für  &s6-Kvvvog,  also  = 
'Gottes  Licht’,  wodurch  schon  der  Zweck  des 
Satyrtanzes , den  Lichtgott  Dionysos  zu  be- 
grüßen, ausgedrückt  sei.  Vgl.  Sikinnis.  [Höfer.] 
Sikinos  {ELxivog),  Sohn  des  Thoas,  des 
Königs  von  Lemnos,  und  der  Naiade  Oinoie 
(Oinoe),  nach  welchem  die  früher  Oinoie  (Oinoe) 
benannte  Insel  ihren  Namen  Sikinos  erhielt, 
Apoll.  Ehod.  1 , 624  ff.  Xenagoras  im  Schol. 
Apoll.  Ehod.  1,  623.  Etym.  M.  712,  50.  K. 
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Hoeck,  Kreta  2,  229.  Bursian,  Geographie  v. 
Griechenl.  2,  506.  P.  Eoß,  Arcli.  Aufsätze  2, 
481  f.  Eeinganum,  Zeitschr.  für  d.  Altertums- 
wissensch.  1838,  701  f.  Usener,  Sintflutsagen 
106.  E.  Alaaß,  Österreich.  Jahresh.  11  (1908), 
27.  Den  Namen  der  Mutter  Oivoig  will  Osann, 
Ehein.  3Ius.  3 (1835)  250  beseitigen,  indem  er 
bei  Apoll.  Ehod.  1,  626  statt  NrfCkg  Oivoig 
vvgepri  liest:  Nifig  iv  Oivoifj  vvgcp'i].  Ferner 
nimmt  Osann  a.  a.  0.  219  ff.  enge  Beziehung  bzw. 
Identität  dieses  Sikinos  und  des  Kreters  Si- 
kinnos (s.  d.  nr.  1)  an.  [Höfer.] 

Sikon  (Xiy.cov).  Das  Bd.  3 Sp.  736,  53  ff.  be- 
sprochene Vasenfragment  (abg.  auchb.  E.  Schöne, 
Antichitä  del  3Iuseo  Bocchi  tav.  1 nr.  404; 
Wiener,  VorlegebUitter  1889  Taf.  8,  8.  Apopho- 
reton,  überreicht  von  der  Graeca  Hedensis  [1903] 
S.  103)  hat  durch  C.Eohert,  Apophoreton  103  ff. 
eine  der  Cavedonischen  (Bd.  3 Sp.  736,  65  ff.) 
ähnliche  Deutung  erfahren;  Xlncov,  der  Herold 
des  Laios,  steht  der  Schilderung  des  Sophokles 
im  Oedipus  Eex  ents2n'echend  vor  dem  Zwei- 
gesj^ann  des  Laios  und  erhebt  drohend  einen 
Stab  gegen  den  vor  ihm  stehenden  Oidijms 
(.  IAITlAHI),  von  dem  nur  noch  die  zum  Schlag 
erhobene  Keule  erhalten  ist.  Als  Ort  der 
Handlung  wird  durch  die  als  Lokalgöttin  des 
Parnasses  anwesende  Muse  Kalliope  die  jjho- 
kische  Schiste  bezeichnet.  Die  übrigen  Per- 
sonen, Laios  und  sein  Gefolge,  sind  nicht  er- 
halten. Die  Wahl  des  Heroldnamens  Xi-/av 
durch  den  Vasenmaler  erklärt  sich  aus  dem 
häufigen  Gebrauch  dieses  Namens  als  Sklaven- 
name. [Höfer.] 

Siktothius?  {Xr/roQ'iogT),  verderbter  Nio- 
bidenname  bei  Hyg.  f.  11  (p.  43,  12);  nach 
Vermutung  von  Scheffer  steckt  in  Sictothius: 
(Dama)sichthon;  nach  E.  3Iaaß,  Jahreshefte  d. 
österr.  arch.  Inst.  11  (1908),  27  Anm.  74  ist 
Olvdnog  zu  lesen;  vgl.  Siboe.  [Höfer.] 

Sikyon  (Ximmv),  Ktistes  und  Ejjonymos  von 
Sikyon,  Paus.  2,  6,  5.  Stejdi.  Byz.  s.  v.  Aigovla 
j).  49,  19.  Genealogisch  wird  er  verschieden 
eingereiht;  a)  Sohn  des  Marathon  (s.  d.),  Bru- 
der des  Korinthos,  Eumelos  bei  Paus.  2,  1,  1 
(vgl.  6,  5).  TP<7/sc7(,  Über  die  Fragmente  d. 

Epikers  Eumelos  (Progr.  d.  Gymn.  zu  Zittau 
1875)  S.  13.  — b)  Sohn  des  Metion  (s.  d.)  und 
damit  Bruder  des  Daidalos  nach  der  auch  von 
Hsios  geteilten  Tradition  der  Sikyonier,  Paus. 
2,  6,  5.  Frick,  Jahrh.  f.  klass.  Phil.  107  (1873), 
709.  Toepffer,  Att.  Geneal.  167.  — c)  Sohn  des 
Erechtheus,  Hesiod  (frgm.  102  [126])  bei  Paus. 
2,  6,  5.  — d)  Sohn  des  Peloi^s,  Erykos  {frgm. 
48)  bei  Paus.  2,  6,  5.  Curtius,  Ges.  Äbh.  1,  510. 
Sikyon  wnrde  von  dem  Könige  Lamedon  (s.  d.) 
in  seinem  Kamjjfe  gegen  Architeles  (s.  d.)  und 
Archandros  aus  Attika  als  Bundesgenosse  her- 
beigerufen und  heiratete  des  Lamedon  Tochter 
Zeuxijji^e,  mit  der  er  die  Chthono2)hyle  (s.  d.) 
zeugte,  Pa.us.  2,  6,  5,  6.  Busolt,  Gr.  Gesch.  1“, 
216,  3.  Gust.  Kirchner,  Attica  et  Pelop.  57. 
In  der  Reihe  der  Könige  von  Sikyon  wird  er 
als  der  19.  aufgezählt,  Euseh.  Chron.  1,  176 
Schöne.  Nicht  zugänglich  war  mir  Eempen, 
Hie  Sa/jenkönige  von  Silcgon  (Progr.  Klausthal 
1853).  '[Höfer.] 

Silenos  s.  Satyros. 
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Silentes.  Bezeichnung  der  Totenseelen  bei 
den  römischen  Dichtern.  Iten  ültesten  Beleg 
besitzen  wir  in  einem  Verse  der  Iliasübersetzung 
des  Ch.  Matius  bei  Gellius  9,  IT,  14  an  ma- 
neut  sjpecii  shnulacnnn  in  morte  silentum  (nach 
Ilias  üS,  103  >1  yd  rig  tcrrt  -kuI  siv  ’Aibuo  do- 
yLOiGiv  ibv^ij  v.a'i  tidcoXov.  Uaehrens’  Konjektur 
F.  L.  M.  1 p.  281,  nvcte  für  morte  ist  verkehrt). 
An  den  meisten  Stellen  bedeutet  es  die  Toten, 
insofern  sie  in  der  Unterwelt  weilen.  Vcrg.  i 
Ae>i.  (i,  2()4  et  qnibns  imperium  est  animarum, 
nmbraeqite  silentes  et  Chaos  et  Fhlegethon,  loca 
nocle  tace>itia  late.  <5,  432  {3Iinos)  silentum 
coHciliuin . . . rocal.  Ocid.  met.  15,  7"2  sedes 
intrare  silentum.  Sen.  Med.  740  comprecor 
vttlgus  silentum  vosque  fei  (des  deos  et  Chaos 
C((eeum  atque  opacam  J)itis  umbrejsi  donunn. 
Jjueun.  3,  29  re(jes<iue  silentum.  Stat.  silv.  2, 

7,  121  deos  silentum.  Tal.  Fl.  1,  750  iam  te 
in  lucos  pia  turba  silentum  . . . eiet.  Claud.  in  i 
Rufm.  1,  125  ubi  fertur  üliars  sanguine  libalo 
jiojndum  morisse  silentem,  rapt.  1‘ros.  2,  237 
populoque  silenti  traderis.  C.  I.  L.  6,  21521, 
27.  Vgl.  auch  Ocid.  fast.  5,  483  mox  etiam 
lemurcs  animas  dixerc  silentum.  met.  14,  411 
teniies  unimae  rolitare  silentim  (visae  sunt). 
Von  der  Unterwelt  sagt  Seneca  l’haedr.  221 
silentem  nocte  perpetua  domum  (vgl.  Ovid.  fast. 

2,  609  locus  nie  sileniibus  aptns.  Stat.  Theb. 

4,  477  hea  muta  et  inane  severae  Rersepthones. 
V(d.  Fl.  3,  398).  Taciti  heißen  die  manes 
bei  Orid.  fast.  5,  422.  Diesem  Vorstellungs- 
kreise gehört  die  dea  Tacita  an  (Flut.  Fum.  8. 
Ovid.  fast.  2,  571  tf.  583  dea  Muta;  vgl.  TU/s.so«'rt, 
Religion  u.  Kultus  d.  Römer  p.  189);  vielleicht 
auch  Fest.  p.  257  quietalis  ab  anti([uis  dicebatur 
Orciis.  Schließlich  sei  noch  erinnert  au  Nar- 
kissos,  den  fiQorg  Fiyglög  (ßtrab.  9 jj.  404;  vgl. 
Rohde,  Fsijche  1^  p.  244),  den  Heros  Hesychos 
u.  a.  S.  auch  Headlam,  Classical  Review  16 
(1!)02)  p.  55.  [Otto.] 

Siiciitiiiiii,  Vater  des  Chaos  von  der  Nox 
s.  Sige  Sp.  818,  11.  |Höfer.] 

Sillos  (A’/Hos),  1)  neben  Tribal(los)  als  einer 
der  l)oiotischen  Kerkopen  (s.  d.)  genannt,  Kra- 
tinos  in  den  ’AgyJloxoi  (fr.  14  Meincke  2,  24  = 
fr.  12  Kock  1,  15)  und  lliotimos  iin  Schol.  Luc. 
Alex.  4 (p.  181  Rabe).  Rachmann,  Aneedota  2, 
340,  21;  vgl.  Lobeck,  Aglaopham.  1298.  1305. 
Bergk,  Comment.  de  comoed.  ant.  24.  v.  Wila- 
mowitz , Antigonos  von  KargsUjs  44,  3.  Arth. 
Lud  wich , M.elanges  Kicole  346  f.  — 2)  Sohn 
des  Thrasymedes,  Enkel  des  Nestor,  Vater  des 
Alkmaion,  der,  von  den  Herakleiden  aus  Mes- 
senien vertrieben,  nach  Athen  einwanderte 
und  Ahnherr  des  athenischen  Alkmaioniden- 
geschlechtes  wurde.  Raus.  2,  18,  8.  Welcker, 
Kachtrag  zur  Aeschyl.  IVilogie  250.  Toepffer, 
Att.  Gcncal.  225.  [Höfer.] 

Silouic.ielouae?  s.  Silonsaclo. 

Silonsaclo  (?),  zweifelhafter  Beiname  der 
Nymphen  auf  einer  Inschrift  aus  dem  Conventus 
Lucensis  C.  I.  L.  2,  5625.  Hübner  bemerkt: 
Tu  Nympharum  nomine  fortasse  Sil  fluvii  me- 
moria quaedam  latet’.  Von  Holder,  Altcelt. 
Sprachschatz  2,  Sp.  1552  registriert  unter  der 
Form  Silonicaelonae.  [M.  Ihm.] 

Silumins?  Der  deu£  Silumius  domesticus 
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der  dakischen  Inschrift  C.  I.  L.  3,  1306  (= 
Alaffei,  3Lis.  Ver.  239,  3 = Orelli  2046)  ist 
in  Wirklichkeit  Silvanas  (s.  d.),  dessen  Name 
auf  der  Inschrift  nur  verschrieben  ist  — übri- 
gens nicht  die  einzige  Verschreibung  dieser 
Inschrift.  [Otto.] 

Silvana,  SUvanae  s.  S i 1 v a n u s Abschn.  XIX,  2. 

Silvanus.  Literatur:  L.  Preller,  Röm. 
3Iythol.^  Bd.  1 S.  392  ff.  A.  Reifferscheid,  Sidle 
0 irnagini  del  dio  Silvano  e del  dio  Fauno,  in: 
Anncdi  d.  inst.  38  (1866)  S.  210  ff.  mit  Tav. 
d’agg.  I — N.  G.  Wissotca,  Silvano  e compiagni, 
rilievo  in  Firenze,  in:  Mitth.  d.  Kais.  D.Archaeol. 
Inst.,  Roem.  Abth.  1 (1886)  S.  161  ff.,  vollständig 
neu  bearbeitet  unter  dem  Titel:  Silvanus  m. 
Genossen,  Relief  in  Florenz,  in:  Wissowa,  Ges. 
Abhandl.  z.  röm.  Relig.-  u.  Stadtgesch.  München 
1904.  S.  78  ff.  Derselbe,  Religion  u.  Kultus  d. 
Römer.  München  1902.  S.  175  ff.  A.  v.  Ho- 
lO  maszewski,  Silvawus  auf  latein.  Inschriften,  in: 
Philologus  61  (N.  F.  15.  1902)  S.  1 ff.  = v.  L)o- 
■maszewski,  Abhandlungen  z.  röm.  Religion.  Leip- 
zig u.  Berlin  1909.  S.  58  ff. 

I.  Silvanus  ist,  wie  sein  Name  klar  und 
deutlich  sagt,  seiner  ursprünglichen  Bedeutung 
nach  ein  Gott  des  Waldes.  Die  adjektivische 
Form  des  Namens  deutet  aber  zugleich  darauf 
hin,  daß  Silvauus  anfänglich  kein  selbständiger 
Göttername,  sondern  Beiname  irgend  eines 
0 Gottes  gewesen  sein  muß.  Es  fragt  sich  nun, 
welchem  Gotte  dieses  Epitheton  einst  zukam. 
Auf  Grund  der  Stelle  Cato,  de  agri  cidt.  83 
Votum  p)ro  bubiis,  uti  valeant,  sic  facito.  Marti 
Silvano  in  silva  interdius  in  capita  singida 
boum  Votum  facito  nahm  man  früher  einen 
Mars  Silvanus  an  (z.  B.  Preller  Bd.  1 S.  340. 
Reifferscheid  S.  218  Anm.  1.  H.  Jordan,  Vin- 
diciae  sermonis  latini  antiquissimi.  Index  lect. 
Begimont.  aest.  1882.  S.  6.  E.  Aust,  Die  Reli- 
ü gion  d.  Römer.  Münster  1899  = Darstellungen 
aus  d.  Geb.  d.  nichtchristl.  Religionsgeschichte. 
Bd.  13  S.  213.  TU.  W.  Folder,  The  Roman  festi- 
vals  of  the  period  of  tlie  repidflic.  London  1899 
S.  55  u.  194;  vgl.  J.  A.  Hartung,  Religion  d. 
Römer.  Erlangen  1836.  Bd.  2 S.  170).  Es  kann 
aber  gar  nicht  zweifelhaft  sein,  daß  Cato  nicht 
von  einem  solchen  spricht,  sondern  von  Mars 
und  Silv.  (s.  Abschn.  VIII  u.  XI),  indem  er  hier 
wie  134,  1 ture  vino  lano  Lovi  lunoni  praefato 
u selbständige  Götternamen  einfach  aneinander- 
reiht (vgl.  H.  Keil  im  Kommentar  zu  Cato 
S.  llOf.).  Von  anderer.  Seite,  von  den  Bild- 
werken, ausgehendgelangteli'et/i’ersc/ieid(S. 215  f., 
ihm  folgend  Aust  oben  Bd.  2, 1 Sp.  660)  zu  der 
Annahme  eines  luppiter  Silv.,  insofern  er  in 
dem  Bilde  des  Gottes  den  luppitertyi^us  wieder- 
zuerkennen glaubte  (Abschn.  IV).  Demgegen- 
über zeigt  Wissowa  {Silvanus  S.  90  f. ; Abschn.  IV ; 
vgl.  auch  J.B.  Carter,  De  deorum  rom.  cognomi- 
0 nibus  quaestiones  sei.  Diss.  Halle  1898.  S.  13), 
daß  es  einen  solchen  luppiter  Silv.  nie  gegeben 
hat.  Der  Gott,  aus  dem  Silv.  herausgewachsen 
ist  und  mit  dem  er  stets  in  den  Grundzügen 
seines  Wesens  nahe  Verwandtschaft  behalten 
hat,  ist  nach  Wissowa  {Religion  S.  175)  kein 
anderer  als  der  silvicola  Faunus  {Verg.  Aen. 
10,  551).  Das  enge  Verhältnis,  in  dem  beide 
Götter  zueinander  stehen,  tritt  hervor,  wenn 
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Livius  (2,  7,  2;  vgl.  Valer.  Max.  1,  8,  5)  angibt, 
daß  die  aus  dev  silva  Arsia  ertönende  gewaltige 
Stimme,  die  den  Sieg  der  Römer  über  die 
Etrusker  in  der  Schlacht  bei  jenem  Walde  ver- 
kündigte, dem  Silv.  zugeschrieben  wurde,  wäh- 
rend Dion.  Halic.  (5,  16,  2 f.)  sie  auf  Faunus, 
dem  sie  recht  eigentlich  zukommt,  zurückführt 
(vgl.  Wissowa  oben  Bd.  1,  2 Sp.  1456,  8 ff.  i?c- 
ligion  S.  173;  Otto  in  Pauly -Wissowa,  Real- 
Encyclopädie  Halbbd.  12  Sp.  2057,  23 ff.);  ferner 
wenn  Silv.  ebenso  wie  Faunus  als  spukender 
Waldkobold  auftritt  {August,  c.  d.  6,9,  vgl. 
15,23;  Wissowa  a.  aa.  OÖ.). 

In  den  Wäldern,  an  denen  Italien  einst 
reich  war  {Preller  S.  111.  H.  Nissen,  Ital. 
Landeskunde.  Berlin  1883  ff.  Bd.  1 S.  431  ff), 
waltet  also  der  Gott  {Stat.  Theh.  6, 111  Silva- 
nusque  arhiter  iimbrae,  dazu  Lactantius  Placi- 
dus: is  est  dominus  nemoruni;  Nemesian.  2,  56 
et  nemorum  Silvane  potens)-,  so  erzählt  Vergil 
{Aen.i,  597  ff.)  von  einem  großen,  dichten,  von 
dunkel  bewaldeten  Hügeln  ringsum  eingeschlos- 
senen Walde  bei  Caere  auf  der  Grenze  von 
Latium  und  Etrurien,  den  der  Sage  nach  die 
Pelasger  dem  Silv.  geweiht  hatten.  Nicht  nur 
das  vegetative,  sondern  das  gesamte  Naturleben 
des  Waldes  steht  unter  dem  Schutze  des  Gottes; 
das  wird  in  sinniger  Weise  veranschaulicht 
durch  ein  dem  Kreise  der  Weihgaben  an- 
gehörendes Marmorbildwerk  des  Museo  Chiara- 
monti,  das  einen  knorrigen  Baumstumpf  darstellt ; 
in  dem  Wurzel  werke  nisten  zwei  Schlangen,  eine 
an  dem  Fuße  des  Stammes  hinaufkriechende 
Eidechse  hält  einen  Wurm  im  Maul,  daneben 
sucht  ein  Vogel  (Specht?)  ein  Insekt  zu  haschen; 
um  den  Stamm  schlingt  sich  eine  Weinrebe 
empor,  von  zwei  Panen  sind  noch  ein  Arm 
und  die  Bocksfüße  übrig;  das  Ganze  ist  durch 
eine  in  Tafelform  eingemeißelte  Inschrift  dem 
S(ilvanua)  s(anctus)  geweiht  (abgebildet  bei 
Reifferscheid  Tav.  d’agg.  LM  nr.  1.  W.  Amelung, 
Die  Sculpturen  d.  vaticanischen  Museums.  Berlin 
1903  ff.  Bd.  1.  Museo  Chiaramonti  nr.  660  C. 
Taf  81  [Abbildung  ungenügend] ; die  Inschrift 
C.  I.  L.  6,  687,  wo  allerdings  in  der  Beschrei- 
bung des  Bildwerkes  nicht,  wie  bei  Reiffer- 
scheid, in  Übereinstimmung  mit  den  in  der 
Abbildung  sichtbaren  Resten,  von  zwei  Panen, 
sondern  von  '^capra,  cuius  pedes  tantum  super- 
sunt’,  die  Rede  ist;  Amelung  erwähnt  diese 
Reste  gar  nicht).  Jedenfalls  beziehen  sich  auf 
das  Leben  des  Waldes  auch  die  neben  der 
Widmung  angebrachten  Reliefs  eines  dem  Silv. 
geweihten  und  mit  seinem  Bilde  versehenen 
Altares  C.  I.  L.  5,  7704,  die  ein  auf  einem 
Felsen  liegendes  Tier  (rechts)  und  Bäume  (links) 
darstellen. 

II.  Daß  Silv.  aber  eine  weit  umfassendere 
Bedeutung  als  die  eines  einfachen  Waldgottes 
gewonnen  hat,  zeigt  uns  zunächst  das  typische 
Bild  des  Gottes.  Eine  ansehnliche  Anzahl  von 
Votiv-  und  Altarreliefs,  deren  Deutung 
großenteils  durch  Inschriften  gesichert  ist,  führt 
uns  die  typische  Darstellung  des  Silv.  vor  Augen : 
eine  kräftige  männliche  Figur,  bärtig,  mit 
langem  Haupthaar,  den  Kopf  bekränzt  mit 
einem  Pinienkranz,  bekleidet  nur  mit  einem 
Ziegenfell,  welches  auf  der  rechten  Schulter 
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geknüpft  ist  und  über  den  linken  Arm  hinunter- 
fallend einen  gewöhnlich  mit  Pinienzapfen, 
Äpfeln  und  Trauben  gefüllten  Bausch  bildet, 
und  mit  den  Stiefeln  des  italischen  Land- 
mannes; in  der  Linken  hält  er  einen  Pinien- 
ast, in  der  Rechten  ein  gekrümmtes  Gärtner- 
messer; zu  seinen  Füßen  sitzt  ein  Hund,  der 
seines  Winkes  gewärtig  zu  ihm  aufblickt.  Zu- 
sammenstellung der  in  Abbildungen  oder  zu- 
verlässigen Beschreibungen  vorliegenden  Reliefs 
im  Anschluß  an  MVssoic«  {Silvanus  S.  88  f.): 

1)  Rom,  Konservatorenpalast;  Bullettino  d. 


1)  Silvanus 

(nach  Bullettino  d.  commissionc  archeol.  municipale  2 [1874] 
Taf.  19). 


commiss.  archeol.  munic.  2 (1874)  Tav.  19,  dazu 
P.  E.  Visconti  S.  183ff.  C.  I.  L.  6,3712  = 31180; 
nebenstehende  Abbildung. 

2)  Rom,  Palazzo  Doria:  Annali  d.  inst.  38 
(1866).  Tav.  d’agg.  I nr.  1,  dazu  Reifferscheid 
S.  211  ff.  F.  Matz-E.  V.  Duhn,  Ant.  Büdw.  in 
Rom.  Leipz.  1881/82.  nr.  3768.  C.  I.  L.  6,675 
= 30810. 

3)  Paris,  Louvre:  Clarac,  Mus.  d.  sculpt. 
pl.  224  nr.  93  = S.  Reinach.,  Repertoire  de  la 
statuaire  grecque  et  romaine.  Paris  1897  ff.  T.  1 
S.  113.  ilL  Eröhner,  Notice  de  la  sculpt.  ant. 
du  Musee  nat.  du  Louvre.  4.  ed.  Vol.  1.  Paris 
1878.  nr.  536. 

4)  Ince  Blundell  Hall:  Engravings  and  et- 
chings  of  the  principal  statues,  busts  usw.  in 
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the  Collection  of  H.  Blundell  at  Jnce.  [Privat- 
druck.]  1809.  PL  114,  2.  .1.  Michaelis,  Anc. 

marhles  in  Great  Britain.  Cambridge  1882.  luce 
Blundell  Hall  nr.  292  (S.  390).  C.  I.  L.  6,  593 
= 3715  = 30800. 

5)  Florenz,  Museo  archeologico:  B7sso/t'n, 
.'^ilixinus  Abbildung  S.  79. 

6)  London,  British  Museum:  A.  II.  Smith, 

A catalogiie  of  sculpt.  in  the  departm.  of  Greek 
and  lioman  antiq..  British  Museum.  London 
is92tf.  Vol.  3 S.  387  nr.  2490,  abgebildet  S.  388 
Fig.  03.  ('.  I.  L.  6,000;  ohne  Pinienast. 

7)  Born,  früher  in  Villa  Ludovisi  (jetzt  wo?); 
unpubliziert;  Th.  .Schreiber,  Die  ant.  Bildir.  d. 
Villa  Ludovisi  i)t.  Born.  Leipzig  1880.  nr.  187. 
('.  I.  L.  0,  640;  '■flber  den  1.  Arm  hängt  ein 
Tierfell  herab’. 

8)  Kom,  Palazzo  Corsetti:  unpubliziert; 

Matz-v.  Dahn  nr.  3769.  C.  I.  L.  6,072;  ohne 

Fruchtschurz. 

9)  Zeichnung 
im  Codex  Pig- 
hianus  f.  30  b 
und  im  Codex 
Coburg.  146,  2 
(0.  Jahn,  Über 
d.  Zeichnungen 
ant.  Monum.  im 
Codex  Bighia- 
niis,  in;  Ber.  d. 
Sächs.  Ges.  der 
Wiss.,  philol.- 
histor.  Kl.  20 
[1868]  S.  189  f. 
nr.  09.  F.  Matz, 
Uber  eine  dem 
2)  Silvanus  Herzog  von  Co- 

{nAch.  K'jl.  Museen  zu  Berlin.  Bcsckreibff.  burg-Gotha  ge- 
d.  antik.  Skulpturen  S.  269  nr.  717).  ItÖTige  SciYHM- 

lung  alter  Hand- 
zeichnungen nach  Antiken,  in:  Monatsberichte 
der  Preuß.  Akademie  d.  Wissensch.  1871  S.  470 
nr.  50). 

10)  Berlin,  Königl.  Museen:  Kgl.  Museen 
zu  Berlin.  Beschreib,  d.  ant.  Skulpt.  Berlin  1891. 
nr.717,  danach  nebenstehende  Abbildung;  C.  I.  L. 
6,037;  Opferszene. 

11)  Rom,  Vigna  Lugari:  unpubliziert,  Zeich- 
nung im  Codex  Pighianus  f.  30  und  im  Cod. 
Coburg.  147,  3 {O.  Jahn  a.  a.  0.  S.  189  nr.  68. 
F.  Matz  a.  a.  0.  S.  470  nr.  51.  ü.  I.  L.  0,  595 
= 30801);  Opferszene:  Silv.,  dem  der  Kopf 
fehlt,  ohne  Fruchtschurz;  hinter  dem  Hunde  zu 
seiner  Rechten  ein  Altar  unter  einer  Pinie,  zu 
seiner  Linken  führt  eine  kleine  jugendliche 
Person  ein  mit  einer  Binde  geschmücktes 
Schwein  herbei. 

12)  Rom,  Museo  Chiaramonti:  Visconti- 

Guattani,  Mus.  Chiuram.  1 Tav.  21,  dazu 
S.  165  fl.  [ed.  Milan  1822],  danach  die  Ab- 
bildung oben  Bd.  1,  2 Sp.  2951/52.  HL  Amelung 
a.  a.  ().  Bd.  1.  Mus.  Chiaram.  nr.  030  a (die 
dazu  gehörige  Taf.  79  gibt  aber  nicht  diese 
Seite  des  Altares  wieder);  Hercules  und  Silv. 
auf  einer  Seite  eines  Acht-Götter- Altares  (Zeich- 
nung eines  ähnlichen  Reliefs  in  der  Sammlung 
von  Handzeichnungen  nach  Antiken  des  Gas” 
siano  dal  Pozzo,  vgl.  F.  Matz  in  Gott.  Gel.  Nachr. 


1872  S.  04  [unzureichende  Angabe;  oben  Bd.  1,2 
Sp.  2952  f.  nr.  2]). 

13)  Zeichnung  im  Codex  Pighianus  f.  11, 
danach  abgebildet  bei  Ij.  Beger,  Hercules  etlini- 
corum  ex  variis  antiquitatum  reliquiis  delineatus. 
0. 0.1 705.  Taf.  22.  0.  Jahn  a.  a.  0.  S.189  nr.  64. 
C.I.L.QÄU-,  oben  Bd.1,2  Sp.  2953,  29  ff.  nr.4; 
Hercules,  3 Nymphen  und  Silv.  nicht  mit  Chla- 
mys,  wie  oben  angegeben,  sondern  mit  Fell, 
10  ohne  Hund  auf  e.  Altarrelief. 

Vgl.  das  Relief  C.  I.  L.  9,  2125  Iwra  dimi- 
dia  a Foglianise  meridiem  versus  prope  molen- 
dinurn  Salice  loco  q.  d.  Ciesco  (=  lapis)  delV  oro 
ad  torrentis  lenga  ripani  dextram  rupi  incisa;’ 
nach  der  Beschreibung  von  Galletti  u.  Castaldi 
würden  Pinienkranz,  Fruchtschurz  und  Stiefeln 
der  im  übrigen,  wie  es  scheint,  typischen  Dar- 
stellung fehlen;  H.  Dressei  gibt  nur  an:  ^figura 
stans  fedeem  tit  videtur  tenens;  ara  accensa; 
20  arbor,  canis.’  Von  den  in  den  Bänden  des  C.  I.  L. 
enthaltenen  Silv. -Reliefs  gibt  außer  den  vor- 
stehend angeführten  gewiß  noch  eines  oder 
das  andere  die  typische  Darstellungsweise 
wieder,  aber  die  nicht  ausführlich  genug  ge- 
haltenen Beschreibungen  lassen  dies  nicht  mit 
Sicherheit  erkennen  (vgl.  z.  B.  6, 598.  658.  5,7704). 
Hierher  gehört  vielleicht  auch  das  Votivrelief 
Matz-v.  1) ahn  nr.  3770  (Rom,  VignaWolkonsky): 
'Bruchstück  eines  Silv.,  soweit  erhalten  charak- 
30  terisiert  wie  gewöhnlich.  Kopf,  Arme  und  Beine 
fehlen’;  und  das  Aacriftcio  a Silvano  figurato 
in  un  piccolo  marmo  affisso  al  muro’,  gefunden 
bei  Ausgrabungen  in  der  Vigna  des  Cav.  G.  B. 
Guidi  in  Rom  hei  der  porta  S.  Sebastiane 
{F.  Gori  im  Bullettino  d.inst.  1866  S.  163  Anm.  2). 

HI.  Außer  den  Reliefs  sind  uus  statua- 
rische Bildwerke  des  Silv.  in  der  typischen 
Darstellungsweise  in  großer  Zahl  erhalten;  je- 
doch erleidet  hier  der  strenge  Typus  der  Sakral- 
40  reliefs  durch  größere  Freiheit  in  der  Verwen- 
dung der  Attribute  mannigfache  Abwandlungen 
(leider  sind  nur  ganz  wenige  Statuen  in  guter 
Erhaltung  auf  uns  gekommen,  weitaus  die 
meisten  haben  mehr  oder  minder  große  Be- 
schädigungen erlitten  und  Ergänzungen,  selbst 
der  wesentlichsten  Teile,  erfahren).* 

1)  Dresden,  Kgl.  Antikensammlg.,  Statue: 
W.  G.  Becker,  Augusteum.  Dresdens  ant.  Denk- 
mäler. Dresden  1804 — ^11.  Taf.  82.  Clarac,  Mus. 

50  d.  sculpt.  pl.  447  nr.  819  = Beinach,  Bepertoire 
1 S.  220.  H.  Hettner,  Die  Bildtverke  d.  Kgl. 
Antikensammlg.  zu  Dresden  nr.  188 ; Pinienast 
in  der  R.,  das  Gärtnermesser  hängt  am  stützen- 
den Baumstamme;  'der  Kopf’  (mit  Pinienkranz) 
'neu,  aber  richtig’  {Hettner). 

2)  München,  Glyptothek,  Statue:  Clarac 
pl.  449  nr.  820  = Beinach  1 S.  221.  H.  Brunn, 
Beschreibg.  d.  Glyqjtoth,  nr.279.  A.Furtwängler, 
Beschreibg.  d.  Glyptoth.  München  1900.  nr.  426; 

60  ergänzt  ist  das  runde  Messer  in  der  L.  (ohne 
Pinienast!)  und  das  herabhängende  Stück  des 
Felles. 

*)  Die  obige  Zusammenstollung  erhebt  natürlich  nicht 
den  Anspruch  erschöpfend  zu  sein.  Bei  den  einzelnen 
Bildwerken  sind  die  allen  gemeinsamen  Attribute  nicht 
namentlich  aufgeführt;  dagegen  sind  die  von  den  Bild- 
hauern fortgelassencn  sowie  bemgrkenswerte  Besonder- 
heiten und  neuere  Ergänzungen  stets  angegeben. 
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3)  Oxford,  Ashmoleau  Museum,  Statue: 
{B.  Ghandler),  Marmora  Oxoiiieusia.  Oxon.  17G3. 
P.  1 tab.  43  nr.  80,  danach  Beinach  S.  44  nr.  8. 
M.  Michaelis,  Anc.  marbles.  Ashmol.  Mus.  nr.  163 
(S.  582);  ganz  typische  Darstellung,  doch  fehlt 
der  1’.  Arm;  sehr  rohe  Arbeit. 

4)  Paris,  'Louvre,  salle  Clarac.  Statuette 
Campana’ : Beinach  2 S.  44  nr.  6 (nach  Photo- 
graphie); ohne  Pinienast,  der  Gegenstand  in 
der  R.  abgebrochen,  ohne  Hund. 

5)  Pozzuoli,  Statue:  Beinach  2 S.  43  nr.  5 
(nach  Photographie);  ohne  Pinienast;  der  r. 
Arm  fehlt. 

6)  Palma  auf  Mallorca,  Sammlung  Despuig, 
Statue:  J.  M.  Bover,  Noticia  hist.-artist.  de  los 
nuiseos  del  cardenal  Despuig  existentes  en  Mal- 
lorca. Palma  1845.  Taf.  33 
zu  S.  95  nr.  39,  danach  Bei- 
nach 2 S.  43  nr.  3.  B.  Hüb- 
ner, Die  ant.  Bildicerke  in 
Madrid.  Berlin  1862.  nr.  734 ; 
Pinienkranz?,  ohne  Pinien- 
ast; ergänzt  der  r.  Arm  mit 
einem  Stabe. 

7)  Paris,  Louvre,  'Statu- 
ette de  la  salle  Clarac’: 
Beinach  2 S.  43  nr.  2 (nach 
Photographie).  W.  Fröhner, 
Notice  nr.  534;  ohne  Pinien- 
ast; ergänzt  der  r.  Vorder- 
arm mit  einem  großen  Teile 
des  Pinienstämmchens,  das 
er  mit  der  R.  umfaßt. 

8)  Berlin,  Kgl.  Museen, 
Statue:  Kgl.  Museen  zu 
Berlin.  Beschreibung  der 
antiken  Skulpturen  nr.  282 
mit  Abbildung,  danach  Bei- 
nach 2 S.  44  nr.  2;  ohne 
Pinienast  und  Hund;  er- 
gänzt der  r.  Arm  mit  dem 
Gärtnermesser,  die  1.  Hand, 
ein  Stück  des  Felles,  einige 
Früchte. 

9)  Paris,  Louvre,  Statue : 
Clarac  pl.  345  nr.  817  = Beinach  1 S.  175. 
Fröhner  nr.  533;  ergänzt  die  1.  Hand  mit  einer 
geschulterten  Keule  [!],  der  r.  Vorderarm,  die 
Beine  ohne  Stiefeln,  Hund  fehlt. 

10)  'Autrefois  ä Naples,  chez  le  duc  de  Ria- 
rio’,  Statue:  G.  A.Guattani,  Alonumenti  antichi. 
(Roma.)  Per  Fanno  1787,  giugno,  scultura  tav.  3 
zu  S.  XLVHI,  danach  Beinach  2 S.  43  nr.  8 und 
ebenst.  Abb.;  die  1.  Hand,  der  r.  Unterarm 
und  die  Beine  von  den  Oberschenkeln  ab  fehlen. 

11)  Madrid,  Mirseo  arqueol.  nacional,  Statue: 
Museo  espanol  de  antiguedades.  Madrid  1872  tf. 
T.  7 Tafel  zu  S.  575,  danach  Bemach  2 S.  44 
nr.  1.  J.  de  D.  de  la  Bada  y Delgado,  Catdlogo 
del  Aluseo  arqueol.  nac.  Secc.  1.  T.  1.  Madrid 
1883.  nr.  2704;  ohne  Pinienast,  der  r.  Arm 
und  die  Beine  von  den  Oberschenkeln  ab  fehlen. 

12)  Catajo,  Galerie,  Statuette:  H.  Dütschke, 
Antike  Bildwerke  in  Oberitalien.  Leipzig  1874  ff. 
Bd.  5 nr.  439 ; typische  Darstellung. 

13;  Rokeby  Hall,  Statuette:  A.  Alichaelis, 
Anc.  marbles.  Rokeby  Hall  nr.  8 (S.  647);  nach 
der  Beschreibung  ohne  Pinienast  und  Stiefeln. 


14)  Rom,  Palazzo  Barberini,  Statue:  Matz- 
V.  Duhn,  Ant.  Bildw.  nr.  565:  'Kopf  aufgesetzt, 
wohl  zugehörig.  Die  Figur  trägt  eine  Art 
Chlamys  von  Fell,  die  aut  der  r.  Schulter  be- 
festigt ist.  In  ihrem  von  der  1.  Hand  unter- 
stützten Schoße  befinden  sich  Trauben,  Äpfel 
und  Pinienzapfen.  Der  r.  Arm  ist  gesenkt, 
um  die  Leine  des  neben  ihm  sitzenden  Hundes 
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<'■  10  .0)  Silvanus 

(nach  G.  A.  Guattani, 

^ Monumenti  antichi. 
Roma.  Per  l’anno  1787, 
giugDO,  scultura  tav.  3 
zu  S.  XLVIII). 


4)  Silvauus-Statuette 

(nach  Walters,  Catal.  of  the  hronzes,  Greck,  Roman  and  Etrusc.* 
\Brit,  Mus.  London  1899  Taf.  30  nr.  3). 

i 

zu  fassen’  [?].  'An  den  Füßen  die  gewöhn- 
lichen Stiefeln’. 

15)  Paris,  Louvre,  Statue:  Fröhner  nr.  535; 
ohne  Pinienast  und  Hund;  ergänzt  der  r.  Arm 

60  mit  dem  Gärtnermesser. 

16)  Rom, VignaWolkonsky,  Statuette:  Matz- 
v.Duhn  nr.  570;  nach  der  Beschreibung:  Pinien- 
kranz, Fruchtschurz,  Pinienast;  der  r.  Arm  fehlt. 

17)  London,  Brit.  Mus.,  Bronze:  H.  B.  Wal- 
ters, Catal.  of  the  bronzes,  Greek,  Boman,  and 
Etrusc.,  in  the  departm.  of  Greek  and  Born, 
antiqu.,  Brit.  Mus.  Lond.  1899.  S.  248  nr.  1523 
mit  pl.  30  nr.  3,  danach  Beinach  3 S.  14  nr.  5 


831  Silvanus  .statuarische  Bildwerke) 

und  nebeust.  Abb.;  vom  Gärtnermesser  ein  Rest 
vorhantlen,  ohne  Hund. 

18)  Paris,  Louvre,  Bronze:  Bei  nach  2 S.  44 
nr.  5 (nach  Zeichnung;;  Pinienkranz?,  ohne 
Pinieaast  und  Hund;  der  r.  Arm  fehlt. 

19)  Bronze:  Hb  Hdhig,  Motiuinenti  antichi 
posseduti  da’  sigtj.  Peytriynet  et  Biot,  in:  Bullet- 
tino  d.  inst.  1804  S.  17‘2'f.  nr.  1;  vom  Gärtner- 
messer nur  Griff  erhalten,  ohne  Hund;  ^figura 
di  excellente  lavoro  ...  il  voltu  barbato  e bellis- 
simo  e s’accostu  al  tipo  di  Gtove'. 

20)  München,  Kgl.  Antiquarium,  Bronze: 
ir.  Clirint,  Führer  durch  das  K.  Äntigu.  in 
München.  München  1901.  S.  58  nr.  257,  nicht 
genau  genug  beschrieben:  ^Silv — mit  buschi- 
gem Haar  und  Ziegenfell  um  Kopf  und  Schultern ; 
im  Arm  trägt  er  Feld-  und  Waldfrüchte,  in  der 
R.  hielt  er  die  Sichel.’ 

21)  Dresden,  Kgl.  Antikensammlung,  Bronze: 
Jahrbuch  d.  Kais.  Deutschen  Archüol.  Inst.  Bd.  7 
(1892).  x\rchäol.  Anzeiger  S.  101  nr.  19:  ’Silv., 
mit  Fichtenkranz  im  langen  Lockenhaar  und 
Fruchtschurz.  Ziemlich  große,  aber  fragmen- 
tierte Bronzestatuette,  nur  bis  Mitte  der  Ober- 
schenkel erhalten,  es  fehlt  der  r.  Arm’. 

[22)  Paris,  'autrefois  ä Lemot,  statuaire’, 
Statue:  CZarflcpl.448  nr. 818  = Bemach  1 S.220; 
ohne  Pinienast;  ^j’ignore  les  restaurations  de 
cette  jigure'  Chirac  [Text]  T.  3 S.  149f.| 

[23)  Rom,  Sammlung  Torlonia,  Statue: 

('.  L.  Visconti,  I monuin.  d.  miis.  Torlonia  di 
sciilt.  ant.  riprod.  con  la  fototipia.  Roma  1884. 
Tav.  83.  Beinach  2 S.  43  nr.  1 (wo  als  Quelle 
angegeben  wird:  Museo  Torlonia.  Roma  1874. 
nr.  337).  P.  E.  Visconti,  Catal.  du  mus.  Torlo- 
nia de  sculpt.  ant.  Roma  1883.  nr.  337. 

C.  / L.  6,31025a;  ohne  Pinienast;  Ergänzungen? 
B.  E.  Visconti  durfte  bekanntlich  auf  Anord- 
nung des  Fürsten  A.  Torlonia  solche  nicht  an- 
geben ] 

[24)  Ince  Blundell  Hall,  Statue:  Clarac 

pl.  4 19  nr.  820  A = Beinach  1 S.  221.  Michaelis, 
Ince  Blundell  Hall  nr.  5 (S.  338);  an  Stelle  des 
Fruchtachurzes  ein  Gewand  ohne  Früchte;  stark 
ergänzt:  die  L.  mit  dem  Pinienast,  der  r.  Arm 
mit  dem  Gärtnermesser,  die  Unterbeine  ohne 
Stiefeln;  Hund  fehlt.] 

[25)  Rom?  Statue:  Ch.  C.  Baudelot  de  Dair- 
val.  De  l'iitiUte  des  voijages  et  de  Vavantage  que 
la  recherche  des  antiquitez  procure  aux  sgavans. 
Nouv.  ed.  Rouen  1827.  T.  1 pl.  14  zu  S.  319  f,, 
danach  Beinach  2 S.  44  nr.  7.  C.  1.  L.  6,  094; 
Pinienkranz?,  die  L.  schultert  eine  Keule?,  in 
der  R.  Rest  eines  Gärtnermessers?,  ohne  Stiefeln 
und  Hund;  Ergänzungen?;  offenbar  schlechte 
Abbildung.] 

[26)  Statue,  gefunden  in  Arles  1750,  dann 
in  den  Stürmen  der  französischen  Revolution 
wieder  untergegangen,  die  Basis  mit  Inschrift 
erhalten:  J.  F.  de  Noble  de  Lalauziere,  Abrege 
chronol.  de  l’hist.  d’Arles.  Arles  1808.  Pl.  17 
nr.  7 zu  S.  15f.,  danach  die  Abbildung  Bulletin 
monumental  T.  45  (Paris  1879)  S.  57  und  Bei- 
nach  2 S.  43  nr.  4.  C.  1.  L.  12,662;  nach  der 
von  Noble  de  Lalauziere  gegebenen  Beschrei- 
bung fehlt  der  r.  Arm;  die  Abbildg.  ist  schlecht, 
überdies  bemerkt  Noble  de  Lalauziere:  da  sculp- 
ture  de  cet  antique  est  incorrecte  et  mal  restaureeh] 
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Hieran  reihen  sich  statuarische  Bildwerke, 
die  so  stark  fragmentiert  sind , daß  sie  nur 
noch  durch  einzelne  erhaltene  Attribute,  haupt- 
sächlich den  Fruchtschurz,  ihre  Bedeutung 
offenbaren;  und  schließlich  einzelne  Köpfe,  die 
durch  ihre  ganze  Bildung  und  den  Pinienkranz 
sich  als  Teile  von  Silv. -Statuen  erweisen,  z.  B. : 

27)  Rom,  Vatikan,  Mus.  Chiaram. : W.  Ame- 
lung,  Sculpt.  d.  vatican.  Mus.  1.  Mus.  Chiaram. 
nr.  142.  Taf.  42,  danach  Beinach  3 S.  230  nr.  1; 
erhalten  der  Rumpf  mit  dem  Fruchtschurze, 
dessen  beide  Beine  nicht  wie  gewöhnlich  auf 
der  r.  Schulter,  sondern  auf  der  Brust  geknüpft 
sind,  der  obere  Teil  des  r.  Armes,  vom  1.  Bein 
ein  Stück  des  Oberschenkels,  das  r.  bis  unter- 
halb des  Knies,  daneben  Rest  des  Hundes. 

28)  Rom,  Vatikan,  Mus-.  Chiaram.:  Amelung 
1.  Mus.  Chiaram.  nr.  163.  Taf.  43,  danach  Bei- 
nach 3 S.  230  nr.  5;  erhalten  der  Rumpf  mit 
dem  von  der  1.  Hand  gehaltenen  Fruchtschurze, 
ein  Stück  des  r.  Oberarmes,  die  Oberschenkel 
beider  Beine. 

29)  Rom,  Vatikan,  Giardino  della  Pigna: 
Amelung  1.  Giard.  d.  Pigna  nr.  61.  Taf.  96,  da- 
nach Beinach  3 S.  230  nr.  7 ; erhalten  der  Rumpf 
mit  dem  vom  1.  Arm  getragenen  Fruchtschurze, 
die  L.  mit  Gärtnermesser,  ein  Teil  des  r.  Ober- 
schenkels, das  1.  Bein  bis  zum  Knie. 

30)  Rom,  Vatikan,  Giardino  della  Pigna: 
Amelung  1.  Giard.  d.  Pigna  nr.  137.  Taf.  105, 
danach  Beinach  3 S.  230  nr.  3;  erhalten  der 
Rumpf  mit  dem  vom  1.  Arm  gehaltenen  Frucht- 
schurze,  die  ein  Bein  des  Felles  haltende  1. 
Hand,  der  Oberschenkel  des  1.  Beines. 

31)  Rom,  Vatikan,  Giardino  della  Pigna: 
Amelung  1.  Giard.  d.  Pigna  nr.  170.  Taf.  108, 
danach  Beinach  3 S.  230  nr.  6;  erhalten  der 
Rumpf  mit  dem  von  dem  1.  Arm  getragenen 
Fruchtschurze,  die  1.  Hand  mit  Gärtnermesser, 
Teile  der  beiden  Oberschenkel. 

32)  A.  Michaelis,  Bömische  Skizzenbücher 
nordischer  Künstler  des  16.  Jhs.  3.  Das  Baseler 
Skizzenbuch , in:  Jahrb.  d.  Kais.  D.  Arch.  Inst. 
Bd.  7 (1892)  S.  83  ff.;  S.  87  nr.  19b:  Torso  Sil- 
vano. Das  Ziegenfeil  mit  Kopf  vor  Silv.  Brust 
bedeckt  den  Oberkörper  und  den  vorgestreckten 
1.  Unterarm.  Von  Früchten  erscheint  nichts, 
dagegen  an  der  1.  Schulter  ein  Stück  des 
Pinienzweiges.  Kopf,  r.  Arm,  1.  Hand,  Alles 
vom  Leibe  abwärts  fehlt.’ 

33)  Rom,  Palazzo  Sciarra:  Matz-v.  Duhn 
nr.  568:  ''Auf  der  r.  Schulter  ist  eine  Chlamys’ 
[?]  'befestigt,  die  einen  vom  1.  Arm  unter- 
stützten, mit  Früchten  aller  Art  gefüllten 
Bausch  bildet.  Neben  dem  1.  angebrachten 
Baumstamm  steht  ein  Hund.  Ergänzt  sind 
der  pinienbekränzte  Kopf,  der  r.  Unterarm  und 
das  1.  Bein.’ 

34)  Rom,  Palazzo  Colonna:  Matz-v.  Duhn 
nr.  566:  'Im  Bausch  der  von  dem  1.  Arm  unter- 
stützten Chlamys’  [?]  'Früchte;  modern  sind 
die  Beine,  Kopf  und  Hals  sowie  der  1.  sitzende 
Hund  und  der  ganze  r.  Arm.’ 

35)  Rom,  Vigna  Altieri:  Matz-v.  Duhn 

nr.  567 : 'Der  obere  Theil  einer  Silv. -Statue. 
Im  Bausch  sind  Birnen,  Granatäpfel,  Feigen 
und  Wallnüsse.’ 

36)  Rom,  Vigna  Wolkonsky:  Matz-v.  Duhn 
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nr.  669:  'Der  r.  Unterarm  (jetzt  abgebrochen) 

. . . hielt  vermuthlich  die  Sichel,  der  1.  hält 
einen  auf  einem  Stamm  aufstehenden  Pinien- 
ast umfaßt,  an  dessen  Fuß  der  aufgerichtete 
Kopf  eines  Hundes  . . . Im  Bausch  die  Früchte, 

. . . Der  Kopf  und  die  Beine  von  über  dem 
Knie  ab  fehlen.’ 

37)  Rom,  Palazzo  Castellani:  31atz-v.Duhn 
nr.  572:  'Statuette,  stark  fragmentirt.  Der  Kopf 
ist  bekränzt.  Im  Bausch  der  Chlamys’  [?] 
'bemerkt  man  Früchte.’ 

38)  Rom,  Lateran.  Mus.,  Kopf:  0.  Benndorf 
V.  B.  Schöne,  Die  ant.  Bildw.  d.  Lateran.  Mu- 
seums. Leipzig  1867.  nr.  141:  'Der  Kopf  ist 
vollbärtig;  um  das  lockig  herabfallende  Haar 
liegt  ein  Pinienkranz.’ 

39)  Catajo,  Galerie,  Kopf:  H.  Dütschke, 
Antike  Büdiverke  b nr.  447 : 'Langlockiger  Voll- 
bart. Auf  d.  langlockigen  Haar  ein  Pinien- 
kranz.’ 

40)  Verona,  Museo  lapidario,  Kopf:  F.  Wie- 
seler  in  Göttinger  Gel.  Nachrichten  1874  S.  599; 
'. . . eine  gewisse  Ähnlichkeit  mit  luppiter  . . . 
der  Kranz  ist  sicherlich  nicht  von  einer  Eichen- 
art, ohne  Zweifel  gehören  die  Früchte  in  ihm 
der  Pinie  an.  . . . Ich  zweifle  kaum,  daß  der 
Kopf,  welcher  ursprünglich  zu  einer  Statue 
gehörte,  als  der  des  Silv.  zu  betrachten  ist . . .’ 

41)  'Museo  Ouvaroff  a Poreccie’,  Bronze- 
kopf: W.  Helbig  im  Bidlettino  d.  inst.  1880 
S.  31  f.;  Ga  testa  ...  mostra  un  tipo  di  Giove 
. . .la  corona  (Pinienkranz)  e semplieemente  im- 
posta  sulla  massa  dei  capelli . . . senza  modificare 
Vandamento  di  quei  capelW’;  Rückseite  flach 
und  wenig  bearbeitet,  also  wohl  Rest  einer 
für  eine  Nische  bestimmten  Statue. 

Von  einer  jetzt  verlorenen  oder  ihrem 
Aufenthalt  nach  unbekannten  Statue  der  ty- 
pischen Darstellung.sweise  stammt  die  Inschrift 
C.  1.  L.  11,  1921  (Perusia)  überliefert  mit  der 
alten  Beschreibung  Silvani  statua,  quae 

erat  cum  palma  (doch  sicherlich  Pinienast)  in 
sinistra  et  simi  pleno  uvarum  et  pomorum,  ca- 
pite  coronato  ex  palma  (vielmehr  Pinienkranz) 
et  barbato,  a dextra  canis  sedet\  Sehr  wahr- 
scheinlich gehören  auch  die  Reste  einer  Silv.- 
Statue  C.  I.  L.  6,  31028  'j?es  dexter;  pes  cum 
caliga  fere  inde  a genu;  truncus;  canis  innixus 
pedibus  po.sterioribus’  einem  typischen  Bild- 
werke an,  und  vermutlich  sind  z.  B.  die  nicht 
näher  beschriebenen  Statuen  C.  I.  L.  6,  593. 
14,2791.  Annali  d.inst.  32  (1860)  S.450  (Ostia). 
Bullettino  d.  inst.  1867  S.  41  ebenfalls  hierher 
zu  ziehen. 

Auch  auf  geschnittenen  Steinen  findet 
sich  Silv.  in  der  typischen  Weise  dargestellt, 
z B.  A.  Furtivängler,  Kgl.  3Iuseen  zu  Berlin. 
Beschreibung  der  geschnittenen  Steine  im  Anti- 
quarium. Berlin  1896.  nr.  2927  mit  Abbild,  auf 
Taf.  25:  Silv.  mit  Pinienkranz  (der  bei  der  Klein- 
heit der  Darstellung  wie  eine  wulstige  Haar- 
binde aussieht),  Tierfell,  das  aber  keinen  Frucht- 
schurz  bildet,  um  den  1.  Arm,  Pinienast  in  der 
L. , Gärtnermesser  in  der  R.,  Stiefeln,  Hund; 
ebenso  nr.  2928 — 2930;  6368:  'Silv.  mit  krum- 
mem Messer  und  Pinienzweig’;  7351:  nach  der 
Beschreibung  mit  Pinienkranz  (wie  oben),  Pinien- 
ast, Gärtnermesser,  Stiefeln,  Hund;  8473: 'Silv., 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u,  röm.  Mythol.  lY. 
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in  der  L.  Pinienast,  in  der  R.  Gärtnermesser; 
neben  ihm  Hund’. 

IV.  Die  richtige  Deutung  des  Silv.-Typus 
hat  zuerst  Beifferscheid  (S.  213)  gegeben  (vgl. 
zu  den  einzelnen  Attributen  auch  P.  E.  Visconti 
an  der  bei  Relief  1 angegebenen  Stelle):  Pinien- 
kranz und  Pinienast,  das  ungepflegte  Äußere, 
die  Nacktheit  des  Körpers  charakterisieren  noch 
ganz  den  unkultivierten  Waldgott  {horri- 
dus  Silvanus  bei  Hör.  c.  3,  29,  22  f.  und  bei 
3Iartial.  10,  92,  6;  inculto  Silvanus  termite 
gaudens,  Gratt.  cyn.  20),  aber  die  Bauernstiefeln, 
der  Fruchtschurz  und  das  Gärtnermesser  in  seiner 
Hand  zeigen,  daß  aus  dem  rauhen  Bewohner  des 
Waldes  ein  geschickter  und  tätiger  Land- 
mann  geworden  ist,  den  der  Hund,  der  treue 
Wächter  des  Grundstücks,  begleitet  Die  Frage, 
wann  der  Silv.-Typus  sich  gebildet  habe,  be- 
antwortet Bei ffer scheid  (S.  221)  dahin,  daß  ^non 
senza  raggione  . . .possiamo  congetturare,  che  cid 
accadesse  alquanto  prima  del  completo  trionfo 
delV  incivilimento  greco  in  Borna,  ed  in  quelle 
parti  deir  Balia  che  confmano  colla  Campania, 
ove  piu  a lungo  si  mantenevano  le  condizioni 
delV  antica  agricoltura  italica.  e a notarsi  perö 
che  qnantunque  il  dio  Sdv.  fos.se  modellato  su 
tipi  greci,  il  suo  culto  designa  una  certa  reazione 
contro  V influenza  greca.’’  Dagegen  wendet  sich 
P.  E.  Visconti  (a.  a.  0.,  besonders  S.  184  Anm.  1), 
indem  er  den  Silv.-Typus,  so  wie  er  uns  vor- 
liegt, als  eine  durchaus  römische  Schöpfung 
aus  alter  Zeit,  die  sich  frei  von  jedem  grie- 
chischen Einfluß  unverändert  erhalten  hat,  an- 
sieht. In  dem  bärtigen,  mit  reichem,  wallen- 
dem Haupthaar  geschmückten  Kopfe  erkannte 
Beiff  er  scheid  (S  215f.)  den  Zeus-Iuppitertypus 
wieder:  durch  Ausstattung  mit  den  charakte- 
ristischen Attributen  sei  der  luppiter-  zum  Silv.- 
Typus  umgewandelt  worden,  Silv.  nehme  an 
der  Natur  luppiters  teil,  und  wie  es  einen 
lupp.  Liber  oder  Liberias,  I.  luventus,  I.  Cli- 
tumnus,  I.  Ruminus,  I.  Terminus  gegeben  habe, 
so  sei  man  berechtigt  zu  sagen,  daß  die  Bild- 
werke einen  lupp.  Silvanus  darstellen.  Diese 
Auffassung  erweist  Wissoiva  {Silvanus  S.  90  f.) 
als  unhaltbar,  indem  er  rrnter  Hinweis  darauf, 
daß  die  Anschauungen  Beifferscheids  von  der 
Vielseitigkeit  und  Teilbarkeit  des  luppiter- 
begriffes  heut  als  erledigt  gelten  dürfen,  hei'- 
vorhebt,  daß  man  bei  Bildwerken  der  hier  in 
Betracht  kommenden  Denkmälerklassen  nicht 
sowohl  vom  Kopftypus,  als  vielmehr  vom  Ge- 
samtarrangement der  Gestalt  ausgehen  müsse; 
bei  den  engen  Beziehungen,  die  zwischen  Her- 
cules und  Silv.  bestehen  (s.  oben  Bd.  1,2  Sp.  2950  ff. 
und  Abschn.  XI),  habe  die  Vermutung  v.  Do- 
maszewskis  {Philologus  S.  3 Anm.  9 = Abhandl. 
S.  60  Anm.  3),  daß  nicht  luppiter,  der  im  rö- 
mischen Glauben  gar  keine  Beziehung  zu  Silv. 
gehabt  habe,  sondern  eine  H eraklesdarstel- 
lung  das  Vorbild  für  den  Silv.-Typus  abgegeben 
habe,  sehr  viel  für  sich.  Wissowa  verweist  be- 
sonders auf  den  z.  B.  durch  die  Statue  der 
Villa  Albani  in  Rom  (Clarac  pl.804B  nr,  2007A 
= Beinach  1 S.  478)  vertretenen  Heraklestypus, 
in  dem  der  Gott  die  Keule  mit  der  1.  Hand 
schultert  und  das  auf  der  r.  Schulter  geknüpfte 
Löwenfell  über  den  1.  Arm  herunterfällt;  in 
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der  Tat  konnte  aus  dieser  Darstellung  sehr 
leicht  der  Silv.-Tyi^us  hergestellt  werden,  in- 
dem nur  die  Keule  durch  den  Pinienast  er- 
setzt, das  Löweni'ell  in  ein  Ziegenfell  um- 
wewandelt  und  der  Bausch  mit  Früchten  gefüllt 
wurde  (die  oben  Bd.  1,  2 Sp.  2963,  12  tf.  ein- 
gehender besprochenen  Darstellungen  des  Her- 
cules mit  dem  Fruchtschurz  sind  dagegen,  wie 
auch  Wi.si^oira  anniinmt,  ihrerseits  wohl  erst 
unter  dem  Eintlusse  des  Silv. -Typus  entstanden). 
1 )ie  Attribute  des  Fruchtschurzes  und  des  Gärtner- 
messers möchte  Reifferscheid  (S.  217),  falls  sie 
nicht  italischen  ür.spruiigs  sind,  auf  Entlehnung 
von  dem  Bilde  des  Priapus  (s.  d.)  zurückführen, 
mit  dem  Silv.  zwar  seiner  ursprünglichen  Natur 
nach  nichts  gemeinsam  hat,  mit  dem  er  sich 
aber  in  der  Folge  in  den  Schutz  der  Gärten 
Abschn.  X)  teilte;  ein  unbestreitbar  uraltes 
italisches  Symbol  ist  dagegen  der  dem  Silv. 
wie  den  Laren  zugeteilte  Hund  (auch  Hercules 
erhält  den  Hund  als  Begleiter,  s.  Bd.  1,  2 
Sp.  2053,  7 tf.  2958,  19  tf.  2063,  12  tf.). 

V.  Eine  an  und  für  sich  nicht  große,  aber 
iloch  bemerkenswerte  Abwandlung  erfährt  das 
typische  Bild  des  Silv.  dadurch,  daß  man  ihn, 
allerdings  auch  hier  mit  Freiheiten  in  der 
Verwendung  der  Attribute,  wozu  auch  die  öfter 
wiederkehrende  Ersetzung  des  Tierfelles  durch 
eine  Chlamys  zu  rechnen  ist,  nicht  mehr  nackt, 
sondern  mit  der  Tunika  bekleidet  darstellt, 
d.  h.  der  Gott  erscheint  in  diesem  Nebentyjms 
in  der  Tracht  seiner  Verehrer;  z.  B. : 

1)  Rom,  Vatikan,  Loggia  scoperta  (früher 

im  Äluseo  Pio-Clement.),  Relief;  E.  Q.  Visconti, 
Museo  Fio-Clem.  [Milan  1822]  7 S.  60  tf.  mit 
Tat'.  10,  danach  die  Abbildg.  oben  Bd.  3,  1 
Sp.  563/564.  0.  Jahn,  Arch.  Beiträge.  Berlin 

1847.  Taf.  4 nr.  1,  dazu  S.  62  Anm.  34.  Ame- 
lung  2.  Loggia  scoperta  nr.  5.  Taf.  83.  C.  I.  L. 
6,549;  vgl.  oben  Bd.  1,2  Sp.  2953,47fi', ; 3 Nym- 
phen mit  Diana,  Hercules  und  Silv.,  der,  mit 
Tunika,  Mantel  und  Stiefeln  bekleidet,  in  der 
Rechten  das  Gärtnermesser,  in  der  Linken  einen 
Pinienast  hält. 

2)  Rom,  Vatikan,  Mus.  Chiaram.,  Relief  mit 
Opferszene:  Amelung  1.  Mus.  Chiaram.  nr.  630. 
Taf.  78  (ungenügende  Abb.);  H.  steht  Silv.  in 
gegürteter  Tunika,  in  der  L.  einen  Fichten- 
zweig, in  der  seitlich  ausgestreckten  R.  das 
Gartenmesser  haltend  und  nach  links  blickend, 
r.  von  ihm  sitzt  aufschauend  der  Hund,  1.  von 
ihm  steht  nach  1.  gewandt  ein  Eber;  dann  ein 
roher,  niedriger  Altar,  auf  dem  ein  Korb  mit 
Ähren  steht,  und  ein  unbärtiger  Hirt  in  ge- 
gürteter Exomis  . . . über  dem  Eber  auf  einer 
Felsklippe  ein  nach  r.  liegendes  Schaf.’ 

3)  Rom,  Palazzo  Merolli,  Sarkophagrelief, 
Opferszenenfragment:  Matz-v.  Duhn  nr.  3305; 
T.  ein  Baum.  Ein  Mann  . . . steht  vor  einem 
kleinen  runden  Altar,  hinter  welchem  eine 
runde  Basis,  auf  der  sich  ein  Götterbild  er- 
hebt; dasselbe  trägt  eine  gegürtete  Tunika 
und  Chlamys,  in  der  L.  e.  Zweig,  in  der  R. 
ein  Messer,  ist  also  Silv.’ 

4,1  Rom,  Museo  Kircheriano,  Statuette: 
ir.  IJclbig,  Ji'ührer  durch  d.  öffenfl.  Samml, 
dass.  Altert,  in  Rom.  2.  Aufl.  Leipz  1899. 
nr.  1465;  Tier  bärtige  Gott,  der  einen  kurzen 
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gegürteten  Chiton  und  Schuhe  trägt,  ist  durch 
den  Pinienzweig  in  der  L.  und  das  schräg  um 
den  Oberleib  gelegte  fruchtgefüllte  Gewmnd- 
stück  charakterisiert.’ 

5)  Rom,  Palatin,  Statuette:  Matz-v.  TJuhn 
nr.  571;  blas  Figürchen  trägt  eine  gegürtete 
Tunica;  auf  der  r.  Schulter  ist  eine  Chlamys 
befestigt,  in  deren  Schoße  Früchte  liegen.  R. 
ein  Hund.  Kopf  und  r.  Unterarm  und  1.  Hand 
fehlen.’ 

6)  Sammlung  Somzee  (aus  Villa  Ludovisi), 
Statue:  A.Furtii'ängler,  Sammlung  Somzee.  Ant. 


5)  Silvanus-Statiie 

(nach  Furtwänglcr,  Sammlung  Somzee.  München  1897  Taf.  1 1 ). 

Kunstdcnlcmüler.  München  1897.  S.  15f.  nr.  18 
mit  Taf  11,  danach  Reinach  2 S.  781  nr.  2 und 
nebenst.  Abb.  Th.  Schreiber,  Die  ant.  Bildw.  d. 
Villa  JAidovisi  in  Rom.  Leipz.  1880.  nr.  215; 
Silv.  in  gegürteter  Ärmeltunika,  darüber  das 
Tierfell  mit  Früchten  im  Bausch,  von  der  1. 
Hand  gehalten,  mit  Stiefeln;  Kopf  fehlt,  r. 
Unterarm  mit  dem  Gärtnermesser  ergänzt. 

7)  Berlin,  Kgl.  Museen,  Statue:  Kgl.  Museen 
zu  Berlin.  Beschreibung  d,  ant.  Shuljd.  nr.  283 
mit  Abbildg.,  danach  Reinach  2 _S.  44  nr.  3; 
Silv.  bekleidet  mit  gegürteter  Ärmeltunika, 
darüber  Chlamys  über  dem  1.  Ärm  einen  mit 
Früchten  und  Ähren  gefüllten  Bausch  bildend; 
ergänzt  Unterbeine,  Kopf  und  r.  Arm. 

8)  Dresden,  Kgl.  Antikeusammlung,  Statue: 
Le  Fiat,  Recueil  des  marbres  ant.,  qui  se  trou- 
vent  datis  la  galerie  royale  et  electoralc  de  Dresde. 
1733.  PI.  107.  Clarac  jr!.  447  nr.  817  A = Bei- 
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nach  1 S.  220.  Hettner,  Bildiverke  nr.  336 ; Silv. 
in  hocbgeschürzter  Ärmeltunika,  darüber  das 
Ziegenfeil  mit  Fruchtschurz;  Kopf,  Hände  und 
Beine  ergänzt. 

9)  Rom,  Lateranensisches  Museum,  Mosaik 
aus  dem  Mithraeum  in  Ostia:  G.  L.  Visconti, 
Bel  Mitreo  annesso  alle  terme  ostiensi  di  An- 
tonino  Pio,  in:  Annali  d.  inst.  36  (1864)  S.  147 ff., 
besonders  S.  174  f.  mit  Tav.  d’agg.  LM  nr.  3. 
F.  Cumont,  Textes  et  nwnuments  figvres  rel. 
aux  mystbres  de  Mithra.  Bruxelles  1896  ff.  2 
S.  241  fig.  73.  B.  Nogara,  I mosaici  ant.  con- 
servati  nei  palazzi  pontifici  del  Vaticano  e del 
Laterano.  Milano  1910.  (=  Collezioni  archeol., 
artist.  e numismai.  dei  palazzi  apostolici.  Vol.4.) 
Tav.  67,  dazu  S.  32.  0.  Benndorf  u.  B.  Schöne, 
Bie  ant.  Bildtverlce  d.  Lateran.  Mus.  Leipzig 
1867.  nr.  551;  Silv.  mit  langem  Haupthaar  und 
Bart,  mit  einem  bläulich -grünen  Nimbus  um 
den  Kopf  (an  Stelle  des  Pinienkranzes),  be- 
kleidet mit  Ärmeltunika,  darüber  ein  Tierfell, 
aber  nicht  als  Fruchtschurz,  und  mit  Stiefeln; 
im  1.  Arm  hält  er  einen  Ast  (Pinie?),  in  der 

R.  das  Gärtnermesser,  neben  ihm  r.  der  zu 
ihm  aufblickende  Hund  vor  einem  Baum,  1. 
ein  brennender  Altar  unter  zwei  Bäumen. 

10)  Berlin,  Kgl.  Museen,  geschnittener  Stein : 
Furtwängler  nr.  8474  mit  Abb.  auf  Taf  60; 
'Silv.,  Gärtnermesser  in  der  R.,  mit  der  L. 
ein’  (emporgerichtetes)  'Schaf’  (Widder?)  'an 
den  Vorderfüßen  haltend;  neben  ihm  Getreide- 
gefäß mit  Ähren’  (oder  ein  Altar,  brennend  oder 
mit  Früchten?);  'zu  den  Seiten  je  ein  Baum’; 
in  gegürteter  Tunika,  darüber  ein  Gewandbausch 
ohne  Früchte;  Pinienkranz?,  ohne  Hund. 

11)  Berlin,  Kgl.  Museen,  geschnittene  Steine: 
Furtivängler  nr.  2931  mit  Abb.  auf  Taf.  25: 
'mit  kurzem  Chiton  und  statt  des  Felles  Ge- 
wand um  den  1.  Arm’,  das  keinen  Bausch  mit 
Früchten  bildet;  Pinienkranz,  Stiefeln,  Hund; 
ebenso  nr.  2932.  2933  mit  Abb.  auf  Taf.  25; 
7350  mit  Abb.  auf  Taf.  55:  'Silv.  in  kurzem 
Rock,  mit  krummem  Gartenmesser  und  Pinien- 
zweig’; Pinienkranz,  Stiefeln,  ohne  Hund. 

12)  Geschnittener  Stein:  0.  Benndorf,  No- 
tizia  di  alcune  pietre  incise  siciliane,  in:  Bul- 
lettino  d.  inst.  1867  S.  216  nr.  4;  Silv.  (mit 
Pinienkranz?)  in  ärmelloser  gegürteter  Tunika, 
ohne  Fruchtschurz,  in  der  L.  das  Gärtnermesser, 
in  der  R.  zwei  Äste  haltend,  mit  Stiefeln,  zu 
jeder  Seite  ein  Hund. 

Der  Typus  des  bekleideten  Silv.  liegt  einem 
schönen,  1908  in  Torre  del  Padiglione  gefun- 
denen Relief  zugrunde,  das  Antinous  als  Silv. 
darstellt  (G.  E.  Rizzo,  Rilicvo  marmoreo  di  An- 
tonianos  di  Afrodisia,  rapjjres.  Antinoo-Silvano, 
in:  Notizie  degli  scavi  1908  S.  48  ff.  mit  Abb. 

S.  50):  Antinous  nach  1.  gewandt,  den  Pinien- 
kranz auf  dem  Haupte,  ist  mit  einer  gegürteten 
Ärmeltunika  bekleidet,  welche  die  r.  Schulter 
und  den  r.  Arm  freiläßt;  in  der  R.  hält  er 
das  Gärtnermesser,  die  L.  soll,  wie  Rizzo  auf 
Grund  eines  Restes  annimmt,  den  Pinienast  ge- 
halten haben;  neben  seinem  1.  Beine  steht  ein 
Hund,  zu  ihm  aufblickend,  zur  r.  Seite  ein 
Altar  mit  Früchten,  darunter  ein  großer  Pinien- 
zapfen; neben  dem  Altai-e  ein  Weinstock  mit 
Trauben  (f  Antinoo  - Silvano  vendemmiatore'’). 
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Abweichende  Darstellungen  des  Silv.  werden 
im  weiteren  Verlaufe  angeführt  werden. 

VI.  Zusammenstellung  von  Bildwerken,  bei 
denen  die  Deutung  auf  Silv.  zweifelhaft  oder 
unrichtig  ist  (bei  Reinach  3 Index  gen.  alphab. 
S.  335  sind  s.  v.  Silvain  in  ganz  unkritischer 
Weise  mit  wirklichen  Silv. -Bildern  eine  große 
Anzahl  von  Bildwerken  vermengt,  bei  denen 
nicht  im  entferntesten  an  Silv.  zu  denken  ist; 
diese  Zusammenstellung  kann  daher  im  ganzen 
hier  unberücksichtigt  bleiben). 

1)  Von  den  Medaillons  des  Constantins- 
bogens  in  Rom  stellen  zwei  zusammengehörige 
eine  Bärenjagd  des  Kaisers  und  ein  nach  der 
Jagd  dargebrachtes  Opfer  dar  (die  älteren  Ab- 
bildungen jetzt  entbehrlich  durch  die  guten 
Lichtdrucke  in  Arndt  - Bruckmann , Benkmnler 
griech.  u.  röm.  Skulpt.  Taf.  560  nr.  1 [Jagdj 
und  2 [Opfer]  und  in  Antike  Benkmäler  hrsg. 
vom  Kais.  Beutschen  Arch.  Bis\.  1.  Berlin  1891. 
Taf.  43  nr.  5 [Jagd]  und  6 [Opfer];  weniger 
gut  bei  E.  Strong,  Roman  sculpt.  from  Augustus 
toConstantine.  London  1907.  PI.  40  nr.  2 [Ojjfer] 
und  3 [Jagd],  dazu  S.  137  ff.,  nicht  genügend 
bei  S.  Reinach,  Repertoire  de  reliefs  grecs  et 
rom.  Paris  1909  ff.  T.  1 S.  251  nr.  6 [Opfer] 
und  7 [Jagd]).  Im  Hintergründe  der  Opfer- 
szene steht  ein  Baum,  an  dem  das  Fell  des 
erlegten  Bären  und  eine  Syrinx  aufgehängt 
sind,  davor  steht  auf  hoher  Basis  das  Bild 
eines  Gottes  dicht  hinter  dem  Opferaltar.  Der 
Gott  ist  bärtig,  von  herculischer  Gestalt,  der 
1.  Arm  trägt  einen  Fruchtschurz,  gebildet 
von  einem  Ziegenfell,  der  r.  Vorderarm  fehlt 
In  dieser  Götterfigur  hat  man  Silv.  erkennen 
wollen:  E Petersen,  I rilievi  tondi  delV  arco  di 
Costantino,  in:  Mitth.  d.  Kais.  Betctschen  Arch. 
Inst.,  Roem.  Ahth.  4 (1889)  S.  321  ff.  mit  Taf.  12 
nr.  5 (Jagd)  und  6 (Opfer).  Strong  a.  a.  0.  (vor- 
her schon  als  Silv.  erklärt  von  Bellori  und 
Braun,  als  Hercules  von  Rossini,  s.  Petersen 
S.  322  Anm.  3).  Allerdings  paßt  Silv.  gut  in 
eine  Jagddarstellung  (s.  Abschn.  VII);  aber 
Petersen  (S.  323)  muß  selbst  zugeben,  daß 
m^rere  der  gewohnten  Attribute  des  Gottes 
fehlen:  der  Pinienkranz  (doch  steht  einer  der 
Begleiter  des  Kaisers  im  Begriff  dem  Bilde 
einen  Kranz  aufzusetzen) , der  Piuienast , die 
Stiefeln,  der  Hund,  Attributi  non  indispensa- 
hilF  (von  dem  Gärtnermesser  glaubt  Petersen 
einen  Rest  zu  erkennen);  und  mit  der  Syrinx 
hat  Silv.  gar  nichts  zu  tun  (bei  Tibull.  2,  5,  30 
garrida  silvestri  fistula  sacra  deo  ist  der  Sil- 
vester deus  nicht  Silv.,  sondern  Pan).  Daher 
muß  man  es  mit  A.  Milchhoefer  (in:  Jahrbücher 
d.  Vereins  von  Alterthumsfr.  im  Rheinl.  90  [1891] 

5.  9)  als  zweifelhaft  bezeichnen,  ob  hier  Silv. 
dargestellt  ist  (die  Deutung  auf  Silv.  hatte 
schon  Reifferscheid  S.  225  Änm.  1 abgelehnt, 
allerdings  ohne  richtige  Erkenntnis  der  Einzel- 
heiten des  Reliefs). 

2)  Die  eine  Nebenseite  des  Altares  C.  I.  L. 

6,  618,  abgebildet  bei  Reifferscheid  Tav.  d’agg.  I 
nr.  2.  Amelttng  l.  Mus.  Chiaram.  nr.  516.  Taf.  69 
(wo  aber  fast  nichts  von  der  Nebenseite  zu 
sehen  ist),  zeigt  in  schlechter  Erhaltung  eine 
auf  einem  Felsen  stehende  gedrungene,  nackte 
(bärtige?)  Figur,  die  einen  Eichenast  im  1. 

27  * 
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Arm  hält,  zu  den  Füßen  sitzt  ein  Hund.  Hierin 
Silv.  zu  erkennen  {Ifeifferscheid,  C.  I.  L.,  Ame- 
lung),  erscheint  nicht  unbedenklich,  da  die 
ganze  Gestalt  gar  nichts  von  einer  Silv.-Figur 
an  sich  hat;  vielleicht  kommt  ihr  keine  andere 
Bedeutung  als  die  einer  Nebenfigur  zu. 

3)  Einen  Silv.  möchte  Th.  Schreiher  {Museo 
Torlonia  in  Irastevere,  in:  Ärchüol.  Zeitg.  37 
[1«7'J]  S.  7 7 nr.  8)  in  einer  folgendermaßen  be- 
schriebenen Statuette  der  Sammlung  Torlonia 
erkennen:  'Neu  Kopf  und  Hals,  r.  (gesenkter) 
Vorderarm  mit  Gewandzijifel,  beide  ünterbeine 
vom  Knie  an,  die  Basis.  Die  Figur  hat  r. 
Standbein,  das  1.  vorgesetzt.  Neben  dem  1. 
B>-in  dient  ein  Baumstamm  als  Stütze.  Eine 
Schnur,  die  auf  der  r.  Schulter  mit  einem 
Band  zusammengeknüpft  ist,  hängt  über  den 
Leib  und  trägt  in  gleichmäßigen  Abständen 
Weintrauben  mit  Blättern,  einen  Fichtenzapfen 
(?)  mit  kleinen  Nidelzweigen,  einmal  auch  eine 
Birne  angebunden.  Der  auf  der  1.  Schulter 
liegende  Mantel,  i.n  dem  der  1.  Arm  ein- 
geschlagen ist,  bildet  einen  Schurz,  in  welchem 
Früchte  (Feigen  u.  a.)  liegen.  Ein  Zipfel  des 
Gewandes  geht  um  den  Bücken  herum  nach 
der  r.  Hüfte  zu,  wo  er  abgebrochen  ist.  Er 
wurde  vermuthlich,  wie  in  der  Ergänzung,  von 
der  1.  Hand  gehalten.’  Vielleicht  liegt  hier 
eine  eigenartige  Behandlung  des  Silv. -Typus  vor. 

4)  Die  Statue  der  Sammlung  Torlonia  C. 
L.  Visconti,  I moniimenti  del  inuseo  Torlonia 
tav.  16  (danach  Eeinach  2 S.  49  nr.  9),  die  eine 
männliche  Figur  in  gegürteter  Armeitunika, 
darüber  Chlamys  mit  Fruchtbausch,  mit  Stiefeln, 
in  der  gesenkten  11.  ein  Lämmchen  an  den 
zusammengefaßten  vier  Beinen  haltend  dar- 
stellt (der  Kopf  nicht  zugehörig,  an  dem 
Lämmchen  nur  die  ünterbeine  ergänzt),  wird 
von  *1.  Furtwängter  (Sammlung  Somzee  S.  15) 
als  Silv.  aufgefaßt,  während  P.  E.  Visconti 
{Catalogne  du  musee  Torlonia.  nr.  16)  in  ihr 
einen  '^pastrur  se  prepannit  ä faire  un  sacri- 
ßce'  erblickt.  Obgleich  wir  ein  Relief  besitzen, 
in  dem  ein  unbezweifelbarer  Silv.  ein  Lämm- 
chen trägt,  aber  in  dem  sonst  mit  Früchten 
gefüllten  Bausch  (s.  iibschn.  VIII),  könnte  bei 
dieser  Statue  nur  der  nicht  erhaltene  Kopf 
entscheiden,  ob  wir  an  Silv.  denken  sollen 
oder  nicht. 

5)  Eine  1873  in  der  Vigna  Casali  in  Rom 
gefundene  vierseitige  Kandelaberbasis  (E.  Bri- 
zio  in:  Bulhitino  d inst.  187.3  S.  16.  Matz-v.  Dahn 
nr.  3642,  danach  bei  E.  Hang,  Eie  V iergötter- 
steine,  in:  Westd.  Zeitschr.  f.  Gesch.  u.  Kunst  10 
[ 1891 J S.  159  f.  nr.  218)  trägt,  in  archaisierender 
Manier  gehalten,  auf  drei  Seiten  die  Reliefs 
von  Minerva,  Diana  und  Apollo,  auf  der  vierten 
einen  jugendlichen,  bartlosen  Gott  mit  Pinien- 
kranz auf  dem  Haupte,  bekleidet  mit  kurzer, 
bis  zu  den  Knien  reichender  Tunika,  in  der 
erhobenen  R.  ein  Gärtnermesser,  in  der  L. 
einen  Pinienast  haltend.  Diese  Figur  benennen 
Brizio  und  Matz-v.  Euhn  (sowie  Haug)  Silv.; 
aber  gerade  ein  bärtiger,  nicht  jugendlicher 
Kopf  ist  das  wesentlichste,  fast  in  keinem  ein- 
zigen sicheren  Bildwerke  vermißte  Charakte- 
ristikum des  Silv. -Typus;  nur  das  durch  die 
Widmung  an  Silv.  Augustus  gesicherte  Relief 
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C.  I.  L.  5,  2383  Huvenis  capillatus  limhum  ha- 
hens  pendentem  reiectiim  in  umerum  sinistrum, 
d.  tenet  falcem,  s.pinuiF  zeigt  uns  einen  jugend- 
lichen Silv.;  es  muß  dahingestellt  bleiben,  ob 
diese  ganz  vereinzelte  Darstellung  auch  hier 
die  Annahme  eines  jugendlichen  Silv.  (so  Wis- 
sowa,  Silvanus  S.  90  Anm.  1)  rechtfertigt. 

6)  Matz-v.  Duhn  nr.  3456,  1 (Konsole,  Rom, 
Vigna  Guidi):  'Silv.  nackt  bis  auf  das  um  den 
Hals  geknüpfte  und  über  den  vorgestreckten 
1.  Unterarm  niederfallende  Fell,  im  1.  Arme 
einen  Pinienzweig,  in  der  frei  niedergehenden 
R.  eine  große  Traube  (?),  auf  dem  Kopfe  ein 
Kranz’;  da  nach  der  Beschreibung  das  Fell 
nicht  einen  Fruchtschurz  bildet  und  der  Kranz 
nicht  als  Pinienkranz  bezeichnet  wird,  fehlt 
(zumal  im  Hinblick  auf  den  undeutlichen  Gegen- 
stand in  der  r.  Hand)  eine  genügende  Grund- 
lage für  die  Benennung  Silv. 

7)  Die  beiden  oben  Bd.  1,  2 Sp.  1459/60  von 
Wissoiva  abgebildeten  und  nach  Reifferscheids 
Vorgänge  (S.  224  ff.)  für  Fauuus  in  Anspruch 
genommenen  Bronzefiguren  sind  mehrfach  für 
Silv.  erklärt  worden  (die  Fortnumsche  Bronze 
von  A.  Michaelis,  Ancient  marbles.  Stanmore 
Hill  nr.  7 [S.  660]  und  ihm  beistimmend  von 
Milchhoefer  a.  a.  0.  S.  10  'unter  der  Voraus- 
setzung, daß  sich  der  uns  geläufigere  Typus 
des  Gottes  mit  Fruchtschurz  und  Messer  erst 
seit  der  zweiten  Hälfte  des  ersten  christlichen 
Jahrhunderts’  [ähnlich  A.Furtwängler,  Eie  ant. 
Gemmen.  Leipz.  u.  Berlin  J900.  Bd.  3 S.  199] 
'gebildet  hat’ ; Beinach  2 S.  44  nr.  4 '^Süvain’ ; 
die  Wiener  Bronze  von  E.  v.  Sacken  u.  F.  Kenner, 
Eie  Samnil.  d.  k.  Je.  Münz-  u.  Ant.-Cabinetes. 
Wien  1866.  S.  272  nr.  176.  E.  v.  Sacken,  Eie 
ant.  Bronzen  d.  Ic.  k.  Blünz-  u.  Ant.  - Cubinetes 
in  Wien.  Wien  1871.  S.  81  zu  Taf.  30  nr.  3. 
Beinach  2 S.  43  nr.  6 ^ Silvain').  Die  Deutung 
auf  Faunus  hat  Wissoiva  {Silvanus  S.  92  f.)  aus 
guten  Gründen  aufgegeben,  zugleich  aber  auch 
mit  Recht  die  Benennung  als  Silv.  zurück- 
gewiesen, indem  er  hervorhebt,  daß  die  trotz 
des  Fehlens  der  meisten  Attribute  unverkenn- 
bare Verwandtschaft  mit  dem  Silv.-Typus  nicht 
dazu  hätte  verführen  sollen,  die  Figuren  selbst 
als  Silv.  anzusprechen  (die  Wiener  Bronze  möchte 
Milchhoefer  Bir  Liber  Pater  in  Anspruch  nehmen). 
Zu  dem  Füllhorn,  das  die  Wiener  Figur  im  1. 
Arme  trägt,  vgl.  das  Bruchstück  eines  Reliefs 
Matz-v.  Euhn  nr.  3598  (Rom,  Via  del  collegio 
Capranica  10):  'Silv.?  In  architektonisch  um- 
schlossenem Felde  eine  nach  1.  schreitende 
männliche  nackte  Figur  ...  im  1.  Arm  einen 
großen  Pinienzweig,  im  r.  ein  umgekehrtes 
Füllhorn;  Füße  und  Kopf  fehlen’;  ganz  sicher 
kein  Silv. 

8)  Mit  scheinbar  größerem  Rechte  hat  Bei- 
nach 2 S.  43  nr.  7 eine  verwandte  Bronzeiigur 
der  Biblioth.  nat.  in  Paris  unter  die  Silv.-Bilder 
gestellt  {E.  Babeion  et  J.-A.  Blanchet,  Catal. 
des  bronzes  ant.  de  la  Bibi.  nat.  Paris  1895. 
nr.  90  ' Femnus  debout'  mit  Abb.):  ein  beson- 
ders in  der  Kopfbildung  dem  Silv.  ganz  ähn- 
licher, nackter,  kräftiger  Mann  trägt  auf  dem 
Kopfe  einen  Kranz  von  langen  Blättern;  wie 
bei  Silv.  bildet  ein  auf  der  r.  Schulter  ge- 
knüpftes Fell  einen  vom  1.  Arm  getragenen 
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Bausch,  der  mit  Früchten  gefüllt  ist,  die  1. 
Hand  hält  einen  Baumast  {'utie  brauche  de 
pommier’’  Babelon-Blanchet)  geschultert,  an  den 
Füßen  Stiefeln;  die  vorgestreckte  K.  hält  aber 
nach  Babelon-Blanchet  nicht  etwa  den  Rest 
eines  Gärtnermessers,  sondern  den  eines  Trink- 
horns (auch  die  beiden  soeben  besprochenen 
Bronzefiguren  scheinen  in  der  r.  Hand  Reste 
von  Trinkhörnern  zu  halten).  Ist  diese  An- 
gabe richtig,  so  kann  man  auch  hier  nicht 
von  einem  Silv.,  dem  das  Trinkhorn  gar  nicht 
zukommt,  sprechen,  sondern  nur  die  enge  Ver- 
wandtschaft mit  dem  Silv. -Typus  anerkennen. 
Dasselbe  gilt  allem  Anscheine  nach  von  der 
ähnlichen  Bronzefigur  Babelon-Blanchet  nr.  91 
^B'aunus  debout\  deren  Kopf  einen  Lorbeer- 
kranz trägt  \ . surmontee  d’une  pomvie  depin’’; 
leider  fehlen  beide  Hände  (7«  main  [(jauche] 
tenait  craisemblablement  une  brauche  de  piom- 
mier’  [?])  sowie  die  Beine  von  den  Knieen 
abwärts. 

9)  Ein  Medaillon  Hadrians  (Cohew,  Med.  imp.  ® 
2 Adrien  nr.  477  mit  Abb.,  vgl.  nr.  478 — 480 
mit  kleinen  Verschiedenheiten;  H.  Ä.  Grueber- 
R.  St.  Poole,  Roman  medallious  in  the  Brit. 
Mus.  London  1874.  S.  4 Hadrian  nr.  11  mit 
Taf.  5 nr.  1.  W.  Froelmer,  Les  medaillons  de 
l’empire  rom.  Paris  1878.  S.  31  f.  mit  3 Abb.) 
zeigt  folgende  Darstellung;  ein  nackter,  kräf- 
tiger, bärtiger,  mit  Haarbinde  geschmückter 
Gott,  auf  dessen  1.  Arm  ein  Gewand  flatternd 
liegt,  in  der  1.  Hand  ein  pedum  haltend, 
schreitet,  mit  der  R.  einen  aufgerichteten 
Widder  mit  sich  ziehend,  nach  r.  auf  einen 
Tempel  zu,  vor  dem  ein  brennender  Altar  steht; 
neben  dem  Altar  ist  ein  Hahn  sichtbar,  hinter 
dem  Gott  ein  Baum.  Cohen  und  Grueber- Poole 
nennen  den  Gott  Silv.,  Froehner  hat  aber  rich- 
tig erkannt,  daß  wir  es  mit  einem  Hermes  alten 
Stiles  (vgl.  oben  Bd.  2,  2 Sp.  2394fF.,  wo  dieses 
Medaillon  nicht  angeführt  ist)  zu  tun  haben. 

10)  Auf  einem  Medaillon  des  Antoninus  Pius 
{CoherC  2 Antonin  nr.  1157  mit  Abb.;  Griieber- 
Poole  S.  10  Antoninus  Pius  nr.  19  und  20 
mit  Taf.  13  nr.  2;  nicht  bei  Froehner)  ist,  dem 
Beschauer  zugewandt,  eine  jugendliche,  bart- 
lose, nackte  männliche  Figur  dargestellt,  auf 
deren  1.,  auf  einen  Pfeiler  aufgestütztem  Arm 
ein  Gewand  liegt;  die  gesenkte  R.  hält  einen 
hammerartigen  Gegenstand  (nach  Cohen  und 
Grueber-Poole  ein  Gärtnermesser),  die  L.  einen 
Baumast  (nicht  Pinienast;  Grueber-Poole-. 
"brauche  of  oak’’)-,  zur  r.  Seite  ein  auf  blicken- 
der Hund  und  ein  Baum  (nicht  Pinie\  zur  1. 
ein  Altar,  auf  dem  ein  Gefäß  steht.  Die  Be- 
nennung Silv.  {Cohen,  Grueber-Poole)  wird  durch 
die  vom  Silv. -Typus  ganz  abweichende  Gestal- 
tung der  jugendlichen,  bartlosen  Figur  ausge- 
schlossen. 

llj  Das  Sarkophagrelief  Mutz-c.  Buhn  nr. 
2948  (Rom,  Vigna  Casali)  stellt  eine  Jagdszene 
dar;  'hoch  oben  links  sitzt  auf  dem  Felsen 
Silv.,  ganz  nackt,  im  1.  Arm  einen  Eichenast, 
den  Kopf  ebenfalls  der  Scene  zugewandt,  und 
die  1.  Hand,  als  wäre  auch  er  in  Furcht,  an 
den  Kopf  gelegt’.  Dies  ist  aber  nicht  Silv., 
der  niemals  sitzend  dargestellt  wird,  sondern 
ein  Berggott,  wie  bei  der  Jagdszene  Matz- 
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V.  Buhn  nr.  2952  (ungenügende  Abb.  in  Gal- 
leria  Giustiniana  del  march.  Viuc.  Giustiniani 
[Roma  1631]  2 Taf.  136)  eine  ähnliche  Figur 
richtig  als  'Lokalgott’  (besser:  Berggott)  be- 
zeichnet wird  (über  Berggötter  auf  römischen 
Reliefs  s.  Steuding  oben  Bd.  2,  2 Sp.  2119ff.). 

12)  Sarkopbagrelief  Matz-v.  Buhn  nr.  2935 
(Rom,  Vigna  del  Pigno):  'Links  vor  einer 
Hürde  steht . . . ein  jugendlicher  Hirt;  vor  ihm 

10  liegen  auf  erhöhtem  Felsniveau  zunächst  Silv., 
bartlos,  in  gegürteter,  die  1.  Schulter  und  Brust 
freilassender  Exomis,  mit  dem  1.  Ellbogen  auf- 
gestützt ...  im  r.  Arm  ein  Pinienzweig.  Dahin- 
ter ein  Widder.  Unten  ebenfalls  ein  Widder. 
L.  und  r.  Pinien’;  auch  hier  ist  nicht  Silv., 
sondern  ein  Lokalgott  dargestellt. 

13)  Bei  dem  oben  Bd.  1,  2 Sp.  2963,  43  ff. 
besprochenen  Relief,  das  in  dem  unteren  Teile 
4 Rinder,  darüber  auf  Felsen  1.  eine  Priapus- 

20  herme  neben  einem  brennenden  Altar  und  r. 
davon  einen  auf  dem  Felsen  sitzenden  kräf- 
tigen, nackten,  bärtigen  Mann  mit  einem  Pi- 
nienast im  1.  von  einem  Tierfell  (Löwenfell?) 
umhüllten  Arm,  und  neben  ihm  einen  Hund 
darstellt  (die  besten  Abb.  bei  Th.  Schreiber, 
Bie  hellenistischen  Reliefbilder.  Leipz.  1894. 
Taf.  75,  danach  oben  Bd.  2,  2 Sp.  2113/14. 
A.  Furtwängler,  ICO  Tafeln  nach  d.  Bildw.  d. 
Kgl.  Glypt.  zu  München.  München  1903.  Taf.  53 
30  nr.  2),  ist  die  von  C.  F.  A.  v.  Lützoio  {Alünch. 
Ant.  München  1869.  S.  67)  und  H.  Brunn 
{Beschreib,  d.  Glypt.  nr.  127)  erwähnte,  für  ein 
hellenistisches  Bildwerk  unmögliche  Deutung 
der  sitzenden  Götterfigur  als  Silv.,  die  schon 
Reifferscheid  (S.  220  Anm.  2)  abgelehnt  hatte, 
längst  endgültig  durch  die  richtige  Bezeich- 
nung als  Berggott  ersetzt  worden  (s.  Brunn 
a.  a.  0.  Furticängler,  Beschreibung  d.  Glypt. 
nr.  251.  Steuding  oben  Bd.  2,  2 Sp.  2113,  A). 
io  Vergil  führt  an  zwei  Stellen  Silv.  mit  einer 
kurzen  Schilderung  seines  Aussehens  ein; 
georg.  1,  20  et  teneram  ab  radice  ferens,  Sil- 
oane,  cupressum  (danach  wohl  Martian.  Cap.b, 
425  f.  tum  primum  posita  Silvanus  forte  cu- 
presso  \ percitus  ac  trepidans  dextram  tendebat 
inermeni,  d.  h.  ohne  Gärtnermesser);  ecl.  10, 
24 f.  venit  et  agresti  capitis  Silvanus  honore,  \ 
florentis  ferulas  et  grandia  lilia  quassans-,  ein 
Silv.,  der  eine  Cypresse  oder  einen  Cypressen- 
50  ast  trägt,  ist  uns  von  Bildwerken  nicht  be- 
kannt (die  Erklärung  der  Stelle  hat  auch  die 
Scholiasten  beschäftigt,  vgl.  Interpol.  Serv.  Aen. 
georg.  1,  20  quidam  Silvanum  primum  instituisse 
plantationes  dicunt,  ideo  "tenera  ab  radice’’  poe- 
tam  dixisse.  an  "ab  radice  tenera’,  (jiiia  caesa 
cupressus  dicitur  non  renasci,  id  est  invcdida? 
an  ab  radice  tenens,  woher  wohl  Preller  |S.  393] 
seine  Erklärung  nahm:  'Oder  man  dachte  sich 
ihn  als  sorglichen  Pflanzer  und  Forstmann, 
60  welcher  einen  zarten  Setzling  an  der  Wurzel 
tragend  durch  den  Wald  geht.  . .’);  in  der  an- 
deren Schilderung  aber  erblickt  Reifferscheid 
(S.  212  Anm.  1)  mit  Recht  eine  freie  poetische 
Erfindung. 

Es  gilt  nun,  die  vielseitige  Bedeutung  des 
Gottes,  vor  allem  an  der  Hand  der  In- 
schriften, in  ihrer  Entwicklung  weiter  zu 
verfolgen. 
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VII,  In  Italien  nahmen  im  Laufe  der  Zeit 
die  Wälder  immer  mehr  ab,  bis  in  der  Kaiser- 
zeit das  Land  sogar  vom  Walde  entblößt  war 
(Ä  Itnl.  Landeskunde  i S.  433  ff.!. 

Daher  mußte  naturgemäß  auch  die  ursprüng- 
liche Bedeutung  des  Silv.  als  Waldgott  immer 
mehr  zurücktreten  gegen  die  übrigen  Seiten 
.seiner  Wirksamkeit.  In  den  Provinzen  aber, 
'wo  der  dichte  Wald  auch  der  römischen  Kul- 
tur nicht  wich,  ist  die  Vorstellung  von  dem 
Waldgotte  Silv.  lebendig’  ('c.  Lomnszewski 
S.  4 = S.  01),  wovon  die  Inschriften  Zeugnis 
ablegen.  Die  Jäger  verehren  Silv.,  mehrfach 
in  Verbindung  mit  Diana,  als  Spender  von 
Jagdbeute:  C.  1.  L.  T,  451  tSilvano  mvicto  s(ic. 
G.  Tetius  Velurius  Micianus  pracf.  alae  Sebo- 
sianae  ob  ajirum  eximiae  f(»'mue  captnni  quem 
multi  antecessores  eins  2»'oedari  iioh  qMtuerunt 
(zu  dem  Beinamen  Invictus  vgl.  11,  6i)9  I(n- 
ricto)  S(ilvani)  n(uiuini)  arii(n))  usw.  [mit  dem 
Bilde  des  Gottes  geschmückt]  und  oben  Bd.  1, 
2 Sp.  2903,  3if.).  ><30  Deo  saucto  Silvano  ve- 

natores  Biinnies(es)  (über  diese  vgl.  Hübner  zu 
zu  d.  Inschr.').  5,  3302  Silmno  fel(iei)  P.  Fa- 
lerius  Trophimus  Venator  (felix  = glückbrin- 
gend; 'der  in  Verona  gefundene  Stein  wird 
einen  Alpenjäger  bezeichnen’  v.  Domaszewski 
S.  5 Anm.  21  = S.  03  Anm.  2).  13,  5243  Deae 
Dianae  et  Silvano  nrsari  qjosuerunt  ex  voto. 
8039  Deo  Silvano  ('essorinms  Anumsius  ur- 
sarius  leg.  XXX  V(aleriae)  v(ictrieis).  3, 13368 
Dianae  et  Silvano  silve(stri)  elis  praesidibus 
veHation(is)  dA  Aur(elius)  Pompeius  sacerdot(a- 
lis).  7775  Silvano  silvestri  et  Dianae  (über 
Silvanus  Silvester  s.  Abschn.  XIX  nr.  2).  13,  382 
Dis  montftnm)  et  Silvano  et  Dianae.  3,  8483 
Dianae  aug.  sacr.  Silvan(o)  aug.  sacr.  Diana 
ist  mit  Silv.  auch  auf  dem  Relief  Abschn.  V 
nr.  1,  ferner  auf  dem  Abschn,  VIII  beschrie- 
benen Relief  im  Louvre  und  auf  dem  Relief 
der  einen  Nebenseite  des  cippus  C.  I.  L.  6,  058 
('arZ  dextrani  Silo.  d.  falcem  s.  raniuni  tenens, 
ad  pedes  lupiis  [!  natürlich  der  Hund|;  ad  si- 
•nistram  Diana  . . .’)  vereinigt;  vgl.  I L.  10, 
8217  Silvano  snc[r.]  Ursulas  vil(icus)  Dian[ae] 
usw.  Uber  die  Denkmäler  des  römischen 
Gallien  und  Germanien,  die  in  eigenartiger 
Weise  Silv.  als  Jagdgott  entweder  allein  oder 
mit  Diana  darstellen,  und  über  die  Verbindung 
von  Silv.  und  Diana  in  den  illyrischen  Pro- 
vinzen s.  Abschn.  XIX  nr.  2.  3.  Als  Gott  der 
Jagd  erscheint  Silv.  auch  bei  Grattius  20. 

In  den  Provinzen  (selten  in  Italien)  tritt  Silv. 
ferner  als  Schutzgott  der  Gewerbe  und 
Tätigkeiten,  die  sich  im  Walde  vollziehen, 
auf  tv.  I)oniaszeirski  S.  4f.  = S.  61  f.),  so  als 
Beschützer  der  in  den  Wäldern  am  Main  mit 
Holzfällen  beschäftigten  Soldaten  C.I.L.  13, 
0618  1.  0.  Al.  Silvano  cons(crvatori)  Dianae 
aug.  v[e]x(illatio)  [lejgfionis)  XXII  [Ant(o- 
nmianaei  pr.  p f.J  ag(entium)  (in)  lign(ariis) 
usw.;  als  Schutzgott  der  Flößer  12,  2597  Deo 
Silvano  pn-o  Salute  ratiariorfum)  superior(um) 
[das  sind  die  Flößer  des  oberen  Rhonetales, 
V.  Doma.szeir.ski]  amicor(um)  .suor(um)  posuit 
L.  Sanct.  Alarens  civis  Hel(vetius);  der  Holz- 
händler 11,  303  Silvano  aug.  sacrurn  L.  Titius 
Eutycias  negotians  materiarimi.  5,  815  Sil- 
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vano  sacrum  sectores  materiarum  Aquileienses 
et  incolae  q^osuerunt  et  niensani.  Sogar  die  in 
Steinbrüchen,  die  wir  uns  wohl  als  im  Walde 
gelegen  vorstellen  müssen.  Arbeitenden  stellen 
sich  unter  den  Schutz  des  Gottes:  C.  I.  L.  13, 
38  (Mai'ignac  bei  St.  Beat)  Silvano  deo  et  Alon- 
tibiis  Numidi[s]  Q.  lul.  lulianiis  et  Publicius 
Crescentinus  qui  priini  hinc  columnas  vicenarias 
celaverunt  et  et  [sic!]  exportaverunt  v.  s.  l.  m. 
(columnae  vicenariae  = columnae  vicenos  pedes 
altae;  aquitanischer  Marmor  genoß  einen  guten 
Ruf,  vgl.  0.  Hirschfeld  zu  d.  Inschr.).  3,  12565 
(aus  dem  Gerölle  eines  Steinbruches)  Herculi 
et  Silvano  vexilatio  l(egionis)  XIII  g(emina.e) 
Ant(oninianae)  usw.  14354^*  (aus  einem 
Steinbruche)  Silvan(o)  sacr.  usw.  {v.  Domaszewski 
zieht  auch  die  Inschrift  Ep)hem.  epigr.  7 nr.  968 
Dibus  Herculi  et  Silvano  F.  E.  . . . Primus  cu- 
(stos)  nr(morum)  qyro  se  et  vexilatione  hierher). 
Die  Inschrift  13,  8033  (Bonn)  Deo  Silvano  c(o)- 
ho(rs)  VIII  (centuria)  Honoratiana  contiber(na- 
les)  signiferi  v.  s.  l.  wn,  auf  Brohler  Tuff  ge- 
schrieben, bezieht  sich  offenbar  auf  die  Ar- 
beiten in  den  Brohler  Tutfbrüchen,  die  sich 
unter  dem  besonderen  Schutze  des  Hercules 
Saxanus  vollzogen  (s.  oben  Bd.  1,  2 Sp.  3014ff.). 
Ob  der  in  der  Inschrift  eines  Felsens  in  den 
Kärntner  Alpen  C.  1.  L.  3,  5093  S(ilvano)  saxa- 
no  aug(usto)  snc.  Adiutor  et  Secimdinus  ge- 
nannte Silv.  Saxanus  in  irgendeiner  Weise 
mit  Hercules  Saxanus  im  Zusammenhang  steht, 
läßt  sich  nicht  entscheiden  (F.  Pichler  bringt 
in  Alittheilungen  der  k.  k Central- Commission 
z.  Erforsch,  u.  Erhalt,  d.  Kunst-  u.  hist.  Denkm. 
6 [1880]  S.  48  f.  \;nd  in  Österreich. -Ungar.  Bevue 
15  [1893 — 94]  S.  307  ff.  ['Silvanus  saxanus’] 
über  den  Gott  nichts  Haltbares  bei).  Eine 
Anzahl  von  Widmungen  der  in  den  Steinbrü- 
chen Syriens  arbeitenden  römischen  Soldaten 
an  Silv.  teilt  F.  Cumont  (' Inserip>tions  latines 
des  armees  de  l'Euphrate,  in:  Acad.  royale  de 
Belgique.  Bulletins  de  la  cl.  d.  lettres  et  d.  sc. 

•mor 1907  S.  562  ff.)  mit;  Silv.  ist  indenseiben 

mit  luppiter  Optimus  Maximus  verbunden  und 
erhält  einmal  den  Beinamen  Conservator 
(1.  0.  AI.  Silvano  conservatori  Soli  devino  [!] 
usw.),  den  auch  die  Inschriften  C.  I.  L.  9,  3076. 
13,  6618  (s.  vorher)  und  3,  7087  nennen.  Cumont 
erklärt  die  Verehrung  des  Silv.  von  seiten  der 
in  Steinbrüchen  arbeitenden  Soldaten  durch 
die  Ähnlichkeit  ihrer  Arbeiten  mit  denen  der 
Holzfäller:  diese  wie  jene  schützt  Silv.  Con- 
servator vor  den  Gefahren  ihrer  Tätigkeit;  so 
sei  Silv.  überhaupt  ein  Gott  der  Soldaten, 
denen  er  glückliche  Jagd  gewähre  und  die  er 
auf  ihren  weiten  Märschen  durch  die_  Wälder 
gegen  wilde  Tiere  und  feindliche  Überfälle 
beschütze  (S.  571  f.);  vgl.  hierzu  J.  Toutain, 
Les  cultes  pa'iens  dans  Vemqnre  romain.  T.  1 . 
Paris  1907.  (=  Bibliotheque  de  l’Ecole  des  hautes 
etudes.  Sciences  relig.  Vol.  20.)  S.  264  ff',  und 
Abschn.  XVI. 

Aus  Italien  sind  uns  ebenfalls  Widmungen 
an  Felsen  und  Felsenheiligtümer  des  Silv.  be- 
kannt: C.  I.  L.  10,  6308  'w  oliveto  asperis  ru- 
pibus  obsito  euidam  earum  ad  hoc  iptsum  lae- 
vigatae  incisa  . . . supra  aedicula  ex  saxo  exca- 
vata  statuae  reciptiendae  apta  . . : [C]n.  Octa- 
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viuslus  '/!  1 [sjignttm  Silvani  nf/  | pater  cum  ,//  | 
Pitaino  [?]  filio  j consecravit,  daneben  eine  runde 
Höhlung  zur  Aufnahme  von  Wasser;  9,  2125 
(s.  die  Angaben  über  den  Fundort  in  Abschn.  II) 
Imp.  Maximino  et  Africcmo  cos.  [230  n.  Chr.J 
Silvano  Lusiano  sellarn  sintoniacis  usw.  10, 
5709.  5710  '^M.p.fere  siqma  Soram  in  regione 
q.  d.  Bava  Bossa  incisae  in  rupe  dicta  ln  Por- 
tella  della  fate' \ 5709:  ''nedicnla  in  (fua  statua 
affixa  fuif : Cultores  Silvani  cur.  31.  Alhio 
[H]iero\  5710:  ^aediculu  in  ([ua  statua  af'fixa 
fnit’’ : L.  Sabidius  31.  f.  3Ior.  ['?  etwa  Jio?».  ?] 
d.  d.  9,  5063  in  einer  unterirdischen,  in  den 
Felsen  gearbeiteten  Kammer  in  einer  Felsen- 
schlucht bei  Teramo  an  dem  Felsen  befestigt: 
A.  Numisius  3Iontanus  ex  viso  Silvano  p.  d. 
(vgl.  den  Fundbericht  von  C.  Bosa,  Di  tma 
edicola  dedicata  a Silvano  rinvenuta  presso 
Teramo,  in:  Bullettino  d.  inst.  1875  S.  44 If.). 

VIII.  In  der  ältesten  Zeit,  als  der  einsame 
Bauernhof  tief  im  Walde  lag,  war  es  natur- 
gemäß die  Wald  weide,  welche  dem  Vieh  die 
Nahrung  bot.  Daher  stellte  der  Bauer  das 
im  Schutze  des  Waldes  weidende  und  gleich- 
sam an  dem  Leben  des  Waldes  teilnehmende 
Vieh  unter  den  Schutz  des  Waldgottes,  der 
auf  diese  Weise  zum  arvorum  pecorisque  deus 
{Verg.  Aen.  8,  601)  wurde.  In  jene  Urzeit  weist 
das  in  Abschn.  I erwähnte  Opfer,  das  nach 
Cato  dem  Mars  und  Silv.  pro  hiibus  uti  valeant 
dargebracht  wird,  zurück : es  muß  im  Walde 
vollzogen  werden.  Auch  Faunus  ist  ja  ein 
Gott  der  Viehherden  (s.  Wissowa  oben  Bd.  1, 
2 Sp.  1455,  34 ff.  Beligion  S.  173i;  von  ihm 
unterscheidet  sich  Silv.  aber  dadurch,  daß  er 
nicht,  wie  jener,  als  ein  Gott  der  animalischen 
Befruchtung  und  Vermehrung  der  Herden  er- 
scheint, sondern  stets  ein  Weidegbtt  geblieben 
ist.  Bemerkenswert  ist  es,  wie  Wissowa  (Sil- 
vanus S.  90)  hervorhebt,  daß  die  gerade  im 
italischen  Kulte  des  Silv.  stark  hervortretende 
Eigenschaft  als  Beschützer  des  weidenden 
Viehes  in  der  typischen  Darstellungsweise 
keinen  Ausdruck  gefunden  hat.  Nur  in  einem 
Bildwerke  ist  der  Versuch  gemacht,  auch  diese 
Bedeutung  hervortreten  zu  lassen:  ein  Relief 
(aus  Villa  Albani")  des  Louvre  in  Paris  zeigt 
neben  Hercules  und  Diana  Silv.  in  Ärmel- 
tunika mit  Gärtnermesser  in  der  R.,  Stiefeln 
und  zur  Seite  sitzendem  Hunde,  statt  des 
Baumastes  in  der  L.  ein  pedum  und  im  Bau- 
sche des  Felles  statt  der  Früchte  ein  Lämm- 
chen haltend  [Clarac  pl.  164  nr.  63  = Beinach 
1 S.  59.  Fröhner,  Notice  nr.  24;  oben  Bd.  1,2 
Sp.  2953,  7 ff. ; der  Kopf  ist  sicher  falsch  jugend- 
lich ergänzt).  Das  pedum,  das  Silv.  auch  auf 
den  Bildwerken  C.  I.  L.  11,  699  und  5,  7146 
in  der  r.  Hand  hält,  charakterisiert  ihn  als 
Hirten;  als  solcher  wird  er  in  dem  Gedicht 
C I.L.  9,  3375  = Buecheler,  Carmina  lat.  epigr. 
nr.  250  angerufen  magne  deum,  Silvane  potens, 
sanctissime  jMstor,  und  als  Hirten  zeigt  ihn 
nach  V.  Domaszewslci  (S.  9 = S.  67)  das  Relief 
C.  1.  L.  3,  11162  ’deus  manu  sin.  haculo  in- 
nisus,  d.  instrumentum  (falcem“^  tollens,  in  cane 
currente  stat,  suh  cane  delpjhinus'  mit  der  In- 
schrift S(ilvano)  d(omestico)  sfacrum).  Den 
Beschützer  des  im  Walde  weidenden  Viehes 
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verehren  die  saltuarii:  C.  I.  L.  9,  3421  [Sijl- 
vano  sanct[o]  v.  s.  l.  m.  [CJhrestus  Oroniae 
lullittae  [!]  saltuarius  pr[o]  salute  domn[ae] 
p.  10,  1409  Communis  C.  Petroni  saltuarius 
Votum  Silvano  solvit  libes  merito.  5,  2383  (s. 
Abschn.  VI  nr.  5)  S(ilvano)  aug(usto)  s(acrum> 
C.  Ingenuvius  Helius  saltuar(ius)  Virtutis  v.  m. 

l.  p.  5548  von  zwei  saltuari  dem  Silv.  gewid- 
met (saltus  ist  Waldweide,  vgl.  Varro,  l.  l. 
5,  36.  Festus  S.  302  saltum;  Preller^  1 S.  340 
Anm.  2);  ebenso  der  pequarius  3,  13438  Sil- 
vano silvestri  Aeliiis  Tertius  pequarius  v.  s.  l.  l. 

m.  Ferner  nennen  uns  die  Inschriften  als 
Verehrer  des  viehbeschützenden  Silvanus  die 
equisiones  C.  I.  L.  3,  13370  Silvano  [p(ro)  S('a- 
lute)]  Pomini[.  .]  Decciani  prae/'/'.y  leg.  II 
ad(iutri.r)  ex  vöo  equisiones  eiu[s]  pos.;  den 
vilicus  eines  conductor  pascuum  et  salinarum 
3,  1363;  vgl.  12,  4102  mit  Add.  S.  842  Sil- 
vano  Votum  pro  arinento  und  für  die  Trag- 
und  Zugtiere  einer  Centurie  3,  3502  = 10459 
nach  3Ionimsen : Sil(vano)  silv(estri)  prto)  in- 
pedi(mentis)  (centuriae)  lul(i)  Alexfandri)  usw. 
'Noch  in  der  Kaiserzeit  steht  die  Bedeutung 
des  Silv.  als  des  Gottes  der  Viehzucht  im 
Vordergrund  seiner  Verehrung  in  den  Land- 
schaften Italiens.  Dies  lehrt  die  geographische 
Verbreitung  der  Orte,  wo  Altäre  des  Silv.  er- 
halten sind  . . . Wenn  wir  die  Verteilung  der 
Altäre  über  die  Landschaften  Italiens  ins  Auge 
fassen,  so  ist  das  gruppenweise  Auftreten  im 
mittleren  Apennin  und  an  den  Südabhäugen 
der  Alpen  ebenso  auffallend  wie  das  gänzliche 
Fehlen  oder  vereinzelte  Auftreten  in  den  Ebe- 
nen und  im  nördlichen  Apennin.  Berücksich- 
tigt man  noch,  daß  die  in  den  Städten  gefun- 
denen Steine  sich  nicht  notwendig  auf  den 
Bodenbau  beziehen,  so  kommt  man  zu  dem 
Schlüsse,  daß  Silv. -Altäre  für  die  Wirtschafts- 
formen von  Bedeutung  sind.  Wo  diese  Altäre 
Vorkommen,  sind  Weidegebiete,  wo  sie  fehlen, 
sind  Ackerflächen’  (v.  Domaszewski  S.  llff.  = 
S.  69  ff.,  der  das  sehr  umfangreiche  inschrift- 
liche Material  nach  den  Regionen  und  Orten 
geordnet  zusammenstellt). 

IX.  Im  Walde  wurzelt  die  Bedeutung  und 
Verehrung  des  Silv.  als  Grenzgott  und  als 
Schutzherr  der  ländlichen  Niederlas- 
sung. Die  Wälder  sind  die  ältesten  Grenz- 
scheiden (Preller  S.  394.  Nissen,  Ital.  Landes- 
kunde 1 S.  431),  und  der  Gott  des  Waldes  ist 
der  natürliche  Schirmherr  der  Grenzen  des  ein- 
zelnen Grundstückes  gegen  den  Wald  hin  und 
gegen  andere  Grundstücke  und  der  in  Rodungen 
angelegten,  vom  Walde  rings  umschlossenen 
Niederlassung  überhaupt  (Ilor.  epod.  2,  21  f.  et 
te,  pater  Silvane,  tutor  fhiiuin).  Das  Symbol 
dieser  Schutzherrschaft  ist  der  wachsame  Hund, 
das  Bild  des  Gottes  aber  das  Wahrzeichen  für 
die  unverrückbare  Grenze ; daher  wohnt  ihm 
die  Eigenschaft  inne,  unverletzlich  und  unver- 
rückbar zu  sein,  es  ist  sanctum  (v.  Doma- 
szewski  S.  6 = S.  64;  vgl.  die  weiterhin  im 
Wortlaut  mitgeteilte  Inschrift  C.  I.  L.  6,  579), 
und  der  Gott  selbst  erhält  eben  wegen  seiner 
Fürsorge  für  Begrenzung  und  Eigentum  den 
Beinamen  Sanctus:  Silv.  Sanctus  genoß,  wie 
die  große  Menge  der  Inschriften  zeigt,  beson- 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


847  Öilvanus  (Schützer  der  Dörfer  etcf, 


Silvanus  (in  Bädern,  Speichern  etc.)  848 


ders  in  Rom  und  in  dem  übrigen  Italien  eine 
hohe  Verehrung,  so  zwar  daß  die  Abkürzung 
S.  s.  s.  = Silvauo  sancto  sacrum  für  Widmun- 
gen sich  als  eine  allgemein  bekannte  festsetzen 
konnte  (in  Rom:  C.  1.  L.  6,  2‘.)4.  290  Ilerculi 
et  Silvano  sancto  usw.  ü4ü.  029  Silvano  et  Her- 
ciili  sanctissimiis  [!J  deis  sacru(m).  637  unter 
dem  Relief  Abschn.  II  nr.  10:  Saeruni 

sancto  Silvano  auij.  voto  suec(epto)  ex  vis(o). 
0.')3  Signum  Silrani  sanctissimi  cum  base  po-  lo 
Silit  C.  Flaminius  Telcsphor(us) . 6ü4  Silvano 

sanctissimo  usw.  055 — 001.  602  = 30807.  604 
—670.  671  = 30808.  072—074.  075  = 30810 
unter  dem  Relief  Abschn.  II  nr.  2:  [Namen  der 
Dedikanten,  dann:]  de  moneta  Silvdnum  mo- 
nolilhiim  sanct.  d.  s.  dd.  sodid.  h.  m.  670  P. 
Faficius  Ib'imigenius  sancto  Silvano  coliimcllam 
cum  lucerna  aerea  d.  d.  077.  678.  079  [s. 
Abschn.  XllJ.  080.  681.  682  = 30813.  683  Sil- 
vano deo  sancto  sacrum  M.  Mannems  Zethus  20 
sigmun  et  basim  ex  viso  giosuit  684 — 686.  687 
[an  dem  Abschn.  I beschriebenen  marmornen 
Baumstumpfe].  688 — 691.  692  [s.  Abschn.  XII], 
093  ^hasis  in  ijiia  pedes  statuac  supersunf : 
Sancto  deo  Silvano  Genio  collegi  Zeunitorum 
usw.  694  an  der  Basis  einer  Statue:  Silvano 
sanc(to)  satriumi  et  Libero  pat(ri)  usw.  695 
Sancto  Silvano  pantheo  usw.  [s.  Abschn.  XX]. 
690  Sancto  Silvano  restitutori  Vuleri  Euphra- 
nides  et  Fcrgamus  vilici  dd.  [also  doch  so 
wohl  Siiv.  Sanctus  als  restitutor  des  Vale- 
rius?]. 697  Silvano  sancto  r[est{itutori)?]  M. 
Ulpius  Agapetus  om[ni]  inpensa  sua  et  op>er[a] 
manibus  suis  effcctum  voto  suscepto  riddidit. 
2829.  2830.  3717  = 31015.  3718  = 31018.  30813. 
30911.  31014.  31010.  31020—31025.  31025a 
[unter  der  Statue  Abschn.  III  nr.  23J.  31026. 

31027.  31028  Perennis  Iiiliae  Q.  fd.  Taurines 
ser(vus)  iussu  sancti  Silvani  posiiit.  31029;  im 
übrigen  Italien:  14,  20.  52.  3456  = 0,  603.  9,  40 

2799.  3375  = Buecheler,  Carm.  lat.  epigr.  nr.  250 
V.  8 adsis  huc  mihi,  sancte.  3420.  3421.  3517. 
4877.  11,  1921.  2089.  3334.  5,  8136.  Suppl.  715 
I)(eo)  s(ancfo)  Sfilvano)  aug(usto)  usw.;  in  den 
i’rovinzen:  3,  1153.  4433  Deo  sancto  Silvano 
domestico  usw.  10999  Silvano  sancto  domestico 
r.  s.  l.  m.  7,  830.  8,  2072,  2073  und  18238:  Sil- 
vano sacr.  sanctissimo.  21626.  12,  509  mit  Add. 

5.  814;  vgl.  Ephem.  epigr.  7 nr.  928  D[eo  sancto] 
Silva[no  s(acrum)]  usw.  v.  s.  l.  l.  m.  et  donum 
hoc  do:  num(ini)  adpcrtineat;  cautiim  attigam, 
dazu  V.  Domaszewslci  S.  7 = S.  64  f.;  C.  I.  L. 

6,  650  Silvano  sacratissimo  d.  d.  usw.;  für  S.  s.  s. 

= Silvano  sancto  sacrum  vgl.  z.  D.  6,  662  = 
30807.  672.  687.  689.  3718.  31018.  11,  2689; 
dagegen  ist  in  den  Inschriften  3,  10846,  11176 
und  11308  nach  v.  Domaszeivsld  S.  6 Anm.  24 
= S.  04  Anm.  3 aufzulösen  S(ilvano)  s(ilvestri) 
s(acrum),  s.  Abschn. XIX  nr. 2 ; über  dieVerwen- 
dung  des  Beinamens  sanctus  bei  Hercules,  der  eo 
ihn  besonders  oft  erhält,  s.  oben  Bd.l,  2 Sp.2967, 

03  ff.,  und  im  allgemeinen  vgl.  über  sanctus 

V.  Domaszeirslci  a.  a.  0.,  Höfer  oben  Bd.  4 Sp. 
308  ff.  und  W.  Linie,  De  vocis  ^sanctus’  usii 
pagano  quaestiones  selectae.  Inaug.-Diss.  Kö- 
nigsberg 1910.  S.  8ff.p 

Die  Iiischrift  C.  1.  L.  0, 579  Jmperio  Silvani  ni 
qua  mnlier  velit  in  piscina  virili  descendere  si 


minus  ipsa  de  se  queretnr.  hoc  enim  signum 
sanct  um  est  zeigt  uns,  daß  man  in  den  Männer- 
bädern Bilder  des  Silv.  aufstellte;  ja  man  be- 
nannte sogar  Bäder  nach  dem  Gotte  (C.  I.  L. 
9,  2447  Eabius  Maximus  v.  c.  rector  q^rovin- 
ciae  ihermas  Silvani  vetustate  conlabsas  rcsti- 
Dfftusw.,  worunter  ein  Männerbad  zu  verstehen 
ist).  Dies  erklärt  v.  Domaszewski  (S.  7 = S.  65) 
in  der  Weise,  daß  Silv.,  der  Schutzherr  der 
Grenzen,  hier  als  Beschützer  eines  abgegreiiz- 
ten  Raumes,  dessen  Betreten  den  Frauen  ver- 
boten ist,  auftritt  (eine  andere  Auffassung  s. 
oben  Bd.  1,  2 Sp.  2955,  62  ff.  u.  vgl.  Abschn. 
XI  [Silv.  mit  Nymphen]) ; dabei  wirkt  aber  gewiß 
auch  ein  von  altersher  in  dem  Wesen  des  Silv. 
liegender  Gegensatz  gegen  alles  Weibliche, 
der  auch  im  Kultus  hervortritt  (s.  Abschn.  XIV), 
mit.  Überhaupt  wird  nach  v.  Domaszewski  Silv., 
'als  er  in  den  städtischen  Kultkreis  eindringt, 
zum  Beschützer  jener  Bäume,  deren  unbefug- 
tes Betreten  oder  Verlassen  er  hindern  soll’: 
so  des  Kerkers  {C.  I.  Ij.  13,  1780  Widmung 
einer  ara  et  signum  cum  aedicula  am  Silv.  Au- 
gustus  durch  einen  clavicidarius  carceris  pu- 
blici  Lugudunensis),  der  Speicher  (0,  588  Wid- 
mung eines  horrearius  c(o)hortis  IIL;  30813  Wid- 
mung an  Silv.  Sanctus  von  drei  horrearU  de 
horreis  Caesaris-,  14,  20  Pro  salute  et  reditu 
imp.  Antonini  Aug.  Faustinae  Äug.  liberorum- 
que  eorum.  aram  sanctae  Jsidi  numini  Sarapis 
sancto  Silvano  Larib.  C.  Pomponius  Tiirpilia- 
nus  proc(urator)  ad  oleum  in  Galbae  [nämlich 
horreis]  Ostiae  pvortiis  utriusque  d.  d.-,  51  [Ostia] 
Votum  Silvano.  [ajram  sac[omari  ad  Annjo- 
nam  aug.  Genio  [collegiij  sacomarß]  usw.,  s. 
Abschn.  XVII),  des  Kellers  (6,  700  Soli  Lunae 
Silvano  et  Genio  cellae  Groesianae  31.  Scania- 
nus  Zosa  ex  viso  posuit-,  14,  17  Widmung  eines 
cellarius  an  Hercules  und  Silv.;  'vielleicht  auch 
6,  294  Herculi  Libero  Silvano  dis  sanctis  Ti. 
luliiis  Alexander  d.  d.’),  des  Stalles  (?  6,  293 

Iussu  deorum  C.Vale[rius ] Herculi  Eponae 

Sßlvano?  aedijculam  restituit  usw.);  und  von 
Gebäuden  im  allgemeinen  (6,  3697  = 30940 
Aedeni  aramque  I.  0.  31.  et  Silvano  sancto  ce- 
terisque  düs  quorum  in  tutela  acdificium  est 
quod  a solo  refecerunt  [folgen  die  Namen] 
possessores ; 598  [Bild  des  Silv.]  Demetrius  C(ai) 
n(ostri)  s(ervus)  ex  viso  huic  [IJoco  tutela(m) 
posuit-,  13,  80 16  [Lojvi  0.  3L  et  [Helrculi  et 
[Siljvano  et  [Gejnio  domus  M.  [Sabinijus 
Nepotianus  praef.  castroruni  usw.).  Es  muß 
dahingestellt  bleiben,  ob  alle  diese  Widmungen 
in  dem  von  v.  Domaszewski  angenommenen 
Sinne  zu  erklären,  oder  ob  etwa  einzelne  der- 
selben aus  uns  nicht  erkennbaren  anderen 
Vorstellungen  hervorgegangen  sind.  Vielleicht 
gehört  hierher  auch  die  Inschrift  C.  I.  L.  6, 
31026  Silvano  sancto  sacrum  T.  Flavins  Ani- 
cetus  lociim  ita  uti  detcrminat(us)  est  fecit  et 
publicavit. 

Ein  Kern  guter,  auf  althergebrachten  Brauch 
sich  beziehender  Tradition  ist  (abgesehen  von 
der  schulmäßigen  Frage  und  der  darauf  er- 
teilten Antwort  quia  — posuit)  gewiß,  aller- 
dings in  schlechter  Fassung,  in  der  Stelle 
Gromatici  vet.  S.  302,  13  ff.  Blume-Lachmann 
enthalten:  Omnis  possessio  quare  Silvanum 
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colit?  quia  primtis  in  terram  lapidem  finalem 
püsuit.  nam  omnis  possessio  tres  Silvanos  habet. 
unus  dicitur  domesticus , possessioni  conse- 
cratus.  alter  dicitur  agrestis,  pastoribus  con- 
secratus.  tertius  dicitur  orientalis,  cui  est  in 
confinio  lucus  positus,  a quo  inter  duos  pliiresve 
fines  oriiintur.  ideoque  inter  duos  pluresce  est  et 
lucus  finis  (die  Stelle,  in  der  K.  0.  Müller,  Die 
Etrusker.  Neu  bearb.  von  W.  Deecke.  Stuttg. 
1877.  Bd.  2 S.  63  f.  und  W.  Deecke,  Etrusk. 
Eorschungen.  H.  4.  Stutt».  1880.  S.  57  ohne 
hinreichenden  Grand  etruskische  Tradition  ver- 
muten, ist  von  ähnlicher  Bedeutung  wie  die 
S.  302,  20 tf.  über  den  ländlichen  Larenkult  [s. 
Wissoiva,  Meligion  S.  148];  im  allgemeinen 
vgl.  über  den  Zustand  des  Textes  der  Groma- 
tiker Th.  Mommsen,  Die  Interpolationen  des 
gromat.  Corpus,  in:  Bonner  Jahrbücher.  Jahr- 
bücher d.  Ver.  von  Alterthumsfreionden  im 
Bheinl.  96/97  [1895]  S.  272  tf.).  Die  Erklärung 
Hartungs  {Beligion  d.  Börner  2 S.  171),  daß 
wir  uns  unter  diesen  3 Silvani  3 Standbilder 
des  Gottes  vorstellen  müssen,  von  denen  das 
eine  beim  Hause,  das  andere  mitten  in  der 
Flur  und  das  dritte  auf  der  Grenze  errichtet 
war,  trifft  ohne  Zweifel  das  Richtige.  Agrestis 
ist  uns  aus  Inschriften  als  Beiname  des  Silv. 
nicht  bekannt,  erscheint  aber  C.  I.  L.  6,  646 
Silvano  \ Lari  agresti  \ A.  iMrcius  Bro  culus  d. 
d.  in  enger  Verbindung  mit  Silv.,  mag  man 
nun  in  der  Inschrift  eine  Widmung  an  Sil- 
vanus als  Lar  Agrestis  (Preller  S.  396.  Wis- 
sotva,  Beligion  S.  153  Anm.  2 und  S.  176  Anm.  7. 
V.  Domaszeivski  S.  8 = S.  66)  oder  eine  solche 
an  Silv.  und  Lar  Agrestis  erblicken.  Die  Be- 
ziehung des  Silv.  auf  den  Feldbau  tritt  aber 
deutlich  zutage  in  dem  Opfer,  das  nach  Horaz 
(ep.  2,  1,  143)  die  agricolae  prisci  nach  der 
Ernte  der  Tellus  und  dem  Silv.  darbringen 
(s.  Abschn.  XIV),  ebenso  bei  Tibull.  1,  5,  27 f. 
illa  deo  seiet  agricolae  pro  vitibus  uvam,  pro 
segele  spicas,  pro  grege  ferre  dapem,  sofern  der 
deus  agricola  eben  Silv.  ist  (vgl.  1,  1,  13  f. 
et  quodeumque  7nihi  donum  novus  educat  annus, 
libatum  agricolam  ponitur  ante  deum).  Über- 
dies weisen  die  Ähren,  die  öfter  den  Früchten 
im  Fruchtschurz  (z.  B.  Abschn.  III  nr.  8.  15.  31. 
Abschn.  V nr.  7)  oder  in  anderer  Weise  dem 
Gotte  beigegeben  sind  (Abschn.  V nr.  2; 
nicht  ganz  sicher  Abschn.  V nr.  10)  auf  den 
Feldbau  hin  und  rechtfertigen  auch  ihrerseits 
die  von  Servius  (Aen.  8,  601)  vorgetragene 
Lehre  publica  caerimoniarum  opinio  hoc  habet, 
pecorum  et  agrorum  deum  esse  Silvanum.  Über 
Faunus  als  Schützer  des  Ackerbaues  s.  Wis- 
soica  oben  Bd.  1,  2 Sp.  1455,  25  ff.  Beligion 
S.  173.  Otto  in  Pauly-Wissowa,  Beul-Encyclo- 
pädie  Halbbd.  12  Sp.  2069,  42  ff.  Auch  orien- 
talis kommt  als  Beiname  des  Silv.  in  Inschrif- 
ten nicht  vor  ('orientalis  in  dem  Sinne  von 
a quo  fines  oriuntur  ist . . . kein  Latein’  v.  Do- 
maszeivski- S.  3 Anm.  12  = S.  61  Anm.  2),  aber 
Silv.  Domesticus  als  Schützer  des  Gehöftes 
ist  außerordentlich  oft  auf  Inschriften,  fast  aus- 
schließlich in  den  illyrischen  Provinzen,  ge- 
nannt (s.  Register  zu  C.  I.  L.  3 Suppl.  2 S.  2519  f. 
und  2666  unter  Silv.  domesticus;  außerdem:  12, 
5381;  in  6,  3714  S.  d.  d.  ex  voto  camaram  usw. 
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a novo  vesfibit  usw.  ist  wohl  nicht  S(ilvano)  d(eo) 
d(omestico),  sondern  S(ilvano)  d(ono)  d(atum) 
zu  lesen);  an  seine  Stelle  tritt  in  Dalmatien 
als  Beschützer  der  villa  Silv.  Vilicus  (s.  Ab- 
schn. XIX  nr.  2).  In  dieser  väterlichen  Fürsorge 
(pater  Silvane  bei  Hör.  epod.  a.  a.  0.  im 
Sinne  einer  der  altrömischen  Religion  eigenen 
patriarchalischen  Vorstellungs weise)  für  Haus 
und  Hof  offenbart  sich  eine  Verschiedenheit 
der  Entwicklung,  die  Silv.  und  Faunus  genom- 
men haben:  während  Faunus  zu  einem  Gotte 
des  Gaues  und  der  Landschaft  wurde,  kam 
Silv.  nicht  darüber  hinaus,  der  Gott  des  ein- 
zelnen Bauernhofes,  dessen  Grenze  er  hütet,  zu 
sein  (Bcifferscheid  im  Index  leet.  Vratisl.  hiem. 
1882/83  S.  7 f.).  Ein  Silv.,  der  als  luporum 
exactor  den  Wolf  vom  Gehöft  und  dem  wei- 
denden Vieh  abhält,  beruht  nur  auf  einer  nicht 
haltbaren,  von  Preller  (Böm.  Alythol.  2.  Aufl. 
S.  346)  angenommenen  Konjektur  von  Lipsms, 
der  in  der  bei  Nonius  S.  110  M.  s.  v.  fulgori- 
vit  erhaltenen  und  jetzt  wohl  richtig  emen- 
dierten  Stelle  des  Lucilius  (v.  644  Marx)  lu- 
corum  exauctorem  Albanum  et  fulguritarum  ar- 
boruni  die  überlieferte  Lesung  luporum  exauc- 
torem malvanum  in  luporum  exactorem  Silvanum 
verbessern  wollte,  und  durfte  nach  der  Zurück- 
weisung durch  H.  Jordan  (zu  Preller  1 S.  392 
Anm.  4)  bei  W.  Mannhardt  (Wald-  u.  Eeldkulte. 
2.  Aufl.  Berlin  1904f.  Bd.  2 S.  120;  seine  Aus- 
führungen 'Silvanus  und  Silvane’  S.  118  ff. 
stehen  ganz  unter  Prellers  Einfluß)  nicht  wieder 
als  feststehende  Tatsache  angeführt  werden. 

Die  Verehrung  des  Silv.  als  Schützer  von 
Haus  und  Hof  war  eine  so  allgemeine,  'daß 
jedes  Grundstück  seinen  eigenen  Silv.  besaß 
und  damit  sein  Kult  zu  dem  der  nach  den 
einzelnen  Häusern  individualisierten  Laren  und 
Penaten  in  die  engste  Beziehung  trat’  (Wis- 
soiva,  Beligion  S.  176,  über  die  Laren  S.  150 
und  oben  Bd.  2,  2 Sp.  1875,  65 ff.,  über  die 
Penaten  S.  145 f und  oben  Bd.  3,  2 Sp>.  1882 ff,): 
C.  I.  L.  6,  582.  630.  671  = 30808.  692  (sämt- 
lich in  Abschn. XVI  imWortlautmitgeteilt);10, 205 
(s.  Abschn.  XII).  3,  3491  [Silvajno  dornest [i]co 
et  Lar[ibusJ.  14,20  die  oben  angeführte  Wid- 
mung eines  Altars  an  Isis  Sancta,  Sarapis, 
Silv.  Sanctus  und  die  Laren  (vgl.  in  dem  unter 
dem  Relief  C.  I.  L.  9,  2125  [Abschn.  II]  erhal- 
tenen Reste  der  Widmung  die  Worte  e[t]  si- 
gnum  sculium  larafrio]  l/lf)-,  neben  den  Silv. 
Domesticus  stellen  sich  die  Lares  Domestici 
C.  I.  L.  3,  4160,  neben  den  offenbar  hierher 
gehörigen  Silv.  Casanicus  9,  2100  die  Lares 
Casanici  9,  725  (v.  Domaszewski  S.  6 = S.  64 
sieht  in  Casanicus  einen  von  dem  Namen  eines 
Grundstückes  hergenommenen  Beinamen).  Vgl. 
noch  C.  I.  L.  10,  1114  = Buecheler,  Carmina 
lat.  epigr.  nr.  258  Silvano  sacr.  AI.  Vicirius 
Bufüs  v(otum)  s(olvit)  quod  lieuit  lunianos  re- 
parare  penates  quodqiie  tibi  vovi  posui  de  mar- 
more  signum.  Bärtig  und  bekleidet,  mit  der 
Lanze  des  Lares  Praestites  und  dem  gemein- 
samen Symbole  des  Hundes  (Wissowa  oben 
Bd.  2,  2 Sp.  1872,  11  ff.)  hat,  wie  v.  Doma- 
szeivski annimmt,  der  Künstler  auf  dem  Trajans- 
bogen  in  Benevent  Silv.  Domesticus  in  bezug 
auf  die  Ansiedlung  der  Veteranen  in  den 
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Militärkolouien  des  Kaisers  neben  Diana  dar- 
gestellt {v.  Domaszeivshi,  Die  polit.  Bedeutung 
d.  Traiausbogetis  in  Benevent,  in;  Jahreshefte 
d.  Österreich.  Archäol.  Inst.  2 [18‘.)9]  S.  173if. 
= Abh.z.  rüm.  Bel.  S.  25  If.,  über  Silv.  S.  isif. 
mit  Fig.  90  = S.  36  mit  Fig.  8,  ibm  folgend 
B.  Strang.  Boman  scidpture  S.  217  mit  Taf.  64; 
E.  Betersen,  L'arco  di  Traiano  n Benevento, 
in:  Ilittheihingen  d.  Kais.  Deutsch.  Ar ch.  Inst., 
Boem.  Abth.  1 [1892]  S.  239tf.  hatte  S.  252  f. 
ötn  nume  simile  a Silrano'  vermutet;  abgebil- 
det auch  bei  A.  Aleomartini,  I monumenti  e le 
apere  d'arte  deJlu  cittd  di  Beneventu.  Benevento 
1S89.  S.  3 tf.  Tav.  16.  S.  Beinuch,  Bepnioire 
de  reliefs  1 S.  65  nr.  1 [nicht  genügend]).  Man 
benannte  den  Gott  nach  dem  Namen  des  Grund- 
stückes oder  seines  Besitzers  und  unterschied 
ihn  auf  diese  Weise  von  dem  Silv.  eines  anderen 
Grundstückes;  die  Inschriften  nennen  uns  einen 
Silv.  Caeserianensis  {C.  I.  L.  9,  2113),  Silv. 
Caminesis  (6,  690  Suncto  Silvano  Caminesi 
gewidmet),  Silv.  Lusianus  (9,  2125  Imp.  Maxi- 
mino  et  Africano  cos.  Silvana  Lusiano  sellam 
sintoniacis  usw.,  s.  Abschn.  VII),  Silv.  Naevi- 
anus (6,  645  Silvana  Naeviano  et  Hercnli  Ba- 
manilliana  Calvins  lustus  d.  d.),  Silv.  Publi- 
censianus  (9,  2126  Silvana  \ Publicensi!  \ jo  \ 
praestantjs  usw.,  d.i.  Silv.  Publicensianus  prae- 
stantissimus?),  Silv.  Settianus  {Ephem,  epigr. 
8 nr.  94),  Silv.  Staianus  (C.  I.  L 9,  1552), 
Silv.  Veturianus  (11,  3082);  vgl.  6,649  [S]il- 
vano  , /.  Jriliana  \ sacriimusw.,  wo  Gari  [Aujre- 
liana  ergänzen  will;  Spatest  autem  esse  etiam 
[Aegjriliana  vel  simile  tiamcn’  Uenzen  zu  d. 
Inschr.  (über  Silv.  Aurelianus  s.  Abschn.  XVI, 
über  Silv.  Pegasianus  Abschn.  XIX  nr.  4;  in 
derselben  Weise  erhalten  Hercules  und  Liber 
Pater,  mit  denen  Silvanus  häufig  verbunden 
wird  [Abschn.  XI],  Beinamen  nach  Grund- 
stücken, 8.  oben  Bd.  1,  2 Sp.  2957,  29  if.  2,  2 
Sp.  2026,  55  tf.  Wissowa,  Bdigian  S.  228 f.  247). 
Vgl.  noch  C.  I.  L.  3,  4440  a Silvana  | damesti. 
B.  I Magii.  l.  b.  | sacr.  Sept.  \ A.smenus  ] mil. 
leg.  Kill  g(cmi)iae)  j Ant(aninianne)  v.  s.  l.  | 

1.  ni.,  wozu  Maynmsen  bemerkt  et  3 vidctur 
nominari  daminus,  ciiius  domui  Silvanus  is  de 
qua  agitur  praesidereC . (Über  Silv.  Flaviorum 
s.  Abschn.  XV.) 

X.  In  dem  Bilde  des  Silv.  tritt  als  eiue  be- 
sondere Seite  des  Haus  und  Hof  behütenden 
Gottes  seine  Fürsorge  für  den  zur  Ansiedlung 
gehörigen  Garten  bedeutsam  hervor;  in  der 
Hand  hält  er  das  Gärtnermesser,  die  Früchte 
in  dem  Bausche  des  Felles  sind  Gartenfrüchte 
(auch  der  meistens  dai’unter  befindliche  Pinien- 
zapfen  ist  in  dieser  Zusammenstellung  eine 
Gartenfrucht,  deren  Kerne  zum  Genuß  dienen; 
die  Pinie  ist  nicht  nur  Wald-,  sondern  auch 
Gartenbaum,  vgl.  Cata  de  agri  ciilt.  48,  3 nuces 
pineas  ad  eiindern  madum,  nisi  tamquum  alium 
scrito;  V.  Hehn,  Kidturpjlanzen  und  Haus- 
thiere.  7.  Aull,  neu  hrsg.  von  0.  Schräder. 
Berlin  1902.  S.  299  tf.).  Silv.  ist  der  altrömi- 
sche Gartengott;  sein  ernstes  Wesen  bildet 
einen  auffallenden  Gegensatz  zu  dem  lasziven 
Priapus,  der  ihm  in  dieser  Bedeutung  zur 
Seite  gestellt  wurde  (s.  Abschn.  IV ; Har.  epad. 

2,  21 1.  qua  muneretur  te,  Briape,  et  te,  pater 
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Silvane.  Ovid  met.  14,  639  ff. ; Jessen  oben  Bd. 
3,  2 Sp.  2973,  28ff.).  In  den  Inschriften  kommt 
allerdings  diese  Beziehung  des  göttlichen  Wir- 
kens weniger  häufig  zum  Ausdruck.  Dem 
Gartengotte  Silv.  widmet  ein  procurator  der 
Alpes  Graiae  das  schöne  Gedicht  C.  1.  L.  12. 
103  = Bueeheler,  Carmina  lat.  epigr.  nr.  19  und 
gelobt  ihm  für  glückliche  Heimkehr  nach  der 
italischen  Heimat  tausend  große  Bäume,  offen- 
bar Gartenbäume:  Silvane  sacrn.  semicluse  fra- 
xina  (s-  Abschn.  XIV)  j et  huius  alti  summe 
ciistos  hartuli,  \ tibi  hasce  grates  dedicamus  mu- 
sicas,  I quud  nas  per  arva  perq.  mantis  alpicos  j 
tuique  hici  suave  alentis  hospites  (die  wilden 
Tiere),  | dum  ins  guberna  remq.  fungor  Cae- 
sarum,  \ tuo  favore  prosperanti  sospitas.  \ tu 
me  meosque  reduces  Bomam  sistito  \ daque  itala 
rura  te  colamus  qm.ieside:  | ego  iam  dicabo  mile 
magnas  arbores.  T.  Bamponi  Victoris  proefu- 
ratoris)  Augustor(um)  (Widmungen  an  Silv. 
pro  reditu  sind  auch  sonst  bekannt;  C.  I.  X. 
9,  2100  Pro  Salute  et  reditu  L.  Turseli  fM]a- 
ximi  1j.  Turselius  Bestuftjus  l.  Silvana  casanico 
vot.  lib.  salvit;  14,  20  s.  Abschn.  IX  in  der  Be- 
sprechung des  Silv.  als  Beschützer  abgegrenz- 
ter Räume;  in  der  Tat  kann  Silv.  ähnlich  wie 
der  Lar  Familiaris  [Wissowa  oben  Bd.  2,  2 Sp. 
1877,  36  ff.  Beligion  S.  149  f.]  bei  solchen  Ver- 
anlassungen so  recht  eigentlich  als  der  Ver- 
treter des  heimatlichen  Hauses  gelten).  Gar- 
tenbäume sind  jedenfalls  auch  gemeint  C.  I.  L. 
13,  1780  Deo  Silvana  aug(iisto)  Tib.  Cl(audius) 
Chrestus  clavic(nlarius)  carc(eris)  pfublici)  Lu- 
g(udunensis)  aram  et  signum  inter  duos  [!]  ar- 
bares  cum  aedicula  ex  voto  p)0suit.  Vgl.  C.  I.  E. 
6,  671  = 30808  Sancto  Silvana  sacr.  Eutyches 
usw.  ser(vus)  actor  d(ono)  d(edit)  hortis  Apo- 
nianis  {Laetus:  Aronianis;  zur  Lage:  0.  Blch- 
ter,  Topographie  d.  Stadt  Bom.'^  München  1901. 
S.  275)  aram  marmorea(m)  cum  suo  sibi  sigillo 
Silvani;  623  die  Widmung  eines  servus  vilicus 
hortorum  und  den  Silv.  Herbarius  3,  3498 
Silvana  erbario  Septimia  Canstantina  v.  s.  l.  m. 
Es  läßt  sich  annehmen,  daß  von  den  in  Ab- 
schn. XII  aufgeführten  für  Rom,  das  reich  an 
Gärten  war,  bezeugten  Heiligtümern  die  mei- 
sten in  Gärten  lagen,  wie  es  bei  einem  die 
Inschrift  selbst  angibt  (s.  Abschn.  XH  nr.  4), 
bei  einigen  anderen  vielleicht  aus  dem  Fund- 
orte zu  schließen  ist  (Abschn.  XII  nr.  7.  9.  10)., 
XI.  Silv.  als  ländlicher  Gott,  wie  wir  ihn  im 
vorstehenden  kennen  gelernt  haben,  wird  nach 
Ausweis  von  Schriftstellerzeugnissen,  Inschrif- 
ten und  Bildwerken  vielfach  mit  anderen  be- 
deutungsverwandten Gottheiten  zusammen  ver- 
ehrt. Auf  enger  Wesensverwandtschaft  beruht 
die  Verbindung  von  Silv.  mit  Mars  bei  dem 
schon  wiederholt  (Abschn.  I.  VHI;  s.  besonders 
Abschn.  XIV)  erwähnten  Opfer  für  die  Ge- 
sundheit der  Rinder;  denn  der  Erdgott  Mars 
erscheint  hier  nicht  in  seiner  späteren  Bedeu- 
tung als  Kriegsgott,  sondern  in  seiner  ältesten 
Form  als  Herr  des  Naturlebens,  als  Gott  des 
Wachstums  und  Gedeihens  der  Gewächse  und 
Herden,  wie  er  vom  Landmanue  bei  der  Lu- 
stration der  Felder  angefleht  wird,  Seuchen, 
Miß  wachs  und  Verwüstung,  Hagelschlag  und 
Unwetter  vom  Grundstück  fernzuhalten,  Früchte 
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und  Getreide,  Weinstock  und  Baumpflanzungen 
gedeihen  zu  lassen,  Hirten  und  Herden  sowie 
die  ganze  Hausgenossenschaft  gesund  zu  er- 
halten {Cato  de  agri  cult.  141,  2 f. ; der  so  an- 
gerufene Mars  kann  unmöglich  ein  Kriegsgott 
sein,  wie  Wissoiva,  lieltgion  S.  130  '‘Mars  ist 
den  Römern  nie  etwas  anderes  gewesen  als 
Kriegsgott’  erklärt;  über  die  älteste  Bedeutung 
des  Mars  vgl.  Hartung,  Religion  d.  Römer  2 
S.  169tf.  Preller  S.  339  if.  Reifferscheid  im 
Index  lect.  Vratisl.  a.  a.  0.  S.  6f.  W.  Mann- 
hardt, 3Iythol.  Forschungen.  Straßburg  1884. 
[=  (Quellen  u.  Forschungen  z.  Sprach-  u.  Cul- 
turgesch.  d.  german.  Völker  51]  S.  160  ff.).  Über 
einen  angeblichen  Silv.  Martins  s.  Abschn.  XVII. 
Eine  besonders  häufig  vorkommende  Verbin- 
dung ist  die  von  Silv.  mit  dem  ländlichen 
Hercules,  vgl.  die  Reliefs  Abschn.  II  nr.  12.  13. 
Abschn.  V nr.  1 und  die  ausführliche  Dar- 
stellung oben  Bd.  1,  2 Sp.  2950  ff.  (wo  die  In- 
schriften C.  I.  L.  6,  30911  Herculi  s(aneto)  s(a- 
crimi).  Silvano  s(ancto)  sfacriim)  usw.  30802 
= 629.  3,  12565  nachzutragen  sind).  Ein  von 
Winckelmann  angenommener  Hercules  Silv. 
hat  jedoch  nicht  existiert  (Sp.  2963,  43  ff.);  die 
irrige  Annahme  E.  Q.  Viscontis  {Monumenti 
Gabini  della  villa  Pinciana  pubbl.  per 
cura  del  Dr.  G.  Laims.  Milano  1835.  S.  151) 
und  0.  Jahns  {Arch.  Beiträge  S.  63  Anm.  4),  daß 
die  Inschrift  C.  I.  L.  6,  30738  = Buecheler,  Car- 
mina  lat.  epigr.  nr.  23  Hercules  [i Jnvicte  san[c]te 
Silvani  nepos,  hic  adfvjenisti:  ne  quid  hic  fiat 
malfi]  an  Hercules  Silv.  gerichtet  sei,  beruht 
auf  der  falschen  Lesung  Viscontis  Hercules  in- 
victe  sancte  Silvane  usw.  (ausführlich  besprochen 
oben  Bd.  1,  2 Sp.  2991,  29  ff.;  vgl.  v.  Domaszeivski 
S.  14  Anm.  130  = S.  73  Anm.  1).  Die  Bd.  1,  2 
Sp.  2954,  64  ff.  ausgesprochene  Vermutung, 
daß  Hercules  und  Silv.  im  öffentlichen  Kult 
verbunden  worden  seien,  ist  insofern  nicht  halt- 
bar, als  es  in  Rom  einen  öffentlichen  Kult  des 
Silvanus  nicht  gegeben  hat,  s.  Abschn.  XII. 
Sodann  erscheint  Silv.  mit  Tellus  verbunden 
bei  dem  in  Abschn.  IX  erwähnten  Opfer  beim 
Erntefest  {Hör.  ep.  2,  1,  143;  Näheres  in  A.b- 
schn.  XIV),  mit  Terra  Mater  {C.  I.  L.  3,  1152, 
8.  oben  Bd.  1,  2 Sp.  2950,  57  ff.)  und  in  beson- 
derer Beziehung  auf  den  Weinbau,  der  in  dem 
Bilde  des  Gottes  durch  die  im  Fruchtschurz 
meistens  nicht  fehlende  Weintraube  angedeutet 
ist,  mit  Liber  Pater  {C.  I.  L.  6,  294  Herculi 
Libero  Silvano  düs  sanctis  usw.  694.  707  Sol(i) 
Serapi  lovi  Libero  patri  et  Mercurio  et  Sil- 
van(o)  sacr.  usw.  9,  3603  Sign(a)  Lib(eri) 
patris  et  Silvani  II  Caesi(us)  Festus  usw.  11, 
6317.  12,  3132  [D]eo  Silvano  et  Libero  patri 

et  Nemauso  [s.  über  diesen  oben  Bd.  3,  1 Sp. 
114  f.]  usw.  3,  633  I Weihung  von  Statuen  des 
Silv.,  Hercules,  Mercurius,  Liber,  s.  Abschn. 
XVII.  3923  Süvanfo]  aug.  sac.  et  Lfibcro?] 
pfatri?]  usw.  3957  Libero  patri  et  [Silvano] 
dom(estico)  usw.;  vgl.  Wissoiva  oben  Bd.  2,  2 
Sp.  2026,  38 ff.);  bei  einer  im  -Jahre  1889  in 
Rom  gefundenen,  durch  die  Widmung  Silvano 
d.  0.  gesicherten  kleinen  Silvanusherme  {G.  Gatti 
in  Notizie  degli  scavi  1889  S.  186  und  im  Bul- 
letino  d.  commiss.  archeol.  com.  1889  S.  207) 
erinnert  der  Epheukranz  auf  dem  Haupte  an 
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Liber  (vgl.  Wissoiva  oben  Bd.  2,  2 Sp.  2029, 
24  ff.).  Ferner  wird  Silv.  mit  den  Göttinnen 
der  Gedeihen  und  auch  Gesundheit  spendenden 
Quellen,  den  Nymphen,  vereint  (vor  allem  auf 
den  beiden  Reliefs  Abschn.  II  nr.  13  und  Ab- 
schn. V nr.  1 ; auf  Inschriften:  C.  I.  L.  11,  3289 
Apollini  Silvano  Nymphis  Q.  Licinius  Nepos 
d.  d.  und  3294  Aqjollini  Silvano  Asclepio  Nym- 
phis sacrum  [L.f  Aiatins  Phoebus  usw.;  beide 
Widmungen  beziehen  sich  mit  den  an  Apollo 
[3285.  3296],  an  Apollo  und  die  Nymphen  [3286 
, — 88]  und  an  die  Nymphen  [3290]  gerichteten 
Widmungen,  die  mit  Ausnahme  von  3294  und 
3296  auf  Weihegefäßen,  die  im  Wasser  gefun- 
den worden  sind , stehen , auf  die  warmen 
Quellen  [sog.  Aquae  Apollinares]  bei  Vicarello 
in  Etrurien  am  Sabatinersee,  vgl.  C.  I.  L.  11, 
1 S.  496;  s.  das  in  Abschn.  IX  über  das  Ver- 
hältnis des  Silv.  zu  den  Männerbädern  Gesagte 
und  oben  Bd.  1,  2 Sp.  2955,  62ff. ; Silv.  als 
Heilgott  s.  Abschn.  XIV ; über  die  Verbindung 
von  Silv.  und  Nymphen  in  den  illyrischen  Pro- 
vinzen s.  Abschn.  XIX  nr.  2). 

XII.  Einen  Staatskult  des  Silv.  hat  es  in 
Rom  nicht  gegeben;  der  römische  Festkalender 
kennt  kein  Fest  des  Gottes,  wir  wissen  nichts 
von  Priestern  des  Silv.,  auch  nichts  von  einem 
öffentlichen  Tempel  (der  in  der  Inschrift  C.  I.  L. 
6,  377  Aram  lovi  fulgeratoris  [!]  ex  precepto 
deorum  Montensium  [s.  Henzen  zu  d.  Inschr.] 
Val.  Crescentio  usw.  et  Aur.  Exuperantius  sa- 
cerdos  Silvani  usw.  dedicaveriint  genannte  Silv.- 
Priester  ist  natürlich  kein  sacerdos  publicus; 
die  Inschrift  gehört  dem  Mithraskult  an,  s. 
Abschn.  XX).  Allerdings  sind  uns,  fast  nur  aus 
Inschriften,  eine  ganze  Reihe  von  römischen 
Heiligtümern  des  Gottes  bekannt,  aber  es 
bedarf  keiner  weiteren  Erörterung,  daß  diese 
alle  private  Stiftungen  sind: 

1)  Ein  Heiligtum  auf  dem  Collis  hortorum 
an  der  Stelle  der  früheren  Villa  Ludovisi: 
C.  I.  L.  6,  30985  Numini  dom.  aug.  T.  Marius 
Processus  signum  dei  Silvanfi]  [fehlen  2 Zei- 
len] aedem  ipsius  marmoratam  a solo  sua  pe- 
cunia  fecit  [ejt  templum  marmorifs]  stravit 
idemq.  dedic.;  31025  Hfeo)  s(ancto)  Silvano 
Eutychus  p.  (beide  Inschriften  1887  an  der 
Stelle  der  abgebrochenen  Villa  gefunden);  da- 
zu kommen  6,  583  Rasis  marmorea  in  qua  ho- 
minis et  canis  vel  pantherae’’  [!]  '^pedum  reli- 
quiae  supersunt’ : Silvano  sacrum  P.  Aelius  Aug. 
l.  Philumenus,  310  cippus  Silvano  custodi  Pa- 
pirii,  auf  der -Rückseite  Eilßavm  cpvla-m  Ha- 
TtsiQLoi  (zusammen  gefunden  mit  309  Herculi 
defensori  Papirii,  Rückseite  HgaVlsL  als^ind.- 
■na  HdTCSigioi,-,  irrefühi-ende  Angaben  G.  Gattis 
über  310  in  Notizie  degli  scavi  1888  S.  627 f., 
das  Richtige  bietet  Gatti  im  BuUettino  d.  comm. 
arch.  com.  1888  S.  402,  vgl.  Ch.  Hülsen  im 
C.  I.  L.  6,  4,  2 S.  3004  zu  310)  und  die  aedi- 
cula  Abschn.  II  nr.  7 mit  der  Inschrift  6,  640 
Silvanus  custos,  sämtlich  früher  in  Villa  Ludo- 
visi. Vielleicht  stand  an  jener  Stelle  also  ein 
Heiligtum  des  Silv.  Custos  (zum  Beinamen 
custos  vgl.  in  dem  in  Abschn.  X mitgeteilten 
Gedichte  des  Prokurators  et  huius  alti  summe 
custos  hortuli  und  6,  31005  auf  einer  Basis 
Avianius  Vindicianus  v.  c.  custodi  suo  d.  i.  Silv., 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


855  Silvanus  (Kulte  in  Eoin) 

wie  zwei  emporblickende  Hunde  neben  der 
Inschrift,  zu  jeder  Seite  einer,  erkennen  lassen; 
die  Basis  wird  eine  Statue  des  Gottes  getragen 
haben).  Zur  Lage  s.  <).  liichter,  Topogr.‘‘‘  S. 
267  nr.  3. 

2)  C.  I.  L.  6,  3714  = 31007  L . . n iiO)i  molta 
distanzu  dalV  emicido  didle  terme  Diodeziane’’ : 

S.  d.  d.  [wohl  S(ilmno)  d(ono)  d(ittuiii)]  ex 
voto  cumarum  et  poreten  suin  i}ipendis  a novo 
vestibit  (^rescentian(Hfi)  actor  Orfdi  c.  p.  (vgl.  i 
Cie.  Verr.  4,  122  iis  aiitem  talndis  inferiores 
tcmpli  pMrrietes  vestiehanfiir  und  zur  Lage  0.- 
Richter,  Topogr.-  S.  29.5). 

3)  Die  drei  in  der  Nähe  der  Constantins- 
thermen  am  Quiiänal  zusammen  gefundenen 
Inschriften  ('.  [.  L.  6,  31020  Suncto  Silvano 
aram  restituit  C.  Can[i] nius  Anthus,  31021  I). 
d.  T.  Flavins  Sabinas  Sdvano  sanefo  und  31022 
(Bruchstück  mit  dem  Namen  des  Silv.)  berech- 
tigen zu  der  Annahme,  daß  in  jener  Gegend  s 
ein  Heiligtum  des  Silv.  bestanden  habe  (vgl. 
G.  (ratti  in  Notizie  degli  scari  1887  S.  108  f. 
und  im  Bullettino  d.  commiss.  archeol.  com. 
1887  S.  162,  zur  Lage  R.  Lanciani,  Forma  ur- 
bis  Romue.  Mediolani  1893 — 1901.  Taf.  22. 
O.  Richter,  'Topogr.- li.  PJd.  H.  Jordan,  Topogr. 
d.  Stadt  Rom.  Bd.  1,  Abt.  3 S.  420). 

4)  C.  I.  L.  6,  Ö43  'in  vei'ticc.  niontis  Aventini 
ubi  templum  S.  Ralbinae  . . . inrentus  . . . in 
rinea  ad  Ihcrmas  Antoninianas’’:  Niimini  domus 
aagast.  et  san[cti  Silva)ii]  salniaris  sacr.  imp. 
Caesar.  Nervae  Traiani  optinii  [aug.  Germ. 
Dajcici  imagine(m)  arg(enteam)  parastaticas 

cum  suis  ornamentis  et  regidis  et  [. 

ejt  concamerationc  ferrea  (\  hdius  Nymphius 
dece  anmdis  (d.  i.  decennalis)  sua  [pecunia  po- 
suijt  donumepiie  dedit  in.  templo  sancti  Silvani 

salafaris  qnod.  cst  in  ho[rtis ]t  prae- 

dio  suo  dedicavitque  idibus  lanuaris  L.  Vip- 
stano  Messida  [M.  Redone]  cos.  (115  n.  Chr.); 
659  'reperta  . . . in  vinea  dom.  de  Boccapadidis 
sab  aede  D.  Balbinae  e regione  S.  Gregorii’’ : 
S(dvis  Augfg.J  invictis  sancto  Silvcnio  saerum 

T.  Aelius  Tryffojn  sacerdos  S<dis  invicti  ex 
ciso  fecif;  zur  Lage  vgl.  Jordan,  Topofjr.  a.  a.  0. 

S.  189. 

5)  C.  1.  L.  6,  30940  'ura  ex  lapide  Tiburtino 
cjossa  in.  sacrario  exigao  aedium  antiqaarum. 
sdarum  sub  monte  qui  dicitur  J.)dla  Giustizia' : 
Aedem  nramque  1.  0.  M.  et  Silvano  sancto  cc- 
tcris([ue  diis  quorum  in  tutela  aedficiiim  est 
quod  a solo  fecerxmt  [folgen  die  Namen]  pos- 
sessores  (s.  dazu  Abschn.  IX). 

6)  C.  /.  L.  6,  626  'in  pavimento  arae  maioris 
S.  Alarcf:  Silvano  sacrufm,]  C.  Vettennius  usw. 
uediculam  diruitam  a novo  refeccrunt  et  d.  d. 

7)  C.  I.  L 6,  680  ' epistylium  marm.  integrum 
in  hortis  (.'ampunis  prope  iMteranund : Silvano 
fecerunt  pro  sua  suhlte. 

8)  C.  I.  L.  6,  31024  'parva  ara  marmorea 
rep.  rnter  qiontem  Sixti  et  villam  Farnesinam': 
Silvano  sancto  M.  (Juppius  Anthus  aram  aedem 
maccriam  d.  d. 

9)  C'.  [.  Jj.  6,  30930  ' fragmentum  epistylii 
■marmorei  eff'ossum  via  JMerulana  prope  aulam 
pictam  hortorum  Maeceyiatis’’ : Jovi  Silvan[o  voto] 
suscepto  SeleucufsJ. 

10)  C.  /.  A.  6,  657  'in  nemore  praedii  nob. 
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matronae  Paullae  de  Alatthaeis  prope  viam 
OstiensenJ:  R.  Aelius  Aug.  lib.  Silvano  sancto 
Cullinicus  'Tritic.  d.  d.;  658  Bruchstück  eines 
cippus,  in  der  Inschrift  heißt  es  [deo  sancto 

SJilvano  [ ]mes  /"....  .Jrius  [.  . . . mjar- 

more  [.  . . ex  votjo  sus[cept.o  et  solutjo  d.  d. 
[.  . . dedicavjitqne  /’....  A]ug.\  'illo  loco  su- 
qjercsse  vestigia  tempdi  Silvani  notat  Fabretli’. 

11)  C.  I.  Ij.  6,  692  'e  regione  nunc  S. 

0 Cosmati:  ubi  prope  viam  quae  ad  portam  Aure- 

liam  ducit  inventus  est  lapns’’-.  ['JJrypiio  templum 
[Silvano]  ex  vuo  a solo  in.pendiis  [suis]  resti- 
tuit usw.,  darauf  folgt  die  Widmung  Silvano 
sancto  sacro  usw.  Cn.  Turpilius  Tropliimus  voto 
succepto  aram  de  suo  d.  d. 

12)  C.  I.  L.  6,589  (Fundort  unbekannt)  Sil- 
vano sacr.  On.  Antonius  Cn.  f.  Fuscus  aediculam 
cum  ara  et  cratera  d.  d.  idemque  dedicuvit  (zu 
der  cratera  vgl.  6,612  Onesimus  Atili  collegio 

0 Silvani  cratera. m cum  sua  basi  donum  dedit 
und  581  'vas  ex  lapide  Tiburtino ; in  margine 
superiore’ : Silvano  saerum  usw.). 

13)  C.  I.  Ij.  6,656  (Fundort  unbekannt)  Sancto 
Silvano  Abascantius  Aug.  lib.  Atimetianus  ampli- 
ato  podio  marmora  reliq.  quae  defuer.  adiecit  et 
aedem  opere  signin.  inposuit  in  qua  consacravit 
signa  Silvani  Jovis  Volcani  Apjollinis  Asclipi 
JJeanae  item  typum  et  pavimentum  graecense 
ante  qjodium  eiusd.  p.  XjCIV. 

0 14)  C.  I.  L.  6,  679  (Fundort  unbekannt)  Sil- 

vano sancto  saerum  Heuretus  usw.  aedem  [s(uaj 
■p(ecunia)]  a solo  rest[it]uerunt  signumque  Sil- 
vani usw.  posuerunt. 

15)  Flav.  Vopiscus,  Tac.  17,1  Omina  imperii 
Tacito  haec  fuerunt:  fanaticus  qtiidam  in  templo 
Silvani  tensis  membris  exclamavit  Hacita  pur- 
pura,  tacita  purpura’  idque  septimo;  Wissoira 
{Religion  S.  175  Anm.  5)  meint,  daß  sich  diese 
Stelle  vielleicht  auf  das  Heiligtum  nr.  1 bezieht. 

0 16)  Auf  ein  Heiligtum  ist  wohl  zu  beziehen 

C.  I.  L.  6,  610  (Fundort  unbekannt)  Liico  Sil- 
vani scyphum  marmore  incluso  inpensa  sua  C. 
Julius  Abascantus  donum  dedit  et  maceriem 
corrupta(m)  inpensa  sua  restituit  (zum  scyphus 
vgl.  V.  Domaszewslei  S.  3 Anm.  9 = S.  60  Anm.  3). 

17)  I>ie  Inschrift  C.  J.  Jj.  6,  576  (Fundort 
unbekannt)  Extra  hoc  Urnen  aliquid  de  sacro 
Silvani  eft]^rre  fas  non  cst  wird  man  am  besten 
mit  Wmso«'«  {Religion  S.  175  Anm.  4)  auf  ein 

0 Heiligtum  des  Gottes,  nicht  auf  einen  lucus 
{H.  Jordan  zu  Rreller  S.  396  Anm.  2.  v.  Do- 
maszeicsld  S.  3 Anm.  10  = S.  60  Anm.  4)  be- 
ziehen. 

18)  Aedicula  des  Hercules,  der  Epona  und 
des  Silv.?  Siehe  oben  Bd.  1,2  Sp.  2950,  68  ff. 
und  Abschn.  IX. 

Die  von  coUegia  Silvani  in  Rom  errichteten 
Heiligtümer  s.  in  Abschn.  XVII. 

Die  Annahme,  daß  Kaiser  Domitianus  beim 

D achten  Meilensteine  der  Via  Appia  einen  Tempel 
des  Hercules  und  Silv.  erbaut  habe,  ist  irrig, 
s.  Bd.  1,  2 S]u  2954,  66  If.  Aus  der  Inschrift 
C.  J.  Ij.  6,  623  'in  colle  hortorum  (monte  Rin- 
cio)’:  Silvano  saerum  Tychicus Glabrionis  n (ostrij 
ser(vus)  vilicus  hortorum  deswegen  auf  ein  in 
den  Gärten  des  Collis  hortorum  gelegenes 
Heiligtum  zu  schließen,  weil  '. . . sono  ancora 
visibtli  ncl  marmo  le  incassature  delle  grappe 
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'metalliche  dcstinate  a sorregerlo'  (R.  Ä.  Lanciani 
im  Bullettino  d.  inst.  1868  S.  119  f.  und  danach 
H.  Kiepert  & Ch.  Huelsen,  Formae  urbis  Romae 
ant.  Berol.1896.  S.65;  ganz  irrtümlich  0.i?ic/;fer, 
Topogr.^  S.  266:  'Ein  auf  dem  Gebiete  dieser 
Gärten  liegendes  Sacellum  Silvani  nennt  die 
Inschrift  6,  623’)  gebt  doch  wohl  nicht  an; 
ebenso  fehlt  es  bei  den  Inschriften  C.  I.  L. 
6,  673  'm  liortis  S.  Sahne  in  monte  Äveniino^: 
Sanc(to)  Sücano  ex  voto  T.  Flavins  Nicephor(us) 
d.  d.  und  31012  ^niagna  basis  . . . in  horto  ad- 
nexo  aedi  S.  Sabae  in  Aventino’:  Silv[ano] 
castren[si  ...  -7  (über  diesen  s.  Abschn.  XVI) 
Carpo[phorusJ  Gaetulici  [Aug.  n.]  dispens(a- 
toris)  vic[arius]  d.  d.  an  einem  hinreichenden 
Grunde,  um  aus  ihnen  mit  Kiepert  u.  Hülsen 
(a.  a.  0.)  und  0.  Richter  (a.  a.  0.  S.  209)  auf 
ein  Heiligtum  zu  schließen;  und  bei  der  In- 
schrift 6,  635  = 30805  'rej).  in  colle  Quirinali 
pone  ad  S.  Susannae,  in  hortis  Barberinis’’  bei 
den  Diocletiansthermen  Silvano  aiifg.)  sacrum 
C.  luHus  Castrensis  ex  voto  ist  die  Angabe, 
daß  sie  auf  einem  ^ operculwm  capltellatiitK 
stehe  (so  635),  wonach  sie  als  Rest  eines  Heilig- 
tums betrachtet  werden  könnte,  falsch:  es  ist 
vielmehr  eine  Basis  (30805),  die  keinen  Rück- 
schluß auf  ein  Heiligtnm  gestattet  (damit  fällt 
die  Annahme  eines  solchen  durch  Kiepert  u. 
Hülsen  a.  a.  0.  und  0.  Richter  a.  a.  0.  S.  295). 
Das  von  Plinius  {n.  h.  15,  77)  erwähnte  simu- 
lacrum  Silvani  unterhalb  des  Saturnustemxiels 
in  Rom  wird  man,  wie  die  vorstehend  auf- 
geführten Heiligtümer,  mit  Wissowa  {Religion 
S.175)  als  eine  private  Weihung  ansehen  müssen 
(s.  über  dasselbe  Abschn.  XX). 

Auch  aus  dem  übrigen  Italien  sind  uns 
eine  Reihe  von  Heiligtümern  des  Silv.  durch  In- 
schriften bekannt:  C.  I.  L.  10,205  (Grumentum) 
Silvano  deo  sacr.  Q.  Vibiedius  Pliilargyrus  mi- 
nist(er)  Lar  (um)  aug(ustorum)  et  aug(ustalis) 
Merc(urialis)  tectum  mensam  lapid(earn)  aram 
voto  suse(epto)  e.  m.  d.  s.  p.  f.  (zu  der  mensa 
vgl.  5,815  Silvano  sacr[u]m  sectores  materiarum 
Aquileienses  et  incolae  posuerunt  et  mensam; 
Marquardt,  Staatsverwaltung  3^  S.  165f.  V/is- 
sowa,  Religion  S.  406).  6558  (Velitrae)  Silvano 
sacrum  aediculam  fecit  a no[v]o  P.  Maianus 
lanuarius.  11,2689  (Volsinii)  S(ilvano)  s(ancto) 
s(acrum)-  C.  Vettius  Primitivus  basem  cu[m] 
aedicu[la]  Sil[vani]  restfituit],  3733  (Lorium) 
Silvano  sac(rum)  L.  Gavius  Agaiho  de  solo  resti- 
tuendum  cur(avit)  vol(untate)  L(ucii)  n(ostri) ; 
s.  die  Pelsenheiligtümer  in  Abschn.  VII  und 
die  von  collegia  Silvani  errichteten  Heilig- 
tümer in  Abschn.  XVII.  Die  Heiligtümer  in 
den  Provinzen  finden  in  Abschn.  XIX  ihre  Er- 
wähnung. 

XIII.  Neben  die  Erwähnungen  von  Silv.- 
Heiligtümern  in  den  Inschriften  stellen  sich 
solch  evon  Weih  bildern  des  Gottes;  in  Rom: 
C.  I L.  6,  596  P.  Cornelius  Faustus  Silvanum 
cum  base  d.  d.  usw.  615  P.  Quintius  Zosimus 
d.  d.  usw.  signuin  Silvani  marmoreum,  zugleich 
sagt  der  Weihende  item  Silvanum  anticnm  vexa- 
tum  de  suo  refecit.  617  A.  Satrius  Urbicus  usw. 
Silvanum  ex  voto  posuit.  621  Thallus  agitator 
usw.  ilominum  Silvanum  de  suo  posuit  item  de- 
dicavit.  622  Voto  suscepto  Tropus  Pomponiae 
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Galeriae  signum  Silvani  cum  basi  inpensa  sua 
posuit  usw.  632  . . . Silvanum  augustum  familia 
restituit  usw.  636  Silvanum  aug.  collegio  C.  lu- 
lius  Florentinus  d.  d.  648  . . . Marcio  lib.  pro- 
c(urator)  usw.  Silvano  deo  praesenti  efftgiem  usw. 
instituit  consecravitque.  653  Signum  Silvani 
sanctissimi  cum  base  posuit  C.  Flaminius  Te- 
lesphor(us).  656  signa  Silvani  Jovis  Volcani 
Apollinis  Asclepi  Deanae  in  einer  aedes,  s. 
Abschn.  XII  nr.  13.  671  = 30808  Ser.  actor  d. 

d.  usw.  aram  marmoream  cum  suo  sibi  sigillo 
Silvani.  675  = 30810  (Relief  Abschn.  II  nr.  2) 

. . . Silvanum  monolithum  sanct(um)  d.  s.  dd., 
womit  die  Dedikanten  wohl  das  Relief  meinen. 
679  . . . aedem  [s.  p.J  a solo  rest[it]uerunt 
signumque  Silvani  usw. posuerunt,  s.  Abschn.  XII 
nr.  14.  683  Silvano  deo  sancto  sacr.  M.  Man- 

neius  Zethus  signum  et  basim  ex  viso  posuit. 
3710  = 31002  (plinthus  statuae)  Silvanum  cum 
basi  P.  Aelius  Aug.  lib.  Glaphyr(us)  d.  d,  30985 
...  T.  Marius  Processus  signum  dei  Silvan[iJ 
usw.,  s.  Abschn. XII  nr.  1.  31011  C.  Statilius  Ser- 
vatus  imperio  Silvanum  posu(it) ; im  übrigen 
Italien:  14,  53  G.  Atilius  usw.  signum  Silvani 
dendrophoris  Ostiensibus  d.  d 3456  = 6,  663 
Sancto  Silvano  usw.  Sex.  Attius  Dionysius 
sig(num)  cum  base  d.p.  9,1551  Silvano  signum 
cum  base  usw.  3375  = Buecheler,  Carmina  lat. 
epigr.  nr.  250  v.  9 quod  tibi  pro  meritis  simu- 
lacrum  aramq.  dicavi.  3603  Sign.  Lib(eri)  pjatris 
et  Silvani  II  usw.  10, 1114  = Buecheler  nr.  258 
. . . quodque  tibi  vovi  posui  de  marmore  signum. 
6308  [C]n.  Octavius  Jus  ///  \ [sjignum  Silvani 
usw  consecravit,  s.  Abschn.  VII  bei  Felsen- 
heiligtümern. 11,  6316  Silvani  signum  cum 
bas(i)  P(ublius)  Pisaur(ensis)  usw.  Achillas 
posuit;  in  den  Provinzen:  3,  633  I,  1,  5f.  eine 
statua  aerea  Silvani  cum  aede  und  I,  2,  5 ein 
signum  aer(eum) Silvanicumbasi,s.  A.häc\iTi.KWIl. 
3580  C.  Julius  Severus  . . . Silanum  [!]  pecunia 
sua  fecit.  5797  ...  deo  Silvano  templ(um)  cum 
signo  vetustate  conlabsum  Se.xt.  Attonius  Priva- 
tus  usw.  restituit.  8, 2646  Sigillum  Mercuri  Sil- 
vani [ 7 12,  1726  = Buecheler  nr.  259 

Aram  cum  sigfno]  Silvano  vexit  [in  agros]  usw., 
s.  Abschn.  XlV.  13, 1780  eine  ara  et  signum 
inter  duos  [!]  arbores,  s.  Abschn.  X.  Zu  der 
Widmung  einer  columclla  cum  lucerna  aerea 
an  Silv.  Sanctus  {C.  J.  L.  6,  676)  vgl.  die  auf 
Säulen  geschriebenen  Inschriften  6,  680  und 
686  (ebenfalls  an  Silvanus  Sanctus  gerichtet) 
und  950. 

Die  Zahl  der  erhaltenen,  durch  Inschrift 
dem  Silv.  geweihten  Altäre  ist  eine  außer- 
ordentlich große,  noch  größer  die  Menge  der 
nicht  auf  Altären  stehenden  Widmungs- 
inschriften; von  ihnen  sind  für  die  vorliegende 
Darstellung  nur  diejenigen  verwendet  worden, 
denen  irgendeine  besondere  Bedeutung  zu- 
kommt. 

Als  Gesamtergebnis  ist  aus  allen  hier  zu- 
sammengestellten auf  Silv.  bezüglichen  Resten 
einer  untergegangenen  Welt  der  Schluß  zu 
ziehen,  daß  Rom  und  mehr  oder  weniger  auch 
das  übrige  Italien  in  der  Kaiserzeit  reich  war 
an  Heiligtümern,  Altären  und  Bildwerken  des 
Gottes  und  sonstigen  Widmungen  bis  herab 
zur  einfachen  Widmungsinschrift.  Ein  von 
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diesem  Gesichtspunkte  aus  gezogener  Vergleich 
zwischen  Silv.  und  Faunus,  der  zwar  im  Staats- 
kult stets  eine  große  Kolle  gesjjielt  hat,  von 
dem  uns  aber  kein  Bild  bekannt  ist  (s.  Wis- 
sowa,  SUvantis  S.  b‘2  tf.)  und  dessen  Name  in 
Inschriften  nicht  vorkommt  (über  die  einzige 
Ausnahme  vgl.  Witssowa,  lieligion  S.  175  Anm.2), 
ergibt  die  Richtigkeit  der  Auffassung  llVssoicns 
{lieligion  S.  175),  daß  Silv.  den  Fauuirs,  aus 
dem  er  hervorgegangen  ist,  in  dem 
Gottesdienste  des  täglichen  Lebens  in 
den  Hintergrund  gedrängt  hat. 

XIV.  ln  dem  Kulte  des  Silv.  tritt  überall 
die  Einfachheit  ländlicher  Anschauungen  und 
Verhältnisse  zutage.  Die  älteste  Kultstätte 
war  natürlich  der  Wald  selbst,  besonders  die 
luci,  'Lichtungen’,  die  man  auf  der  Grenz- 
scheide dem  Gotte  zu  weihen  pflegte  {in  con- 
fmio  lucus  positns,  a quo  iuter  duos  pluresve 
fnies  oriunfur,  Gromatici  n.  a.  (.K-  über  die  Be- 
deutung von  lucus,  lucus  sacer  vgl.  A.  Hiidorff 
in  der  Gromatikerausgabe  von  Blume -Lach- 
mann Bd.2  S.260Ü'.  [^Gromatische  Institutionen^]. 
Preller  S.  110  fl'.  Marquardt,  Staatsverivaltung 
3-  S.  1511'.;  luci  des  Silv.:  Vergil,  Aen.  8,  600f. 
von  dem  Abschn.  I erwähnten  großen  Walde 
bei  Caere:  Silvano  fama  cst  veteres  sacrasse  Pe- 
lasgos,  I arrormn  peeorisque  deo,  lucumque  diem- 
que.  Silvani  lucus  bei  l’dmtus,  Auhd.  074.  760. 
Propert.  5,  4,  1 ff.  T((rpeium  neniiis  et  Tarpeiae 
turpe  sepnlchruvi  | fabor  - . . | lucus  erat  felix 
hederoso  conditus  antro,  \ multaque  nntivis  oh- 
strepit  arbor  aquis,  | Silvani  ramosa  donius. 
C.  I.  L.  0,010  Luco  Silvani  scyplmm  usw. , s. 
Abschn.  XII  nr.  16).  In  den  Gärten  des  Asinius 
Pollio  ist  eine  eigenartige  Darstellung  eines 
im  Walde  dem  Gotte  dargebrachten  Opfers 
gefunden  worden:  ’NelV  altro  pilastro  (eines 
Impluviums)  ...  si  vedeva  mezza  figura  in 
marmo  del  dio  Silvano  entro  una.  niccltia  di 
stucco  tn  forma  di  concliiglia.  quel  nume  era 
rappresentato  con  coroiia  di  qiino  e con  rozzo 
pallio,  tenendo  con  la  mano  sinistra  diverse 
qufditä  di  frutti.  il  braceio  destro  era  dipinto 
nel  miiro , e traeva  ad  inga)ino  come  facessere 
parle  deir  istesso  marmo,  e.  colla  mano  sostencva 
unu  gjiccola  falcc.  sotto  si  vedeva  colorito  un 
villico  in  atto  di  offrirgli  il  sacrificio  in  una 
forest a fgurata  da  alcuni  alberi  . . . prcsso  il 
villico  stava  l’ara  accesa , e appie  di  essa  il 
cane,  compagno  di  Silvano''  (A.  Pellegrini  im 
Jiullettino  d.  inst.  1807  S.  112).  Ein  auf  dem 
conflnium  dargebrachtes  Opfer  stellt  nach 
Peiffcrschcids  Erklärung  (S.  221  Aum.  2)  das 
oben  abgebildete  Relief  Abschn.  II  nr.  10  dar: 
das  Bild  des  Gottes  erhebt  sich  zwischen  zwei 
Pinien,  welche  die  Grenzscheide  zwischen  zwei 
Besitzungen  bezeichnen;  zum  Opfer  eilen  die 
Landleute  der  beiden  benachbarten  Grundstücke 
herbei.  Denselben  Sinn  haben  nach  Peiffcr- 
sclieid  die  beiden  Bäume  zu  beiden  Seiten  des 
Gottes  auf  dem  Mosaik  aus  Ostia  Abschn.  V 
nr.  0 ; zwischen  zwei  Bäumen  steht  Silv.  auch 
auf  dem  geschnittenen  Stein  Abschn.  V nr.  10. 
Dazu  vgl.  C.  I.  Tj.  13, 1780  Deo  Süvano  ang. 
Tib.  (1.  [CJhrestus  usw.  arani  et  signurn  inter 
duos  [!J  arbores  cum  aedicula  qiosuit.  Es  war 
überhaupt  Sitte,  Altäre  und  Bilder  des  Gottes 
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unter  Bäumen  aufzustellen:  auf  dem  Relief 
Ahschn.  II  nr.  11,  das  eine  Opferszene  darstellt, 
steht  der  Altar  unter  einer  Pinie,  ebenso  auf 
dem  Relief  Abschn.  II  nr.  12  der  zwischen  Her- 
cules und  Silv.  stehende  Altar;  das  Mosaik  aus 
Ostia  zeigt  einen  brennenden  Altar  unter  einem 
Baume,  auf  dem  Relief  Abschn.  II  nr.  6 steht 
hinter  dem  zur  r.  Seite  des  Gottes  sitzenden 
Hunde  ein  Baum,  er  fehlt  auch  nicht  in  der 
Opferszene  Abschn.  V nr.  3 und  auf  dem  Relief 
Piitschfe,  Ant.  Pildw.  4 nr.  45  (Abschn.  XVIII); 
C.  I.  L.  12,  103  = Buechcler,  Carmina  lat.  epigr. 
nr.  19  V.  1 Silvane  sacra  semicluse  fraxino  (halb 
versteckt;  'in  der  Höhlung  einer  heiligen  Esche 
als  einer  natürlichenWaldkapelleeiugeschlossen’ 
L.  Fricdlaender,  Darstellungen  aus  d.  Sitten- 
geschichte Borns  4®  S.  197).  Vgl.  zu  der  Sitte, 
Götterbilder,  Altäre  usw.  unter  oder  neben 
Bäumen  aufzustellen,  C.  Boetticher,  Der  Baum- 
kultus d.  Hellenen.  Berlin  1850.  S.  147  ff’.  Für 
das  im  Gehöfte  darzubringende  Opfer  diente 
gegebenenfalls  ein  vom  vilicus  kunstlos  her- 
gerichteter Altar  {Martial.  10,  92,  5 f.  semidocta 
■vilici  manu  structas  \ Tonantis  aras  horridique 
Silvani,  von  Preller  S.  393  Anm.  1 falsch  auf- 
gefaßt: 'wo  tonans  sein  schallendes  Rufen  im 
Walde  ausdrückt’;  vgl.  zu  derartigen  Altären 
Marquardt,  Staatsverwaltung  3^  S.  161).  Als 
Opfergabe  brachten  nach  Horaz  die  agricolae 
prisci  bei  dem  schon  erwähnten  Erntefeste 
dem  Silvanus  Milch  dar  {ep.  2, 1, 143  Tellurem 
porco,  Silvanum  lacte  piabant;  vgl.  Plin.  n.  h. 
14,  88  Bomulum  lacte,  non  vino  libasse  indicio 
sunt  sacra  ab  eo  instituta,  quae  hodie  custo- 
diunt  morem  ; zu  dem  Milchopfer  vgl.  Schwegler, 
Böm.  Geschichte  \ S.421  Anm.  5.  Wissowa,Beli- 
gion  S.  340).  Für  das  wiederholt  erwähnte 
sicher  uralte  Opfer  an  Mars  und  Silv.  ^ro  hubus, 
uti  valeant  (Abschn.  XI)  gibt  Cato  (de  agri  cult. 
83)  die  genaue  Vorschrift:  -Marti  Silvano  in 
silva  inter dius  in  capita  singula  boum  votum 
facito.  farris  L.  III  et  lardi  P.  IIII  S et  pul- 
pae  P.  IIII  S,  vini  S.  III,  id  in  unum  vas 
lieeto  coicere,  et  vinum  item  in  unum  vas  liceto 
coicere.  eam  rem  divinam  vel  scrvus  vel  Uber 
licebit  faciat.  ubi  res  divina  facta  erit,  statim 
ibidem  consumito.  mulier  ad  eam  rem  divinam 
ne  adsit  neve  videat  quo  modo  fiat,  hoc  votum 
in  annos  singidos,  si  voles,  licebit  vovere.  Der 
Ausschluß  der  Frauen  von  diesem  Opfer, 
der  bei  dem  Scholiasten  zu  luvenal  6,  447  ver- 
allgemeinert ist  (quia  Silvano  mulieres  non  licet 
sacrifcare)  und  der  den  Gott  in  einem  Gegensatz 
zum  Weiblichen  erscheinen  läßt  (s.  Abschn.  IX), 
bildet,  wie  Wissowa  (Beligion  S.  176)  hervor- 
hebt, eine  Parallele  zu  dem  Ausschlüsse  der 
Männer  von  dem  Gottesdienste  der  Fauna  oder 
Bona  Dea  (s.  oben  Bd.  1, 1 Sp.  790,  42  ff.  TTVs- 
sowa  in  Paulg - Wissowa,  Beal-Encyclop.  Halb- 
bd.  5 Sp.  688f.  Beligion  S.177f. ; vgl.  zu  diesem 
ganzen  Anschauungskreise  II  Jordan,Vindiciae 
sermonis  lat.  antiquissimi.  Ind.  lect.  Regiment. 
1882.  S.  5 ff.).  Es  ist  bemerkenswert,  daß  unter 
denWidmuugsiuschriften  an  Silv.  sich  nur  wenige 
befinden,  die  von  Frauen  ausgehen  oder  an 
denen  Frauen  beteiligt  sind  (Frauen  als  Dedi- 
kantinnen  z.  B.  C.  I.  L.  6,  581  Silvano  sacrum 
Aeburia  Artemisia  d.  d.  31003  Die)  s(ua)  p(e- 
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cunia)  aram  S(ilvano)  d(eo)  Attilia  L.  l.  Helena. 
12, 1726  = Carmina  lat.epigr.  nr.  259 

Aram  cum  sig[noJ  Silvano  vexit  (man  erwartet 
erexit)  [in  agrosj  | Crispina  dis[posito]  clnris- 
sima  [luco]  \ vota  ferens,  [solvit  guae]  Valc- 
rianiis  [ad  aram];  an  Widmungen  beteiligt: 
6,  297  Herculi  et  Silvana  ex  voto  Troplnmimms 
usw.  cum  Chia  coniuge.  592  Silvano  [.  . . .] 
L.  Casperius  A[.  . . .]  cum  Casperia  l.  [.  . .]. 
618  Sacrum  Silvano  d.  d.  Sestia  Hellas  et  L. 
Sestius  Magnus.  667  Sancto  Silvano  votum  posiiit 
Cladius  Eutydies  cum  coiugem  et  fiios  [!].  690, 
wo  als  Dedikanten  genannt  werden  Valeria 
Pro[utura  et  Marcus  Antonius  Hymetus  com 
[dis  suis;  Tibull  läßt  1,  5,  27 f.  seine  Delia  dem 
Silv.  opfern);  nur  in  Illyricum  sind  Widmungen 
von  Frauen  häufiger,  s.  Abschn.  XIX  nr.  2. 
Die  Gartenfrüchte,  die  der  Gott  seinen  Ver- 
ehrern spendet,  legt  man  als  eine  ihm  will- 
kommene Opfergabe  auf  seinen  Altar:  Relief 
Abschn.  II  nr.  12  (ebenso  vielleicht  auf  dem 
Altäre  des  Abschn.  II  am  Ende  angeführten 
Reliefs  C.  I.  L.  9,  2125;  unsicher:  Relief  Ab- 
schn. V nr.  10);  auf  dem  Relief  Abschn.  II 
nr.  10  (s.  die  Abb.)  hält  bei  dem  Opfer  ein 
Knabe  eine  Frucht,  zweifellos  ebenfalls  als 
Opfergabe,  in  der  Hand.  Tibull  (a.  a.  0.)  be- 
stimmt als  Opfergaben  für  den  Gott  pro  viti- 
bus  uvam,  pro  segele  spicas,  pro  grege  . . . dapem. 
Als  das  gewöhnliche  Opfertier  erscheint  auf 
den  Reliefs  wie  bei  luvenal  (6,  447  caedere 
Silvano  porcum)  ein  männliches  Schwein,  ent- 
weder allein  (Relief  Abschn.  II  nr.  10  und  11; 
auch  Relief  Abschn.  V nr.  2 gehört  wohl  hier- 
her; vgl.  C.  I.  L.  6,  658  cippus,  auf  dessen 
Rückseite  ein  Schweinskopf;  auf  dem  Relief 
Abschn.  II  nr.  12  gehört  das  Schwein  offenbar 
zu  Hercules,  dem  es  ebenfalls  als  Opfertier 
zukommt,  s.  Bd.  1,  2 Sp.  2965,  15  ff ) oder  mit 
einem  Widder  (Relief  Abschn.  II  nr.  6 auf  der 
einen  Seitenfläche  eine  Opferkanne  und  ein 
Widder,  auf  der  anderen  eine  Opferschale  und 
ein  Schwein;  C.  I.  L.  6,618  abgeb.  bei  Reiffer- 
scheid Tav.  d’agg.  I nr.  3:  Altar,  auf  der  einen 
Seite  ein  Widder  unter  einer  Eiche  und  ein 
Schwein);  der  Widder  kehrt  wieder  in  der  für 
Silv.  ungewöhnlichen  Verbindung  mit  einem 
Ochsen  auf  dem  Altar  C.  I.  L.  6,  697  ’retro  duo 
gui  sacrificant  in  latere  d.  aries,  in  s.  bos  ad 
aram  ducuntuV.  Vgl.  den  geschnittenen  Stein 
Abschn.  V nr.  10,  auf  dem  Silv.  einen  empor- 
gerichteten Widder,  wie  es  scheint,  an  den 
Vorderfüßen  hält.  Die  Stelle  Martials  (10, 92, 6 f.) 
Tonantis  aras  hoi-ridigue  Silvani,  \ giias  pinxit 
agni  saepe  sanguis  aut  Itaedi  gibt  offenbar  nur 
eine  ganz  persönliche  Auffassung  des  Dichters 
wieder.  Das  Relief  des  dem  Silv.  Salutaris 
gewidmeten  Altars  C.  I L.  6,  3716  = 31013 
zeigt^ Silv.  [alcem,  gerens,  adstantibus  ad  d.  cane, 
ad  s.  gallo’’ \ der  Hahn,  der  hier  offenbar  die 
Bedeutung  eines  Opfertieres  hat,  erscheint  auch 
auf  der  einen  Nebenseite  des  Altars  11,6315; 
er  ist  dem  ritus  romanus  fremd  und  wird  nach 
griechischem  Ritus  dem  Aesculapius  geopfert 
{Raul.  S.  110  in  insula.  Ter  lull.  apol.  iQ).  Silv. 
Salutaris,  an  den  auch  die  Inschriften  C.T.L. 
6,543  (s.  Abschn.  XII  nr.  4).  651.  652.  3715  = 
30800  (Relief  Abschn.  II  nr.  4).  5,5548  gerichtet 


sind,  wird  demnach  als  ein  Heilgott  aufznfassen 
sein  (s.  Abschn.  XI  Silv.  mit  Nymphen),  wäh- 
rend ohne  einen  solchen  durch  den  Hahn  ge- 
gebenen Hinweis  hier  wie  bei  Hercules  Salu- 
taris (s.  Bd.  1,  2 Sp.  2957,  3 ff.)  auch  an  den 
Schutzgottvon  collegia  salutaria(s.  Abschn. XVII) 
gedacht  werden  könnte  {Preller  S.  395  führt  den 
Beinamen  salutaris  bei  Silv.  auf  den  Schutz 
aller  zum  Hofe  gehörigen  Leute,  vor  allem  des 
10  Herrn,  zurück). 

Wie  der  Wald  die  älteste  Kultstätte  des 
Silv.  bildete,  so  bot  er  auch,  als  man  anfing 
dem  Gotte  Bilder  zu  errichten,  das  einfachste 
und  am  leichtesten  zu  bearbeitende  Material, 
das  Holz,  dar ; Holzbilder  entsprachen  so  recht 
dem  Wesen  des  Gottes,  und  es  ist  bemerkens- 
wert, daß  gerade  unter  den  erhaltenen  Denk- 
mälern des  Silv.- Kultus  zwei  Marmorbildwerke 
vorhanden  sind,  die  noch  ganz  die  alte  Holz- 
20  technik  nachahmen  {Reifferscheid  S.  222):  außer 
dem  Abschn.  I beschrie- 
benen Baumstumpf  eine 
offenbar  dem  häuslichen 
Kulte  angehörendeBüste 
des  Museo  Chiaramonti 
fabgeb.  bei  Reifferscheid 
Tav.  d’agg.  K nr.  1,  da- 
nach nebenst.  Abb.  A me- 
lung,  Die  Sciüpt.  d vatic. 

30  Altis.  1.  Mus.  Chi  aram. 
nr.  434.  Taf.  62):  ’Auf 
einer  kreisrunden  Basis- 
platte die  bekleidete 
Büste  — trajanische  Ach- 
selbüste — mit  dem 
geradeaus  gerichteten 
pinienbekränzten  Kopf 
des  Gottes;  auf  der  r. 

Schulter  der  Knoten,  auf 
40  der  1.  der  Kopf  eines 
Tierfells ; vor  der  1.  Brust 
Trauben,  Äpfel,  ein  Pinienapfel,  neben  der  r. 
ein  sitzender  Hund’  {Amelung,  der  eine  Nach- 
ahmung der  Holztechnik  nicht  anerkennt;  die 
Abb.  auf  Taf.  62  ist  ungenügend  und  macht 
Reifferscheids  Abb.  nicht  entbehrlich').  Im  Kulte 
des  Silv.  mögen  sich  Holzbilder  besonders  lange 
behauptet  haben  (vgl.  Reifferscheid  S.  221). 

XV.  Der  älteste  Verehrer  des  Silv.  ist  natür- 
50  lieh  der  Landmann,  der  ja  mit  allen  seinen 
Lebensbedingungen  unter  dem  W alten  des  Gottes 
steht.  Die  Angabe  Catos  (a.  a.  0.),  daß  das 
Opfer  pro  bubns  nicht  nur  der  Besitzer  der  villa, 
sondern  auch  ein  Sklave  darbringen  dürfe, 
muß  man  in  Zusammenhang  setzen  mit  der 
Tatsache,  daß  im  römischen  Landwirtschafts- 
betriebe besonders  die  Viehweide  ganz  in  den 
Händen  der  Freigelassenen  und  Sklaven  lag. 
Seit  alter  Zeit  wird  also  die  familia  rustica 
60  den  Silv.  verehrt  haben;  von  ihr  aus  drang 
dann  der  Silv. -Kult  in  die  familia  urbana  ein 
(vgl.  C.  I.  L.  12,1025  Silvano  famiKia.)  urb(ana) 
Atalici  Firman.) : besonders  die  stadtrömischen 
und  italischen  Ältäre  und  Widmungsinschriften 
gehen,  soweit  sich  der  Stand  des  Dedikanten 
im  einzelnen  Falle  mit  Sicherheit  bestimmen 
läßt,  mit  geringen  Ausnahmen  von  Sklaven 
und  Freigelassenen  aller  Art  aus  (vgl.  hierzu 


6)  Silvanus-Büste 
(nach  Arinali  delV  Istituto 
38  [18G6]  Tafel  K nr.  1). 


8G3  Silvanus  (Kult  d.  fam.  Caesaris) 

V.  Domaszewski  S.  1 3 ü’.  = S.  7 1 IF. ; Rom : Sklaven 
sind  die  Dedikanten  z.  B.  von  C.  I.  L C,  582.  586 
ser.  vilicus.  593.  508.  612.  615  ser.  vilicus.  616. 
621  Thallus  ayitator  L.  Avilli  Plnntae  ser.  622. 
623  ser.  vilicus  hortorum.  649  Daplnnis  disp(eu- 
sator).  ?657  (’allinicus  Tritic(i?).  662  vilicus. 
666  vilicus.  668.  672.  678  arcarius.  679  vilici. 
680.  685.  687.  688  actor.  692.  696  vilici.  3714 
= 31007  ürescentianus  actor  Orfiti.  3715  = 30800. 
9 3718  = 31018  Alypus  Eppihroditus  [!].  31010 
vilicus.  31019.  31025.  .31028;  Freigelassene,  als 
solche  ausdrücklich  bezeichnet:  583.  595.  597. 
599.  626.  644.  656.  657.  3710  = 31002.  31017. 
31029,  vgl.  14,  3456  = 6,663  Sancto  Silvano 
rot  um  ex  viso  oh  lihertatein  Sex.  Attms  Diony- 
sius usw.;  für  das  übrige  Italien  vgl.  den  Über- 
blick über  die  Inschriften  bei  v.  Doniaszeirski 
in  den  Anm.  zu  S.  11  und  12  = S.  69  und  70; 
bei  dtn  nicht  mit  lib.  bezeichneten  Dedikanten 
zeigen  meistens  die  cognomina,  die  als  Sklaven- 
namen bekannt  sind,  daß  wir  es  mit  Frei- 
gelassenen zu  tun  haben;  ein  Freigelassener 
ist  sicher  auch  der  Vergilianus  poeta  6,  638 
Sdrano  caelesti  Q.  Glitius  Felix  Vergilianus 
poeta  d.  d.,  vgl.  639  Securitati  caele[sti]  Q. 
CUftius]  Felix  Vergilianus  poeta  d.  d.;  Wid- 
mungen von  Freien  z.  B.  6,  589  Cn.  Antonius 
Cn.  f.  Ftiscus.  613  Sex.  Fompeius  Sex.  f.  Quir. 
luAns.  (>54  Cornelius  liepentimis  v.  c.  31005 
Avianius  Vindiciamis  v.  c.  5,  5007  A.  Septimius 
L.  fd.  Fah.  Mdcrinus  eqno  qmhl.  praef.  iur.  d. 
q.  q.  Brix.  13,1779  31.  Aemiliits  Laetus  a stu- 
diis  Augusti  [vgl.  Friedlaender,  Darstellungen 
1®  S.  109  f.];  der  L.  lunius  Tyco  scrih(a)  libra- 
r(ius)  aedilium  curulium  6,  296  gehört  auch 
hierher  [vgl.  Mommsen,  Staatsrecht  1®  S.  351  f. 
Friedlaender  a.  a.  0.  S.  292.  3751'.]).  Nach  einer 
familia  Flaviorum  ist,  wie  v.  Domaszewski  (S.  14 
Anm.  129  = 3.  72  Anm.  11)  erklärt,  der  Silv. 
Flaviorum  genannt  C.  I.  L.  6,  644  Silvano 
Flaviorum  Cassianus  T.  Flavi  Aug.  Uh.  Celadi 
lihertus  fecit  una  cum  Flavis  Cassiano  et  Amando 
filis  usw.  (149  n.  Chr. ; anders  Freller  S.  396 
Anm.  1 ''wozu  dann  der  Silv.  Augustus  als  Silv. 
Flaviorum  . . . kommt’).  In  den  Inschriften 
C.  I.  L.  6,  621  und  12,  1001  nennen  die  Dedi- 
kanten, die  Sklaven  sind,  den  Gott  dominus 
Silvanus,  gleichsam  als  wenn  Silv.  selbst  ihr 
Herr  wäre;  vgl.  dazu  6,069  die  Widmung  eines 
Veteranen  der  Gardetruppen  an  dominus  Si[l- 
vanus]  sanctus  deus  und  9,  2164  die  Widmung 
eines  Freigelassenen  ebenfalls  an  dominus  Sil- 
vanus. 

X’i’I.  Eine  hohe  Verehrung  genoß  Silv.  in  der 
familia  Caesaris;  nicht  nur  einfache  kaiser- 
liche Sklaven  nennen  sich  in  den  Inschriften 
als  Dedikanten  (z.  B.  C.  1.  L.  6,  614  Puteolanus 
Caesaris  n.  ser.  682  3Iaior  et  Diadumenus  Caes. 
n.  ser.  693  Sancto  deo  Silvano  Genio  collegi 
Zeunitordm  (unbekannt)  Vitalio  Aug.  n.  verna 
d.  d.),  sondern  auch  Inhaber  von  Hofämtern, 
die  teils  mit  Sklaven,  teils  mit  Freigelassenen 
besetzt  wurden:  ein  actor  (6,  671  = 30808), 
actor  Aug.  (6,  669),  Fausstines  [!]  Aug.  actor 
(11,  3732  = 6,  585),  ein  a cura  amicorum  (6,  604 
Fortiinatus  Aug.  Uh.  und  630  Ti.  Claudius  Aug. 

6.  wahrscheinlich  ein  und  derselbe 

Mann;,  adiutor  tahularius  bzw.  tahularius  ad- 
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iutor  (3,1305  und  14,49),  dispensator  (3,8684, 
vgl.  6,31012  dispens(atoris)  vic(arius)),  dispen- 
sator fisci  frumentarii  (6, 634  = 30804),  Caesaris 
horrearius  coliortis  III  (6,  588),  horrearius  de 
liorreis  Caesaris  (6,  682  = 30813),  praeco  fami- 
liae  castrensis  (6,30911;  Silv.  erhält  den  Bei- 
namen Castrensis  6,  31012  und  5,  524,  dazu 
V.  Domaszewski  S.  16  = S.  74  f.),  2^^<^ß9ustator 
Augusti  (6,  602),  procurator  (6,  648  Pro  salute 
et  incolmnitate  indulgentissimormn  dominorum 
3Iarcio  Uh.  proc(urator)  sacris  eorim  iudiciis 
gratus  Silvano  deo  praesenti  effigiem  loci  orna- 
tum  religionem  instituit  consecravitque  usw.), 
procurator  Aug.  (6,611),  procurator  castrensis 
(6,652),  procurator  summi  choragi  (6,297),  pro- 
curator massae  Alarianae  (14,  52;  die  massa 
Mai’iana  ist  das  noch  nicht  bearbeitete  Metall 
aus  den  Erzgruben  des  mons  Marianus  in 
Hispania  Baetica,  s.  0 Hirschfeld,  Untersuch, 
auf  d.  Geh.  d.  roem.  Verwdltungsgesch.  Bd.  1. 
Berlin  1877.  S.  78  Anm.  und  Henzen  zu  C.  I.  L. 
6,  9276),  procurator  ad  oleum  in  Galhae  [näm- 
lich horreis]  (14,20),  tahularius  FF  hereditatum 
(6,  594),  tahularius  provinciae  Hispaniae  citeri- 
oris  (2, 4089),  vilicus  (6, 619).  Auch  der  Trierarch 
der  Widmung  11,  555  gehört  als  Freigelassener 
der  familia  Caesaris  an  (vgl.  Alommsen,  Staats- 
recht 2®  S.  863). 

Auf  die  nahen  Beziehungen  der  aulici  zu  den 
Praetorianern  führt  v.  Domaszewski  (S.  16f. 
= S.  75  f.)  die  Verehrung  des  Silv.  in  den  Garde- 
truppen zurück  (z.  B.  C.  I.  L.  6,617.  627.  661. 
669.674.  2827—30.  3711  = 31009.  3716  = 31013. 
11,  6111).  Einen  anderen  Grund  hatte  sie  da- 
gegen bei  den  Equites  singuläres.  Ein  Teil 
der  an  der  Stätte  des  Lagers  dieser  Truppe  in 
Rom  gefundenen  Votivsteine  ist,  von  einzelnen 
Abweichungen  abgesehen,  an  folgende  fest- 
stehende Götterreihe  gerichtet:  luppiter  0.  M., 
luno,  Minerva,  Mars,  Victoria,  Hercules,  For- 
tuna, Mercurius,  Felicitas,  Salus,  Fata,  Cam- 
pestres,  Silvanus,  Aijollo,  Diana,  Epona,  Suleviae 
und  Genius  singularium(G.T.  D.  6,  31140  —31146. 
31148.  31149.  31174.  31175;  stärkere  Abwei- 
chungen bieten  31139  und  31171,  außer  Be- 
tracht bleiben  31138.  31147.  31150  — 31154); 
vgl.  die  Übersicht  über  die  Götterreihen  6 
S.  3069).  In  dieser  Zusammenstellung  ent- 
sprechen die  Gruppen  Fata,  Campestres  und 
Epona,  Suleviae  den  Kelten  und  Germanen, 
die  Gruppe  Silv.,  Apollo,  Diana  den  Illyriern 
und  Daciern  in  der  Truppe:  Silv.  ist  in  Illy- 
ricum  die  römische  Bezeichnung  für  den  Landes- 
gott, Apollo  und  Diana  sind  die  Hauptgott- 
heiten der  Westthraker  (s.  v.  Domaszewski,  Die 
Beligion  d.  röm.  Heeres,  in:  Westd.  Zeitschr.  f. 
Gesell,  u.  Kunst  14  [1895]  S.  52  ff.  und  Silvanus 
S.  17  ff'.  = S.  76ff.  Wis.sowa,  Beligion  S.  77. 
TF.  Liehcnam  in  Pauly  -Wissowa,  Beal-Fncyclo- 
pädie  Halbbd.  11  Sp.  319,  42ff. ; Abschn.  XIX,  2). 
Dem  Silv.  und  Genius  equitum  singularium  ist  das 
Belief  Abschn.  II  nr.  1 gewidmet:  Silvano  sacr. 
et  Genio  cq.  sing.  Aug.  M.  Ulpius  Fructus  aedi- 
timus  signum  cum  hase  [C.I.L.  6,3712  = 31180; 
'da  Silv.  hier  mit  dem  Genius  der  equites  singu- 
läres verbunden  ist,  so  muß  das  Relief  als  Cult- 
bild  des  Gottes  aus  einem  Heiligtum  des  Lagers 
selbst  stammen’  v.  Domaszewski,  Beligion  S.53). 
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865  Silvanus  (collegia  Silvani) 

DieVerehrang  des  Silv.  im  römischen  Heere 
ist  aber  auf  die  genannten  Truppen  nicht  be- 
schränkt, vielmehr  finden  sich  in  den  Pro- 
vinzen (von  Illyricum  einstweilen  abgesehen; 
Abschn.  XIX  nr.  2)  viele  von  Soldaten  aus- 
gehende Widmungen  an  den  Gott  (z.  B.  in  Afrika 
C.  I.  L.  8,  2499.  2579  c.  2671  und  vielleicht 
2672 — 2674,  in  denen  sich  keine  Dedikanten 
nennen;  9195.  18239;  in  Gallia  Narbonensis: 
12,  164;  in  Britannien  weitaus  die  meisten  der 
dort  gefundenen  Widmungen  an  Silv.:  7,  359. 
441.  450.  451.  642.  1038.  1081.  1096.  1124. 
L’Annee  epigr.  1898  nr.  152;  in  Germanien: 
13,5243.  6618.  8016.  8033.  8208.  8492.  8639; 
im  Orient:  3,7041,  sogar  am  Euphrates:  F.  Cu- 
mont  in  Äcad.  royale  de  Belgique.  Bulletins  de 
la  cl.  d.  lettres  et  d.  sc.  nior.  1907  S.  562  tf.).  Der 
von  den  Soldaten  in  den  Provinzen  verehrte  Silv. 
ist  der  Gott  des  Waldes,  der  die  Legionen  auf 
ihren  Märschen  und  bei  ihren  Arbeiten  in  den 
Wäldern  beschützt  und  ihnen  Jagdbeute  ge- 
währt (Abschn. VII).  J.  Toutain  {Les  cultes  paiens 
S.  262  ff.)  und  Cumont  (a.  a.  0.  S.  572)  irren, 
wenn  sie  meinen,  daß  v.  Domaszeicski,  dessen 
Abhandlung  über  Silv.  sie  offenbar  nicht  kennen, 
in  allen  Fällen,  wo  Silv.  im  römischen  Heere 
verehrt  wird,  illyrischen  Einfluß  annehme; 
V.  Domaszeicski  hat  vielmehr  z.  B.  Silvanus 
S.  22  f.  = S.  82  f.  ausdrücklich  den  römischen 
Chai'akter  der  Verehrung  des  Gottes  durch  die 
britannischen  und  germanischen  Truppen  hervor- 
gehoben. Betreffs  der  Inschrift  C.  I.  L.  8, 18239 
(Lambaesis)  Sil[vano]  aug(usto)  sa[cr(um)]  cen- 
turiones  leg(ionis)  111  aug(ustae)  curante  Mem- 
mio  Donato  decimo  pilo,  in  der  v.  Domaszeicski 
{Religion  S.  80,  vgl.  Silvanus  S.  25  = S.  84  f.) 
den  illyrischen  Silv.  erkennt,  da  die  Inschrift 
aus  einer  Zeit  stamme,  wo  die  Illyrier  unter 
den  Offizieren  das  wichtigste  Element  bildeten 
(zweite  Hälfte  des  3.  Jahrhunderts  n.  Chr.), 
weist  Toutain  (S.  263  f.)  wohl  mit  Recht  darauf 
hin,  daß  die  Silv. -Verehrung  in  Lambaesis 
älter  sei,  da  die  Inschrift  8,  2671  aus  der  Zeit 
des  Septimius  Severus  von  der  Wiederherstel- 
lung eines  damals  schon  verfallenen  Silv.- 
Tempels  in  Lambaesis  spricht  (.  . . [templumj 
Silvano  vetustate  collabsum  [leg.  111  a]ug.  p(ia) 
v(index)  usw.  restituit).  Es  liegt  kein  Grund 
vor,  hier  ein  Eindringen  des  illyrischen  Gottes 
anzunehmen. 

XVII.  In  der  familia  Caesa.ris  gab  es  mehrere 
collegia  Silvani;  die  Inschriften  erwähnen 
ein  Collegium  der (l\a.Aia,toi!:&n{Fyiedlaender, Dar- 
stellungen aus  d.  Sittengesch.  2®  S.  383.  T.  Schiess, 
Die  röm.  Collegia  funeraticia  nach  d.  Inschr. 
München  1888.  S.  23):  C.  1.  L.  6,  631  Imp.  Caes. 
L.  Äurelio  Commodo  M.  Plautio  Quintillo  cos. 
(177  n.  Chr.)  initiales  collegi  Silvani  Aureliani 
(folgen  die  Namen,  großenteils  von  Gladiatoren). 
632  Felici  imperatori  omnia  felicia.  salvo  Com- 
modo felix  familia.  Silvanum  augustum  familia 
(der  Gladiatoren)  reslfiMif  usw.;  der  Silv.  Aure- 
lian us  ist  also  kein  anderer  als  der  von  den 
Dedikanten  auf  Commodus  bezogene  Silv. 
Augustus  (s.  über  diesen  Abschn.  XVIII).  3713 
= 31006  Collegium  Silvani  restituerunt  M.  Aure- 
lius  Aug.  Ul.  Hilarus  et  Magnus  cryptarius 
curatores;  dann  ein  Collegium  Silvani,  das  ver- 

Roschee,  Lexikon  der  gr.  u.  röm,  Mythol.  IV. 


Silvanus  (collegia  Silvani)  866 

bunden  ist  mit  dem  collegium  magnum  Larum 
et  imaginum  (vgl.  Schiess  S.  23  f ) : 6,  582  Sacrum 
Silvano  P.  Aelius  Philetus  usw.  conser(vis)  et 
Larum  Penatium  (sodalibus)  d.  d.  630  Silvano 
sacrum  sodal(icio)  eins  et  Larum  doniim  posuit 
Ti.  Claudius  Aug.  lib.  Fortunatus  usw.  671  = 
30808  Sancto  Silvano  sacr.  Eutyches  collegi 
magni  Lar.  et  imag.  domn.  invicti  Antonini 
PU  Felicis  Aug.  usw.  692  Silvano  sancto  sacro 
Larum  Caesaris  h.  et  collegi  magni  Cn.  Turpi- 
lius  Trophimus  usw.  (vgl.  10,  205  [Grumentum] 
die  Widmung  eines  minist.  Larum  aug.  an 
Silv.);  ferner,  wie  es  scheint,  ein  mit  dem 
Kult  der  Magna  Mater  in  Verbindung  stehen- 
des collegium  des  Silv.  Dendrophorus: 
6, 641  Silvano  dendrophoro  sacrum  M(anius) 
Poblicius  Hilarus  margar(itarius)  q(uinjq(uen- 
nalis)  p(er)p(etuus)  cum  liberis  Magno  et  Har- 
moniano dendrophoris  M(atris)  d(eum)  m(agnae) 
usw.  (der  Dedikant  ist  quinqueunalis  perpetuus 
collegii  dendrophorum  Magnae  Matris ; vgl.  C.  L. 
Visconti  im  Bullettino  d.  coinm.  arch.  com.  1890 

5.  21).  642  [97  n.  Chr]  [.  . . Silvano]  sancto 

dfendrophoro?  Ti.  Claudijus  Felix  e[t  P.  Lol- 
liujs  Paris  immfunes  cjollegi  idem  [curat] ores 

aedic[ula  ...  .7  a solo  ampli[ ]o  qui  sunt 

cult[ores]  Silvani  d[endrop)hori? ] in  Verbindung 
mit  950  [97  n.  Chr.]  Ti.  Claudius  Felix  et  P. 
Lollius  Paris  allectores  (s.  Schiess  S.  53  f.)  cul- 
tores  Silvani  idem  immun(es) ; vgl.  14,53  die 
Widmung  eines  signum  Silvani  dendrophoris 
Ostiensibus  durch  einen  apparator  M(atris) 
d(eum)  m(agnae).  Viscontis  Auffassung  (a.  a.  0., 
vgl.  V.  Domaszeicski  S.  15  Anm.  146  = S.  74 
Anm.  11),  daß  der  den  Baumast  tragende  Silv. 
als  das  Prototyp  der  die  heilige  Fichte  tragen- 
den dendrophori  gelten  konnte,  gibt  eine  an- 
sprechende Erklärung  der  Verehrung  des  Silv. 
durch  das  collegium  der  dendrophori  (andere 
Erklärungen  bei  J.  P.  Waltzing,  Etüde  hist,  sur 
les  corporations  professionnelles  chez  les  Romains. 
Louvain  1895  ff.  Bd.  1 S,  251  f.  Cumont  in  Pauly- 
Wissoica,  Real-Encyclopädie  Halbbd.  9 Sp.  218, 
29  ff.). 

Außerdem  werden  noch  andere  collegia  Sil- 
vani in  Inschriften  aus  Rom,  aus  dem  übrigen 
Italien  und  aus  den  Provinzen  genannt;  in 
Rom:  C.  1.  L.  6,  612  Onesimus  Atili  collegio 
Silvani  crateram  cum  sua  basi  donum  dedit. 
647  C.  lulius  Helpidephorus  Cyrinus  patronus 
sodalicii  dii  Silvani  pollentis  voto  posuit  usw. 
mit  Erwähnung  eines  templum  des  Gottes; 
940  nennt  sich  ein  cur(ator)  col(legii)  subruto- 
r(um)  cultor(um)  Silvani;  636  Silvanum  aug. 
collegio  C.  lulius  Florentinus  d.  d.;  543  ein 
collegium  numinis  domus  augustae  et  sancti  Sil- 
vani salutaris  oder  nur  sancti  Silvani  salutaris 
(s.  Abschn.  XII  nr.  4);  10231  Locus  sive  is  ager 
est,  qui  est  via  Appia  inter  miliarium  secundum 
et  111,  euntibus  ab  Roma  e parte  dexteriori  usw. 
locus,  in  quo  aedißcata  est  schola  sub  por(ticu) 
consecrata  Silvano  et  collegio  eins  sodalic(i), 
mancipio  acceperunt  immunes  et  curator  et  pieps 
■universa  collegi  eins  usw.  (zu  der  porticus  vgl. 

6,  691  Silvano  sancto  L.  Vallius  Solon  porticum 
ex  voto  fecit  dedicavit  usw. ; unsicher  675  = 30810 
unter  Relief  Abschn.  H nr.  2 mit  Ch.  Hülsens 
Erklärung);  in  Ostia:  14,309  nennt  sich  ein 
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Silvanus  (collegia  opific.) 

quinquennal(is)  coUegi  Silvani  aiig.  muioris  quod 
est  Hilarionis  fimctus  sacomari  {’functus  saco- 
mari  Mommsenus  uccipi  iiihet  pro  '^’^functionis 
sacotnariae”  idque  referri  ad  collegium  Silvani’ 
Dessau  zu  d.  Iiischr. ; Altar  mit  schönen,  aber 
nicht  aufSilv.,  sondern  auf  die  Ursprünge  Roms 
bezüglichen  Reliefs:  J{.  Laaciani  in  Xotizie 
degli  scavi  1881  S.  111  if.  mit  Tav.  2.  Strong, 
Jioinan  sculpt.  S 241  mit  Taf.  73  u.  74),  dazu 
14,  51  Votum  Sürano.  [ajram  sac[omari  ad  lo 
Ann ]onam  aug(ustam)  Genio  [ coilegiij  saco- 
mar[i]  (^es  scheint  mir,  daß  sacomarium  das 
Aichungsamt  ist,  wo  die  Normalmasse  der  An- 
nona  aufbewahrt  und  justiert  wurden;  das  Kol- 
legium wäre  das  der  cultores  Silvani,  die,  am 
Aichungsamte  tätig,  sich  dort  versammeln’ 

V.  Domaszetcski  S,  8 = S.  ü6);  in  Furfo:  t),  3526 
wird  ein  collegium  Silvani  erwähnt;  in  Sora; 

10,  5709  ’aedicida,  in  <[ua  statun,  affixa  fuit’: 
Cultores  Silvani  usw. ; 10,444  aus  dem  oberen  lio 
Silarustale  eine  Urkunde  über  Schenkungen 
von  Grundstücken  an  ein  collegium  Silvani 
mit  Vorschriften  über  die  Verwendung  der 
Einkünfte  daraus  zu  Kultzwecken  und  der  Be- 
stimmung praeterea  locus,  sive  ea  pars  agri 
silvueque  est,  in  vivario,  quae  cippis  positis 
circa  Silvanum  detcrminata  est,  Silvano  cedet  usw. 
(vgl.  das  vivarium  der  Diana  13,8174);  in  Vol- 
sinii:  11,2721  Erwähnung  eines  col(legium) 
Silvani  gcmini;  in  Caere?:  [D.]  Censorino  G.  30 
Calvisio  cos.  (39  v.  Chr.)  [heiscej  mag.  ara  Silv. 
mar.  fac.  cu[r.],  es  folgen  die  Namen  von  Frei- 
gelassenen und  Sklaven  [Ch.  HiUsen  in:  Mitteil, 
d.  Kais.  Deutsch.  Arch.  hist.,  Boem.  Aht.  23  [1908] 

S 36  If.;  nach  Hülsen,  der  hier  einen  Silv. '’Mar- 
tius,  Maritimus  o.  dgl.’  erkennen  wollte,  ist  an 
ein  sakrales  Kollegium  zu  denken);  3,633  aus 
der  römischen  Militärkolonie  Philippi  eine  vier- 
teilige Inschrift,  die  in  I die  Beiträge  einzelner 
Mitglieder  eines  collegium  Silvani  zum  Bau  40 
eines  Tempels  aufführt,  darunter:  statuam 
acream  Silvani  cum  aede  (d.  i.  ’cum  aedicula 
sua  a templo  diversa’  Mommsen  zu  d.  Inschr.), 
sigilla  marmuria  dua  Uerculem  et  Mercurium, 
sigillum  marmurium  Liberi,  signum  aer(eum) 
Silvani  cum  hast;  11 — IV  enthalten  die  nomina 
cultor(um).  Bei  den  collegia  Silvani  haben  wir 
es  wie  bei  anderen  nach  einer  Gottheit  be- 
nannten mit  Sterbevereinen  (collegia  salu- 
taria;  s.  Brellcr  S.  397.  Marquardt,  Staatsver-  ho 
walt.'M  S.141f.  Kornemann  in  Bauly -Wissoiva, 
Beal-Encyclop.  Halbbd.  7 Sp.  388,  16  ff.)  zu 
tun;  'das  Wort  cultor  kommt  geradezu  zu 
der  Bedeutung:  Mitglied  eines  Sterbevereins’ 
{Kornemann). 

Widmungen  von  collegia  opificum  an  Silv. 
als  den  Beschützer  ihrer  Gewerbe:  Ephcm.  epigr. 

8 nr.  591  (Casinum)  Silvano  sacr.  caplator(es) 
(Silv.  hier  als  Holzspender,  wie  v.  Dornaszeivski 
S.  4 = S.  01  annimmt,  oder  der  Gartengott  als  co 
Schützer  der  Ölljaumpflanzungen).  C I.  L.  5,815 
(Aquileja)  Silvano  scurum  sectores  moleriarum 
Aquitcienses  usw.  13, 1640  (Forum  Segusiavorum) 
Ninnini  Aug.  deo  Sdvano  fubri  tignuar.  qui 
Eoro  Segus.  consistunt  d.s.p.p.  3,3580  (Aquin- 
cum)  C.  Iidms  Severus  oh  honorem  magisteri  coli, 
fahrum  Silanum  [!j  pecunia  sua  fecit  usw.  7827 
(Alburnus  maior  in  Dacien)  Süvan(o)  Plahao- 


Silvanus  (Seviri  in  Aquileja)  868’’ 

tius  et  colegi  (=  collegae)  d.  d.;  auch  die 
horrearii  de  horreis  Caesaris  6,  682  = 30813 
(Abschn.  IX),  die  venatores  Bannieses  7,  830- 
und  ratiarii  12,  2597  (über  beide  s.  Abschn.  VII) 
gehören  hierher. 

XVIII.  In  einigen  Munizipalstädteu  finden, 
wir  unter  den  Verehrern  des  Silv.  auch  solche 
Freigelassene,  die  es  bis  zum  Sev  irat  gebracht 
haben  (Peltuinum  Vestinum:  C.  I.  L.  9,  3417; 
Aveia:  9,36u3;  Saena:  11, 1801 ; Verona:  5, 3295. 
3299;  aus  den  Provinzen  gehören  hierher  2,4615- 
[lluro].  3,3497  [Aquincum]).  Eine  besondere 
Bedeutung  gewann  der  Silv.-Kult  der  seviri  in 
Aquileja:  er  gilt  dort  dem  auch  sonst  vielfach 
verehrten  Silv.  Augustus;  aus  der  Menge  der 
Widmungen  und  ihrer  typischen  Form  (z.  B. 

5,  824  Silvano  aug.  sacr.  in  mcmoriam  C.  Bufi 
Anthi  Illlllviri  Thallus  Uh.  d.  d.)  schließt 
V.  Domaszewski  (S.  13  = S.  72)  mit  Recht,  daß 
die  Augustales  in  Aquileja  ein  Heiligtum  des- 
Silv.  Augustus  besaßen  (Widmungen  von  seviri 
an  Silv.  Augustus  in  Aquileja:  C.  1.  X.  5,819. 
821.  824.  827 — 832;  andere  Widmungen  an  Silv. 
Aug.  in  Aquileja:  818.  820.  822.  823.  825.  826. 
833;  Silv.  Aug.  in  Rom  und  im  übrigen  Italien: 
6,632.  633  = 30803.  634  = 30804.  635  = 30805. 
636.  637  unter  dem  Relief  Abschn.  II  nr.  10 
Sacrum  sancto  Silvano  aug.  usw.;  14,  309; 

11,  363.  555.  5954b.  6111;  5,  424.  485.  2383. 
3299—3301.  4290.  5007.  7146  [mit  dem  Relief 
Dütschke,  Ant.  Bildw.  4 nr.  45  ’Silv. , in  der 
erhobenen  R.  einen  Stab  (?),  in  der  L.  einen 
großen  Baumzweig  haltend;  ein  über  die  1. 
Schulter  geworfener  Mantel  hängt  im  Rücken 
herab;  r.  von  ihm  ein  kauernder  Wolfshund 
und  dann  ein  Lorbeerbaum’  (Angabe  der  Abb. 
bei  Dütschke);  einen  Mantel  trägt  auch  der  im 
übrigen  bis  auf  die  Stiefeln  nackte,  mit  einer 
Haarbinde  geschmückte  Silv.  mit  Gärtner- 
messer, Baumast,  Hund  und  einem  Altar  zur  | 
r.  Seite  auf  dem  Bronzetäfelchen  bei  Beiffer-  j 
scheid  Tav.  d’agg.  K nr.  2,  der  S.  214  in  ihm-  j 
einen  Kilv.  Augustus  o almeno  di  un  gran 
signore’  erblickt].  8244  8245.  Suppl.  nr.  108. 
715  D(eo)  s(ancto)  S(ilvano)  aug(usto) ; in  den 
Provinzen:  2,  40»9.  4615;  8,  2499.  5880.  6354. 
6963.  8248  [Silv.  Silvester  aug.\  14463.  18239; 
12,662.  1225.  1834.  4103.  5960;  13,1779.  1780; 
der  illyrische  Silv.  [Abschn.  XIX  nr.  2]  als 
Augustus:  3,1146.  1911.  1958—60.  3034.  3923 
mit  Liber  Pater?  3961.  4242.  4243.  4420  mit 
Genius  loci.  5093  [Silv.  saxanus  aug.,  s.  Ab- 
schn. VH].  8305.  8306.  8483  mit  Diana  Aug. 
8684.  8685.  9791-93.  9813-9813b.  9814  = 13198 
[Silv.  Silvester  aug.\  9830.  10458  [Silv.  silv.  aug.]. 
10800. 10801.  10912.  10940.  11159.  11160.  12790. 
14355L  14677. 14678.  Silv.  Aug g : 10975). 

Die  Ursache  der  örtlichen  Bedeutung  des  Silv.- 
Kultes  in  Aquileja  sucht  v.  Domaszewski  in 
dem  Handel  der  Stadt  mit  lllyricum,  wo  Silv. 
der  Landesgott  ist  (Abschn.  SX  nr.  2);  und  j 
aus  der  Bedeutung  des  Silv.  als  Schutzgott' 
der  dem  Sklavenstande  entstammenden  Handels-i 
leute  erklärt  er  die  Beziehung  des  Gottes  zu} 
anderen  Göttern  des  Verkehrs  und  Erwerbs- * 
lebens,  zu  Mercur  und  Fortuna  {C.I.L.  6,707, 

5,  8245  Silvano  aug.  et  Mercuri[o]  v.  s.  l.  »ij 
3,  633  I.  7861  Silvano  dom(estico)  et  3Ieri 


869  Silvanus  (Kulte  Hispaniens) 

(curio)  sac(rim)  usw.  10dl ö Fortunae  Mercurio 
Silvano  Augg.  usw. ; vgl.  oben  Bd.  1, 2 Sp.  2954, 4 ff. 
einen  geschnittenen  Stein  mit  Hercules,  Mercur 
und  Silv.;  Silv.  und  Mercur  in  Afrika:  8,87. 
2646  Sigillu[m]  Mercuri  Silvani  usw.  6962 
[Süjvano  [sjacrum  usw.  item  [Merjcurium 
aere[um]  usw.  9195  [Abschn.  XIX  nr.  4].  11227 
[Mercur  in  Afrika  Bezeichnung  für  einen  ein- 
heimischen Gott?  s.  Toutain,  Les  cultes  patens 
S.  266  f.  299  ff.]). 

XIX.  Ein  wechselvolles  Bild  bietet  der  Kult 
des  Silv.  in  den  römischen  Provinzen  dar 
(v.  Domaszeu'ski  S.  17  ff.  = S.  76  ff.). 

1)  ln  Hispanien,  den  Tres  Galliae,  Britan- 
nien, den  beiden  Germanien  (vgl.  im  allgemeinen 
A.  Riese,  Zur  Geschichte  d.  GötterlcuUus  im 
rhein.  Germanien,  in:  Westd.  Zeitschr.  f.  Gesch. 
u.  Kunst  17  [1898]  S.  1 ff.),  Raetien,  Noricum, 
Macedonien,  im  Grient  hat,  soweit  die  In- 
schriften ein  Urteil  gestatten,  der  von  den 
Römern  mitgebrachte  Gott  seinen  römischen 
Charakter  im  allgemeinen  behalten;  nur  ver- 
einzelt finden  wir  zweifelhafte  Spuren  von 
Gleichsetzungen  des  Silv.  mit  einheimischen 
Göttern  oder  Zusammenstellung  mit  einhei- 
mischen Gottheiten:  C.  I.  L.  7,  642  Deo  Sil- 
vano Cocidio  usw.  (d.  i.  Silv.  Cocidius  oder  Silv. 
und  Cocidius?,  s.  d.  und  M.  Ihm  in  Pauly- 
Wissowa,  Real-Encyclop.  Halbhd.  7 Sp.  157  f.). 
13,  3968  ^statua  parva  aenea  rep.  1851  „au  hois 
sacre  d’Hieroniont  sive  Geromont  prope  Gerou- 
ville“,  nunc  Arlon  in  museo,  in  basi’:  Deo  Sil- 
vano Sinqu(ati)  usw.  (d.  i.  Silv.  Sinquatis  oder 
Silv.  und  Sinquatis?  [s.  d.],  vgl.  3969  Deo  Sin- 
quati  usw.);  auf  falscher  Annahme  beruht  ein 
Silv.  Tettus  (13,  6087  [Rheinzabern]  Silvano  j 
Tetto  I serus  fi.  | Taciti  ex  \ voto  [p-],  d.  i.  Tet- 
toserus  oder  Tetto  servus,  vgl.  Zangemeister  zu 
d.  Inschr.).  Vgl.  13,8208  (Köln)  die  Verbin-' 
düng  von  Silv.  mit  den  Deae  Malvisae  (s.  d.), 
8492  (Deutz)  die  Widmung  an  Hercules  Magu- 
sanus, Matronae?  Abirenes  (s.  oben  Bd.  2,  2 
Sp.  2475,  37  ff),  Silv.,  Genius  loci,  Diana,  Ma- 
hal[inae;  s.  oben  Bd.  2,  2 Sp.  2234],  Victoria, 
Mercuiius  ceterique  dii  deae  omnes.  Von  der 
Wiederherstellung  eines  templum  cum  signo  ve- 
tustate  conlabsum  des  Silv.  spricht  die  Inschrift 
3,6797  (Augsburg),  eine  ara  und  signum  cum 
aedicula  des  Gottes  wird  13,1780  (Lugdunum) 
erwähnt  (die  außerdem  bemerkenswerten  In- 
schriften aus  den  in  Abschn.  XIX  behandelten 
Gebieten  sind  in  den  vorhergehenden  Ab- 
schnitten angeführt,  weitere  Angaben  bei 
V.  Domaszeivski). 

2)  Ein  ungewöhnlich  umfangreiches  In- 
schriftenmaterial gewährt  uns  im  Verein  mit 
einer  großen  Anzahl  von  Bildwerken  einen 
Einblick  in  den  Silv.-Kult  der  illjrischen 
Provinzen  {v.  Domaszeivski  a.  a.  0.  mit  reicher 
nach  Orten  geordneter  Zusammenstellung  der  In- 
schriften; Toutain  S.  268  ff.).  Die  gleichmäßige 
Verbreitung  des  Kultus  über  ganz  lllyricum, 
die  weiten  Kreise  der  Verehrer  des  Gottes,  die 
im  Gegensatz  zu  den  Darlegungen  in  Abschn.  XV 
in  nur  wenigen  Fällen  Sklaven  oder  Frei- 
gelassene, meistens  Freie  aller  Art  (darunter 
z.  B.  aediles,  decuriones,  duoviri,  quinquen- 
nalis;  augur,  flamen,  pontifex,  sacerdotalis; 
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sogar  ein  Statthalter  der  Tres  Daciae  und 
ein  ünterstatthalter  der  Apulensis;  auch  viele 
Frauen;  die  Belege  bei  v.  Domaszeivski  und 
Toutain),  besonders  aber  auch  Soldaten  aller 
Grade  in  weit  größerer  Anzahl  als  anderwärts 
sind  (Belege  wie  vorher),  deuten  darauf  hin, 
daß  der  Gott  in  den  illyrischen  Provinzen  eine 
besondere  Bedeutung  hat:  Silv.  ist,  wie  zuerst 

R.  V.  Schneider  {Archaeol.-epigr.  Mittheil,  aus 

Oesterreich-Ungarn  9 [1886]  S.  36  ff.)  erkannt 
hat,  der  römische  Name  für  den  illyrischen 
Landesgott,  der  als  Silv.  Silvester  \C.  I.  L. 
3,  1164  = 7776  mit  Diana.  1155.  3277.  3369. 
3499  mit  Bild:  ^Süv.  Stans’.  3500.  3501.  3502 
= 10459.  3503.  3504.  4306.  6304.  9814  = 13198 
Sil(vano)  s(ilvestri)  aug(usto)  usw.  10035.  10458 
Sil(vano)  sil(vestri)  aug(usto)  usw.  10846  S(il- 
vano)  s(ilvestri)  s(acrum)  usw.  11004.  11080 
= 13440.  11176  S(ilvano)  s(ilvestri)  s(acrum) 

usw.  11177.  lldOS  S(ilvano)  s(tlvestri)  s(acrum) 
usw.  13368  mit  Diana.  13438.  14970  S(ilvano) 
s(ilvestri)  usw.  15168;  vgl.  zu  Silv.  Silvester 
C.  Patsch  in:  Beiträge  z.  alten  Gesell,  u.  griech.- 
röm.  Alterthumskunde.  Festschr.  zu  0.  Hirsch- 
felds 60.  Gehurtst.  Berlin  1903.  S.  201  ff.)  in 
den  Urwäldern  von  lllyricum  haust,  aber  doch 
als  Silv.  Domesticus  (s.  Register  zu  C.I.L. 
3 Suppl.  2 S.  2519  f.  2663  und  v.  Domaszewskis 
Zusammenstellung),  als  Silv.  Vilicus  (nur  in 
Dalmatien:  3,13202 — 05  S(ilvano)  v(ilico)  s(a- 
crum)  usw.  13207  S(ilvano)  v(ilicoj  s(acrum)  s. 
aug.  usw.  nach  den  von  Patsch  in : Wiss.  Mittheil, 
aus  Bosnien  u.  d.  Hereegovina  7 [1900]  S.  149ff. 
vorgeschlagenen  Ergänzungen;  13208  wohl  zu 
lesen  [S(ilvano)J  v(ilico)  s(acrum)  s.,  vgl.  auch 
Patsch  S.  145  nr.  40)  und  als  Silv.  Augustus 
(s.  die  Anführung  der  zahlreichen  Inschriften 
aus  C.  1.  L.  3 in  Abschn.  XVIII)  der  römischen 
Vorstellung  (s.  über  Silv.  Dom.  und  Vil.  Ab- 
schn. IX)  angepaßt  wird.  Auch  die  Verbindung 
mit  Diana  ist  im  Grunde  römisch  (s.  Abschn.  VII), 
wenn  auch  mit  dem  Namen  Diana  in  lllyricum 
(Moesien)  ebenfalls  eine  einheimische  Gottheit 
bezeichnet  wird  {v.  Schneider  S.  63  ff.  v.  Do- 
maszewski,  Religion  d.  röm.  Heeres  S.  52  f.  Tou- 
tain S.  324);  ganz  in  ihrer  typischen  römischen 
Darstellungsweise  erscheinen  Silv.  und  Diana 
als  Vertreter  von  lllyricum  auf  dem  Trajans- 
bogen  in  Benevent  (nach  der  Deutung  von 
V.  Domaszeivski  in : Jahreshefte  d.  Österr.-Archäol. 
Inst.  2 [1899]  S.  184  mit  Fig.  92  ==  Abhandl. 

S.  40  f.  mit  Fig.  10;  abgebildet  außerdem  bei 
A.  Meomartini , 1 monumenti  . . . d.  cittä  di 
Benevento  Taf.  27  zu  S.  175  f.  Strong,  Roman 
sculpt.  Taf.  65  zu  S.  218.  S.  Beinach,  Repertoire 
de  reliefs  1 S.  60  nr.  1;  vgl.  W.  Reeb,  Fine 
figürliche  Darstellung  d.  illyr.-thrak.  Götterdrei- 
heit Silv.,  Diana,  Apollo?,  in:  Festschr.  z.  Feier 
d.  50 j.  Bestehens  d.  Röm.- germ.  Centrulmus.  zu 
Mainz.  Mainz  1902.  S.  47  ff.  mit  Taf.  3 nr.  1 
[verstümmelter  Altar  aus  Mainz;  Diana  in  üb- 
licher Darstellung,  von  Silv.?  nur  der  bärtige 
Kopf  erhalten,  unten  Kopf  eines  Hundes  sicht- 
bar]). In  lllyricum  selbst  ist  das  vor  dem 
Erscheinen  der  Römer  unter  griechischem  Ein- 
flüsse geschaflene  Bild  des  Gottes  das  des 
bocksbeinigen  Pan  mit  syrinx,  pedum  und 
Ziegenbock,  der  dann  unter  dem  römischen 
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Einflüsse  zuweilen  den  Fruchtschurz,  einige- 
niale  auch  den  Hund  erhält;  so  wird  der  Gott, 
durch  Inschrift  als  Silv.  gesichert,  entweder 
für  sich  allein  dargestellt  oder  in  Verbindung 
mit  drei  weiblichen  Gottheiten,  die  im  Reigen- 
tänze einherschroiten  oder  ruhig  nebeneinander 
dastehen  mit  Schilfsteugeln  in  den  Händen 
oder  mit  verschränkten  Armen,  zuweilen  nach 
rümischer  Weise  (s.  Abschn.  II  nr.  13.  Absphu,  V 
nr.  1;  oben  Bd.  3, 1 Sp.  5fUf.)  Muscheln  Tor  dem 
Schoße  haltend,  durdi  Inschriften  als  Nym- 
phae  (s.  oben  Bd.  3, 1 Sp.  ööOtf. ; über  Fan 
und  Nymphen  das.  Sp.  557  tf.  I4‘20ff.)  oder  als 
Silvanae  (über  diese  handelt  eingehend 
M.  Ihm,  Der  Mütter-  oder  Matronenkultiis  u. 
seine  Denkni.,  in;  Jahrbücher  d.  Ver.  v.  Älter- 
thumsfr.  im  lUteinl.  83  [1S87J  S.  83  tf. , wo 
weitere  Literatur  angegeben;  s.  oben  Bd.  •_>,  2 
Sp.  2475 , 37  tf.)  bezeichnet  (Aufzählung  und 
Beschreibung  der  dalmatinischen  Bildwerke  bei 
V.  Schreiber  S.  37  ff.  mit  zahlr  Abb.,  Nachträge 
von  K.  Klement  in  dens.  Mittheil.  13  [1890] 
S.  2 tf. : Relief  im  Berliner  Museum;  Beschrei- 
bung d.  unt.  Skulpt.  nr.  713  mit  Abb.;  s oben 
Bd.  3, 1 Sp.  1425,  Ifl’.;  Bilder  des  Pan  mit  Wid- 
mung an  Silv.:  C.  I.  L.  3,1960,  abgeb.  bei 
V.  Schneider  S.  40;  2848.  12790;  vgl.  den  ’Silv. 
CO  r^iut  US  parvulus^  7,  359  und  eine  Statue 
des  bocksbeinigeu  Pan  mit  Fruchtschurz  und 
Gärtnermesser  bei  Michaelis,  Ancient  rnarbles. 
London,  South  Kensington  Mus.  nr  4 [S.  482]; 
Pan  mit  drei  Göttinnen , Widmung  an  Silv. 
und  Nymphae;  3,1795.  9754.  13187;  bei  10153 
ist  von  der  Inschrift  nur  das  Wort  Nymphis 
erhalten,  bei  8419  scheint  die  Widmung  nur 
au  die  Ninfae  aug.  gerichtet  zu  sein;  Pan  mit 
drei  Göttinnen,  Widmung  an  Silv.  und  Silvanae; 
6,31001  [nach  Rom  verschlejjpt] ; bei  3,8520 
ist  in  der  Widmung  nur  der  Name  des  Dedi- 
kanten  erhalten;  Pan  mit  seinen  Begleiterinnen 
ohne  Inschrift;  1974  = 8569;  der  römischen 
Darstellungs  weise  folgt  das  Relief  10460  [Afpiin- 
cum|;  Silv.  mit  Tunika,  Chiton  und  phrygischer 
Mütze,  mit  Baumast,  Gärtnermesser  und  Kund, 
neben  ihm  die  drei  Göttinnen,  darunter  N/F'ya wo) 
et  Silvunis  usw.).  Mit  den  Nymphae  und  Sil- 
vanae erscheint  der  illyrische  Silv.  auch  außer- 
dem in  Widmungsinschriften  verbunden;  (1 1 L. 
3,  1958  (Salonae)  Aedem  N[gmphis]  et  Siloano 
aug.  sac.  usw.  13497  Silormo  et  Sdvanis  et 
Quadrubis  (über  diese  s.  oben  Bd.  4 Sp.  1 tf.) 
sacru[ m ] u.sw.  Das  Relief  C.  I.  L.  3, 4534  (dazu 
V.  Schneider  S.  35  Anm.  8)  zeigt  Pan -Silv.  mit 
drei  Göttinnen  über  der  Inschrift  Silvanis  sil- 
vestribi Hs) ; demgemäß  ist,  wie  Wissowa  {Sil- 
vanus S.  88  Anm.  1)  hervorhebt,  in  den  Fäll  n, 
wo  die  Inschriften  den  Plural  Silvanis  sacrum 
bieten  (3,  4304.  4442  Silvanis  silvestribus  sa- 

crmn  usw.  10847;  außerdem  5,817.  2,4499), 
dieser  immer  gleichbedeutend  mit  Silvano  et 
Silvanabus  aufzufassen.  Während  Silvauae  außer- 
dem allein  oder  in  Verbindung  mit  anderen 
Gottheiten,  besonders  den  Quadriviae,  öfter  in 
Inschriften  genannt  werden  {G.  1.  L.  3,  10077 
Silvanabus  usw.  14355“  Silvana[b]us  sa(crum) 
usw.  Silvana[bus]  Augg.rsni  Mild.  5,3303 

[Verona]  fSil]vanab(us)  usw.  3,  10394  Bonae 
Deae  et  Panthaeo  Dianae  Silvanabus  usw.;  mit 
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Quadrubiae;  13475.  13497.  14089.  4441  [Petro- 
nell bei  Carnuntum]  Silvanab(us)  et  Quadribis 
aug.  sacrum  usw.  murum  a fundamentis  cum 
suo  introito  et  porticum  cum  accubito  vetustate 
conhibsum  imjjendio  suo  restituit  usw.),  ist 
Silvana  in  der  Einzahl  nur  aus  zwei  In- 
schriften bekannt  (3,  11179  [Sijlvane  mam- 
mul(ox)  usw.  12,  1103).  Von  nur  einer  weib- 
lichen Gottheit  ist  Silv.  begleitet  auf  der  In- 
schrift C.  I.  L.  3,  12367  Silvano  et  Silvestri 
s(acrum)  usw.  (die  Erklärung  Uebuit  esse  Silv. 
silvestri  et  Silvanae’’  wird  entbehrlich,  wenn 
man  annimmt,  daß  Silvestri  = Sdvanae) 

Silv. -Heiligtümer  in  lllyricum  (außer  dem 
angeführten);  (7. /.  D.  3,  4426  eine  aedicula  des 
Silv.  Augustus  und  Genius  loci  in  Petronell 
bei  Carnuntum;  E.  Bormann  in;  Der  röm.  Limes 
in  Österreich  4 (1903)  Sp.  131 — 134;  ein  Heilig- 
tum des  Silv.  Domesticus  in  Petronell  bei  Car- 
nuntum (etwa  identisch  mit  dem  vorhergehen- 
den?); C.  1.  L.  3,  8684  (Salonae)  auf  einem 
Epistyl  Silvano  aug.  sacr.  voto  suscepto  pro 
Salute  imp.  Caesaris  N<rvae  Traiani  usw.  Tro- 
phimus  usw  a solo  fecit  et  aquam  induxit  l.  d. 
d.  d.;  ein  Heiligtum  in  Velike  Strazine  in  Dal- 
matien; Patsch  in  ITVss.  Mittheil.  a.  a 0.  S.  151; 
bemerkenswerte  Widmungen;  3,6438  = 10220 
[S]ilvan[o]  [bejllatori  sacr.  usw.  12815  (Epe- 
tium)  Widmung  an  Silv.  und  Genius  Epeti- 
norum.  Ganz  zweifelhaft  ist  ein  Silv.  Poininus 
(3,6143  = 12341  [Tirnova  in  Moesia  inf.];  die 
Lesung  ist  durchaus  unsicher). 

3)  In  Gallia  N arb on ensis , wo  verhältnis- 
mäßig viele  Widmungen  an  Silv.  gefunden 
worden  sind,  ist  nach  v.  Domaszewski  (S  21f. 
= S.  80  tf.  mit  Zusammenstellung  der  Inschriften, 
nach  Orten  geordnet)  der  Silv. -Kult  an  die 
Stelle  eines  von  Massilia  aus  verbreiteten  Kultes 
des  Pan  getreten:  Gm  Herrschaftsgebiet  Mas- 
silias  hat  sich  derselbe  Prozess  vollzogen  wie 
an  der  griechischen  Küste  Dalmariens,  der 
griechische  Pan  ist  zum  Silv.  geworden’.  Es 
muß  dahingestellt  bleiben,  ob  diese  .Annahme, 
die  sich  nicht  wie  bei  lllyricum  auf  Bildwerke 
stützen  kann,  das  Richtige  trifft,  und  ob  die 
Inschrift  C.  1.  L.  12,  1103  Silvano  c[t]  Silvane 
als  ‘'direkter  Hinweis’  gelten  kann.  Im  unteren 
Rhonetale  und  in  den  angrenzenden  Alpen- 
gebieten Anden  sich  aber  häufig  Widmungen 
an  Silv.,  welche  als  sein  bezeichnendes  Attribut 
einen  Hammer  führen  {G.  I.  L.  12,  663.  1025. 
1101.  1102?  1179  Add.  1334  1518.  1835?  4147. 
4173i;  mit  einem  langgestielten  Hammer  er- 
scheint der  Gott,  durch  Inschritt  gesichert, 
auf  zwei  Bildwerken:  C.  I.  L.  13,6146  (Ram- 
sen bei  Eisenberg  in  der  Pfalz)  und  8639 
(Xanten;  neben  ihm  ein  Bär?)  Danach  hat 
A.  Michaelis  ( Das  Felsrelief  am  ^pompösen 
Bronn’  bei  Lemberg  [Canton  Büsch],  in:  Jahr- 
Buch  d.  Gesellsch.  f.  lothr  Geseh.  u.  Altertumsk. 
7 [1895]  S 128  ff.  mit  Abb.)  eine  Reihe  ähn- 
licher, von  weit  zerstreuten  Fundorten  stam- 
mender Bildwerke,  die  einen  Gott  mit  lang- 
gestieltem Hammer,  stets  bekleidet,  gewöhnlich 
von  dem  Hunde  begleitet,  seltener  mit  dem 
Gärtnermessi'r  darstellen,  auf  Silv.  gedeutet 
und  nachgewiesen,  daß  der  Hammer  von  dem 
keltischen  Gotte  Sucellus  (s.  d.;  'le  dieu  au 
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maillet’)  auf  Silv.  übertragen  worden  ist,  ohne 
daß  eine  Gleichsetzung  der  (iötter  stattgefunden 
bat.  Als  Grundlage  dieser  Übertragung  muß 
aber  doch  wohl  eine  gewisse  Ähnlichkeit  beider 
Götter  angenommen  werden,  die  auch  die  Ver- 
bindung beider  in  der  Inschrift  C.  I.  L.  13,  6224 
Deo  Su\[cel]o  [e]t  \ [SJüvano  usw.-  veranlaßt 
haben  mag  (nicht  Sucelo  Süvano;  von  dem  t 
des  et  sind  noch  Spuren  vorhanden,  die  Raum- 
verhältnisse fordern  diese  Ergänzung!.  Die  Ver- 
einigung dieses  Silv.  mitJDiana  auf  Bildwerken 
(Viergötterstein  aus  Rottenburg  a.  Neckar  im 
Museum  zu  Stuttgart  mit  Apollo,  Diana,  Silv., 
Bonus  Eventus  [?  oder  Genius?],  Michaelis 
S.  137  f.  Eig.  10.  F.  Haug  u.  G.  Sixt,  Die  röm. 
Inschriften  u.  Bildio.  Wärttembergs.  Stuttg.  1900. 
nr  137.  Abb.  51;  Basis  mit  vier  Götterpaaren 
in  Mainz,  auf  der  einen  Seite  Silv.  mit  Diana, 
Revue  archeol.  Ser.  3 T.  15  [1890  I]  Taf  7 nr.  4. 
Michaelis  S.  139  f.  Fig.  12.  v.  Domaszewski,  Die 
Schutzgötter  von  Mainz,  in:  Archiv  f.  Religions- 
wiss.  9 [1906]  S.  149  tf.  mit  Tafel  = Abhandl. 

S.  129  ff.  Fig.  22;  das  von  Michaelis  publizierte 
Felsrelief)  ist  wieder  die  römische.  Gegen  die 
von  Michaelis  (S.  148)  ausdrücklich  abgelehnte 
völlige  Idnntifi/.ierung  des  ' dieu  au  maillet  ’ 
mit  Silv.  {Moivat,  Alhner)  wendet  sich  S.  Rei- 
nach  {Cultes,  rnythes  et  religions.  Paris  1905  ff. 

T. l  S.  217  ff. : ’Sucellus  et  Nantosvelta’)  mit  dem 
Ergebnis  Maintenant,  je  suis  le  premier  ü con- 
venir  que  le  dieu  au  maillet  n’est  pas  plus  Se- 
rapis  qu’il  n’est  Silvain’  (S.  230).  Zu  dem 
Bär,  der  auf  dem  angeführten  Xantener  Relief 
Silv.  zu  begleiten  scheint,  vgl.  den  unteren 
Teil  einer  Silv. -Statue?  mit  Hund?,  Bär  und 
Eber  im  Provinzialmuseum  in  Trier  bei  F. 
Hettner,  Die  röm.  Steindenkmäler  d.  Prov.-Mus. 
zu  Trier.  Trier  1893.  S.  53  nr.  81  mit  Abb. 
und  eine  der  typischen  Darstellungsweise  sich 
nähernde  Silv. -Figur  mit  einem  jungen  Eber 
auf  einem  Altarrelief  bei  E.  Esperandieu, 
Recueil  gen.  des  bas-reliefs  de  la  Gaide  rom. 
Paris  1907  ff.  T.  1 nr.  93  mit  Abb. 

4)  In  Afrika  ist  unter  dem  Namen  des  Silv. 
nicht  nur  der  römische,  sondern,  wie  zahl- 
reiche Inschriften  zeigen,  auch  ein  einheimischer 
Gott  (vgl.  L’Annee  epigr.  1899  nr.  46  lovi 
Hammoni  barbaro  Silvano  sacerdotes  usw.)  ver- 
ehrt worden  (v.  Domaszewski  S.  23  ff.  = S.  83  ff.). 
Die  Hauptstätte  des  afrikanischen  Silv.-Kultus 
befand  sich,  wie  es  scheint,  in  Lambaesis.  In 
der  Nähe  des  Lagers  des  afrikanischen  Heeres 
zu  Lambaesis  erbauten  die  Kaiser  Marcus  und 
Verus  im  Jahre  162  n.  Chr.  dem  Aesculap,  d.  i. 
dem  karthagischen  Hauptgotte  Eshmun  (s. 
oben  ßd.  1,  1 Sp.  1385  f.  Cumont  in  Pauly- 
Wissowa,  Real-Encyclop.  Halbbd  11  Sp.  676ff.), 
und  der  Salus  einen  Tempel  {C.  I.  L.  8,  2579  a; 
vgl.  dazu  C.  I.  L 8,  1 S 303.  G.  Wilmanns, 
Die  röm.  Lagerstadt  Afrikas,  in : Commentationes 
philol.  in  hon.  Th.  Mommseni.  Berol.1877.  S.  194f. 
R.  Cagnat,  Lambese.  Paris  1893.  S.  52ff.  Ders., 
Carthage,  Timgad,  Tebessa.  Paris  1909.  S.  86f); 
zur  1.  Seite  desselben  stand  ein  Heiligtum  des 
luppiter  Valens  (2579  b und  d)i  d.  i.  nach  Th. 
Nöldeke  der  Gott  Babiddiris  (8,  5279.  19121 
und  Dessau  zu  d.  Inschr.  19122.  21481  und 
Dessau  zu  d.  Inschr.  Cumont  in  Pauly-Wis- 


Silvanus  (u.  Pan,  Silen)  874 

soica,  Real-Encyclop.  Halbbd.  4 Sp.  2814),  zur 
r.  ein  solches  des  Silv.  (2579  c Silvano  usw. 
2579  e Silvano  Pegasiano  usw.  2672 — 74  drei 
Altäre  aus  dem  Aesculaptempel  mit  Wid- 
mungen an  Silv.  Sanctissimus  [2072.  2673]  und 
Silv.  [2674]).  Der  Beiname  des  Silv.  Pegasia- 
nus  ist  afrikanisch  und  von  dem  Sternbilde 
abgeleitet  (vgl.  C.  I.  L.  8,  17  977  Marti  et  Pe- 
gaso  A'ugg.  sac.;  Cagnat,  L’ Armee  rom.  d’A- 
frique.  Paris  1892.  S.  416.  v.  Domaszewski 
S.  24  = S.  83f.  u.  Abhandl.  S.  12.  15;.  Über 
ein  in  der  Inschrift  8,  2671  ’sur  le  Djebel- 
Asker  pres  de  Lambese’  genanntes  anderes 
Heiligtum  des  Silv.  bei  Lambaesis  s.  Abschn. 
XVI  am  Ende.  Die  in  Afrika  heimische  Ver- 
bindung von  Silv.  und  luppiter  (5933  lovi  Sil- 
vano sacrum.  T9199  lovi  Silvano  aug.  sac.  usw.; 
in  R.om:  6,  378  lovi  Hammoni  et  Silvano  usw. 
30  930  lovi  Silvanfo  votoj  suscepto  SeleucufsJ. 
'Silv.  als  Begleiter  des  Baliddirs’  6,  698  Va- 
lentio  Sdvano  usw.;  in  den  Inschriften  8,  5933 
und  6,  30  930  wollte  Aust  [oben  Bd.  2,  1 Sp. 
660]  luppiter  Silvanus  erkennen  und  damit 
Reifferscheids  luppiter  Silv.  [Abschn.  I.  IV] 
stützen)  ist  nach  v.  Domaszeivski  eine  punische 
Vorstellung,  in  9195  fDJiis  deabusque  conse- 
cratis  ufniversis]  niimini  lovifs]  Sdvano  Mer- 
curio  Saturno  Fortunae  Victoriae  Caelesfti; 
nicht  sicher  ly  diis  Mauris  usw.  erblickt  er 
einen  erweiterten  punischen  .Götterkreis,  ebenso 
in  21626  Ifovi  valentji?  sancto  Silvano  Soli 
s(acrum)  usw.  Heiligtümer  des  Silv.  außer 
den  vorstehend  und  in  Abschn.  XVI  am  Ende 
besprochenen  in  Afrika:  6355  (Mastar;  Bild  des 
Silv.  umgeben  von  Skörpion  und  Bock  zur  R., 
Schildkröte  zur  L.)  Temqdum  C.  Nonius  Hosqtes 
f.  V.  s.  l.  a.;  6962  (Cirta)  [Süjvano  [sjacrum 
usw.  item  [Merjcurium  uerefum]  templo  Aeru- 
cfuraef  s.  über  diese  oben  Bd.  1,  1 Sp.  86  f. 
Wissoiva  in  Paidy-Wissowa , Real-Encyclop. 
Halbbd.  1 Sp.  667]  [sjua  pectmia  [dederujnt 
d.  d d.  Eine  vereinzelte  Widmung  an  Silv. 
Silvester  Augustus  8248. 

XX.  Trotz  der  unverkennbaren  Ähnlichkeit 
von  Silv.  und  Pan  {Reifferscheid  S.  214f.  TF.  H. 
Roscher,  Ephialtes,  in:  Abhandl.  d.  phil.-hist. 
Kl.  d.  Kgl.  Sachs.  Ges.  d.  TFfss.  20  [i903] 
S.  89  ff.)  ist  in  der  religiösen  Vorstellung  der 
Römer  eine  Vermengung  beider  nicht  einge- 
treten; besonders  hat  die  sakrale  Kunst  den 
Bildern  des  Silv.  niemals  tierische  Elemente 
beigemischt.  Der  römischen  Dichtung  dagegen 
ist  die  Identifizierung  des  Silv.  mit  Pan  und 
weiterhin  auch  mit  Silen  geläufig  {Wissoiva, 
Silvanus  S.  82  ff.).  Die  mit  griechischen  Stoffen 
arbeitende  ältere  Dichtung  übersetzt  den  grie- 
chischen Pan  mit  Silv.;  Plautus  {Aid.  674,  vgl. 
766)  gibt  das  Tlavbg  avr qov  seiner  Vorlage  mit 
Silvani  liicus  extra  mumm  avius  wieder  (vgl. 
ilf.  Schuster,  Quomodo  Plaidus  attica  exemplaria 
transiulerit.  Iliss.  Greifswald  1884.  S.  21  f.), 
und  bei  Aecius  (v.  405  Ribb.)  ist  das  Silvani 
melos  nichts  anderes  als  Iluvbg  gtXog.  Ver- 
mutlich ist  dem  Calpmrnius  (2,  28 ff)  Silv. 
identisch  mit  Pan  {me  Silvanus  amat,  dociles 
mihi  donat  avenas  | et  mea  fronderdi  circum- 
dat  tempora  taeda.  \ ilJe  etiam  jmrvo  dixit  mihi 
non  leve  curmcn:  | ’iam  levis  obliqua  crescit 
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tihi  fi.'itula  canna').  Die  Gleichsetzuug  wird 
in  späten  Quellen  direkt  ausgesprochen  {Pseu- 
(hi-Plut.  paraJl.  min.  82  Aiyinccva,  kcctcc  rr]v 
x&v  ’Pcoaccicov  cpcovi]v  SiXovävov.  Itiid.  or.  8, 
11,  81  Pan  dicunt  Graeci,  Silvanum  Latini. 
(Jorp  yloss.  lat.  Bd.  2 S'  183,  53  Silvanus  Udif, 
XSiXr]v6g).  Veryil  hat  zwar  an  den  schon  oben 
angeführten  Stellen  (peor^.  1,  20.  ecl.  10,  24f.) 
den  altrömischeu  Waldgott  vor  Aucren  und 
stellt  ihn  neben  Pan,  aber  (jeorg.  2,  4'.)4  (Panaque 
SUvanumque  senem  Ni/mphasqiie  sorores)  über- 
trägt er,  wie  Wissotva  zeigt,  den  ISTamen  Silv. 
auf  den  griechischen  Silen,  wie  es  auch  Ovid 
{met.  14,  630  Silvannsqne  suis  scmper  iuvenilior 
annis  verglichen  mit  fast.  1,  397  If.  411 IF.)  tut; 
vgl.  die  angeführte  Glosse  (unannehmbare  Ge- 
danken über  das  Verhältnis  des  Silv.  zu  Silen 
von  A.  Furtwängler,  Die  ant  Gemmen  3 S.  199). 
Wissowa  vermutet  (S.  85),  daß  der  nach  Plinius 
{)i.  h.  15,  77)  am  Forum  in  der  Nähe  des  Satur- 
nustempels  stehende  Silv.  (besprochen  von 
r.  Dotnaszewski  S.  1 f.  = S.  58  f.),  den  ein  da- 
neben stehender  Feigenbaum  durch  sein  starkes 
Wachstum  umzustürz^*n  drohte,  so  daß  der  Baum 
beseitigt  werden  mußte,  kein  anderer  war  als 
der  bekannte  Silen  Marsyas  auf  dem  Forum 
(s.  über  diesen  oben  Bd.  2,  2 Sp.  2444f.),  dessen 
Figur  uns  die  vielbesprochenen  Reliefschranken 
vom  Forum  neben  einem  Feigenbäume  aufge- 
stellt zeigen:  Plinius  habe  ihn  in  seiner  Quelle 
Silv.  genannt  gefunden,  ohne  darin  den  von 
ihm  selbst  an  anderer  Stelle  (21,  8f.)  erwähnten 
Marsyas  zu  erkennen  (eine  andere  Ansicht 
über  dieses  Silv. -Bild  von  Reifferscheid.  S.  221 
Anm.  1,  dazu  Aust  oben  Bd.  2,  1 Sp.  659,  60  ff.). 
Den  einen  Silv.  vervielfältigt  Ovid  {met.  1, 
192  f.)  zu  einem  Gattungsbegriffe  von  Silvani, 
die  er  den  Nymphen,  Faunen  und  Satyrn  zu- 
gesellt  {Nginpha;  Faunique  Satyrique  et  mon- 
ticolae  Silvani,  danach  Lucan.  3,  402  f.  riirico- 
lae  Panes  nemorumque  potentes  Silvani  Ngm- 
pharque;  Plin.  n Ji.  12,  3 spricht  ebenfalls  von 
Silvani  Faunique).  Die  uns  erhaltenen  Weih- 
reliefs und  Weihinschriften  kennen  keine  Sil- 
vaui,  aber  daß  sie  einer  späten  Zeit  nicht  un- 
bekannt waren,  läßt  sich  aus  den  Salvegn 
(=  Silvani,  Plural  von  Salvang  = Silvanus)  des 
romanischen  Volksglaubens  schließen  (vgl. 
über  das  Nachleben  des  Silv.  und  vorauszu- 
setzender Silvani  im  Volksglauben  der  Ro- 
manen Miinnhardt,  Wald-  u.  FeldkuUe  2* 
S.  126  f,  Roscher  a.  a.  0.).  Auf  dem  Relief 
Abschn.  II  nr.  5 sind  dem  Silv.  in  besonderen 
Feldern  auf  seiner  r.  Seite  ein  Satyr,  auf  der 
1.  ein  bocksbeiniger  Pan  beigesellt:  ''so  liefert 
das  Relief  den  einzigen  monumentalen  Beleg 
für  eine  der  Dichtung  ganz  geläufige  Verbin- 
dung römischer  und  griechischer  Elemente’ 

I Wissoum,  Silvanus  S.  94).  Die  ümdeutung 
des  Silv.  zu  Pan  liegt  einer  bei  Probus  {Verg. 
georg.  1,  20)  vorliegenden  Sage  zugrunde:  Era- 
this,  ein  Hirt  in  Italien  fd.  i.  das  Land  der 
Bruttier),  pflegte  an  einem  Flusse  seine  Ziegen 
zu  weiden  und  dabei  mit  einer  derselben  iii 
geschlechtlichen  Verkehr  zu  treten.  Als  er 
einst  am  Ufer  sitzend  eingeschlafen  war  und 
sein  Kopf  nickend  sich  senkte,  machte  ein 
Bock,  der  sich  mit  derselben  Ziege  zu  begatten 
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pflegte,  eineu  Angriff  auf  ihn,  durchbohrte  mit 
den  Hörnern  sein  Gehirn  und  stürzte  ihn  in 
den  Fluß  hinab,  der  fortan  den  Namen  Kra- 
this  erhielt  (Fluß  Krathis  im  Bruttierlande, 
nach  der  Überlieferung  nach  dem  gleichnami- 
gen Flusse  in  Achaja  benannt,  vgl.  Hülsen  in 
Pauly-  Wissowa,  Real-Encyclop.  Halbbd.  8 Sp. 
1682).  Jene  Ziege  brachte  einen  Knaben  zur 
Welt,  cuius  pars  inferior  erat  caprina.  Der 
Herr  des  Hirten  zog  ihn  auf,  und  der  Knabe 
brachte  ihm  Vermehrung  seines  Vermögens; 
als  er  aber  herangewachsen  war,  fürchtete  der 
Herr,  daß  seine  Wildheit  den  Seinen  schaden 
könnte;  er  trug  ihn  daher  heimlich  hinaus  in 
den  Wald  und  verließ  ihn  dort:  quem  quia  in 
silva  primum  agrestes  conspexerunt,  ut  deuni 
venerati  Silvanum  appellaverunt  (vgl.  Aelian.-nat. 
anim.  6,  42;  Roscher  a.  a.  0.  S.  90  Anm.  279). 
Eine  andere  von  Servius  (georg.  1,  20  [vgl.  ecl.  10. 
26],  danach  Myihogr.  vatic.  I 6,  II 178)  er- 
zählte Sage  lautet:  Silv.  liebte  einen  Knaben 
Namens  Cyparissus,  der  eine  zahme  Hirschkuh 
besaß ; als  Silv.  diese  ohne  es  zu  wissen  tötete, 
wurde  der  Knabe  vom  Schmerz  dahingerafft; 
der  Gott  verwandelte  ihn  in  die  seinen  Namen 
tragende  Zypresse,  quam  pro  solacio  portare 
dicitur.  In  dieser  Sage,  die  nichts  anderes  ist 
als  die  griechische  Sage  von  Kyparissos  (s.  d. 
nr.  2),  ist  Silv.  an  die  Stelle  Apollos  getreten; 
offenbar  gab  der  Vers  Vergils  selbst  (et  tene- 
ram  ab  radice  ferens,  Silvane,  cupressum)  die 
Veranlassung  zu  der  Abänderung  (vgl.  dazu 
Boettichcr,  Baumhultiis  d.  Hellenen  S.  486  f. 
Mannhardt  a.  a 0.  S.  123). 

Schließlich  wurde  Silv.  Gegenstand  der  ge- 
lehrten Spekulation,  deren  Niederschlag  Ser- 
vius {Aen.  8,  601)  mitteilt:  der  Name  Silv. 
wurde  als  ffaö?  vXi-Aog  (hoc  est  deus  vXrjg),  also 
als  deus  materiae  gedeutet.  So  wurde  Silv. 
wie  Pan  (s.  oben  Bd.  3,  1 Sp.  1439  nr.  17;  vgl. 
Bd.  2,  2 Sp.  3045,  8 ff.)  zum  kosmogonischen 
Gott,  zum  Silv.  Caelestis  (C.  I.  L.  6,  e38)  und 
Silv.  Pautheus,  der  uns  sowohl  aus  Inschrif- 
ten (C.  I.  L.  6,  695  Sancto  Silvano  pantheo  usw. 
7,  1038.  Fpltem.  epigr.  8 S 521  nr.  305)  als 
auch  durch  eine  bildliche  Darstellung  bekannt 
ist  (Relief  im  Vatikan.  Museum  [mit  einigen 
Ergänzungen],  bei  F.  Cmnont,  Silvain  dans  le 
culte  de  Mithra,  in : Revue  archeol.  Ser.  3 T.  19 
[1892  I]  S.  186ff.,  Abb.  auf  S.  187:  bärtige 
männliche  Figur  [Pinienkranz  wohl  ergänzt] 
mit  Strahlen  um  das  Haupt,  mit  kurzem  Ge- 
wände und  Stiefeln  bekleidet,  in  der  L.  das 
Gärtnermesser  [?  oder  Beil?]  haltend,  mit  der 
R.  das  Horn  eines  neben  ihm  stehenden  Wid- 
ders fassend;  auf  der  r.  Schulter  ein  Köcher, 
zu  seiner  L.  eine  Keule  und  ein  caduceus,  zur 
R.  ein  Baumast  [die  Blätterkrone  fehlt],  um 
den  sich  eine  Schlange  windet;  vgl.  zu  Silv. 
Pautheus  Reifferscheid  S.  224).  Eine  derartige 
Umwandlung  der  Bedeutung  des  Silv.  führte 
zu  seiner  Verbindung  mit  orientalischen  Göttern 
(G.  I.  L 6,  707  Sol(i)  Serapi  lovi  Libero  pntri 
et  Mercurio  et  Silvano  sacr.  usw.  14,  2894 
Deo  magno  Silvano  Marti  Herculi  lovi  Zabasio 
Antullus)  und  endlich  zu  seiner  Aufnahme  in 
den  Mithraskultus,  die  uns  vor  allem  durch 
das  in  dem  Mithraeum  zu  Ostia  aufgefundene 
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Mosaik  Abschn.  V nr.  9 {Nogara  a.  a.  0.  hebt 
ausdrücklich  hervor,  daß  der  Raum,  in  welchem 
das  Mosaik  gefunden  wurde,  nicht  etwa  die 
Wohnung  des  Tempelwärters,  wie  C.  L.  Vis- 
conti annahm,  war,  sondern  zum  Pronaos  des 
Mithraeums  gehörte)  bezeugt  ist,  dann  aber 
auch  aus  Inschriften  (C.  I.  L.  6,  590  = 30  799 
cippus,  auf  der  Vorderseite  Silvano  donum 
dedit,  auf  der  r.  Seite  ilf.  Aurelius  Bassus 
s(a)c(er)d(os)  Solls  de  suo  fecit  acua(m)  salire-, 
zu  dem  Brauch,  in  den  Mithraeen  einen  leben- 
digen Quell  zu  haben,  s.  Cumont  a.  a.  0.  S.  188; 
659  Widmung  eines  sacerdos  Solis  invicti  an 
Silv.  Sanctus.  377  Äram  lovi  fulgeratoris\^.'\  ex 
precepto  deormn  Montensium  Val.  Crescentio 
pater  deoru(m)  omnium  et  Aur.  Exiiperantius 
sacerdos  Silvani  cun  fratrihus  et  sororihu(s) 
dedicaverunt,  dazu  Cumont,  Textes  et  monu- 
ments  2 S.  173  zu  nr.  553)  hervorgeht  (über 
Silv.  im  Mithraskult  s.  Cumont  in  Bevue  ar- 
cheol.  a.  a.  0.,  oben  Bd.  2,  2 Sp.  3045,  8tf., 
Textes  1 S.  147  f.  197.  305;  Vermutungen  über 
Identifizierung  von  orientalischen  Göttern  mit 
Silv,  überhaupt  von  Cumont  in  Bulletins  a.  a. 
■0.  S.  573 f.). 

[iS.  Beinach,  Be'pertoire  de  la  statuaire  T.  4. 
Paris  1910  konnte  für  die  vorstehende  Dar- 
stellung nicht  mehr  benutzt  werden.]  Vgl. 
auch  Selvans.  [R.  Peter.] 

Silvius,  Beiname  des  Mercurius  auf  einer 
Weihinschrift  (Mercurio  Silvio  sacrum)  aus 
Thugga  in  Tunesien,  Gauckler,  Bull.  arch.  du 
Comite  1905,  288  f.  Poinssot,  JSfouv.  archives 
des  missions  scientifiques  et  litteraires  13  (1906), 
144  nr.  27  (der  an  den  Silvanus  Mercurius  einer 
afrikanischen  Inschrift  [C.  1.  L.  8,  87]  er- 
innert), Bev.  archeol.  Quatr.  Ser.  lome  7 (1906), 
377  nr.  14.  [Höfer.] 

Silvius,  der  Ahnherr  des  Königsgeschlechtes 
der  albanischen  Silvier,  Sohn  des  Aeneas  und 
der  Lavinia,  so  genannt,  weil  er  im  Walde  ge- 
boren war:  Dion  Hai.  1,  70.  Verg.  Aen.  6,  760 ff. 
Ovid.  fast.  4,  41  ff.  met.  14,  610.  Fest.  S.  340 
Silvi.  Appian.  1,  1.  Dio  Cass.  fr.  3,  7 ft‘.  Melber. 
Zonar.  7,  1.  Interpol.  Serv.  Aen.  1,  270.  Serv. 
Aen.  6,  760;  vgl.  7,  484.  Schol.  Veron.  Aen.  7, 
485.  Aitg.  c.  d.  18,  19.  Origo  gent.  rom.  16.  17, 
4 f.  Mythogr.  Vat.  I 202.  Als  nachgeborener 
Sohn  des  Aeneas  wurde  er  auch  Postumus  Sil- 
vius genannt:  Ovid  a.  a.  0.  Gell.  2,  16,  3.  Chro- 
nograph V.  J.  354  S.  143  Mommsen.  Aug.  a.  a.  0. 
loh.  Laur.  Lyd.  de  mag.  1,  23.  Origo  17,  4. 
Bei  Diodor  7,  5,  8 f.  7.  6 Vogel  (vgl.  Hieron. 
chron.  1,  46,  4)  ist  Silv.  der  Sohn  des  Aeneas 
und  der  Silvia,  der  früheren  Gattin  des  Lati- 
nus,  bei  Lio.  1,  3,  6 (vgl.  Dio  Cass.  fr.  3,  9) 
der  Sohn  des  Ascanius,  des  Sohnes  des  Aeneas 
und  der  Lavinia.  Das  Nähere  über  Silv.  s. 
oben  Bd.  1,  1 Sp.  613,  10  ff.  unter  Askanios. 
Liv.  1,  3,  8:  mansit  Silviis  postea  Omnibus  co- 
gnomen,  quiAlbae  regnaverunt{vg\.Fest., Appian., 
Chronogr.,  Serv.  Aen.  6,  760.  763.  770.  Origo 
17,  5),  und  so  sind  bei  Hieron.  1,  46,  9 (da- 
nach Cassiodor.  chron.  S.  122  Mommsen)  alle 
albanischen  Könige  von  Silv.  ab  mit  diesem 
Beinamen  aufgezählt;  gewöhnlich  wird  er  aber 
bei  den  Schriftstellern  nur  folgenden  ausdrück- 
lich beigegeben:  Aeneas  {Liv.  1,  3,  6.  Verg. 
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Aen.  7,  769.  Diodor.  7,  5,  9.  Appian.,  Chronogr., 
Serv.  Aen.  6,  770;  C.  I.  L.  1 S.  283  nr.  21 
I l , 2068),  Latinus  (oben  Bd.  2,  2 Sp.  1915; 
Liv.,  Diodor.  [vgl.  Hieron.  1,  46,  5 1,  Appian., 
Origo  17,  6),  Alba  {Diodor.  7,  5, 10  [vgl.  Hieron. 
1, 46,  6]),  Epytus  oder  Epitus  {Diodor.  \_Hieron.'\), 
Tib^rinus  {Diodor.  [ffieron.],  Origo  18,  1),  Ro- 
mulus  oder  Remulus  {Ovid.  fast.  4,  49.  met.  14, 
616  f.)  oder  Aremnlus  {Liv.  1,  3,  9 [Romulus]. 
Diodor.  7,  5,  10  [Arramulius  in  Aremulus  zu 
verbessern,  wie  bei  Cassiodor.  überliefert  ist; 
vgl.  Hieron.  1,  46,  7].  7,  7 [Romulus].  Origo 
18,  2 [Aremulus]),  Aventinus  {Origo  18,  5), 
Procas  {Origo  19,  1).  [R.  Peter.] 

Siiuades  {Siyädr\s).  Auf  der  Amphora  des 
Phintias  in  Corneto  las  man  bisher  irrtümlich 
FipuxQ's,  was  man  als  IkyciLQ'u  (s.  d.)  erklärte 
und  auf  die  neben  dem  Silen  dargestellte  Mai- 
nade  bezog.  Fiirtwängler  und  Beichold,  Griech. 
Vasenmalerei  Serie  2 S.  169  und  Anm.  3 (Abb. 
Taf.  91)  haben  erkannt,  daß  die  Beischrift  viel- 
mehr FtyadEs  (d.  i.  Figdöri?)  lautet  und  zu 
dem  Silen  gehört,  während  der  Mainade  xiatvs 
(d.  h.  Kiaalviq,  von  niaaog  ''E2Dheu’  abgeleitet) 
beigeschrieben  ist.  [Höfer.] 

Siiuaios  {Fegcciog),  Satyr  auf  einer  Trink- 
schale, C.  I.  G.  4,  7473.  Heydemann,  Satyr- 
und  Bakchennanien  29  nr.  cc.  Vgl.  Sime.  Simos. 
Simades.  [Höfer.] 

Siinaitha  ? {FigaiQ'a  ?),  angeblicher  Name  einer 
Bakchantin  auf  der  unter  Simades  angeführten 
Amphora  (abg.  Mon.  delV  Inst.  XI  tav.  27), 
W.  Klein,  Annali  53  (1881),  77.  Heydemann, 
Pariser  Antiken  (12.  Hall.  Winckelmannsprogr.) 
S.  83  nr.  43.  [Höfer.] 

Simalis  {Zkyallg),  Beiname  der  Demeter. 
Athen.  3,  109a,  identisch  mit  Ipcclig  (s.  d.); 
vgl.  Koldeivey -Puchstein,  Die  griech.  Tempel  in 
Unteritalien  u.  Sizilien  58.  [Höfer.] 

Siiue  {Fi(it]),  1)  Bakchantin,  Heydemann, 
Satyr-  u.  Bakchennamen  14  G.  C.  I.  G.  4,  7446. 
Gerhard,  Arch.  Zeit.  1848,  220  nr.  11.  — 2)  Sime 
(etrusk.  = gr.  Flyog),  Satyr  auf  einem  etrus- 
kischen Sj>iegel,  Arch.  Zeit.  1847,  187.  1859, 
104  Taf.  131.  Heydemann,  Satyr-  u.  Bakchen- 
namen S.  33.  Klügmann-Körte,  Etrusk.  Spiegel 
5,  55  nr.  45  a,  Taf.  CCIC.  Walters,  Cat.  of  the 
bronzes  brit.  Mus.  nr.  630  p.  99.  Vgl.  Simaios, 
u.  d.  folg.  Artikel.  — 3)  s.  Semea.  — 4)  Ej)- 
onyme  des  am  Bosporos  gelegenen  gleichnamigen 
Vorgebirges,  Dionys.  Byz.  frgrn.  73  p.  27,  32 ff. 
ed.  Wescher.  [Höfer.] 

Sime  (sime)  erscheint  als  die  Bezeichnung 
eines  speerbewehrten  Dieners  auf  einem  etrus- 
kischen Bronzespiegel,  der  bei  Chiusi  gefunden 
worden  ist.  Er  befindet  sich  jetzt  im  Briti- 
schen Museum  und  ist  veröffentlicht  von  Ger- 
hard, Etr.  Spiegel  4,  31  Taf.  CCXCIX  und  von 
Fabretti,  C.  I.  I.  nr.  477  bis.  Wegen  der  Dar- 
stellung verweise  ich  auf  den  Artikel  semla, 
wo  sie  beschrieben  ist.  Ein  zweiter  Beleg  für 
sime  ist  auf  einem  Sjjiegel,  der  sich  im  Metro- 
jjolitan  Museum  of  Art  in  New  York  befindet 
und,  soweit  ich  habe  feststellen  können,  noch 
nicht  veröffentlicht  ist.  Ich  besitze  eine  sehr 
schöne  Photograi)hie  davon,  die  mir  durch  Prof, 
ir.  M.  Lindsay  in  Oxford  von  der  Verwaltung 
des  genannten  Museums  zugegangen  ist.  Auf 
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diesem  Spiegel  haben  wii-  drei  I’ersonen:  in 
der  Mitte  die  Minerva  (menrva  in  der  gewöhn- 
lichen Darstellung,  links  die  -S-alna,  ganz  nackt, 
nur  mit  Schuhen  und  verschiedenem  Schmuck 
angetan,  rechts  den  sime,  gleichfalls  nackt, 
auch  er  mit  Schuhen  und  mit  einem  Speer  in 
der  Linken,  der  jedoch  eine  thyrsusähnliche 
Spitze  hat,  während  auf  dem  anderen  Spiegel 
die  Spitze  spitz  zuläuft;  daß  beide  Spiegel  die- 
selbe Figur  darstellen,  zeigen  außer  dem  Speer 
die  Schuhe,  die  Stumpfnase  und  die  Satyr- 
ohreu,  die  auf  beiden  sich  finden.  Auf  Grund 
dieser  letzteren  Merkmale  sehen  Gerhard  (4,  3“2) 
und  Deeche  (in  Bezzenbergers  Beitr.  2,  lü4  nr.  20) 
in  dem  sime  einen  Satyr  und  leiten  demgemäß 
die  Form  sime  von  griech.  aiu6^  ‘'ijlattnäsig’ 
her,  Gerhard  von  dieser  F'orm  selbst,  Deecke 
von  einem  daraus  abgeleiteten  Eigennamen 
AYao?.  Daß  es  sich  in  der  Tat  um  einen  Satyr- 
knaben handelt,  beweisen  eben  die  Ohren  der 
Figiur,  und  so  wird  die  Ableitung  von  ciuog 
oder  Zigüi  f's.  d.)  wohl  richtig  sein.  [C.  Pauli.] 

Siuiea  s.  Semea. 

Siinmas  (M/puag).  syrischer  Hirt,  Pflegevater 
der  Semiramis  (s.  d.),  Ktesias  bei  Diodor  2,  4. 
5;  vgl.  Bd.  4 Sp.  688.  30  T |Höfer.] 

Simoeis  (UtgoBig,  Simo'is)  1)  Flüßchen  in  der 
troischen  Eibene,  jetzt  Dumbrek  Tschai,  auch 
heute  noch  mit  schneller  Strömung,  vgl.  Hör. 
Ejpod.  13,  14  lubricus  Simois.  Der  S.  erscheint 
in  der  Ilias  wie  der  Skamandros  als  E'^luß  und 
als  Fhißgott.  Beide  kommen  von  den  Bergen 
des  Ida  her  und  münden  ins  Meer:  II.  12,  19 ff. 
0(7(701  an  löaiMV  ögecav  alaäs  nqoQiovai  . . . 
(21)  rQTjViv.ög  TS  Y.al  Aior\nog  hlog  rs  2v.dgav- 
ÖQog  \ Kal  Zhgosig,  od'i.  nolld  ßodygt-a  Kal  tqv- 
cf^dXsiai  Kannsßov  iv  v.oi’i'goi  v.al  rjgi^tco%’  yivog 
ävÖQ&v.  — Äristarch  zu  II.  12,  22  bezog  die 
Stelle  auf  den  Simois,  als  den  von  beiden 
Flüssen,  der  mitten  durch  die  Ebene  fließt; 
daher  auch  bei  Vergil  Aen.  1,  100 f.  ubi  tot 
Simois  correpta  sub  undis  scuta  virum  galeasgue 
et  fortia  Corpora  volvit.  Beide  Flüsse  vereinigen 
sich  in  der  Ebene  von  Troja  TL  5,  773 tf.  all’ 
üT£  d'ij  Tgoirir  i'%ov  (Hera  u.  Athene)  noTauw 
re  (Jt'oi'Tf,  ijxi.  Qoug  Tiigoeig  avgßdXXsrov  r]ds 
ÜKduuvdQog-,  zwischen  beiden  dehnt  sich  das 
Schlachtfeld  aus:  II.  6,  4 gsGßrj'yvg  Sigosmog 
lös  Sdv^oio  Qoda>v  heißt  es  bei  der  Schilde- 
rung der  ersten  Schlacht.  Beim  Beginn  der 
sog.  Theomachie  II.  20,  53  ermuntert  Ares 
die  Troer  bald  von  der  Höhe  der  Burg  herab, 
dXXors  nuQ  Tkgösvri  tff(aa  ^n'i  KaXXiKoXmvr]*), 
also  auch  hier  mit  Bezug  auf  das  Schlachtfeld, 
das  vom  Simois  begrenzt  wird. 

Als  Flußgott  tritt  der  Simoeis  auf  II.  5, 
777;  er  läßt  den  Rossen  des  Göttergespanns 
Ambrosia  als  EMtler  aufsprießen:  toloiv  ö’ 
dgßQoaiTqv  Eigösig  dvsxsiXs  vsusattai,  einWunder, 
das  nur  der  Flußgott  vollbringen  kann.  In 
der  Theomachie  77.  21,  305  ff.  ruft  der  von  Achill 
bedrängte  Skamander  den  Simois  zu  Hilfe: 
iplXs  KuaiyvrjTS , c&svog  dv^QOg  ägcpotSQoi  nsg  \ 
ßywusv,  er  soll  sein  Rinnsal  mit  Wasser  aus 
den  Quellbächeu  füllen,  alle  einmündenden 
Gießbäche  anschwellen  machen,  eine  gewaltige 

*)  jetzt  A.  Busse,  Der  Behau pU  der  Kämpfe  vor 

Tr.,  N.  Jahrh.  19.  Bd.  S.  478. 
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Flutwelle  erheben  und  mit  lautem  Krachen 
Baumstämme  und  Steine  gegen  Achill  wälzen ; 
anschauliche  Beschreibung  plötzlich  eintreten- 
den Hochwassers.  Zwar  hat  der  Dichter  den 
Simois  nicht  antworten  lassen , aber  aus  dem 
von  V.  324  an  geschilderten  Vordringen  des 
Xanthos  ergibt  sich,  daß  der  Simois  den  Bei- 
stand alsbald  leistete.  Mit  Bezug  darauf  sagt 
Honnos  Dionys.  23,  211:  ov%  ovra  Tkgosvrog 
ciQsniavsg  ^ßQSusv  vöcog. 

Erst  bei  Hesiod  Theog.  342  ff.  wird  der 
Simois  unter  den  Söhnen  der  Tethys  und  des 
Okeanos  genannt,  v.  337  TgQ-vg  6’  ’SlKsavm 
noxagovg  xIas  ÖLvr]Svxag  . . . (342)  Tq^vikov  xs 
Kal  Ai'orjnov  &si6v  xs  Hifiovvxa  . . . (345) 
Ev7]v6v  xs  Kal  "Aö'otjgxov  Q'stov  xs  ÜKdgavÖQOv. 
Die  Stelle  erinnert  an  11.  12,  22  f.,  nur  daß  bei 
Hesiod  auffallenderweise  der  Skamander  vom 
Simois  getrennt  wird.  Äristarch  zu  II.  12,  22 
schloß  aus  der  Aufzählung  bei  Hesiod,  daß 
dieser  die  Stelle  der  Ilias  vor  Augen  gehabt  und 
die  an  und  für  sich  unbedeutenden  Flüsse  um 
Homers  willen  hervorgehoben  habe.  {Scholion 
Townl.  zu  II.  12,  22:  fWt  Ös  giKQog  6 Ikgovg, 
Hustath:  6 ÖS  2itg6si.g  xcbv  dXXcav  Sig  cpaci 

ßgiKQÖxsQog).  Beiden  Flüssen  gibt  Hesiod  das 
Beiwort  %'sTog,  wie  11.  12,  21  öiög  xs  ÜKagav- 
ÖQog.  Auch  Hygin  S.  11  Z.  9 der  Ausg.  von 
717.  Schmidt  führt  unter  den  Flössen,  die  Söhne 
der  Tethys  und  des  Okeanos  sind,  neben  fünf- 
zehn andern  den  S.  und  Sk.  auf,  offenbar  mit 
Rücksicht  auf  Hesiod  und  Homer.  Mit  diesem 
göttlichen  Ursprung  hängt  es  wohl  zusammen, 
daß  Aeneas  von  Venus  Simoentis  ad  undam 
(Verg.  Aen.  1,  618)  geboren  worden  ist.  Ist 
hier  Vergil  einem  Alexandriner  oder  einem 
kyklischen  Dichter  gefolgt?  Nach  11.  2,  821 
geschah  es  ’Tdrjg  iv  Kvrigotai.,  auch  der  1.  hom. 
Hymn.  auf  Aphrodite  v.  256  ff.  sagt  davon 
nichts,  dort  wird  das  Kind  von  den  berg- 
bewohuenden  Nymphen  erzogen.  Servius  zu 
Aen.  1,  618  erklärt:  Deae  enim  vel  nymphae 
enituntur  circa  fluvios  et  nemora;  vgl.  die  Ge- 
burt des  Simoeisios  11.  4,  475ff.,  die  des 
Satuios  naQ  dy&ag  üaxviosvxog  11.  14,  445 
u.  Ameis-Hentze  im  Anhang  z.  St. 

Weiter  in  der  Vergöttlichung  des  Flusses 
geht  Ap>ollodor  3,  140.  141  {Wagn).  Dort  sind 
Astyoche  und  Hieromneme  seine  Töchter, 
erstere  Gattin  des  Erichthonios  (des  Ur- 
eingeborenen !)  und  Mutter  des  Tros,  letztere 
die  Gattin  des  Assarakos  und  Mutter  des 
Kapys.  Nach  der  Sage  ist  also  das  Geschlecht 
ein  eingeborenes,  vgl.  Bd.  1,  Sp.  662  Astyoche 
nr.  2 und  4,  0.  Gruppe,  Gr.  717.  u.  B.  1,  305.*) 
Von  Nymphen,  Töchtern  des  Simoeis  (u.  Ska- 
mander) spricht  auch  Quintus  Sm.  11,  245  f.  u. 
12,  460,  von  der  Trauer  des  Simoeis  über  Trojas 
E’all  14,  83.  Bei  Nonnos  Dionys.  3,  345f.  ist 
von  einer  Haar  weihe  an  Simoeis  die  Bede. 
AdQÖavog  ’löaipg  gsxavdßßaxo  KoXnov  aQovQpg 
Kal  <l>Qvyia  Tkyösvxi  Q'aXvct.a  ö&ks  Kogdeov, 
vgl.  0.  Gruppe  2,  914,  4 u.  6 u.  oben  Bd.  1, 

*)  Astyoche  kam  nach  Welckei-,  Ep.  Cycl.  in  der  Kleinen 
Ilias  des  Lesches  vor;  diese  Astyoche  war  aber  die  Tochter 
des  Laomedon  u.  der  Strymo,  der  Tochter  des  Skamander ; 
demnach  geht  die  Angabe  Apollodors  auf  eine  andere  Quelle 
zurück. 
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Sp.  1495  Z.  69  ff.  Nach  dem  Epigrammatiker 
Poseidippos  (um  2 70  v.  Chr.)  war  Pandaros  (s.d.) 
am  Simoeis  bestattet  worden  und  hatte  dort 
von  Hektor  und  seinen  Landsleuten  ein  Grab- 
mal erhalten,  Stephan.  Byz.  unter  ZiXtia  u. 
Bd.  3,  Sp.  1505  Z.  19  ff. 

Die  Stellen  der  Ilias,  an  denen  der  Simoeis 
vorkommt,  sind  von  der  Kritik  beanstandet 
worden  als  spätere  Zusätze,  vgl.  Hentze  im 
Anhang  zu  den  betr.  Büchern  der  Ilias.  Hercher, 
Über  die  Ebene  von  Troja,  Abhandl.  d.  Berl. 
Äkad.  1876  S.  107 : „Der  Simo'is  ist  in  die 
troische  Ebene  von  einem  Nachdichter  einge- 
führt.“ Vgl.  Ebeling,  Lex.  Homer,  u.  d.  W. 
und  den  Artikel  Skamandros. 

2)  Bach  bei  Buthrotus  in  Epirus;  Beispiel 

von  Sagen-  und  Namensübertragung,  veranlaßt 
durch  das  fortwirkende  Ansehen  der  Hom. 
Gedichte.  Bei  Vergil  Äen.  3,  302.  349  f.  landet 
Aeneas  auf  der  Fahrt  längs  der  Küste  von 
Epirus  bei  Buthrotus  und  trifft  unvermutet  mit 
Helenus  und  Andromache  zusammen,  die  dort 
ein  kleines  Troja  gegründet  und  benachbarte 
Bäche  Simo'is  und  Xanthus  benannt  haben; 
vgl.  Bd.  1 Sp.  170.  0.  Gruppe  a.  a.  0.  S.  353 

nimmt  an,  daß  unter  Pyrrhos  von  Epirus  und 
vielleicht  später  durch  die  dort  erblühenden 
römischen  Kolonien  die  epirotische  Helenos- 
und  Aineiassage  ihre  spätere  durch  Vergil  be- 
kannte Gestalt  erhalten  habe.  Vgl,  Wörner, 
Hie  Sage  von  den  Wanderungen  des  Aeneas 
Leipz.  Progr.  1882  S.  13. 

3)  Fluß  bei  Segesta  in  Sizilien.  Strabo  13, 
608 : oi  äh  (erg.  Isyovai  t'ov  Aivsiav)  sig  Ai'ysarav 
■Aax&qtxi  rfjg  Ei-nsliag  avv  ’Elvfup  Tgai  nai 
’'EgvKcc  Kal  AiXvßaiov  Karaa^eiv  Kal  notagovg 
Tctgl  Ai'ysaruv  ngocayogsvaat  EKdjiavdgov  Kal 
Eigösvva.  Woher  Strabo  diese  Angabe  hat, 
ist  unbekannt;  bei  Vergil  findet  sich  eine  An- 
deutung der  Tatsache  Aew.  5,  634;  vgl.  Wörner, 
Hie  Sage  von  den  Wanderungen  des  Aeneas 
S.  15f.  und  Bd.  1 Sp.  171.  12. 

4)  Fluß  in  Kreta,  schol.  Toivnl.  zu  11.  12,  22 : 
Kal  ällog  iv  Kgrjrrj.  Vielleicht  hängt  diese 
Angabe  zusammen  mit  der  auch  von  Vergil 
Aen.  3,  103 — 191  berührten  (späteren)  Sage, 
Aeneas  habe  auf  seiner  Irrfahrt  eine  Stadt 
Pergamon  auf  Kreta  gegründet;  vgl.  Wörner 
a.  a.  0.  S.  lOf.  Bd.  1,  Sp.  168. 

Etymologie.  Benseler  im  Lexikon  der 
Eigennamen  von  Pape  leitet  ÜLgösig  von  öTgog 
und  Gtgog  ab,  der  sich  stülpt  oder  einen  Ein- 
bug macht;  dann  wäre  ö Eigosig  notagög  zu 
vergleichen  mit  6 eslivösig  oder  Eslivovg  n., 
der  an  Eppich  reiche  Fluß.  Flußgott  mit  ein- 
gestülpter Nase  Bd.  1 Sp.  1489.  1490  Z.  33 f.; 
bei  Scldiemann,  Troja  S.  239  nr.  126  Gestalt 
'eines  schlaff  daliegenden  Flußgottes  mit  Füll- 
horn und  Urne,  in  Troja  gefunden. 

Die  hier  übergangenen  topographischen 
Fragen  behandeln  eingehend  unter  Berück- 
sichtigung der  früheren  Arbeiten  Virchow, 
Beiträge  zur  Landeskunde  der  Troas,  Berliner 
Akademie  1879,  S.  93  ff.  und  Adolf  Busse,  Her 
Schauplatz  der  Kämpfe  vor  Iroja,  Neue  Jahr- 
bücher 1907  Bd.  19,  457  — 481;  abweichend 
C.  Robert,  Topographische  Probleme  der  Ilias, 
Hermes  42  G907  i S.  78  ff.,  der  (S.  108  ff.)  für 
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Sk.  und  S.  selbständige  Mündungen  annimmt, 
zwischen  denen  das  Schiffslager  gelegen  habe. 

[Wörner.] 

Sinioeisios  {Eigosiciog) , Troer,  Sohn  des 
Anthemion  (’Avd’sglcov,  — fehlt  Bd.  1 sowie 
bei  Püuly-  Wtssowa),  den  die  (namenlose)  Mutter 
am  Simoeis  — daher  der  Name  — gebar,  als 
sie  mit  ihren  Eltern  vom  Ida  gekommen  war, 
um  die  dort  weidenden  Herden  zu  besichtigen; 
in  jugendlichem  Alter  von  dem  Telamonier 
Aias  getötet,  Hom.  11.  4,  473ff.  {Etym-  31. 
422,  42).  Tzetz.  Alleg.  II.  4.  28.  30.  In  Wirk- 
lichkeit führte  der  Sohn  des  Anthemion  {’ Av- 
O'suiÖTjg,  11.  4,  488)  den  Namen  Simoeisios, 
weil  die  Eltern  ihn  unter  den  Schutz  des  n'äh- 
renden  Flußgottes  gestellt  hatten,  wie  Hektors 
Sohn  Skamandrios  (s.  d.)  heißt,  C.  Robert, 
Studien  zur  Ilias  490.  Vgl.  auch  Gruppe,  Gr. 
3Iyth.  739,  1.  [Höfer.] 

Simon  (Zlgav)  1)  Teilnehmer  an  der  kaly- 
donischen  Eberjagd  auf  der  Fran9oisvase,  C. 
I.  G.  4,  8185  a.  Weizsäcker,  Rhein.  Mus.  32  (1877), 
53  f.  Furtivängler  und  Reicliold,  Griech.  Vasen- 
malerei Serie  2 S.  60  Tafel  13.  — 2)  Zigav 
(v.  1.  Zigog),  einer  der  als  Opfer  für  den  Mino- 
tauros  bestimmten  von  Theseus  geretteten  athe- 
nischen Jünglinge  auf  einem  Vasengemälde, 
C.  I.  G.  4,  8139.  0.  Jahn,  Münch.  Vasen  nr.  333 
p.  100  (=  p.  45").  — 3)  einer  der  tyrrhenischen 
Seeräuber,  die  dem  Dionysos  nachstellen,  Hyg. 
fab.  134  p.  114,  21.  In  der  Aufzählung  bei 
Ov.  Met.  3,  605  ff  wird  er  nicht  erwähnt.  Zu- 
sammenhang mit  dem  gleichnamigen  Teichinen 
(s.  nr.  4)  vermutet  Tümpel,  Jahrb.  f.  klass.  Phil. 
Supjpl.  16  (1888),  170  Anm.  105.  206  Anm.  205. 
— 4)  Angeblich  (vgl.  Lobeck,  Aglaopham.  1199. 
1191.  1306  Anm.  t)  einer  der  Teichines  (s.  d.), 
von  dem  das  Sprichwort  ging  „olöa  Ziymva 
Kal  Ziyav  : inl  x&v  dlXfjXovg  inl  kukIk 
yiyvaGKOVTcov,  Plut.  He  proverb.  Alexandrin. 
lib.  ined.  ed.  Crusitis  p.  3 — - .Jahrb.  f.  klass. 
Phil.  185  (1887),  241.  Zenob.  5,  41.  Hiogen. 
7,  26.  Apost.  12,  44.  Sriid.  s.  v.  TiX%lvsg.  Nach 
Crusius,  Jahrb.  a.  a.  0.  stammt  das  Sprichwort 
aus  der  Komödie  — es  lautete  ursprünglich: 
fiyycpöa  fydgj  Zigcava  Kal  Zigcov  igi  — und 
ist  erst  von  einem  alexandrinischen  Dichter  auf 
die  Teichinen  übertragen  worden;  vgl.  aber 
auch  Tümpel  206,  205.  Auch  bei  Tzetz.  Chil. 
7,  125  (12,  838)  schreibt  Lobeck  a.  a.  0.  1199 
(vgl.  Ch.  Harder,  He  loannis  Tzetzae  fontibus  75) 
für  das  überlieferte  Mipmv:  Zigcov.  Vgl.  auch 
Eubulos  bei  Pollux  7,  205  und  dazu  Meineke, 
Eragm.  Com.  Graec.  3,  333.  [Höfer.] 

Simos  {Zigog),  häufig  begegnender  Satyr- 
name, s.  d.  Index  bei  Heydetnann,  Satyr-  und 
Bakchennamen  S.  38,  der  auf  Aristot.  Physiogn. 
p.  811  verweist:  oi  Ss  Gigijv  (giva)  k'^ovrsg 
Xdyvoi.  Vgl.  auch  A.  Hieterich,  Pulcinella  30. 
34  f.  W.  Amelung,  Strena  Helbigiana  5.  Cru- 
sius, Uniersuch.  zu  d.  3Iimiamben  d.  Herondas 
60.  G.  A.  Gerlmrd,  Phoinix  von  Kolophon  154. 
Vgl.  Sime,  Simaios,  Simades,  Simaitha. 

[Höfer.] 

Simotenos  {Zigorrjvog),  Lokalgottheit  auf 
einer  Inschrift  aus  Aranion  in  Phrygien, 
Waddington,  inscr.  d’Asie  min.  852:  ’AnoXXsi- 
vdgLog  Zigoxrjvü  svp'jv,  [Höfer.] 
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883  Sin  (Bedeutung  des  Moiidkultes) 

Sill,  babyloiiisch-assyr.  Moudgott. 

Der  Mond  iu  seinen  wechselnden  Gestalten 
ist  die  hauptsächliche  mythenbildende  Erschei- 
nung am  gestirnten  Himmel.  Wie  Sp.  533  f. 
in  den  Vorbemerkungen  zum  Artikel  Schamasch 
ausgetuhrt  wurde,  genügt  innerhalb  der  baby- 
lonischen Himmelsmythologie  für  die  Erklä- 
rung der  Monilmythen  und  mondmythologi- 
schen  Motive  nicht  der  'Völkergedanke’.  Die 
mit  dem  Mond  zusammenhängenden  mytho- 
logischen Motive  verraten  hier,  soweit  wir  rück- 
wärts sehen  können,  ein  jjriesterliches  'System’, 
das  den  Mond  als  Offenbarer  göttlicher  Er- 
scheinungen und  Handlungen  in  Kosmos  und 
Kreislauf  iu  Zusammenhang  bringt  mit  anderen 
kosmischen  Erscheinungen,  insbesondere  als 
Haupt  einer  Trias,  die  Sonne,  Mond  und  Venus, 
die  drei  Hauptzeiger  an  der  Weltenuhr,  zu- 
sammenfabt.  Dieses  ' System  ’ schließt  soge- 
nannte jndmitive  Mythen,  die  unabhängig  von 
andern  Erscheinungen  und  Beobachtungen  am 
Himmel,  vom  Monde  abgelesen  sind,  nicht  aus, 
aber  wo  sie  vorhanden  sind,  sind  sie  innerhalb 
der  Mythologie  der  großen  Kulturreligionen 
des  Orients  in  der  uns  bekannten  historischen 
Zeit  in  den  Zusammenhang  eines  'Systems’  ge- 
treten. Dies  diene  zur  Verständigung  mit 
Paul  Ehrenreich,  Die  alltjemeine  Mythologie 
und  ihre,  ethnologischen  (rrnmllagen  (Mythol. 
Bibliothek  4,  1),  Leipzig  1910.  Über  den  baby- 
lonischen Mondgott  sind  zwei  assyriologische 
Monographien  erschienen;  Perry,  Hymnen  und, 
Gebete  vor  Sin,  Leq^ziger  Senat.  Studien  2,  4, 
eine  sehr  verdienstliche  Arbeit,  die  sich  auf 
die  philologische  Exegese  der  Texte  beschränkt, 
und  Combe,  llistoire  du  (hüte  de  Sin,  Paris 
1908,  der  im  Anschluß  an  Perry  ebenfalls  die 
Texte  behandelt  und  die  Übersetzung  in  wich- 
tigen Punkten  verbessert,  daneben  aber  eine 
ausführliche,  die  Texte  erschöpfende  Geschichte 
des  Sin-Kultes  gibt.  Combe  glaubt  aus  einer 
Analyse  <ler  Namen  des  babylonischen  Mond- 
gottes schließen  zu  dürfen,  daß  seine  Epitheta 
ihn  zunächst  als  allgemeine  Naturgottheit  cha- 
rakterisieren, daß  er  erst  später  nach  seiner  Lo- 
kalisierung in  Hr  mit  dem  Mond  identifiziert 
worden  sei  und  seine  Hervorhebung  im  Pan- 
theon dem  Umstand  verdankt,  daß  üf  der 
Mittelpunkt  eines  großen  Königreichs  wurde. 
Diese  Konstruktion  ist  völlig  unhaltbar,  eben- 
so wie  die  Behauptung,  daß  noch  unter  Gudea 
der  Mondgott  von  geringer  Bedeutung  in  der 
babylonischen  Theologie  gewesen  sei. 

Die  Namen  und  Epitheta  und  die 
Genealogie  des  Mondgottes. 

Die  sumerischen  Texte  nennen  den  Mond- 
gott EN-ZÜ.  Die  Volksetymologie  wird  das 
als  'Herr  (EN)  der  Weisheit’  aufgetäßt  haben, 
was  nicnt  ausschließt,  daß  der  Name,  wie  EN- 
LIL  und  EN-KI  eine  kosmische  Bedeutung  hat. 
Wenn  Gudea,  Statue  B 8,  48  sagt;  EN-ZÜ, 
'dessen  Namen  niemand  deuten  kann’,  so  ist 
das  nicht  eine  etymologische  Verzichtleistung 
(wie  Combe  annimmt),  sondern  ein  Hinweis  dar- 
auf, daß  sich  hinter  seiner  Erscheinung  (Name 
= Wesen)  schon  für  die  Wissenden  unter  den 
alten  sumerischen  Priesterfüi'sten  ein  beson- 
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deres  Geheimnis  verbarg.  In  der  rein  semiti- 
schen babylonischen  Periode  wird  der  Mond- 
gott auch  durch  die  Zahl  XXX  bezeichnet 
(Anu  LX,  Inlil  L,  Ea  XL,  Sin  XXX,  Samas 
XX),  zuweilen  ohne  Gottes-Determination;  vgl. 
VR  37,  42  b.  — Ein  zweiter  ideographisch  ge- 
schriebener Name  ist  NANNA  (be.souders  als 
Herr  von  Urj.  In  einem  von  Pinches,  Journ. 
Asiat.  1905,  147  mitgeteilten  Text  wird  NA- 
AN-NA  durch  SES-Kl  erklärt,  IV  R 9 (Sp.  911) 
passim  und  V R 52,  23  f.  c.  durch  na-an-na-ru. 
Beides  bedeutet  'Leuchter’  HI  R 41,  col.  2,  lö ; 
'Naunaru  des  glänzenden  Himmels’.  — Ein 
andres  Ideogramm  UD-SAR  II  R 54,  nr.  1,  28 
{Delitzsch,  Assyr.  Wörterbuch  1890,  206  f ) wird 
gedeutet  als  'Sin,  dessen  Aufgang  glänzend 
ist’.  Sonst  wird  auch  UD-SAR  wiedergegeben 
durch  Naunaru  {Delitzsch  a.  a.  0.  56).  — Der 
gewöhnliche  Name,  dessen  Herkunft  und  ety- 
mologische Bedeutung  wir  nicht  kennen,  ist 
Sin.  Die  Lesung  ist  gesichert  durch  die 
Schreibung  Si-in  in  dem  Eigennamen  Si-in- 
alik-päui  ('der  Moudgott  geht  vor  mir  her’), 
Johns,  Deeds  and  Doc.  nr.  247,  1.  — Als  her- 
vorragendster Himmelskörper  heißt  er  MUL- 
AN-NA  'Stern  des  Himmels’  II  R 49,  50  add. 
{Straßmaier  6700)  oder  'Auge  des  Himmels  und 
der  Erde’  Hüprecht,  Old  Bab.  Inscr.  (Nippur) 
1,  2 nr.  149,  col.  3,  6;  vgl.  auch  den  Eigen- 
namen Sin-i-im-ma  'Sin,  das  Auge  des  Landes’. 
In  seiner  Eigenschaft  als  Neumond  nennen 
ihn  die  Babylonier  Namra-sit  (eig.  'leuchtender 
Aufgang’).  — Als  Gott  von  Harran  heißt  er 
auch  Bel-Harrän  (s.  Sp.  889  f.).*) 

Zu  den  Epitheta  bei  age  'Herr  der  Krone’ 
s.  Sp.  900,  bei  puruse  'Herr  der  Entscheidung’ 
Sp.  902. 

Von  den  ältesten  bis  zu  den  jüngsten  Peri- 
oden der  Texte  heißt  Sin-Nannar  mar  restü, 
d.  h.  Erstgeborner  des  Inlil.  IV  R ^ 5,  41  b 
nennt  ihn  Inlil:  'mein  Sohn’.  Inlil  repräsen- 
tiert im  Kosmos  den  Tierkreis  (die  himmlische 
Erde).  Er  hat  Sin,  Samas,  Istar  (Mond,  Sonne 
und  Venus)  zu  Regenten  des  Tierkreises  ein- 
gesetzt (Sp.  39  f.  Art.  Ramman).  Daraus  erklärt 
sich  die  Genealogie.  — Sin-Nannars  weibliche 
Entsprechung  heißt  NIN-GAL  ('  die  große 
Herrin’)  schon  in  den  alten  sumerischen  Weih- 
inschriften; VR  64,  col.  2,  39  heißt  sie  'seine 
Geliebte’.  Samas  und  Istar  sind  die  Kinder 
der  beiden  (Geschwistergatten,  s.^Sp.  536),  vgl. 
Höll.  Ist.  Obv.  3 ; I R 2,  nr.  VI  (Samas  erstge- 
borener Sohn  des  Nannar  und  der  Ningal)  und 
Höll.  Ist.  Obv.  105,  Mev.  105,  sowie  Beisner, 
Sum.  bab.  Hymnen  98  (Istar  Tochter  des  Sin). 
— Daß  Istar  als  Repräsentantin  des  Venus- 
Gestirns  gemeint  ist,  zeigt  z.  B.  Asurb.  Ann.  | 
9,  9 f.,  wo  'Sin  als  Vater  des  Dilbat-Sternes’ 
erwähnt  ist.  — Als  'Tochter  des  Sin  von  Eridu’ 
(vgl.  zu  NÜDIMMÜD  = Sin  Sp.  891)  wird  in 
einem  assyrischen  Briefe  (Harper,  Assyr.  Lett.  | 
5,  nr.  474,  3)  Gisganua  genannt.  — Als  wei-' 
terer  Sohn  des  Sin  (sein  Bote)  wird  Nusku  (s. ; 

I 

*)  Der  Gottesname  Si-i,  Si-e,  Si-’  in  den  theophoren] 
Namen  der  juridischen  Urkunden  von  Harran  (Johns)  ist 
nicht  Abkürzung  von  Sin,  sondern  hängt  mit  demNameul 
der  Plejaden  Sibitti  (Sibe,  Siwe)  zusammen;  s.  Grimme 
Das  Israelit.  Pfingstfest  und  der  Plejadenkult  41f. 
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Art.  Nusku)  genannt;  Craig,  Bel.  Texts  1,  36^ 
obv.  7 ; Inschrift  des  Mati-’ilu  von  Harran 
Mitteil,  der  Vorderas.  Gesellsch.  1898,  233  und 
in  der  Inschrift  von  Nerab:  Sin,Ningal,  Nusku. 

Der  Mondkult  in  Ur. 

Die  BÜdbaby Ionische  Mondstadt  Ur 
liegt  begraben  unter  dem  Ti-ümmerhügel 
Muqajjar  (von  den  heutigen  Arabern  Mugair 
gesprochen,  d.  h.  'mit  Pech  vermauert’)  an  der 
Westseite  des  Euphrat  10  km  südwestlich  von 
der  heutigen  Stadt  Nasrije.  Die  Trümmerstätte, 
die  in  der  Überschwemmungszeit  eine  Insel  in 
Sümpfen  bildet,  dient  räuberischen  Stämmen 
als  Bollwerk,  so  daß  sie  für  Ausgrabungen  un- 
zugänglich ist.  J.  E.  Taylor,  der  britische 
Vizekonsul  von  Basra,  hat  auf  Henry  Bawlin- 
sons  Veranlassung  1854  und  1855  die  Trümmer, 
die  einen  Umfang  von  3 km  haben,  unter- 
sucht, nachdem  bereits  1625  Pietro  della  Valle 
einen  beschriebenen  Backstein  und  Siegel- 
zylinder von  der  Oberfläche  des  Ruinenfeldes 
nach  Europa  gebracht  und  Loftns  1854  die 
Ruinen  besucht  und  beschrieben  hatte.  Das 
Hauptgebäude  bildet  auch  hier  der  Rest  eines 
Etagenturmes,  der  nach  II  R 50,  18  a E-SU- 
GAN-UL-UL  hieß,  d.  h.  'der  Haus  und  Feld 
gedeihen  läßt’  (s.  Sp.  895  f.).  In  den  Ecken  des 
Turmes  fand  Taylor  Bauurkunden  in  Form  von 
beschriebenen  Tonzylindern,  aus  denen  sich 
im  Zusammenhang  mit  zwei  weiteren  Ton- 
zylindern ergab,  daß  der  Turm  dem  Heiligtum 
des  Mondgottes  Sin  angehört,  und  daß  die 
Trümmerstätte  das  biblische  Ur  Kasdim  (Ur 
in  Chaldäa)  darstellt,  das  nach  Gen.  11,  28; 
15,  7 die  Heimatstadt  Abrahams  war.  Einige 
Urkunden  stammten  von  dem  Könige  Ur-Gur 
(ca.  2700  v.  Chr.)  und  von  seinem  Sohne  Dungi, 
den  Erbauern  des  Tempels;  die  4 Bauurkunden 
in  Tonnenform,  die  sich  in  der  Turmecke  fan- 
den, stammten  von  Nabonid,  dem  letzten  König 
von  Babylon;  jede  der  Inschriften  schloß  mit 
einem  Gebet  für  Bel-sar-usur,  den  Sohn  des 
Königs  (der  biblische  Belsazar,  Daniel  5). 
Taylors  Bericht  erwähnt  auch  Backsteine  aus 
demselben  Hügel  'von  roter  Färbung  mit  In- 
schriften in  zierlicher  Schrift’,  auf  denen  zum 
Teil  'das  Bild  zweier  Mondsicheln,  mit  der 
Rückseite  gegeneinander  gekehrt,  zu  sehen 
waren’.  Leider  hat  Taylor  hiervon  keine  Pro- 
ben mitgebracht.  Die  übrigen  Hügel  decken 
zum  Teil  eine  altbabylonische  Gräberstadt.  In 
der  Nähe  der  Gräber  fanden  sich  Bruchstücke 
von  beschriebenen  Tonkegeln.  Im  Westhügel 
entdeckte  Taylor  30  Tafelfragmente  und  zwei 
Krüge  voll  Tonurkunden  und  zwei  in  der  sog. 
kuvertierten  Gestalt  (s.  Abb.  1),  bei  der  die 
Urkunde  nochmals  mit  einer  Tonhülle  um- 
geben ist,  die  Inhalt,  Zeugen  und  Siegelabdruck 
enthält.  Vgl.  hierzu  Taylor  im  Journal  of  the 
Boyal  Asiatic  Society  15;  Hilprecht,  Die  Aus- 
grabungen in  Assyrien  und  Babylonien,  1.  Teil, 
übersetzt  von  B,.  Zehnpfund,  Leqjzig,  Hinrichs, 
1904;  B.  Zehnpfund,  Babylonien  in  seinen  wich- 
tigsten Buinenstätten,  Alter  Orient  11,  3/4. 

Die  ältesten  Erwähnungen  des  Mondkultes 
finden  sich  nach  dem  gegenwärtigen  Stande 
der  Ausgrabungsfunde  naturgemäß  in  den  Ur- 
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künden  der  Stadtkönige  von  Lagas.  Eannatum 
erwähnt  den  Mondgott  auf  der  Geierstele  unter 
dem  Namen  Enzu,  Gudea  als  Enzu  und  Nanna. 

Die  Inschriften  der  in  Muqajjar  gefundenen 
Backsteine,  Tonnägel,  Türangelsteine  der  Dy- 
nastie von  ür  (die  etwa  von  der  Zeit  nach 
Gudeas  Regierung  nach  einer  unveröffentlichten 
Nippur-Urkunde,  wie  Hilprecht  mitteilt,  117 
Jahre  lang  das  Reich  Sumer  und  Akkad  be- 
herrscht hat),  sind  von  Thureau-Dangin  im 
1.  Bande  der  Vorderasiatischen  Bibliothek  S.  186  ff, 
zusammengetragen  und  übersetzt  worden.  Ur- 
engur  rühmt  sich  auf  dieser  Urkunde  als  Er- 
bauer des  Tempels  des  Nannar  in  Ur.  Der 
Tempel  heißt  hier  E-temen-ni-ü.  Nannar  wird 
hier  Amar-ban-da  des  Himmels,  der  vornehmste 
Sohn  Inlils  genannt  (s.  hierzu  Sp.  884).  Ur- 


1)  Altbab.  Kontrakt  mit  aufgebrocbeueni  Kuvert. 
Original  im  Besitze  des  Verfassers. 


engurs  Sohn  Dungi  rühmt  sich  als  Erbauer 
des  E-har-sag,  seines  geliebten  Hauses  (Tempel- 
turm des  Mondtempels)  und  weiht  'im  Siegel- 
hause des  Nannar’  dem  Mondgott  Gewichte,  vgl. 
Abb.  13;  nach  einer  Steintafel  aus  Teile  hat  er 
'der  Herrin  von  Ur’  einen  Tempel  gebaut.  In 
den  Datierungen  Dungis  (und  seines  Nachfolgers 
Bür-Sin)  wird  wiederholt  die  Ernennung  des 
Oberpriesters  des  Sin  von  Ur  auf  Grund  beson- 
derer Vorzeichen  als  Hauptereignis  des  Jahres 
erwähnt.  Bür-Sin  ruft  auf  einem  Backstein  in 
der  Fluchformel  'Nannar,  den  König  von  Ur, 
und  Nin-gal,  die  Mutter  von  Ur,  die  in  den 
Himmeln  die  Schicksale  bestimmen’  an;  sein 
Nachfolger  Gimil  Sin  sagt  auf  einem  von  Peters 
auf  dem  Ruinenfelde  gefundenen  Türsteine; 

,,Dem  Gotte  Nannar,  erstgeborenen  Sohne 
des  Inlil,  seinem  geliebten  Könige,  hat  Gimil- 
Sin,  von  Inlil  geliebt  und  vom  Herzen  des 
Inlil  zum  König  berufen,  der  Hirt  der  Welt 
und  der  4 Himmelsgegenden  zu  sein,  der  mäch- 
tige König,  König  von  Ur,  König  der  4 Him- 
melsgegenden E-mu-ri-a-na-ba-ag,  seinen  ge- 
liebten Tempel  erbaut.“ 

Die  Könige  der  Dynastie  von  Isin  rühmen 
sich  sämtlich,  soweit  wir  inschriftliche  Zeug- 
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nisse  von  ihnen  besitzen,  daß  sie  den  Kultus 
von  ür  gepflegt  haben.  Von  Isme-Dagan  hat 
sich  ein  Backstein  mit  einer  Weihinschrift  ge- 
funden, auf  dem  sich  der  König  rühmt,  daß 
er  ülas  Haupt  von  Ur  erhoben  habe’. 

Die  folgende  Dynastie  der  Könige  von 
Larsa  (und  ür)  bevorzugt  gleichfalls  ür.  Ein 
Backstein  berichtet  von  einem  Teuipelbau,  den 
^der  Priester  Kannars’,  Sohn  Isme-Dagans, 
namens  En-an-na-tum  'für  das  Leben  Gungunus’  i 
(des  Begründers  der  Dynastie?)  erbaut  hat. 
Und  ein  Tonnagel  erzählt,  daß  Nür-Adad  ür 
wieder  erbaut  und  dem  Nannar  ein  Heiligtum 
gebaut  habe.  Dasselbe  berichtet  ein  anderer 
Backstein  von  Sin-iddinam;  „Als  Nannar  seine 
Gebete  angenommen  habe,  habe  er  seinen  er- 
habenen Namen  dort  wohnen  lassen  und  seiner 
Majestät  einen  Tempel  erbaut.“  Auf  einem 
andern  Backstein  wird  erzählt,  daß  einer  der 
ytatthalter  Arad-Sins  (ebenfalls  König  von  Larsa  2 
und  Ur),  der  ad-da  des  Westlandes,  zum  Dank 
für  Gebetserhörung  das  E-nun-mah  des  Nannar 
'für  sein  Leben  und  für  das  Leben  des  Königs’ 
erbaut  habe.  Arad-Sin  selbst  hat  nach  einer 
Backsteininschrift  eine  berghohe  Mauer  in  LT- 
gebaut,  deren  Name  ist:  „Nannar  befestigt  den 
Grund  des  Landes“.  Ein  Tonnage!  desselben 
Königs,  aus  Muqajjar  stammend,  ist  'Nannar, 
dem  Herrn,  Herrschersohn,  der  am  reinen  Him- 
mel strahlt,  der  Gebete  erhört’,  geweiht  und  3 
sagt: 

,,Als  der  Gott  des  Neumondes  sein  günstiges 
Zeichen  mich  hatte  sehen  lassen,  seinen  leben- 
spendenden Blick  auf  mich  gerichtet  und  mir 
seinen  Tempel  zu  bauen  und  wieder  herzu- 
stellen befohlen  hatte,  habe  ich  für  mein  Leben 
und  das  Leben  meines  Vaters  den  Tempel  der 
Freude  seines  Herzens,  E-temen-ni-il,  erbaut.“ 
Itim-Sin,  der  letzte  König  von  Larsa  vor  der 
Einigung  des  babylonischen  Reiches  unter  4 
Hammurabi,  rühmt  auf  einem  der  Backsteine 
von  Muqajjar  ebenso  seine  Fürsorge  für  die 
Mondstadt  Ur. 

Die  letztgenannten  Könige  von  Larsa  (Son- 
nenstadt) und  Ur  pflegen  übrigens  mit  gleichem 
Eifer  den  Kultus  im  Sonnentempel  und  im 
Mondtempel.  DieseKulte  sindalsokeines- 
wegs  getrennt,  geschweige  daß  sie  im  Gegen- 
satz zueinander  ständen. 

Hammurabi  nennt  in  der  Einleitung  seiner  5 


Sammlung  von  Rechtsfällen  unter  den  Kult- 
stätten, die  er  wiederhergestellt  hat,  auch  Ur: 
,,der  Königssproß,  den  Sin  geschaffen,  der  reich 
macht  Ur,  der  demütige,  unterwürfige,  der 
Reichtum  nach  E-Gis-sir-gal  (Mondtempel  in 
Ur)  brachte“  (es  folgt  Sippar  mit  den  Kult- 
stätten des  Samas  und  der  Ai  und  Larsa  mit 
dem  Sonnentempel).  Auch  andre  Könige  der 
Hammurabi-Dynastie,  die  aus  der  Sonnenstadt 
Sippar  stammte,  i^flegen  den  Kult  des  Sin, 
Hammui-abi  errichtet  ihm  in  seiner  neuen  Re- 
sidenz Babylon  'einen  Thron’. 

Auch  die  Kontrakte  der  Zeit  des  Hammu- 
rabi und  Samsuiluna  wie  der  ungefähr  gleich- 
zeitigen Könige  Nür-Adad  und  Rim- Sin  von 
Larsa  rufen  in  den  Schwurformeln  häuflg  Nanna 
an,  bezeugen  also  die  Blüte  des  Kultus  von 
Ur  (die  bei  Straßmaier  gesammelten  Kontrakte 
rufen  an:  Nannar  oder  Nannar  und  Samas 
oder  Nannar  und  Samas  und  Marduk).  Man 
sieht  auch  hier,  wie  die  Kultgeschichte  die 
politische  Geschichte,  widerspiegelt.  In  der 
Periode  der  aus  der  Samas-Stadt  Sippar  stam- 
menden, Babylon  bevorzugenden  '1.  Dynastie 
von  Babylon’  tauchen  in  der  Handelswelt  Sa- 
mas und  Marduk  neben  Nannar  als  Schwur- 
zeugen auf.  Die  Eigennamen  dieser  Zeit  nennen 
Sin  (XXX)  und  Samas  gleich  häufig. 

In  den  Urkunden  der  Kassiten- Dynastie 
und  der  Dynastie  von  Pale  tritt  der  Kult  von 
ür  naturgemäß  zurück.  Kurigalzu  nennt  aber 
Nanna  'seinen  König’  und  baut  einen  Tempel 
in  ür  I R ö,  nr.  XXL 

Während  einer  der  Eroberungen  (durch  die 
Kassiten  oder  Elamiten)  ist  der  Tempel  von 
Grund  aus  zerstört  worden  und  sein  Kult  für 
eine  Zeit  verwaist  gewesen.  Wir  besitzen 
einen  Klagegesang,  der  das  Unglück  behandelt. 
Wie  es  scheint,  ist  das  Lied  später  stereotyp 
als  Tempelgebet  in  Unglückszeiten  benutzt 
worden. 

In  der  Bibliothek  Asurbanipals  befindet 
sich  nämlich  ein  Gebet  (K  3931),  das  die  Zer- 
störung von  Ur  mit  seinem  Tempel  beklagt. 
Die  Statue  des  Ningal  ist  von  Feinden  ver- 
schleppt, der  Tempel  ist  zerstört  und  verlassen. 
Bei  der  Gelegenheit  erfahren  wir  die  Namen 
einzelner  Tempelteile.  Der  Text  lautet  (vgl. 
Pinches,  Babyl.  and  Oriental  Pecord  2,  60  ft’. ; 
Perry  a.  a.  0.  40  ff.): 


(Anfang  abgebrochen.) 

[ _.  ..]hat. 

[ des  Weinens]  enthält  er  sich  [nicht] 

[ ] glänzendes  Fundament]?) 

[ ] weint  er. 

Im  Zorn  des  Herzens  enthält  er  sich  nicht  des  Weinens. 

Er  ruft  sie  laut  an.  Mit  Wehklagen 
wird  er  Tag  und  Nacht  übersättigt. 

Tag  und  Nacht  wird  er  übersättigt.  Mit  Klagerufen  wird  (er  übersättigt). 
Er  schreit.  'Lag  und  Nacht  beruhigt  er  sich  nicht. 

Die  große  Herrin  hat  sich  im  feindlichen  Land  niedergelassen. 

Gegen  das  glänzende  E-gub-na  hat  man  Böses  (?)  ersonnen  (?) 

Schmerzvoll  blickt  (?)  er  drein.  Die  Herrin  besänftigt  sich  nicht. 

Von  dem  Hause  ist  sein  Inneres  zu  Wind,  seine  Seite  zu  Wind  (geworden); 
sein  Inneres  ist  durch  einen  Sturmwind  zerstört; 
seine  Front  ist  durch  Verderben  (zerstört). 

Während  ihr  Priester  ein  Priester  nicht  (mehr)  ist. 
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Ezizigarra ist zerstört, 

seit  alters,  wer  hat  seine  Zukunft  bestimmt? 

Ezida,  die  Grundfeste  von  Ur  (ist  zerstört,  seit  alters,  wer  usw.) 

Ezida,  die  Grundfeste  von  Egissirgal  (ist  zerstört,  seit  alters^  wer  usw.j 

ür, Emutkurra  (ist  zerstört,  seit  alters,  wer  usw.) 

Ekissirgal,  das  Nannar  gehört,  (ist  zerstört,  seit  alters,  wer  usw.) 

Im  Himmel,  auf  Erden  möge  sie  sich  beruhigen; 

im  Himmel,  auf  Erden,  sei  wieder  gut! 

Vater  Nannar, Herr  von  Ur, 

Ningal Herrin  von  Egissirgal, 

mögen  sich  beruhigen! 

Der  Himmel  und  die  Erde,  der  Raum  des  Himmels  und  der  Erde  (mögen  sich  beruhigen!) 
üras  im  großen  Getreideort  (möge  sich  beruhigen!) 

En-ki  und  Nin-ki,  En-ul  und  Nin-ul  (mögen  sich  beruhigen!) 

En-da-surim-ma  und  Nin-da-surim-ma  (mögen  sich  beruhigen!) 

En-dul-azag-ga  und  Nin-dul-azag-ga  (mögen  sich  beruhigen!) 

En-ud-til-la  und  En-me-sur-ra  (mögen  sich  beruhigen!) 

Nin(?)-zi-an-na,  die  Herrin  des  Berges  (möge  sich  beruhigen!) 

Ein  Gebet  um  Wiederherstellung  der  Grundfesten  von  Egissirgal. 


Der  Mondkult  in  Harran  (=  Carrhae). 

Die  Trümmer  von  Harran,  am  Tale  der 
oberen  Balich  gelegen,  jetzt  zum  Sandschak 
ürfa  gehörig,  liegen  eine  Tagereise  südöstlich 
von  Urfa-Edessa  entfernt.  Beschreibungen  und 
Pläne  der  Trümmerfelder  linden  sich  bei  Badger, 
The  Nestorians  S.  341  ff.;  Sachau,  Reise  in 
Syrien  und  Mesopotamien  1883,  S.  2 11  ff.  Eine 
Versuchsgrabung  Henry  Layards  hat  etliche 
vorassyrische  Monumente  zutage  gefördert. 
Die  zutage  liegenden  Trümmer  gehen  nur  bis 
auf  die  assyrische  Zeit  zurück.  Harran  ist 
das  mesopotamische  Ur.  Der  Mondgott  führt 
hier  den  besonderen  Namen  Bel-Harran  (oft 
in  Eigennamen),  'er  bevvohnt  Harran’  (äsib 
Harran  wiederholt  bei  Samassumukin) , ge- 
legentlich heißt  er  auch  'Gott  von  Harran’ 
oder  'Gott  Sin,  Gott  von  Harran’.  Die  Bedeu- 
tung Harrans  als  Kultstadt  ist  uns  für  die 
ältere  babylonische  Zeit  noch  unbekannt.  Wir 
dürfen  aber  annehmen,  daß  es  als  Kultmetro- 
pole an  Bedeutung  den  Kultstätten  des  eigent- 
lichen Babylonien  gleichstand.  Wenn  die  jü- 
dische Überlieferung  ür  und  Harran  als  die 
beiden  Schauplätze  der  religiösen  Hedschra 
Abrahams  nennt  (vgl.  z.  B.  Apostelgesch.  7,  1), 
so  wird  das  der  Tatsache  entsprechen,  daß 
der  Kult  beider  Städte  identisch  war.  In  den 
Zeiten  der  assyrischen  Herrschaft  rückt  die 
Bedeutung  des  Kultes  von  Harran  in  das  Licht 
der  Geschichte. 

Für  die  assyrischen  Könige  war  mit  dem 
Kult  des  Sin  von  Harran  die  Übernahme  der 
Königswürde  über  das  Reichsgebiet  von  Meso- 
potamien verbunden,  das  nach  Winclders  Ent- 
deckung einst  einen  selbständigen  Staat  bil- 
dete (kissati,  d.  h.  Weltall,  einer  der  kosmischen 
Namen,  die  den  Einzelstaat  bez.  das  Einzel- 
reich als  Welt  im  kleinen  bezeichnen,  bez.  als 
Sitz  der  Weltherrschaft),  der  von  den  Baby- 
loniern an  die  hethitischen  Mitanni  und  von 
diesen  an  das  Reich  Assyrien  überging.  Wie 
der  assyrische  König  durch  die  Zeremonie  'der 
Ergreifung  der  Hände  des  Bel-Marduk’  im 
Tempel  zu  Babylon  die  Herrschaft  über  Baby- 
lonien 'von  Gottes  Gnaden’  übernahm,  so  über- 
nahm er  durch  einen  Kultakt  in  Harran  die 


Herrschaft  über  das  alte  Reich  kissati.  Näheres 
über  die  Zeremonie  wissen  wir  nicht.  Eine 
anschauliche  Schilderung  des  Erscheinens  des 
assyrischen  Königs  im  Sin-Tempel  von  Harran 
gibt  der  im  Abschnitt  'der  Mondgott  als  Orakel- 
spender’ Sp.  902  f.  wiedergegebene  Text.  Die 
assyrische  Bezeichnung  des  Sin  als  bei  age 
d.  h.  'Herr  der  Königskrone’  (vgl.  Sp.  900) 
hängt  vielleicht  damit  zusammen;  das  Wort 
agü  würde  dann  die  Krone,  die  der  Mondgott 
trägt  (s.  Sp.  900)  und  die  er  verleiht,  bedeuten. 

Die  assyrischen  Könige  bezeugen  unter  Vor- 
anstellung des  Gottes  Asur  das  gleiche  Pan- 
theon wie  die  Babylonier;  sie  nennen  dabei 
regelmäßig  auch  Sin  und  zwar  regelmäßig  vor 
Samas.  (Es  sind  mir  nur  2 Stellen  bekannt, 
wo  Samas  vor  Sin  genannt  wird;  das  kann 
auf  Zufall  beruhen.)  Salmanassar  II.  (860 — 824) 
erneuerte  den  MonÄtempel  in  Harran.  Sargon 
rühmt  sich,  daß  er  alle  Privilegien  der  reichs- 
unmittelbaren Stadt  wiederhergestellt  habe: 
,,Ich  breitete  meinen  Schatten  über  die  Stadt 
Harran  und  verkündete  als  Krieger  des  Anu 
und  Dagan  ihre  Freiheit“.  In  den  Briefen 
dieser  Zeit  werden  Sin  und  Ningal  besonders 
oft  um  Segen  angerufen.  Sie  lassen  uns  auch 
einen  Blick  in  die  Einzelheiten  des  Kultus  von 
Harran  tun.  Der  Assyrerkönig  Asarhaddon  be- 
fragt wiederholt  (so  auf  seinem  ägyptischen 
Feldzug)  das  Orakel  in  Harran.  Asurbanipal  er- 
neuert den  Tempel.  Ebenso  Nabonid,  nachdem 
die  Meder  (Ummanmanda)  ihn  zerstört  hatten. 
In  seiner  in  Abu  Habba  gefundenen  Inschrift 
schildert  er  die  Schönheit  des  Tempels  des 
Sin,  'der  seit  fernen  Tagen  einen  Sitz  der 
Hei’zensfreude  in  Harran  besaß’.  Er  sagt,  'er 
habe  Harran  erneuert,  daß  sein  Glanz  gleich 
dem  Neumond  erstrahlt’.  Bis  in  die  römische 
(s.  ob.  Sp.  643,  22ff'.;  vgl.__auch  ßd.  II,  Sp.  2723 
u.  3127)  und  christliche  Ära  hat  sich  der  Kult 
von  Harran  erhalten.  Noch  viele  arabische  Astro- 
nomen nennen  sich  Harranier.  Chtvolson  hat 
1856  die  Nachrichten  über  die  Weisheit  der 
von  ihm  sogenannten  Ssabier  gesammelt,  deren 
Hauptsitz  Harran  gewesen  ist. 

Über  den  Tempel  in  Harran  s.  noch  den 
Text  bei  Pognon,  Inscr.  semit.  de  la  Syrie,  de 
la  Mesopotamie  et  de  la  region  de  Mossoul  1 
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pl.  12  if.;  S.  1 EF.  Vgl.  die  Abbildungen  2 — 4 
von  den  Münzen  aus  Harran, 

Von  Harran  aus  hat  sich  der  Kult  weit 
nach  Syrien  verbreitet.  Die  1896  in  Nerab  bei 
Aleppo  aufgel'undenen  Grabsteine  (Louvre)  sind 
für  zwei  Priester  des  Moudgottes  errichtet; 
die  Inschrift  ist  altaramäisch  (vgl.  Jensen, 
Zeitschr.  f.  Assyr.  11,  ff.).  Auch  ein  Relief 

aus  Sendschirli  bezeugt  für  diesen  syrischen 
Ort  den  Kultus  des  Ba^al-Harran. 

Der  Kult  des  Sin  außerhalb  von  Ur 
und  Harran. 

Da  jede  babylonische  große  Kultstätte  die 
Tendenz  hatte,  den  Kosmos  im  kleinen  und 
die  Erscheinungen  im  Kosmos  widerzuspiegeln 
(durch  Kapellen  im  Haupttempel  oder  Throne), 
so  wird  auch  der  Kult  des  Mondgottes  neben 
dem  Kult  des  als  summus  deus  verehrten  Stadt- 
gottes irgendwie  hervorgetreten  sein.  11  R 57, 


2 — 4)  Harranische  Stadtmünzen 
(nach  Chwolson,  I)ie  Ssahier  1,  402). 


56 — 79  a nennt  über  20  Kultstätten  des  Sin  in 
verschiedenen  Städten.  Ausführlichere  Mit- 
teilungen finden  sich  an  folgenden  Stellen; 

1.  ln  einem  assyrischen  Briefe  wird  'die 
Tochter  des  Sin  v'on  Eridu’  erwähnt  (ITarper 
5,  nr.  474,  3 f.).  Der  Kultgott  von  Eridu  ist 
Ea.  Werden  beide  als  Emanationen  der  gött- 
lichen 'Weisheit’  idenlifiziert?  Es  ist  merk- 
würdig, daß  in  den  Hymnen  einigemal  (Sp.910fi'.) 
der  Mondgott  Nudimmut  genannt  wird,  ein 
Harne,  der  sonst  nur  Ea  von  Eridu  zukommt. 

2.  Einen  Sin-'l'empel  in  Babylon  erbaute 
Sumu-abu,  der  Gründer  der  1.  Dynastie  von 
Babylon.  Eines  der  ensten  Jahre  seiner  Re- 
gierung ist  datiert  als  'das  Jahr,  in  dem  er 
den  Tempel  E-mah  des  Nannar  baute  {Cun. 
l'exts  6,  9),  ein  anderes  Jahr  wird  nach  dem 
Bau  eines  großen  Zederntores  am  Tempel  des 
Nannar  genannt  {ih.  Zeile  8).  Da  die  Herr- 
schaft Sumu-abus  nicht  über  den  Süden  reichte, 
kann  nicht  ein  Tempel  in  Ur  gemeint  sein 
{Combe  a.  a.  0.  S.  75  gegen  Hommel,  Grundriß 
S.  337,  Anm.  1). 

Auf  diesen  Tempel  bezieht  sich  wohl  auch 
die  bereits  Sp.  888  erwähnte  'Errichtung  eines 
Thrones  für  Nannar’  in  Babylon  durch  Hammu- 
rabi.  Samsuiluna  ließ  für  den  gleichen  Götter- 
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thron  einen  'heiligen  Stierkopf’  anfertigen 
(Cifw.  Texts  6,  9). 

Nebukadnezar  11.  rühmt  sich  ausdrücklich 
eines  Tempelbaues  für  Nannar  in  Babylon  (1 R 
55,  col.  4,  27).  Er  hat  denselben  Namen  wie 
der  Tempel  inür:  Egissirgal  ('Haus  des  großen 
Leuchters’).  Vielleicht  handelt  es  sich  bei  allen  _ 
diesen  Stellen  um  eine  Kapelle  in  Esagila,  wie 
sie  bei  Nabonid  ausdrücklich  bezeugt  ist. 

3.  Im  Tempel  Ezida  von  Borsippa  ist  eine 
Sin-Kapelle  durch  Nebukadnezar  11.  bezeugt 
(1  R 55,  col.  4,  61  tf.).  Sie  lag  'an  der  Um- 
fassungsmauer von  Ezida’. 

4.  Auch  in  Kutha  stand  ein  Heiligtum 
des  Sin,  s.  Asurnasirpal  2,  135.  Nach  11  R 50, 
15  a b war  hier  der  'Tempel  des  Nanna’  ein 
Zikkurat,  ein  Stufenturm  (oder  befand  er  sich 
oben  auf  dem  Stufenturm?). 

5.  ln  Urkunden  aus  der  Zeit  des  Dungi, 
des  Königs  von  Ur,  wird  wiederholt  datiert 
'nach  dem  Jahre,  in  dem  Nannar  von  Nippur 
seinen  Einzug  in  seinen  Tempel  hielt’,  s.  Hilp- 
recht,  Old  Bah.  In^cr.  from  Nippur  125,  10. 
Es  wird  sich  hier  um  eine  Kapelle  im  Inlil- 
Tempel  handeln. 

Der  Mond  als  Zeitmesser. 

lin  Hymnus  Sp.  913  heißt  es,  daß  Sin  'Tag, 
Monat,  Jahr  bestimmt’.  Gleichwohl  ist  inner- 
halb der  babylonischen  Kulturwelt  keine  Zeit 
nachweisbar  und  denkbar,  in  der  nicht  der 
Kalender  lunisolar  gewesen  ist.  Nur  ein  sol- 
cher Kalender  ist  praktisch  brauchbar.  Auch 
das  altbabylonische  Geschäftsjahr  von  360 
Tagen  kann  nur  bewußte  Abweichung  vom  rund 
365 Jahr  betragenden  'wissenschaftlichen’ 
Kalenderjahr  sein,  s.  A.  Jeremias,  Das  Alter 
der  bah.  Astronomie,  2.  Aufl.,  S.  58  ff.  Die 
nächstkleineren  Zeitabschnitte  sind  Monate 
von  30  Tagen,  deren  Zählung  mit  dem  Neu- 
licht  des  Mondes  beginnt.  Wie  der  Aus- 
gleich mit  der  astronomischen  Wirklichkeit 
geschah,  wissen  wir  im  einzelnen  noch  nicht. 
Die  Praxis  der  Schaltperioden  ist  noch  nicht 
erkannt.  Nach  dem  Text  Sp.  916  scheint  der 
Tag  des  Verschwindens  und  der  30.  Tag 
im  Kultus  besonders  hervorgehoben  worden  zu 
sein  neben  dem  N eumondtag  und  dem  Voll- 
mondtag, die  Hauptfesttage  gewesen  sein 
müssen.  Der  15.  Tag  heißt  als  Vollmondtag 
sapattu  (Ruhetag  auf  der  Hauptstation  desMond- 
lauis).  Critdea  (sumerischer  Patesi  von  Lagasch, 
um  2450)  sagt  Cyl.  B,  3,  5ff. : „das  Jahr  verging, 
der  Monat  vollendete  sich,  das  neue  Jahr  kam, 
der  'Monat  des  Tempels’  kam  heran ; von  diesem 
Monat  der  dritte  Tag  (begann)  zu  leuchten“. 
Drei  Tage  ist  der  Mond  verdunkelt.  Der  dritte 
Tag  ist  Neumondstag,  der  mit  Jubel  begrüßte 
Tag  (arabisch  Hillal,  das  israelitische  Hallelu- 
jah,  hängt  formal  mit  diesem  Jubelgruß  am 
Neumondstag  zusammen).  Im  Babylonischen 
scheint  Namrasit  ('helleuchtender  Aufgang’)  i 
der  besondere  Name  für  den  Neumond  zu  j 
sein,  und  in  dem  Hymnus  Sp.  910  f.  sind  wir  j 
geneigt,  den  Jubel  über  den  Neumond  zu  er-  | 
kennen.  Die  Erscheinung  des  Neumondes  'nach 
drei  Tagen’  hat  eines  der  wichtigsten  Motive 
des  Erlöserei-wartungs-Mythus  veranlaßt.  Die 
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Einsetzung  des  Mondes  als  Zeitmesser  wird  im 
Schöpfungs-Epos  Enuma  elis  Taf.  5 folgender- 
maßen geschildert- 

,,den  Mond  ließ  er  (Mardukj  aufleuchten,  damit 
er  die  Nacht  erleuchte, 
er  bestimmte  ihn  als  Nachtkörper,  um  die  Tage 
zu  bezeichnen : 

monatsweise,  unaufhörlich,  aus  der  (dunklen) 
Mondscheibe  geh  heraus, 
um  am  Beginn  des  Monats  wieder  aufzuleuchten 
im  Lande, 

strahle  mit  den  Hörnern,  zu  bestimmen  6 Tage*), 
am  7.  Tage  sei  die  Mondscheibe  halb, 
am  14.  sollst  du  erreichen  (?)  die  Hälfte  all- 
monatlich.**) 

Wenn  die  Sonne  am  Grunde  des  Himmels  dich 
sieht, 

leuchte  hinter  ihr.***) 

[Am  21.  Tage]  nähere  dich  dem  Wege  der  Sonne, 
[am  27.  bez.  28. [ sollst  du  mit  der  Sonne  Zusam- 
mentreffen, mit  ibr  gleichstehen.“-]-) 

Von  ‘■primitiven’  Mythenmotiven  kann  man 
hier  die  ‘'Hörner’  entdecken,  vielleicht  auch 
die  Tarnkappe  (s.  Sp.  908),  aber  die  Natur- 
symbolik steht  deutlich  im  Dienste  eines  ge- 
lehrten kosmischen  Systems. 

Die  Erscheinung  des  Neumondes  als  Mond - 
barke  schildert  das  Schöpfungsfragment,  das 
in  folgendem  mitgeteilt  ist. 

In  einem  bei  King,  The  Seven  Tahlets  2, 
pl.  XLIX  veröffentlichten  Fragment,  das  su- 
merisch geschrieben  und  mit  einer  assyrischen 
freien  Übertragung  und  einer  Worterklärung 
verbunden  ist,  heißt  es:  ,,Als  Anu,  Inlil,  Ea, 
die  großen  Götter,  in  ihren  treuen  Beschlüssen 
und  in  ihren  großen  Bestimmungen  die  'Barke’ 
(MA-GUR  s.  Sp.  907)  des  Sin  festgesetzt  hatten, 
leuchtete  der  Neumond  auf,  der  Alonat  war  ge- 
schaffen; und  als  sie  die  Orakel  Himmels 
und  der  Erde  festgesetzt  hatten,  ließen  sie  die 
Barke  des  Himmels  leuchten  und  ließen  sie 
mit  Glanz  mitten  am  Himmel  dahin  ziehen.“ 

In  einem  Texte  der  Bibliothek  Asurbanipals 
wurden  die  Mondphasen  in  mythologischer 
Symbolik  beschrieben  (K  7192,  Thompson,  Be- 
ports  of  the  Magician  and  Ästrologers  nr.  2.5): 
die  Mondsonnen  sind  'gleichmäßig  erleuchtet’, 
'gleichmäßig  verdunkelt’,  der  Mond  gleicht 
'einem  Kriegsbogen’,  einer  'Barke’  usw.  (s. 
Sp.906f.).  Für  die  Symbolik  des  Kalendermythus 
kommen  ferner  in  Betracht  die  18  jährigen 
Mondfinsternisperioden,  die  in  Babylonien 
früh  beobachtet  wurden.  Die  Beobachtung  der 
Verschlingung  des  Mondes  durch  die  finstere 
Macht  im  monatlichen  Lauf  und  bei  der  peri- 
odischen Verfinsterung  kann  an  sich  ebenfalls 
mit  dem  'Völkergedanken’  erklärt  werden. 
Aber  in  Babylonien  bildet  die  Finsternis-Mytho- 
logie ein  Glied  des  mythologischen  Systems. 

*)  Am  7.  Tage  ist  Halbmond,  da  sind  die  Hörner  ver- 
sch'wunden. 

♦+)  Vollmond,  die  Hälfte  des  monatlichen  Laufes, 
babyloDisch  sapattu. 

**♦)  Von  Vollmond  an  steht  die  Sonne  unter  dem 
Horizont,  wenn  der  Mond  aufgeht,  beleuchtet  also  seine 
lilckwärtige  Seite. 

t)  Der  Mond  verschwindet  in  der  Sonne,  er  wird 
Schwarzmond. 
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Die  Benennung  der  Knoten  (Schnittpunkte  der 
Mond-  und  Sonnenbahn)  als  Drachenkopf  und 
Drachenschwanz  und  des  Zyklus  als  Drachen- 
monate, die  auf  dem  Wege  mittelalterlicher 
Astrologie  aus  dem  Orient  auf  uns  gekommen 
sind,  dürfen  als  Zeugen  dieser  alten  orienta- 
lischen Kalendermythologie  gelten.  Von  einer 
Mondfinsternis  handelt  der  Sp.  902  mitge- 
teilte Orakeltext.  Der  vielbesprochene  Text 
(Sp.  39f.),  der  den  Kampf  und  Sieg  des  Früh- 
jahrsmondes schildert  und  sicher  aus  altbaby- 
lonischer Zeit  stammt  (Abschrift  in  der  Biblio- 
thek Asurbanipals),  zeigt  übrigens,  daß  die 
Babylonier  den  Zusammenhang  der  Mondphasen 
mit  dem  Lichte  der  Sonne  kannten.  Vgl.  meinen 
Aufsatz  System  im  Mythos  im  Memnon  1912, 
Heft  1.  Die  schwarze  Scheibe,  die  sich  vor  die 
helle  Scheibe  zu  schieben  scheint,  wird  mytho- 
logisch als  Drache  angesehen,  der  den  Mond 
verschlingt,  dasselbe  gilt  von  den  Mondfinster- 
nissen, die  als  Szenen  des  Drachenkampfes  an- 
gesehen werden.  Die  Neumondsichel  ist  in  der 
Symbolik  des  Mythus  übrigens  das  Sichel- 
schwert, das  die  Drachenkämpfer  tragen,  vgl. 
die  stilisierte  W affe  des  Königs  Abb.  6) ; s.  weiter 
über  den  Drachenkampf  Sp.  898  ff.  u.  901. 

Der  Rundgang  des  Mondes  um  den  Himmel 
vollzieht  sich  in  27 '/j  Tagen,  das  ergibt  die  Vor- 
stellung von  27  bez.  28  Mondstationen.  Es 
ist  bisher  noch  nicht  gelungen,  die  babyloni- 
schen Mondstationen  urkundlich  in  Babylonien 
nachzuweisen.  Daß  sie  wissenschaftlich  und 
demgemäß  auch  für  die  mythologische  Sym- 
bolik vorhanden  waren,  steht  außer  Zweifel. 

Für  die  Symbolik  des  Kalendermythus  ist 
von  besonderer  Bedeutung: 

1.  Das  Zusammentreffen  des  Mond-Neulichtes 
mit  dem  Siege  der  Sonne  über  den  Winter 
(Was^erregion). 

2.  Das  Zusammentreffen  des  Vollmondes 
(Höhepunkt  des  Mondlaufes)  mit  dem  Sieges- 
punkt der  Sonne  in  der  Tagesgleiche  (Termin 
des  Passah-Festes  und  danach  Ostertermin). 

3.  Das  Zusammentreffen  des  Vollmondes 
(Höhepunkt  des  Mondlauf'es)  mit  dem  Höhe- 
punkt des  Sonnenlaufes  in  der  Sommersonnen- 
wende (Johannistag),  s.  Sp.  89  f. 

Zu  klarer  Verdeutlichung  der  mit  dem  Mond- 
lauf zusammenhängenden  naturmythologischen 
Motive  diene  die  Zeichnung  Abb.  5. 

Der  Mond  als  Vater  der  Götter. 

In  der  Mythologisierung  der  babylonischen 
Theologie  entsprechen  die  Kreislauferschei- 
nungen der  Himmelskörper  den  Raumerschei- 
nungen des  Kosmos.  Der  kosmischen  Trias 
Anu,  Inlil,  Ea  (Himmel,  Erde,  Ozean)  entspricht 
die  Kreislauf-Trias  Sin,  Schamasch,  Istar  (vgl. 
Artikel  Schamasch  Sp.  35  f).  Wie  Anu  in  der 
kosmischen  Theologie,  so  ist  Sin  in  der  Kreis- 
lauf-Theologie 'Vater  der  Götter’.  (IV.  Baiv- 
linson  9 Sp.  911:  'Vater,  Erzeuger  der  Götter 
und  Menschen’.)  In  einem  Sin-Hymnus  (Sp.  913) 
heißt  es:  er  erhielt  die  Anu-Herrschaft,  ein 
andermal  (Sp.  916  Z.  16)  heißt  er  'Anu  der 
Götter’.  Als  'barmherziger  Vater’  wird  Sin  in 
dem  großen  Hymnus  (Sp.  911  ff.)  gepriesen. 
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Die  mit  Ab  zusammengesetzten  theophoren 
Namen,  wie  der  biblische  Ab-ram  mit  dem  ent- 
sprechenden Äquivalent,  beziehen  sich  auf  den 
Mond;  'der  Vater  ist  erhaben’  usw. 

Der  jMond  als  Gestirn  der  Oberwelt,  des 
Lebens,  des  'Wachstums. 

Die  Naturbeobachtung  des  Mondes  zeigt 
die  Erscheinung,  daß  immer  von  neuem  aus 
dem  Leben  (Weißmond)  der  Tod  und  aus  dem 


Tode  (Schwarzmond)  das  Leben  hervorgeht. 
Der  Mond  nimmt  ab  und  stirbt,  ergänzt  sich 
gleichsam  selbst  von  neuem  und  wächst.  Ein 
babylonischer  Beschwörungshymnus  (Sp.  911  ff.) 
nennt  den  Mond  inbu  sa  ina  rammanisu  ibbanü: 
u siha,  'die  Frucht,  die  sich  aus  sich  selbst 
heraus  erzeugt  und  wächst’.  Er  ist  gleichsam 
'der  Mutterleib,  der  alles  gebiert’  (Sp.  912).  eo 
IV  R 33,  14  a;  IH  R 52,  54  b heißt  er  als 
'Herr  des  Monats’  inbu  'Frucht’.  Mit  dieser 
Beobachtung,  die  den  Mond  als  wachsende 
Frucht  ansieht,  hängt  es  zusammen,  daß  man 
mit  demMonde  das  Wachstum  der  Pflanzen 
und  das  Gedeihen  der  Herde  in  Zusam- 
menhang bringt  (Sp.  912,  vgl.  auch  ,Bd.  2, 
Sp.  3152  ff.).  Man  braucht  dabei  nicht  an  Kau- 
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salitätszusammenhang  zu  denken,  es  handelt 
sich  vielmehr  um  einen  Analogie-Mythus.*) 

Mit  der  Beobachtung  des  Mondes,  insbeson- 
dere des  wachsenden,  gleichsam  aus  dem  Tode 
erstehenden  Neumondes  verbinden  sich  my- 
thische Reflexionen.  Samsu-iluna,  ein  König 
der  ersten  babylonischen  Dynastie  {King,  Leiters 
3,  204)  bittet,  'die  Götter  möchten  ihm 
Leben  schenken,  das  sich  gleich  Sin 
10  jeden  Monat  erneuert’.  Eigennamen  lauten : 
Sin-liiir,  Sin-muslesir,  Sin- 
sum-lisir,  Sin-zerlisir ; Sin 
soll  dem  Familiennamen, 
der  Nachkommenschaft, 
dem  Kinde  selbst  Gedeihen 
geben.  T>er  Tempelturm 
von  ür  II  R 50,  18  a heißt 
E-SÜ-GAN-UL-UL  und  be- 
deutet 'Gedeihen  für  Haus 
und  Feld’.  Man  erinnert 
sich,  daß  in  der  israeliti- 
schen Volksreligion,  also  in 
babylonischem  Kulturge- 
biet, der  zunehmende  Mond 
als  Amulett  den  Kamelen 
und  den  Frauen  angehängt 
_ wird,  nicht.  8,  21 — 20,  Jer. 
8,  20,  vgl.  A.  Jeremias,  Das 
Alte Testaynent  8.4:11.**)  Der 
'Aberglaube’,  der  Hoch- 
zeitstermiu,  Haarschneiden 
usw.  vom  zunehmenden 
Monde  abhängig  macht,  fin- 
det hier  seine  Erklärung.***) 
Aber  auch  hier  kann 
mau  auf  babylonischem  Ge- 
biet nicht  oder  nicht  mehr 
von  primitivem  Mythus  re- 
den. VielmehristdieLebens- 
erscheinuug  des  Mondes  in 
einen  tiefsinnigen  Zusam- 
menhang gebracht,  sie  ist 
Teil  eines  Systems. 

Der  Mond  trägt  nach 
einem  bevorzugten  System 
babylonischer  Lehre  kos- 
misch geredet  Oberwelts- 
charakter, kalendarisch  ge- 
redet Lebenscharakter;  die 
Sonne  im  Gegensatz  dazu 
Unterweits-,  Todescharak- 
ter. Ein  Blick  auf  Abb.  5 
wird  das  illustrieren.  M^enn  der  Mond  auf 
seinem  Herrschaftspunkte  steht  (Vollmond  in 
der  Wintersonnenwende),  steht  die  Sonne  in 
Opposition  in  ihrem  Tiefpunkte  (vgl.  aus  baby- 
lonischem Kulturgebiet  Deut.  33,  13  und 
Wincider,  Forsch.  3,  30G  fl'.,  wo  Sonne  und  Kul- 
mination des  Mondes  Gegensätze  sind  wie 
Tehom  und  Himmel).  Der  abnehmende,  der 

*)  Auf  dem  gleichen  Analogiescliluß  ruht  auch  viel- 
leicht die  Verbindung  der  Mondphasen  mit  Ebbe  und 
Flut,  wie  sie  nach  dem  Hymnus  Sp.  911  bereits  für  Ba- 
bylonien nachweisbar  ist. 

**)  Ebenso  bei  den  Griechen  und  Bomern;  %.  Roscher, 
Selene  u.  Verw.  S.  72,  Nachträge  dazu  S.  29  u.  oben  Bd.  2, 3156. 

**■*)  Vgl.  auch  Roscher,  Selene  S.  63 f.,  Nachträge  dazu 
S.  27. 


5)  Der  Mondlauf  und  seine  mythologischen  Motive 
(nach  A.  Jeremias,  Das  Alte  Testament  im  Lichte  des  Alten  Orients’^  S.  33  Abb.  15). 
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Sonne  (Unterwelt)  entgegengehende,  von  ihr 
schließlich  verschlungene  Mond  (Abb.  5)  gibt 
die  Motive  für  Mythen  vom  Hinabsteigen  in 
die  Unterwelt,  der  zunehmende,  von  der  Sonne 
sich  entfernende  Mond  gibt  die  Motive  für 
Kalendermythen  vom  neugeborenen,  sieghaften 
Helden.  Dieser  kosmische  Mythus  wird  aber 
auch  auf  die  Sonne  übertragen.  Die  Winter- 
sonnenwende entspricht  dem  Neumond  als 
Siegespunkt.  Die  Sonne  ist  unbesiegt  geblieben  i 
wie  der  mit  dem  Sichelschwert  (Sp.  894)  er- 
scheinende Neumond  (dies  solis  invicti).  Beide 
Kreislauferscheinungen  sind  verbunden  in  dem 
Mythus  von  Sonne  und  Mond  als  Dioskuren 
(Sp.  909  f.),  von  Sonne  und  Mond  als  Hochzeit 
feiernde  Gestalten  {isQog  yäiiog)*)  beim  Zusam- 
mentreffen auf  dem  Höhepunkt  des  Vollmondes 
in  der  Sommersonnenwende  (Johannistag,  Hoch- 
zeit zwischen  Himmel  und  Erde),  .die  zugleich 
für  einen  von  beiden  (s.  Art.  Tammuz)  den  : 
kritischen  Todespunkt  bedeutet.  Abb.  30  zeigt 
Sonne  und  Mond  auf  dem  Gipfel  des  Tier- 
kreises nach  einer  ägyptischen  Darstellung. 
Abb.  26  zeigt  ein  Amulet  aus  dem  islamischen 
Kulturkreis.  Die  Hand  ist  die  Hand  derFatme, 
die  Venus  symbolisierend  (vgl.  auch  Abb.  25). 

Sin  als  Herr  des  neuen  Weltzeitalters. 

Die  altorientalische  Geschichtsauffassung 
sieht  in  dem  irdischen  Geschehen  ein  Abbild 
des  in  Zyklen  sich  vollziehenden  himmlischen 
Geschehens.  Diese  Betrachtungsweise  hat  im 
Laufe  der  Jahrtausende  feste  Schemata  ent- 
wickelt, die  das  irdische  Geschehen  im  Rahmen 
von  Weltzeitaltem  sich  abspielen  läßt.  Der 
Beginn  eines  neuen  Weltzeitalters  wird  aus- 
gestattet mit  mythologischen  Motiven,  die  der 
Erscheinung  der  großen  Himmelskörper  ent- 
sprechen, die  den  Weg  am  Himmel  im  Kreis- 
lauf vollziehen.  Die  geschichtliche  Persönlich- 
keit, die  den  neuen  Anfang  darstellen  soll, 
wird  mit  den  mythischen  Symbolen  der  be- 
treffenden Himmelserscheinung  ausgestattet. 
Die  Züge  des  Mythus  werden  dem  mytholo- 
gischen Mondzyklus  oder  dem  Sonnenzyklus**) 
oder,  da  die  beiden  Hauptgestirne  als  'Zwil- 
linge’ (Sp.  909  f.)  angesehen  werden,  dem  luni- 
solaren  Zyklus  entnommen  (Dioskuren-Mythus 
als  Dynastiengründer -Legende).  Die  Erschei- 
nungen des  Mondes,  der  jeden  Monat  das 
Schauspiel  des  Kreislaufs  bietet,  der  gleichsam 
'die  Frucht  ist,  die  sich  aus  sich  selbst  erzeugt 
und  wächst’  (Sp.  895),  gaben  besondern  Anlaß 
zur  Mythenbildung  auf  diesem  Gebiete,  Von 
den  Spuren  der  speziell  mit  den  Motiven  des 
Mondmythus  hantierenden  Zyklenlehre  seien 
die  folgenden  notiert. 

Sargon  sagt  in  seiner  Prunkinschrift  vom 
König  von  Meluhha,  seine  Väter  hätten  seit 
fernen  Tagen, _ dem  Äon  (d.  h.  wohl  seit  dem 
Beginn  des  Äons)  des  Nannar  (adi  Nannar), 

*)  Tgl.  Roscher,  Selene  S.  75  ff.  Den  Sp.  534  erhobenen 
Widerspruch  nehme  ich  zurück.  '' 

*♦)  Die  finstere  Macht,  die  das  Kommen  der  neuen 
Zeit  aufhält,  entspricht  dann  entweder  dem  Schwarzmond 
oder  der  Winterhälfte  des  Jahres  (Regenzeit,  Wasser- 
drache); der  Bringer  der  neuen  Zeit  trägt  Mond-  oder 
Sonnencharaktor. 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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keinen  Tribut  mehr  an  ihn  geschickt.  Aus 
andern  Angaben  wissen  wir,  daß  Sargon  nicht 
den  Nisan,  sondern  den  vorvorhergehenden  Mo- 
nat Siwan,  der  dem  Mond  als  dem  'Herrn  der  Ge- 
schicke’ (bei  puruse)  geheiligt  war,  als  Jahres- 
anfang annimmt,  ln  einer  seiner  Inschriften 
aber  sagt  er,  daß  350  Pürsten  vor  ihm  regiert 
hätten.  Die  Zahl  350  aber  ist  die  Zyklenzahl 
des  Mondes  (70x5,  d.  i.  350  und  4 Ergän- 
zungstage), wie  360  die  Zyklenzahl  der  Sonne 
ist  (72x5,  d.  i.  360  und  5 Ergänzungstage). 
Sargon  will  sagen,  daß  ein  Mond-Äon  abge- 
laufen ist,  und  mit  ihm,  dem  2.  großen  Sargon, 
ein  neuer  Äon  beginnt.  Seine  Astrologen 
rechnen  also  bei  der  mythischen  Umrankung 
ihres  Herrschers  mit  den  Motiven  des  Mond- 
zyklus. 

Dem  Charakter  des  Mondes  als  des  Herrn 
des  neuen  Zeitalters  entspricht  es,  wenn  Na- 
bonid  in  seiner  Harran- Inschrift  ihn  nennt 
'König  von  Himmel  und  Erde,  ohne  den  eine 
Stadt  und  ein  Land  nicht  begründet  werden 
kann’,  wenn  der  Hymnus  ihn  als  'Schöpfer 
des  Landes  und  Tempelgründer’  preist,  wenn 
er  der  Gott  der  Grundsteinlegung  und  des 
Mauerbauens  ist  und  wenn  die  Grundstein- 
legungen für  Stadt  und  Tempel  in  den  Siwan, 
den  Monat  des  Sin,  verlegt  werden.  Das  Wort 
für  den  Backstein  lebena  ist  ein  Wort  für 
den  Mond  {Winckler,  Ex  Oriente  lux  2,  45). 

Wenn  bei  Berosus  der  Anfang  der  Sintflut 
auf  den  Vollmondstag  des  Siwan  verlegt  wird, 
so  ist  das  wohl  einer  Mondzyklenrechnung  zu- 
zuschreiben, die  den  Vollmond  als  Todespunkt 
im  Mondzyklus  (s.  Abb.  5),  den  Vollmond  in  der 
Sommersonnenwende  als  Todespunkt  im  Jahres- 
zyklus und  demgemäß  auch  den  Vollmond  als 
Todespunkt  im  Welten zyklus  ansieht;  denn  die 
kleinen  Zyklen  spiegeln  die  großen  wider. 

Ob  der  Mythus  von  der  Aussetzung  des 
neugeborenen  zukünftigen  Weltenherrn  im 
Schiff  innerhalb  der  babylonischen  Kultur- 
mythologie (z.  B.  im  SargolT-Geburtsmythus) 
aus  Mondmotiven  oder  Sonnenmotiven  zu  er- 
klären ist,  ist  nicht  sicher  zu  sagen.  Der  aus- 
gesetzte und  von  der  flnstern  Macht  verfolgte 
Knabe  kann  Sonnenheros  sein  (ein  klassisches 
Beispiel  bietet  die  Ausgestaltung  der  eschato- 
logischen  Christusgestalt  Apok.  Joli.  12),  er 
I kann  auch  Mondheros  sein.  Keinesfalls  handelt 
es  sich  innerhalb  des  babylonischen  Knltur- 
gebietes  hierbei  um  primitiven  Mythus,  der 
kraft  der  Völkeridee  ohne  weiteres  vom  Monde, 
der  in  den  tropischen  Gegenden  als  Neumond 
horizontal  steht  und  einer  Schwinge  oder  einem 
Kahne  gleicht,  abgelesen  wird.  Der  Aus- 
setzungsmythus ist  hier  ein  Glied  in  einer 
kunstvollen  Motivenkette,  hinter  der  eine  aus- 
gebildete Erlösererwartungslehre  steht,  die  im 
) Laufe  der  Zyklen  den  Retter  erwartet. 

Der  Mond  im  Kampfe  mit  dem  Drachen. 

Als  finstere  Mächte  (Drachen),  die  den  Mond 
verschlingen,  erscheinen  im  Kalendermythus: 

1.  Die  7 bösen  Geister,  die  den  Frühjahrs- 
neumoud  bedrängen  und  von  der  Prühlings- 
sonne  (Marduk)  besiegt  werden.  Sie  werden 
als  die  Äcpnboktialstürme  gedeutet  (Sp.  39  ff., 
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899  Sin  (bekämpft  d.  Drachen) 

wo  der  hierher  gehörige  Text  wiedergegeben 
nnd  besprochen  wnrde.) 

2.  Die  Sonne  als  Unterweltsmacht,  die  den 
Mond  allmonatlich  verschlingt  und  3 Tage  ge- 
fangen hält  (Schwarzmond).  Mit  dem  Sichel- 
schwert (Sp.  8‘J4)  erscheint  der  Neumond  als 
Sieger.  Das  Sichelschwert  erscheint  deshalb 
als  mythische  Waffe  (vgl.  Sp.  901). 

3.  Die  schwarze  Scheibe,  die  sich  ver- 
schlingend vor  den  Mond  schiebt.  Aus  IV  R ö 
(Sp.  39  ff.)  ging  hervor,  daß  die  babylonischen 
Gelehrten  wnißten,  daß  die  Verfinsterung  mit 
der  Sonne  zusammenhängt  (vgl.  Sp.  894). 

4.  Die  Verfinsterung  des  Monats  innerhalb 
der  Finsternisperiode  (Drachenmonat,  Drachen- 
schwanz, Drachenkopf)  Sp.  894.  Der  Sp.  915  f. 
Text  K 155  behandelt  eine  Mondfinsternis  und 
die  damit  vei’bundenen  Schreckenszeichen.  Die 
Orakel  werden  dabei  beim  Monde  selbst  ein- 
geholt. 

Ein  episches  Fragment  {Cun.  T.  13,  33  f.) 
in  zwei  babylonischen  Rezensionen  vorliegend, 
berichtet  von  einem  kosmischen  Kampf,  bei 
dem  die  böse  Macht  als  'Labbu’  erscheint. 
Während  in  dem  kosmischen  Mythus  IV  R 5f. 
(Sp.  39  ff.)  der  Mond  passiv  ist  und  befreit  wird, 
scheint  er  hier  den  Kampf  und  Sieg  zu  ver- 
anlassen. Daß  er  sonst  selbst  als  Drachen- 
kämpfer gilt,  beweist  ja  das  Attribut  des  Sichel- 
schwertes. Der  meteorologischen  Deutung  des 
Mythus  durch  Hrozny,  Mittig.  </.  Vorderas.  Ges. 
1903,  264  ff.  kann  ich  mich  nicht  anschließeu,-. 
wage  aber  andererseits  auch  nicht  eine  be- 
stimmte Deutung  vorzuschlagen. 

Der  Text  lautet: 

Vorderseite. 

Es  seufzten  die  Städte,  die  Menschen 

es  klagten  die  Menschen  [ ] 

auf  ihr  Wehgeschrei  ....  nicht 

auf  ihr  Gebrüll  ....  nicht 

Wer  ist  mus[gallu]? 

Ist  tämtu  (das~Meer)  der  mus[gallu]? 
fnlil  zeichnete  am  Himmel  [das  Bild  des  Labbu] 
50  Meilen  seine  Länge,  1 Meile  [sein  Kopf], 

y.  Gar  sein  Mund  1 Gar  

5 Gar  weit  [. . .]  er  einen  Vogel  [ ] 

im  Wasser  9 Ellen  schleppt  er  , 

(und)  richtet  empor  seinen  Schwanz 

Alle  Götter  des  Himmels  

im  Himmel  beugen  sich  die  Götter  vor  [Sin?] 
und  um  sissiktu  des  Sin  ....  sie  eilends. 
„Wer  wird  hingehen  und  den  Labbu  [töten], 
das  weite  Land  erretten  .... 

und  die  Königsherrschaft  ausüben  ?“ 

„Gehe  hin,  Tispak  (Ninib),  töte  den  Labbu, 

errette  das  weite  Land 

und  übe  die  Königsherrschaft  aus !“ 

.,Du  hast  mich  geschickt,  o Herr,  das  Ge- 
schöpf (?)  des  Flusses  , 

ich  kenne  nicht  ....  des  Labbu 


Rückseite. 

....  tut  seinen  Mund  auf  und  [spricht]  zu 

„Laß  Wolken  heraufsteigen  ....  den  Sturm- 
wind, 


Sin  (als  Königsideal)  900 

....  dein  Lebenssiegel  vor  dein  Gesicht 
spanne  den  Bogen  und  töte  den  Labbn 
Und  er  ließ  Wolken  heraufsteigen  ....  den 
Sturmwind, 

....  sein  Lehenssiegel  vors  Gesicht, 

....  und  tötete  den  Labbu. 

3 Jahre  3 Monate  Tag  und  [Nacht] 
fließt  dahin  das  Blut  des  Labbu  .... 

Der  Mond  als  Königsideal. 

Der  Gedanke  von  der  Göttlichkeit  des  Königs 
findet  sich  in  Babylonien  seit  der  ältesten  Zeit 
in  Urkunden.  Der  Etana-Mythus  erzählt,  wie 
für  den  Idealkönig,  den  die  Götter  unter  den 
Menschen  suchen,  im  Himmel  Anus  die  Insignien 
bereit  liegen;  Königsbinde,  Königekrone  und 
Zepter  aus  Lazur-Stein  und  Hirtenstab  'lagen 
vor  Anu  im  Himmel’.  Die  Vergöttlichung  des 
Königs  entspricht  dem  die  altorientalische  Welt 
beherrschenden  Gedanken  von  der  prästabi- 
lierten  Harmonie:  alles  irdische  Geschehen  ist 
Abbild  himmlischen  Geschehens. 

Als  himmlisches  Urbild  des  Königs  kann 
an  sich  jede  Gottheit  gelten.  Bevorzugt  sind 
die  Gottheiten,  die  das  göttliche  Walten  im 
Kampf  gegen  die  finstere  Macht  und  im  sieg- 
reichen Hervorbringen  der  neuen  Zeit  darstellen 
(Marduk,  Ninib,  Ramman  usw.).  Wo  der  Sonnen- 
kult hervorgehoben  wird,  ist  der  König  Inkar- 
nation der  Sonne  (s.  Art.  Schamasch  Sp.  551  ff.). 
Wo  der  Mondkult  hervorgehoben  wird,  wird 
die  Erscheinung  des  Königs  mit  dem  Monde 
verglichen.  In  dem  Sp.  915  wiedergegebenen 
Text  bekleidet  sich  der  Mond  mit  den  könig- 
lichen Attributen,  mit  Linnengewand  und 
Krone,  nachdem  er  seinen  Thron  am  Himmel 
aufgerichtet  hat.  Die  mythologischen  Motive, 
die  den  Mond  als  immer  von  neuem  sich  ver- 
jüngende Erscheinung,  ferner  als  Freund  und 
Vater,  aber  auch  als  Drachenkämpfer  dar- 
stellen, boten  die  Anknüpfung.  IV  R 5,  37  ff.  c 
heißt  es:  „der  König,  der  Sohn  seines  Gottes, 
strahlte  über  dem  Leben  des  Landes,  gleich 
dem  Lichte  des  Landes“.  IV  R^  5,  41  c:  ,,der 
König  ist  leuchtend  wie  der  Neumond  und  sein 
Haupt  ist  mit  Glanz  bedeckt“.  Sp.  896  fanden 
wir  den  Wunsch  eines  Königs,  daß  sich  sein 
Leben  erneuern  möchte  gleich  dem  Monde. 
Agumkakrime  V R 33,  col.  3 bittet,  daß  Sin 
den  Samen  seines  Königreichs  in  Ewigkeit  er- 
neuern möge.  Der  Mond  trägt  eine  Krone 
(bei  age).  Sie  gilt  vielleicht  als  himmlischer 
Prototyp  der  irdischen  Königskrone  (Sp.  890). 
Ein  Tor  von  Babylon  heißt:  Sin  mukin  age 
sarrutisu,  'Sin  trägt  die  Krone  seiner  Königs- 
herrschaft’. Nach  den  Sp.  912  ff.  wiederge- 
gebenen babylonischen  Hymnen  verleiht  er 
Königtum  und  Zepter.  Vielleicht  ist  auch  die 
Sitte,  den  Bart  des  Königs  blau  zu  färben,  als 
Nachahmung  des  Mondgottes  zu  erklären,  der 
'lasurfarbenen  Bart’  trägt  (Blaubart).  Ham- 
murabi  s^gt  auf  einer  bilinguen  Statue  {Cun. 
Texts  21,  40),  Sin  habe  ihn  mit  den  königlichen 
Insignien  bekleidet.  Auch  die  Rolle  des  Königs 
als  Retter  von  den  finstern  Mächten  konnte 
ihre  Motive  den  Monderscheinungen  entnehmen. 
Einige  Könige  z.  B.  Asurbanipal,  tragen  als 
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WalFe  das  Sichelsckwert,  s.  Abb.  6,  zum  Sichel- 
schwert s.  Sp.  894  und  unten  Z.  14  und  Sp.  902, 
36  tf.,  906. 

Zu  Sin  als  dem  Verleiher  des  Königtums 
in  Harran  s.  Sp.  889  f. 

Wenn  aber  Sin  das  Königtum  verleiht,  so 
kann  er  auch  dem  Frevler  die  Herrschaft 
nehmen.  In  einer  charakteristischen  Fluch- 
formel heißt  es  von  dem  sonst  immer  als  gütig 
aufgefaßten  Mondgott  Cod.  Hamm.  27,  41  if.: 
„Sin,  der  Herr  des  Him- 
mels, der  Vater,  der 
mich  erzeugte , dessen 
Sichelschwert  unter 
den  Göttern  aufleuchtet, 
soll  ihm  (dem  Zerstörer 
der  Inschrift)  Krone  und 
Königsthron  entzie- 
hen, schwere  Schuld, 
großes  Vergehen,  das 
nicht  von  ihm  weicht, 
soll  er  ihm  auflegen ; 
Tage,  Monate  und 
Jahre  seiner  Regie- 
rung vollende  er  in 
Seufzen  und  Tränen,  die 
Last  der  Herrschaft  ver- 
größere er  ihm,  ein 
Leben,  das  dem  Tode 
gleiche,  bestimme  er 
ihm  als  Geschick.“ 


Wied  erholt  findet  sich 
der  Eigenname:  Sinasü 
'Sin  ist  Arzt’.  In  dem 
Sp.  903  erwähnten  Briefe 
wird  für  den  kranken 
Sohn  Asarhaddons  das 
Orakel  des  Sin  in  Harran 
befragt.  Als  die  Gott- 
heit, unter  deren  Ein- 
wirkung die  Pfianzen 
gedeihen,  wird  ihm  auch 
besondere  Kraft  für  die 
in  dem  Briefe  erwähnten 
Heilkräuter  zugeschrie- 


6)  Statue  des  assyr.  Königs 
Asurnasirpal  mit  der  Sichel- 
waffe (nach  British  Museum 
Nimroud  Gallery  nr.39. 

A Guide  to  the  Babylon  and 
Assijrian  Antiquities  pL  I). 


ben  worden  sein.  **) 
Auch  hier  ist  der  Mond 
Lebensgestirn  im  Gegen- 
satz zur  Sonne,  die  den 
Tod  bedeutet.  In  assy- 
rischen medizinischen 
Texten,  die  heilkräftige 
Pflanzen  nennen  {Cun.  Texts  14),  findet  sich 
wiederholt  die  Angabe:  „die  die  Sonne  nicht  ge- 
sehen hat“.  Die  Sonne  ist  todbringend.  Ihr 
dürfen  die  Heilkräuter  beim  Trocknen  nicht 
ausgesetzt  werden.  Auf  dem  Wege  kabbalisti- 
scher Tradition  ist  diese  Vorstellung  in  die 
mittelalterliche  Medizin  eingedrungen  und  übt 
noch  heute  bei  Behandlunff  der  Heilkräuter  un- 


bewußt ihre  Wirkung  aus.  Die  Kräuter  werden 
hei  Mondschein  geschnitten  und  im  Schatten 
getrocknet. 

Umgekehrt  ist  der  Mond  auch  der  Erreger 
von  Krankheiten.*)  Wahrscheinlich  kannte 
man  die  Wirkungen  des  Mondstiches,  wie  der 
Dichter  von  Ps.  121,  6 ('daß  dich  des  Tages 
die  Sonne  nicht  steche,  noch  der  Mond  des 
Nachts’)  und  die  Mondsucht.  Insbesondere 
10  wird  das  Fieber  mit  dem  Monde  in  Zusammen- 
hang gebracht.  Die  Fluchformel  MaqlA  3, 
100  ff.  wünscht  dem  Feind,  daß  sein  Körper 
durch  Sin  in  Feuer  und  Wasser  geworfen 
wird.  Man  erinnert  sich  dabei  an  die  Schil- 
derung der  Krankheit  des  mondkranken  Knahen 
Matth.  17:  TtoHdxig  ninnt.  slg  ro  tivq  kkI  sig 
TO  vä(OQ.  Vielleicht  hängt  die  Aussage  IV  R 9 
(Sp.  912  Z.  41)  damit  zusammen:  Sin  tameh 
girri  u me,  'der  Feuer  und  Wasser  hält’. 

20  Nach  den  Fluchformeln  der  Grenzsteine 
scheint  man  dem  Monde  auch  Aussatz  zuzu- 
schreiben. Sin  wird  hier  wiederholt  gebeten, 
den  Frevler  mit  Aussatz  wie  mit  einem  Ge- 
wände zu  umhüllen. 

Der  Mondgott  als  Orakelspender. 

Als  Orakelgott  heißt  Sin  bei  puruse,  'Herr 
der  Entscheidung’.  In  den  Beschwörungsge- 
beten (z.  B.  Sp.  915)  erteilt  er  den  Göttern 
30  selbst  Orakel,  z.  B.  bei  Zeichen  und  Wundern, 
die  sich  bei  Mondfinsternissen  ergeben.  Die 
Nacht  der  Mondfinsternis  ist  nach  diesem  Text 
besondere  Orakelzeit.  Schon  in  einem  Texte 
der  Hammurabi-Dynastie  (Abisu,  Cun.  Texts 
8,  1)  wird  er  als  Herr  der  Orakel  genannt  und 
es  werden  ihm  goldene  und  silberne  SÜ-NIR 
(surinnu)**)  geweiht,  worunter  wohl  Bilder 
der  Mondsichel  zu  verstehen  sind,  ln  dem 
Text  K 2701  a (Winckler,  Keüschrifttexte  2) 
40  berichtet  ein  Hofbeamter  Asurbanipals : 

„Als  der  Vater  des  Königs,  meines  Herrn, 
nach  Ägypten  zog  (Asarhaddon),  saß  im  ka- 
an-ni  von  Harran,  dem  Tempel  aus  Zedernholz, 
Sin  auf  einem  ....  gesenkten  Hauptes,  mit 
zwei  Königstiaren  auf  dem  Haupte, 
Nusku  wartete  ihm  auf;  da  trat  der  Vater  des 
Königs,  meines  Herrn,  ein;  Sin  erhob  das  Haupt 
und  sprach:  'Zieh  hin,  so  wirst  du  Länder  er- 
obern’. Er  zog  hin  und  eroberte  Ägypten.“ 
50  Wie  es  scheint,  erwartete  man  das  Orakel 
in  Traumvisionen  (vgl.  die  Traumorakel 
der  lakonischen  Mondgöttin  Pasiphae;  s.  d. 
u.  ob.  Bd.  2,  Sp.  3123f.).  In  dem  Beschwörungs- 
gebet heißt  es:  „den  Sohn  lässest  du  ein  Ge- 
sicht der  Nacht  sehen“.  In  Asurbanipals  An- 
nalen (13,  118.  127)  wird  einmal  erzählt,  der 
Priester  habe  nachts  auf  der  Mondscheibe  ge- 
lesen, was  Nebo  (der  Schreiber  der  Gottheit, 
s.  Art.  Nebo)  als  göttliches  Orakel  darauf 
60  schrieb.  Vielleicht  hängt  es  damit  zusammen, 
daß  Sin  oft  mit  Zakar,  dem  Traumgott,  zu- 
sammen genannt  wird,  z.  B.  Sp.  904  und  Sp.  916 


*)  Vgl.  damit  ähnliche  Flüche  auf  den  pisidischen  In- 
schritten: Roscher,  Selene  S.  12  f. 

**)  In  den  medizinischen  Texten  {Küchler,  Beitr.  zur 
ass.-bab.  Medizin)  wird  eine  ^Pflanze  des  Herzens’  erwähnt, 
die  *das  Herz  des  Sin  hinter  den  Wolken  erfaßt’,  aber 
auch  'das  Herz  des  §amas’  usw. 


*)  Vgl.  Roscher,  Selene  S.  67  ff.,  Nachtr.  S.  27  f.  ob.  Bd.  2^ 
Sp. 3l54ff. 

**)  Gudea  Cyl.  A.  14,  27  widmet  der  Innina  entspre- 
chende Symbole;  surinnu  des  Sin  wird  auch  in  einer 
Privaturknnde  der  1.  Dynastie  erwähnt,  s.  Meißner,  Althah. 
Privaturhunden  105,  6. 
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(letzte  Zeilen  des  Hymnus).  In  einem  assyri- 
schen Briefe  {Behrens,  Assyr.-bab.  Briefe  S.  17 1.), 
der  sich  auf  die  Heilung  eines  kränklichen 
Sohnes  Asarhaddons  bezieht,  wird  der  Kat  ge- 
geben: am  16.  Elul  soll  ein  Opfer 
vor  Sin  zugerichtet  werden  und 
dabei  Käucherwerk  für  Zakar, 


7 a — c)  Altor.  Siegel  (nach  Cull.de  Clercij  2 pl.  7,  3übis). 

Das  kleine  ovale  liihl  stellt  die  Gottheit  im  Monde  (Aschenlicht  bei  Neumond)  dar. 

den  Traumgott,  zu  Häupten  des  Bettes  autge- 
stellt  werden.  Man  holte  das  Orakel  also  viel- 
leicht in  einer  Art  Haschisch-Zustand  in  Mond- 
nächten ein  (vgl.  Art.  Pasiphaei. 

Riten  des  Sin-Kultes. 

Leider  sind  wir  über  die  Riten  noch 


8 a b)  Babylonisches  Siegel 
('nach  CoU.  de  Clet’cq  1 pl.  41). 
Die  Gottheit  auf  dem  Neu- 
mond stehend. 


sehr 

wenig  unterrichtet.  Es 
fehlen  uns  hier,  wie 
fast  bei  allen  babylo-  30 
nischen  Städten,  die 
Tempelarchive,  deren 
Auffindung  künftigen 
Ausgrabungen  Vorbe- 
halten ist. 

Von  einem  kul- 
tischen Feste  für 
den  Mondgott  von 
Harran  (unter  dem 


meldet,  daß  das  Fest  am  17.  Tage  (welches 
Monats?  jedes  Monats?)  gefeiert  und  daß  die 
Opfer  für  den  König  vorschriftsmäßig  darge- 
bracht wurden.  Bei  dem  Fest,  das  auch  in 
dem  andern  Briefe  geschildert  wird,  findet  der 
feierliche  ^Auszug’  des  Gottes  auf  dem  Räder- 
karren aus  seinem  Tempel  nach  der  Fest- 
halle statt.  Dabei 
wurden  Opfer  ge- 
brachtund  die  Klei- 
der  des  Königs 
geweiht  (vgl.  hierzu 
auch  Harper  7,  667 
bei  Behrens  a.  a.  0. 
S.  34  f.).  Der  eine 
der  Briefe  schließt: 
„Sin,  sobald  er  sei- 
nen Tempel  wieder 
betreten,  hat  sich  in 
Wohlbefinden  in  sei- 
ner Wohnung  niedergelassen  und  entbietet  dem 
König,  meinem  Herrn,  seinen  Gruß.“ 

Außer  diesem  17.  Tage  wird  in  dem  Hymnus 
Sp.  916  der  30.  Monatstag  als  Festtag  des  Sin 
angegeben. 

Das  Erscheinen  des  Neumondes  wurde  mit 
Jubel  begrüßt,  worauf  der 
Hymnus  Sp.  910  f.  zu  deuten 
scheint. 


Nachtopfer  an 
den  Mond  er- 
wähnt der  Text 
Sp.  916. 

In  den  Ritual- 
texten der  Be- 
schwörer {Zim- 
mern, Beitr.  1 38if,) 
werden  dem  Sin 
mit  andern  Göt- 


Namen  Sin)  haben  wir  40  tern  zugleich  0^3- 


9 a b)  Die  Gottheit  auf  dem  Neu- 
mond stehend 

(nacli  Coli,  de  Clercq  2,  pl.  2,  30). 


aus  assyrischer  Zeit  Kunde  durch  zwei  Briefe 
{Harper,  Assyr.  letters  2,  134;  7,  667;  s. 

Windeier,  Forschungen  2,  305  f.;  Behrens,  Assyr. - 
babyl.  Briefe  21  f.).  In  dem  erstgenannten  Briefe 
aus  Harran  wird  dem  König  gemeldet,  daß  das 
Sin-Fest  rite  vollzogen  wurde.  Der  Statthalter 


10)  Siegelzylinder  (nach  A.  Fw'twängler, 


fer  von  Milch  und  Wein  gebracht. 

Unter  den  in  Sijipar  gefundenen  Texten 
{Scheil,  üne  saison  de  fouilles  ä Sippara,  Me- 
moires  de  Vlnstitut  franqais  d’ Ardieologie  1, 
nr.  18)  findet  sich  ein  Ritualtext  auf  Samas- 
sumukin  überschrieben,  der  sich  auf  den  Mond- 
gott bezieht,  speziell  auf 
den  Neumond.  Der  König 
bringt  dem  Sin  ein  Trank- 
opfer dar  in  der  Nacht  und 
hat  zu  dem  Zweck  einen 
Rauschtrank  bereitet.  Er 
ruft  den  Mondgott  unter 
Niederwerfung  des  Ant- 
litzes an,  weil  ihm  sein 
Gott  und  seine  Göttin  seit 
lange  zürnen.  Dabei  bittet 
er,  er  möge  ihm  Zakar,  den 
Traumgott,  schicken  (der 
hier  ausdrücklich  als  Bote 
Sins  bezeichnet  wird),  der 
ihm  Sündenvergebung  vei’- 
künde.  Am  Schluß  sind 
die  rituellen  Erfordernisse 
aufgezählt;  Holz  von  der 
Tamariske,  12  Maß  Weizen, 
12  Maß  Datteln;  eine  Mi- 
Die  antiken  Gemmen  1,  Taf.  1,  13).  SChung  VOn  Tamariske, 


905  Sin  (Symbole) 


Sin  (mythol.  Motive)  906 


Butter,  Dattelwein;  für  Zakar  an  das  Kopfende 
des  Bettes  Zypressen. 

Religionsgescbichtlich  sehr  wichtig  scheint 
mir  die  Erwähnung  des 
Raus  chtrank-Opfer  s 
an  Sin  Sp.  904.  Es  ist 
die  erste  Spur  einer  Ver- 
bindungslinie des  baby- 
lonischen Kultus  mit 


Rückseite  gegeneinander,  von  Taylor  in  Mu- 
qajjar  gefunden,  s.  Abb.  13  (vgl.  Sp,  88.5  f). 

3.  Gamlu  des  Sin,  Maqhl  6,  4,  eine  Waffe, 
wahrscheinlich  nach  Art  der  Mondsichel-W affe, 
wie  sie  die  Statue  Abb.  6 zeigt  (vgl.  unsere 
Sense). 

4.  nipilu  des  Sin,  Craig,  Tel.  Texte  1,  65, 
obv.  3,  vorläufig  nicht  zu  deuten. 


dem  Baoma  der  Eranier  10  ]\jit  der  Monderscheinung  zusammen- 

und  Soma  der  Inder.  , ..  , i • i,  n/r  i. 

hangende  mythologische  Motive. 


11)  Der  Mann  im  Monde 
(Aschenlicht  d.  Neumondes, 
nach  G.  /.  Sem.  2 Tab. 6 nr.  96). 


Daß  dieser  kultische 
Trank  mit  Mondkult  zu- 
sammenhängt, ist  sicher. 
Die  Verbindung  mit  vor- 
derasiatischem Kultus 
ist  ebenfalls  längst  ver- 
mutet worden. 

Eine  merkwürdige 


Von  den  im  Mondmythus  der  ganzen  Welt 
vorkommenden  mythologischen  Motiven  fanden 
sich  innerhalb  der  babylonischen  Inschriften 
bisher  die  folgenden: 

1.  Der  Mond  als  gehörntes  Tier; 
a)  als  junger  Stier  IV  R 0 (Sp.  911),  I R 1 
nr.  1,  4:  (junger  mächtiger  Himmelsstier’; 


Voraussetzung  bietet  eine  der  Fluchformeln  aus  20  Geierstele  des  Eannatum:  „junger  Stier  des 


dem  8.  Jahrhundert  {Johns,  Deeds  436,  obv.  7f. 
vgl.  nr.  310, 

474,632),nach 
welcher  der, 
der  den  Ver- 
trag bricht, 
seinen  Sohn 
auf  dem  Altar 
des  Sin  oder 
seine  Tochter 
auf  dem  Altar 
des  Betit-seri 
verbrennen 
soll.  Combe 
a.  a.  0.  sagt 
mitRecht,  daß 
das  zwar  eine 
stereotype 
Formel  sei, die 
praktisch 
nicht  wirksam 

zu  sein  brauchte,  die  aber  doch  eine  Erinne- 
rung an  Menschenopfer  enthalten  könnte. 


12)  Kosmischer  Drachenkampf;  oben  Sonnenscheibe,  Siegelzylinder,  in  der 
Mitte  Neumond  mit  personifiziertem  Schwarzmond  (Mann  im  Monde?) 
(nach  Lajard,  Gülte  de  Mithra  Taf.  25,  1,  vgl.  Nielsen^  Altardb.  Mondreligion  S.  113). 


Inlil“.  Samsuiluna  bringt  am  Thron  des  Gottes 

Sin  in  Baby- 
lon einen  ''hei- 
ligen Stier- 
kopf’ an  (s. 
Sp.  891  unt.). 

b)  als  ge- 
hörnte Kuh 
(vgl.  ob.  Bd.2, 
Sp.  3136  ff.). 
Die  Kuhhör- 
ner gleichen 
ja  in  natura 
zuweilen  völ- 
lig dem  Bilde 
der  wagrecht 
stehenden 
Mondsichel 
vgl.  Abb.  14, 
15,  16  u.  17. 
Gudea  spricht 

von  der  Kuh  Nannars  und  ihrem  Stall,  Gyl. 
A 19, 18.  Wurden  dem  Monde  zu  Ehren  hei- 
lige Kühe  gehalten? 


Symbole  des  Mondgottes. 

1.  Die  Sichel  des  Neumondes,  meist 
wagerecht  liegend  nach  der  wirklichen  Er- 
scheinung am  südlichen  Himmel.  Abb.  7 a,  8 a, 

9 a u.  11  f.  zeigen  Siegelzylinder  mit  der  Ge-  .50 
stalt  der  Gottheit,  die  auf  der  Mondsichel  steht. 
Die  silbernen  und  goldenen  SU-NIR  (surinnu), 
die  Abisu  (1.  Dynastie  von  Babylon)  weiht, 
deuteten  wir  (Sp.  902)  in  diesem  Sinne.  Auf  der 
Stele  Naramsins,  des  Sohnes  Sargons,  sind 
Sonne,  Mond  und  Venus,  in  den  zu  allen  Zeiten 
üblichen  Gestalten  eingemeißelt,  als  Zuschauer 
bei  dem  Eroberungszug  des  Naramsin  gedacht 
(die  Besteigung  des  'Weltberges  wird  symbo- 
lisch angedeutet.  Die  Symbole  sind  leider  60 
teilweise  zerstört.  In  den  sog.  Grenzsteinen, 
wie  sie  seit  der  Kassiten-Periode  auftauchen, 
eröffnen  die  Symbole  für  Sonne,  Mond  und 
Venus  die  Reihe  der  symbolischen  Himmels- 
zeichen; ebenso  auf  den  Beschwörungsreliefs 
gegen  die  Pest  (s.  Bd.  2,  Sp.  267  ff.,  Abb.  5 f., 
dort  irrtümlich  als  'Hadesreliefs’  aufgefaßt). 

2.  Die  beiden  Mondsicheln  mit  der 


13)  Gewicht  Dungi’s,  dem  Nannar  gewidmet 
(nach  Goll.  de  Glercq  2 pl.  7,  3).  Vgl.  Sp,  886- 
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c)  Üiukes  lasmu-Tier  (Gazelle?)  IV  B t) 

(Sp.  91’2y. 

•i.  Xeumoiid  als  Kriegsliogen  kima  kaMi 
K 7192  I Thompson, 

Reports  of  the  Magi- 
ern ns  and  Astrologers 
Texts  nr.  25). 

3.  Der  Neumond 
als  vertikale  Sichel 
sumerisch  Sl,  Ideo- 
gramm für  karnu, 

Horn. 

4.  Neumond  (wag- 
recht stehende  Sichel) 
als  Barke:  kima  magum  (GIS-.M A-GUR)  in  dem 
oben  erwähnten  Te.vt  in  einem  Schöpfungsfrag- 
ment (s.  unten)  bei  'Thompson  und  im  Hymnus 


I I)  Althab.  Siegelzylinder.  Stiere  mit  Moiidhörnern 
(nach  CoU.  de  Clercq  1 pl.  S,  71). 


allmonatlich  stirbt  und  wieder  wächst  (IV  R 9 
Sp.  911).  Als  inbu  bei  arhe  'Frucht,  Herr  des 
Monats’  wird  er  III  R 52,  45  b bezeichnet  (vgl. 

den  Mondbaum,  der 
allmonatlich  Früchte 
bringt,  Ez.  47,  12; 
Apol;.  22,  2). 

7.  Der  Mond  als 
Kronträger  (bei  age) 
Sp.  890. 

8.  Die  'Tarnkappe’ 
des  Mondes,  die  ihn 
verschwinden  macht, 
s.  Sp.  893. 


l.V)  Nach  CoU.  de  Clercq  1 iil.  28,  2il6. 

Sp.  910.  Auch  das  Epitheton  im  Reißner-Hym- 
nns  Sp.  914,  Z.  9 ist  wohl  magur  zu  lesen, 
'Barke’.  Ein  den  Texten  Enuma  elis  (Schöp- 
fungsmythus) verwandtes  Fragment  (King, 
Seven  Tablets  2,  pl.  XLIX)  schildert  die  Er- 
schatfung  der 
Barke  des  Neu- 
mondes: Als  Anu, 

Inlil,  Ea,  die  gro- 
ßen Götter,  in 
ihren  unwandel- 
baren Bestim 
mungendieBarke 
(Ma-gur)  des  Sin 
bestimmt  hatten, 
leuchtete  derNeu- 
mond  (UD-SAR) 
auf,  der  Monat 
wurde  geschaf- 
fen; und  als  sie 
die  Orakel  Him- 
melsund der  Erile 
bestimmt  hatten, 
ließen  sie  die  Bar- 
ke aufleuchten  u. 
mitten  am  Him- 
mel mit  Glanz  da- 
hinfahren“ (auch 
Sp.  893  zitiert). 

5.  Neumond  als 
Sichelschwert 
(mit  dem  der  Fin- 
sternisdrache be- 
siegt wird)  IV  Rä 
25,  50  (GIR-GAL 
= namsaru)  und 
Cod.Hamm.il 
sertu(=n  amsar  u) . 

6.  Der  Mond 
als  Frucht  (inbu) 
bzw.  Pflanze,  die 


16)  Altbab.  Zylinder.  Stierkopf  m.Mond- 
hürnerii  (nach  CoU.  de  Clcrcq  1 pl.  4,  34). 


9.  Der  'Mann  im  Monde’,  s.  Sp.  921. 

10.  Der  Mond  als  Schäfer,  Enuma  elis 
7,  11  (King,  'The  Seven  Tablets  1,  104):  „für 
die  Sterne  des 

Himmels  mö- 
20  ge  er  bestim- 
men die  Bah- 
nen, wie  Scha- 
fe möge  er  die 
Götter  weiden 
allesamt“.  Es 
ist  hier  von 
Marduk  die 
Rede.  Aber 

auf  der  VII.  Tafel  empfängt  ja  Marduk  die  50 
30  Ehrennamen,  die  ihn  als  Manifestation  aller 
Götter  erscheinen  lassen.  Und  in  einem  Text 
aus  neubabylonischer  Zeit  heißt  Sin:  Mar- 
duk der  Nacht. 

Der  Mondhof 
heißt  in  den  astro- 
logischen Texten 
(s.  Thompson  a.  a. 
0.  XXIV  f.)  tar- 
basu,  supuru, 
Schafhürde. 

11.  Der  Mond 
als  Wanderer. 
Eine  Spur  dieses 
in  der  ganzen 
Welt  sich  finden- 
den Mythen-Mo- 
tivs  findet  sich 
vielleicht  in  dem 
Hymnus  Sp.  912. 
Die  Wanderung 
durch  die  Statio- 
nen bildet  eins 
der  astralmytho- 
logischen Motive 
in  der  Geschichte 
des  aus  Ur  und 
Harran  stammen- 
den Abraham 
(Gen.  13,  3 zieht 
Abraham 
'in  seinen  Statio- 
nen’), vgl.  die 
Wanderung  der 
Israeliten  zum 
Mondberge  Sinai 
(s.  A.  Jeremias, 
Das  Alte  Testa- 
ment- 341.  422). 


17)  Südarabisclie  Stierköpfo 

{Müller y Wiener  Museum  Taf.  9 nr.  2l)  nach  Nielseii  a.  a.  0.  S.  112. 
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12.  Der  Mond  als  Jäger.  Von 'diesem  Motiv 
liegen  bis  jetzt  auf  babylonischer  Seite  keine 
direkten  Zeugnisse  vor.  Spuren  im  babylonischen 
Kulturkreis:  s.  a.  a.  0.  342  und  Artikel  Tammuz. 

13.  Die  Lanze  als  Mondwaffe,  die  in  der 
astralmythologischen  Umrankung  geschicht- 
licher Personen  häufig  vorkommt,  ist  baby- 
lonisch direkt  noch  nicht  zu  belegen.  Auf  dem 
hethitischen  Relief  durchbohrt  die  den  Mond 
repräsentierende  Gestalt  (s.  Sp.  51  f,  Art.  Ram- 
man)  den  Löwen  mit  der  Lanze. 

14.  Der  Neumond  in  wagerechter  Stellung 
erscheint  als  Becher,  der  Halbmond  (oder  der 
Schwarzmond?)  als  Schüssel.  Es  sind  die 
mythologischen  Requisiten  des  Becherzaubers 
(vgl.  Gen.  44,  5;  Hunger,  Becherivahrsagimg) 
und  Schüsselzaubers.  Auch  der  Za  über  stab 
ist  vom  Monde  hergeleitet.  Der  Mond  ist  der 
große  Magier  der  orientalischen  Antike.  Direkte 
Belege  fehlen  n8ch  auf  babylonischem  urkund- 
lichem Gebiete,  daß  aber  in  Babylonien  die 
Heimat  der  Mond-Magie  ist,  kann  nicht  zweifel- 
haft sein.  Strabo  16,  2,  39  bezeugt  die  Leka- 
nomantie  der  Babylonier. 

15.  Das  Motiv  des  ^Ritters  Blaubart’  scheint 
ein  Mondmotiv  zu  sein.  Der  Mondgott  trägt 
lasurfarbenen  Bart  in  der  mythologischen  Ikono- 
graphie _s.  Sp.  900. 

16.  Über  den  Mond  als  Zwilling  (abneh- 
mender und  zunehmender  Mond  oder  Mond  und 
Sonne)  s.  den  folgenden  Abschnitt. 

Der  Mond  als  Zwilling. 

Die  beiden  Mondhälften  des  ab-  und  zu- 
nehmenden Mondes  gelten  als  die  Zwillinge. 
Der  Mond  heißt  deshalb  Elamme  ''Zwilling’, 
z.  B.  Maqlu  3,  100  f.;  K 993  {Bezold,  Catal.  1, 
206).  Und  wenn  wir  auch  den  Ursprung  der 
Tierkreiszeichen  unseres  Kalenders  noch  nicht 
kennen,  so  geht  doch  zweifellos  das  Zeichen 
für  die  ''Zwillinge’  als  die  beiden  rückwärts 

gegeneinanderstehenden  Halbmonde  )(  auf  den 

Orient  zurück.  Sp.  885  wurde  berichtet,  daß 
Taylor  solche  Mondzeichnung  in  Maqajjar  fand. 
Aus  den  Erscheinungen  ergeben  sich  die  Motive 
des  Dioskurenmythus.  Die  Pointe  des  Dios- 
kurenmythus  ist:  die  beiden  Brüder  (Halb- 
brüder) sind  getrennt.  Wenn  einer  in  der  Ober- 
welt ist,  ist  der  andere  in  der  Unterwelt  (Ver- 
finsterung des  Mondes  gleich  ünterweltsmachtb 
Sie  streben,  zusammen  zu  kommen.  Nur  eine 
Nacht  sind  sie  vereint  (Vollmondnacht).  Eine 
Variante  läßt  sie  durch  Liebe  verbunden,  durch 
Haß  getrennt  sein.  Einer  findet  durch  den  an- 
dern den  Tod;  der  eine  ist  blind  oder  einäugig 
(Schwarzmond  oder  abnehmender  Halbmond). 

Aber  als  Dioskui'en  können  auch  Mond  und 
Sonne  gelten,  wobei  zu  beachten  ist,  daß  die 
Sonne  in  dem  von  den  Babyloniern  bevorzugten 
System  ünterweltsmacht,  Todesmacht  ist  im 
Gegensatz  zum  Mond,  der  Oberwelt  und  Leben 
repräsentiert  (Sp.  895  ff.),  und  daß  der  Schwarz- 
mond mit  der  Sonne  identisch  ist  (Sp.  894).  Auch 
diese  Variante  ist  babylonisch  bezeugt.  V R 
46  heißt  es:  Gestirn  der  großen  Zwillinge: 
Lugalgira  und  Sitlamtaea 
Sin  und  Nergal. 
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Nergal  (s.  d.),  der  Unterweltsgott,  der  als 
planetarische  Gottheit  im  Saturn  sich  offenbart, 
ist  im  Babylonischen  mit  der  Sonne  identisch. 
Es  ist  das  zwar  nur  für  die  spätere  Zeit  bezeugt 
{Thompson  Beports  176:  Saturn  = Stern  der 
Sonne);  ebenso  bezeugen  Diodvr,  Eratosthenes 
und  Simplicius  die  Gleichstellung  von  Saturn 
und  Sonne  für  die  Babylonier;  vgl.  Diodor 
2,  30:  Kronos  (Saturn)  = Helios,  (vgl.  oben 
Bd.  3,  Sp.  2522  f.).  So  ergibt  sich  aus  obiger 
Gleichsetzung:  Zwillinge  = Mond  und  Sonne. 

Die  Dioskurenlegende  läßt  sich  auch  auf 
Grund  dieser  Variante  erklären.*)  Sonne  und 
Mond,  die  getrennten  Brüder,  die  sich  nur 
einmal  begegnen  (wenn  der  unsichtbare  Mond 
mit  der  Sonne  zusammensteht?  oder  Vollmond 
in  der  Sommersonnenwende  ?).  „Sonn  und 
Mond  begegnen  sich,  ehe  sie  sich  trennen.“ 
Wenn  eins  in  der  Oberwelt  ist,  ist  das  andere 
in  der  Unterwelt  (s.  Abb.  5);  denn  wenn  der 
Vollmond  aufgeht,  geht  die  Sonne  unter;  wenn 
er  kulminiert,  steht  sie  in  Mitternachtsstellung. 
Beide  sind  auch  die  feindlichen  Brüder.  Der 
Mond  findet  durch  die  Sonne  den  Tod  (vgl. 
Abb.  5 u.  Sp.  897). 

Hymnen  auf  Sin. 

Ein  sumerischer  Hymnus,  der  unter  der  Be- 
zeichnung „Flötenklage  für  Sin“  in  altbaby- 
lonischer Rezension  und  in  späteren  literari- 
schen Formen  vorliegt  {Cuneiform  Texts  15,  17 ; 
vgl.  Hommel,  Grundriß  378;  Berry  nr.  3 u.  4, 
Comhe  nr.  3 u.  4 ergänzt  durch  Beißner,  Hymnen 
nr.  38)  lautet: 

Inder  glänzen denBarke  desHimmels, 
Herr.scher  durch  -sich  selbst, 

Vater,  Nannar,  Herr  von  Ur, 

Vater,  Nannar,  Herr  von  E-kissirgal, 

Vater  Nannar,  Herr  Gott  Namrasit  (Neumond), 
Vater  Nannar,  Erstgeborner  Inlils, 
wenn  du  dahinfährst,  wenn  du  dahinfährst 
vor  deinem  Vater,  vor  Inlil,  in  deiner  Herr- 
scherwürde, 

Vater  Nannar,  wenn  du  Herrscher  bist,  wenn 
du  Anführer  (?)  bist, 

in  der  Barke,  die  durch  des  Himmels 
Mitte  dahiufährt,  in  deiner  Herr- 
scherwürde, 

Vater,  Nannar,  ja  du,  wenn  du  über  das 
reine  Meer  fährst, 

Vater,  Nannar,  wenn  du  wie  ein  Schiff 
durch  die  Flut  dahinfährst, 
wenn  du  dahinfährst,  wenn  du  dahinfährst, 
wenn  du  dahinfährst, 

wenn  du  dahinfährst  (?),  neu  erglänzest,  wenn 
du  dahinfährst, 

wenn  du  neu  erglänzest  (?),  wenn  du 

dahinfährst, 

Vater,  Nannar,  wenn  du  für  die  Herde  be- 
sorgt bist, 

sieht  dein  Vater  mit  frohem  Blick  dich  an, 
sorgt  treulich  für  dich 
UnterJubelrufen**)alsKöniginLicht- 
glanz 

gehst  du  auf (?). 

*)  Vgl.  die  Namen  der  ZwilUngskinder  der  Kleopatra 
(geb.  40  T.  Chr.):  Helios  und  Selene. 

♦')  Neumond-Jubel,  a.  Sp.  011,  Z.  33. 
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Inlil  hat  ein  Zepter  auf  ferne  Tage 
für  deine  Hand  vollendet 
Wenn  in  Ur  die  glänzende  Barke  du 
besteigst, 

von  dem  Herrn  Xudimmud  du  schön  besorgt 
bist, 

in  Ur  die  glänzende  Barke  du  besteigst, 
mächtiger,  Vater,  Xannar,  wenn  du  schön 
besorgt  bist; 

goldhelles  (lemach,  das  im  Lande  pracht- 
voll ist, 

silberhelles  Gemach,das  im  Lande  erhaben 
ist: 

0 Herr!  Wer  ist  wie  du?  Wer  kommt  dir 
gleich? 

Großmächtiger!  Wer  ist  wie  du?  Wer  kommt 
dir  gleich? 

Herr,  Nannar!  Wer  ist  wie  du?  Wer  kommt 
dir  gleich? 

Deinem  Blicke,  wer  enträime  da? 

Deinem  Ansturm,  wer  entkäme  da? 

Dein,  dein  Wort,  wenn  es  an  das  Meer  er- 
geht, erschrickt  selbiges  Meer. 
Dein,  dein  Wort,  wenn  es  an  die  Marsch  er- 
geht, wehklagt  die  Marsch; 
wenn  es  an  [Euphrat  und  Tigris  (?)]  ergeht 

die  Flut tilgt  es 

O,  Herr,  Sin  

Mit  Wasser  die  Marsch  durch  deine  (?)  glän- 
zende Barke  füllst  du. 

das  Meer,  dessen  Grund  Fisch,  Vogel 

Jubelrufe,  soviel  es  gibt,  Jubelrufe,  soviel 
es  gibt 

Herr,  Xamrasit  (glänzenden  Aufgangs,  Xeu- 
mond!)  Jubelrufe,  soviel  es  gibt; 
Gesänge  der  Herrschermacht,  Gesänge  der 
Herrschermacht, 

Gesänge  der  Herrschermacht  singen  sie. 

Die  strahlende  Krone  in  der  Stadt,  deren 
Lage  gut  ist. . . . 

Mit  einem  Zepter  auf  ferne  Tage  [bestimmst 
du  1?)]  als  Geschick) 

(Schluß  abgebrochen.) 

Ein  zweisimachiger  Hymnus  der  Bibliothek 
Asurbanip>als,  sicher  aus  Babylonien  stammend 
und  auf  Sin  von  Ur  sich  beziehend  {IV.  Baw- 
Unson  9j,  lautet: 

Herr,  Herrscher  unter  den  Göttern,  der  im 
Himmel  und  auf  Erden  allein  groß  ist; 
Vater,  Xannar,  Herr,  Gott  Ansar,  Herrscher 
unter  den  Göttern  (der  im  Himmel  usw.); 
Vater,  Xannar,  Herr  großer  Gott  Anu,  Herr- 
scher unter  den  Göttern  (der  im  Himmel 
usw.); 

Vater,  Xannar,  Herr,  Gott  Sin,  Herrscher 
unter  den  Göttern  (der  im  Himmel  usw.) ; 
Vater,  Xannar,  Herr  von  Ur,  Herrscher  unter 
den  Göttern  (der  im  Himmel  usw.); 
Vater,  Xannar,  Herr  im  Tempel,  Herrscher 
unter  den  Göttern  (der  im  Himmel  usw.) ; 
Vater,  Xannar,  Herr  der  Krone  (bei  age). 
Glänzender,  Herrscher  unter  den  Göttern 
(der  im  Himmel  usw.); 

Vater,  Xannar,  an  Königsherrschaft  sehr  voll- 
kommen, Herrscher  unter  den  Göttern 
(der  im  Himmel  usw.); 

Vater,  Xannar,  der  in  hehrem  Gewände  ein- 
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herschreitet,  Herrscher  unter  den  Göttern 
(der  im  Himmel  usw.)! 

Kräftiger  junger  Stier  mit  starken 
Hörnern,  vollkommenen  Gliedmaßen, 
lasurfarbenem  Bart,  voller  Üppig- 
keit und  Fülle; 

Frucht,  die  sich  aus  sich  selbst  er- 
erzeugt  und  wächst,  herrlich  anzu- 
schauen, an  deren  Fülle  man  sich  nicht 
(genug)  sättigen  kann! 

Mutterleib,  der  alles  gebiert,  der  bei 
dem  lebenden  Wesen  seinen  glänzenden 
Wohnsitz  aufschlägt; 

barmherziger,  gnädiger  Vater,  in  dessen 
Hand  das  Leben  des  ganzen  Landes  ge- 
halten wird, 

0 Herr,  deine  Gottheit  ist  wie  der  ferne  Him- 
mel, wie  das  weite  Meer,  voller  Ehriurcht! 

Der  erschaffen  das  Land,  Tempel  ge- 
gründet, sie  mit  ihren  Xamen  benannt 
hat! 

Vater,  Erzeuger  der  Götter  und  Men- 
schen, der  Wohnsitze  aufschlagen  ließ, 
Opfer  einsetzte; 

der  zum  Königtum  beruft,  das  Zepter 
verleiht,  der  das  Schicksal  auf  ferne 
Tage  hinaus  bestimmt! 

Gewaltiger  Anführer,  dessen  innerstes  Herz 
irgend  ein  Gott  nicht  durchschaut; 

....  lasmu,  dessen  Kniee  nicht  ermatten,  der 
den  Weg  der  Götter  seiner  Brüder  bahnt, 

der  vom  Grund  des  Himmels  bis  zur  Höhe 
des  Himmels  glänzend  dahinwandelt,  der 
da  öffnet  die  Tür  des  Himmels,  Licht 
schaffend  allen  Menschen; 

Vater,  Erzeuger  von  allem,  der  auf  die  Lebe- 
wesen blickt  . . . der  auf  . . . bedacht  ist. 

Herr,  der  die  Entscheidung  für  Himmel  und 
Erde  fällt,  dessen  Befehl  niemand  (ab- 
ändert) ; 

der  da  hält  Feuer  und  Wasser,  der  da  leitet 
die  Lebewesen,  welcher  Gott  käme  dir 
gleich? 

Im  Himmel,  wer  ist  groß?  Du,  dir  allein 
bist  groß! 

Auf  Erden,  wer  ist  groß  ? Du,  du  allein  bist  groß ! 

Dein,  dein  Wort,  wenn  es  im  Himmel  er- 
schallt, werfen  die  Igigi  sich  auf  das 
Antlitz  nieder; 

Dein,  dein  Wort,  wenn  es  auf  Erden  erschallt, 
küssen  die  Anunaki  den  Boden. 

Dein,  dein  Wort,  wenn  es  droben  wie  der 
Sturmwind  dahinfährt,  läßt  es  Speise 
und  Trank  gedeihen; 

Dein,  dein  Wort,  wenn  es  auf  die  Erde  sich 
niederläßt,  entsteht  das  Grün. 

Dein,  dein  Wort  macht  Stall  und  Hürde 
fett,  breitet  aus  die  Lebewesen; 

Dein,  dein  Wort  läßt  Wahrheit  und  Ge- 
rechtigkeit entstehen,  daß  die  Men- 
schen die  Wahrheit  sprechen. 

Dein,  dein  Wort  ist  der  ferne  Himmel,  die 
verborgene  Unterwelt,  die  niemand  durch- 
schaut; 

Dein,  dein  Wort,  wer  verstünde  es,  wer  käme 
ihm  gleich? 

Herr  im  Himmel  an  Herrschertum,  auf  Erden 
an  Herrschaft 
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hast  du  unter  den  Göttern,  deinen  Brüdern, 
keinen  Rivalen. 

König,  der  Könige,  erhabener,  gegen  dessen 
Befehl  niemand  ankommt,  dessen  Gott- 
heit kein  Gott  gleicht! 

Wo  dein  Auge  treulich  (hinblickt)  ] er- 
weisest du  Gunst; 

wo  deine  Hand  treulich  er(faßt),  schaffst  du 
Erjrettung  (?). 

Glän[zender]  Herr,  [der  Wahrheit  und  Ge- 
rechtigkeit] im  Himmel  und  auf  Erden 
bestellt,  hervorgehen  läßt, 
deinen  Tempel  si[eh  gnädig  an],  deine  [Stadt] 
sieh  gnädig  an; 

die  Stadt  Ur  si[eh  gnädig  an,  den  Tempel 
Gissurgal  sieh  gnädig  an! 

Deine  gelie[bte]  Gemahlin,  die  gnädige  Mutter 
„Herr  beruhige  dich!“  rufe  sie  dir  zu! 
Der  Held  [Samai]  ],,Herr  beruhige  dich!“ 
rufe  er  dir  zu! 

Die  Igigi[  ,,He]rr  [beruhige  dich!“ 

(mögen  sie  dir  zurufen!) 

Die  Anu[nnaki  ,,He[rr  [beruhige  dich!“ 

(mögen  sie  dir  zurufen!) 

Der  [Gott „Herr  beruhige  dich!“ 

(rufe  er  dir  zu!) 

Die  Göttin  [ „He]rr,  beruhige  dich!“] 

rufe  sie  dir  zu. 

Der  Riegel  von  U[r,  der  Verschluß  des  Tem- 
pel Gissurgal,  der  Ziegelbau  von  ....(?) 
mögen  wiederhergestellt  werden!] 

Die  Götter  Him[mels  und  der  Erde  ,,Herr 
beruhige  dich!“]  (mögen  sie  dir  zurufen !) 

Handerhebung  vor  Sin. 

Eine  Weihinschrift  für  Sin  [Bm.  288,  Perry 
a.  a.  0.  28  f.)  lautet: 

Für  Sin,  den  Leuchter  des  Himmels  [und 
der  Erde, 

der  bedeckt  ist  mit  der  Krone  der  Anu-Herr- 
schaft[ 

der  bestimmt  Tag,  Monat  und  Jahr[ 
der  die  Schlangen  des  Fein[des]  erkennen  läßt, 
[Herr  der  Orakel, 

der  das  Zepter  verleiht,  die  Entscheidung 
der  Göt[ter]  trifft[ 
der  das  Herz  der  Götter  beruhigt[ 
der  Geheiß  und  Befehl  vollführt[ 
außer  dem  die  Götter,  [seine]  Brü[der, 

Gott  Namrasit,  Licht  des  Oberen  [und  des 
Unteren] 

Erhabener,  bei  dessen  Erscheinen  die  Länd[er 

Anusf 

barmherziger  [Gott],  bei  d[em 

Erschaffer  der  Geschöpfe  1?) 

Zepter,  Thron[ 

i]ra  Herzen  der  Mensch[en 

Assurbanipal 

(Fortsetzung  abgebrochen.) 

In  den  von  Meißner  veröffentlichten  Hymnen 
und  Gebeten  finden  sich  Texte,  in  denen  Sin 
und  andere  Götter  um  Abwendung  des  Unheils 
gebeten  werden,  das  über  Land  und  Königs- 
palast gekommen  ist.  Das  an  Sin  gerichtete 
Gebet  lautet  nach  Perrys  (a.  a.  0.  S.  ;13  ff.)  Be- 
arbeitung : 

Ur,  den  guten  Ort,  hat  Inlil 

[Vater,  Nannar,  Herr  von  Ur,] 

Herr,  Nannar,  Herr  von  ] 
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Vater,  Nannar,  Herr  von  [ ] 

Herr,  Nannar,  Herr  von  Ekisnugal, 

Vater,  Nannar,  Herr  von  Etemensar, 

Herr,  Nannar,  Herr  von  Egianna, 

Vater,  Nannar,  Herr  von  Egalanna, 

Herr,  Nannar,  Herr  der  Mond[sichel]  (?),  glän- 
zender 

Vater,  Nannar,  Herr  von  Edikudmaha, 

Herr,  Nannar,  Herr  der  glänzenden  Barke  (?), 
Vater,  Nannar,  Hauptsohn  Inlils, 

Herr,  Nannar,  großer  Sohn  der  Länder, 

Inlil  hat  im  Lande  eine  Zerstörung  gemacht, 
die  Anuunaki  haben  es  vergewaltigt, 
der  Herr  Namrasit  hat  es  zerstört, 
der  das  Land  lieb  hat,  Nannar,  bist  du! 

Der  einzige  Herr,  Führer  der  großen  Götter 
bist  du! 

Die  himmlische  Stadt,  die  Stätte  des  Ge- 
richts, bist  du! 

König,  Anunnak  der  Götter,  bist  du! 

(Es  folgt  ein  ähnlicher  Anruf  an  Samas  usw.) 

In  den  von  King  veröffentlichten  'Hander- 
hebungstexten’ der  Bibliothek  Asurbanipals 
finden  sich  nach  einander  drei,  an  Anu,  Nusku, 
Sin,  Gula,  Samas.  Der  eine  (K  2106)  lautet 
nach  Perrys  Ergänzung  und  Bearbeitung: 
Beschwörung. 

0 Sin,  Leu[chter  des  Himmels  und  der  Erde,] 
ein  Mächtiger  unter  den  Göt[tern  bist  du] 
König  der  Himmelsgegen[den,  ] im  [Him- 
mel ist  dein  Pfad  (?)] 

Fürst  der  Göt[ter,  L]ich[t  des  Himmels  und 
der  Erde  (?)] 

der  die  ganze  Gesa[mtheit  ] sein  [ ] 

Äußer  di[r  leitet  nicht  rec[ht  [irgend  ein 
Gott  (?)]. 

Den  Seher  [lässest  du  ein  Gesicht  der  Nacht 
sehen  (?)]. 

Wo  du  h [inblickst  (?), 

Den  Gefallenen,  den  d[u  ergreifst,  lässest  du 
aufstehen  (?)]. 

Ein  Gericht  des  Rechts  und  [der  Gerechtig- 
keit richtest  du]. 

Wer  einen  Sohn  ni[cht  ] 

Die  nicht  Gebärende  durch  (unter,  [ ] 

Wer  aufsucht  [ ] 

Wer  dich  (oder  dir  kommt  zu)  [ ] 

Den  der  [ni]cht  sie[ht(?)  ] 

Den  Kraf[tlo]sen  [ ] 

Wer  sich  zu  di[r(?)]  wendet  [ ] . . . . 

Dem  [dessen  ] aufgelöst  ist  J ] seine 
[Missejtat  ('?). 

Dem,  der  Sünde  ha[t,  lösest  du  rasch  die 
Sü]nde. 

Dem,  gegen  [den]  sein  Gott  er[zürnt  ist,  wen- 
dest du  dich  schnell]  gnädig  zu. 

Zur  Zeit,  da  mein  [Gott]  er[zürnt  war  au]f 
mich, 

[meine  Göttin  . . . [grollte  g]egen  mich, 
ist  seit  la[ngem  gefallen]  Vernichtung  . . . [ 
a]uf  mich, 

ist  Drangsal,  Verde[rb]en,  Vertilgung  [ ] 

über  mich  gekommen, 

ist  bekümmert  mein  [Her]z,  b[etrübt]  meine 
Seele. 

Ich  rufe  dich  an,  o Herr,  i[n  dem  glänzen- 
den Himmel  [?]. 

Treulich  sieh  micb  an,  er[höre  mein  Rufen!] 
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Erbarmungsvoll  bist  du,  o Sin,  [ich  suche 
dich  auf  (?)]. 

Schirmend  bist  du,  o Sin,  [ich  trete  vor  dich  ('?)]. 
Schonungsvoll  bist  du,  o Sin,  imter  den  Göt- 
tern, [ich  wende  mich  an  deine  Gottheit  (?) 
Einer,  der  nicht  vergißt,  ist  Sin,  der  nicht  [ j 
Mein  Gott  und  meine  Göttin,  die  zürnen  und 
grol[len,  mögen  mir  wieder  gnädig  sein ! | 
Deine  große  Gottheit  wie  [ ] . . . . 

Deine  Größe  will  ich  preisen,  [unterwürfig] 
dir  dienen. 

Zauberspruch  mit  llanderhebung  an  Sin. 

ln  der  Bibliothek  Asurbanipals  fanden  sich 
Gebete  an  Sin,  die  ihrem  Charakter  nach  sehr 
verwandt  sind  mit  den  an  Adad  gerichteten 
Ritualtexten,  von  denen  Sp.  42  tf.  ein  Beispiel 
gegeben  wm-de.  Eins  derselben  lautet  {Ferrij 
nr.  5): 

Sin,  heller,  glänzender  Gott;  Nannar  [des 
Himmels],  Sohn  Inlils,  [Erstgebor- 
ner (?)]  E]hurs!] 

In  gewaltiger  Königsherrschaft  regierst  du 
die  Länder,  stejllst  hin  im  glänzen- 
den] Himmel  (deinen)  Thron, 
legst  ein  hehres  Linnen  an,  [beklei- 
dest dich]  mit  derKöuigskrone, 
sprießender,  herrlicher! 

Ein  Herrscher  ist  Sin ; sein  Licht  ist  ein  Füh- 
rer der  Menschen;  hehrer,  herrlicher! 
dessen  Befehl  nicht  geändert  wird,  und  dessen 
Ratschluß  kein  Gott  kennt. 

0 Sin,  bei  deinem  Erscheinen  versammeln 
sich  die  Götter,  werfen  die  Könige 
insgesamt  sich  nieder. 

O Nannar,  Sin  [ ].  0 Sin,  du  gehst 

heraus  mit  einem  glänzenden  . . . und 
einem  Lasurstein. 

Beim  Aufleuchten  Sins  jauchzen  die  Ster[ue], 
freut  sich  die  Nacht. 

Im  Innern  des  glänzenden  Himmels  wohnt 
Sin. 

Sin  ist  ein  rechtmäßiger  Erbe,  ein  geliebter 
Sohn  [Inlils]. 

Ein  Hehrer,  ein  Berater  ist  der  Sohn  Inlils 
ein  Er[ster  ....], 

ein  Leuchter  des  Himmels,  ein  Herr  der  Län- 
der des  [Weltalls?] 

In  Eridu  ist  sein  Wort  genehm  [-...] 

Du  hast  gegründet  Ur,  im  Göttergemach  [....] 
Sin,  Nannar  [....] 

(Schluß  abgebrochen.) 

Ein  Beschwörungsgebet  an  den  Neumond 
aus  Asurbanipals  Bibliothek  (Ferry  S.  ff.) 
lautet : 

Beschwörung. 

0 Sin!  Leuchter  ] Himmels  und  der  Erde], 
0 Sin,  Neuerglän[zender, 

Gott,  der  die  ganze  Er[de]  erleuchtet. 
Licht  des  Lan[des, 

Gott  Namrasit,  stirah[lender], 

0 Gewaltiger,  Sin  [ 

Herr  der  [ 

Mächtiger,  heh[rer, 

VolIko[mmener]  Sohn  [des  Inlil], 
Barmherziger  [ 

Sin(?)  [ 

(Fortsetzung  abgebrochen.) 
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Ein  Beschwörungshymnus  ('Zauberspruch 
mit  Handerhebung’  {King,  Magie  nr.  1,  Ferry 
nr.  2)  lautet: 

Sin,  Nannar,  du  herrlicher  [glänzender  Gott], 
Sin,  du  Neulicht,  Erheller  [der  Nacht]; 
der  Glanz  verbreitet  über  die  [blöden]  Men- 
schen, 

die  Schwarzköpfigen  recht  zu  leiten  ste[ht 
bei  dir]. 

Hell  ist  dein  Licht,  im  Himmel,  .... 
glänzend  ist  deine  Fackel,  gleich  Gibil  [dein 
Glanz  (?)]. 

Es  erfüllt  dein  Glanz  die  weite  Erde, 
es  strahlen  die  Menschen,  erstarken,  da  sie 
dich  sehen  ] ] (?) 

0 Anu  der  Götter,  dessen  Ratschluß  niem  [and] 
erlernt, 

riesig  ist  dein  Licht,  gleich  Samas  [deinem] 
Erstgeborenen. 

Es  beugen  sich  vor  dir  die  großen  Götter;  die 
Entscheidung  der  Länder  steht  bei  dir. 
Wegen  der  Übel  einer  Mondfinster- 
nis, die  in  dem  und  dem  Monat,  an  dem 
und  dem  Tage  stattgefunden, 

Übel,  die  in  Wundern  und  Zeichen,  schlim- 
men und  guten,  in  meinem  Palaste  und 
meinem  Lande  sich  zeigen, 
befragen  dich  die  großen  Götter,  und  du  er- 
teilst Rat, 

stehen  (?)  sie  insgesamt  da,  und  besprechen 
sich  zu  deinen  Füßen. 

0 Sin,  Erglänzender  Ton  Ekur,  sie  befragen 
dich  und  du  erteilst  das  Orakel  der  Götter. 
Der  Tag,  da  du  verschwunden  bist 
(bubbulu,  eig.  Trauertag),  ist  der  Tag 
deines  Orakels,  der  Entscheidung  der 
großen  Götter; 

der  dreißigste  Tag  ist  dein  Fest,  der 
Freudenfesttag  deiner  Gottheit. 

0 Namrasit  (Gott  glänzenden  Anfangs,  Neu- 
mond), an  Kraft  ohne  gleichen,  dessen 
Ratschluß  nie(mand)  erlernt! 

Dir  habe  ich  eine  reine  Spende  der  Nacht 
ausgeschüttet,  dir  habe  ich  den  besten 
Rauschtrank  ausgegossen, 
ich  beuge  mich,  stelle  mich  hin,  ich  suche 
dich  auf  ] ], 

Gedanken  des  Guten  und  des  Rechten  richte 
auf  [mich] ! 

Mögen  mein  Gott  und  (meine)  Göttin,  die 
seit  vielen  Tagen  [gegen  mich]  zürnten, 
in  Treue  und  Gerechtigkeit  sich  wieder  zu 
mir  wenden; 

möge  mein  A¥eg  günstig,  mein  Pfad  [gerade 
sein] ! 

Sendet  er  Zakar,  den  Gott  der  Träume, 
so  möge  ich  während  der  Nacht  hören,  daß 
meine  Sünde  gelöst ; meine  Schuld  mögest 
du  ver[geben]; 

(Dann)  will  ich  für  immer  unterwürfig  dir 
dienen. 

Bildliche  Darstellungen  des  Sin. 

Das  direkte  Bildermaterial  ist  hier  gering. 
Sin,  der  summus  deus  im  Kreislauf,  erscheint 
seltener  i^ersonifiziert  als  die  andern  Götter, 
ebenso  wie  Anu,  der  summus  deus  im  Kosmos. 
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Sin  (bildl.  Darstellungen) 


Sin  (bildl.  Darstellungen) 


918 


19)  Nach  CoU.  de  Clercq  1 pl.  23,  221. 


18)  rragment  einer  Urkunde  aus  Nippur 
(nach  Bilprecht^  Babylon.  Inscriptions  Transact.  American. 

Phil.  Soc.  18,  3 pl.  25,  89). 

20)  Altbah.  Siegelzylinder  (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  4,  38). 


21)  Nach  Lajard,  Culte  de  Mithra  pl.  27,  8,  vgl.  Nielsen,  Altarah.  Mondreliyion  S.  113 
(„Tollmondgesicht“). 


22)  Babylon.  Amulett  unbekannter 

Herkunft  (nach  Coli,  de  Clercq  1, 
pl.  10,  S). 


23)  Nach  Coli.  24)  Nach  Cotl.  25)  Altarszene.  Darüber  Mond  und  Venus 
de  Clercq  2 de  Clercq  2 (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  27,  278). 

pl.  2,  42.  pl.  2 nr.  46. 


28)  Amulett  aus  Tunis  (im 
Besitse  des  Verf.),  Mond- 
sichel mit  Hand  der  Fatme 
(Hand  = Venus). 


27  a,  b,  c)  Altbabylonischer  Siegelzylinder  mit  Mond-  und  Fisch-(?)Symbolen,  auf  der  unteren  Flache  Skorpion 
(nach  ColU  de  Clercq  1 pl.  1,  6 und  65ia  und  S.  36). 
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Sin  i.bildl.  Darstellungen) 


Sin  (bilill.  Darstellungen) 


28)  Siegel  eines  batylon.  Schreibers  Namens  Sani 
(nach  Coll.de  Clercq  I pl.  11,  99). 


29)  Babyl.  Siegelzylinder  aus  der  Schule  von  Ur. 
Die  thronende  Gottheit  ist  der  Mondgott 
(nach  CoU.  de  Clcrcq  1 pl.  10,  88). 


32)  Altbabylonisclier  Siegelzylinder  (nach  Mcnant,  GJtjpdqae  1 pl.  4,  2): 
Anbetende  werden  vor  den  Mondgott  geführt. 


30)  Sonne  und  Mond  als  Gipfel  des  Tier- 
kreises und  Dodekaoros  auf  einer  ägypti- 
schen Marmorplatte  (s.  Boll-Sphaera  Taf.  ü, 
A.  Jeremias,  ATAO-  Abb.  12). 


31)  Siegelzylinder  unbekannter  Herkunft  (nach  Coli  de  Clercq  1 pl.  36,  402). 


33)  Nach  Coli, 
de  Clercq  2 
pl.  3,  51. 


34)  Nach  Coli,  de 
Clercq  2 pl.  2,  26 


35)  Nach  Coli,  de 
Clercq  2 pl.  2,  27. 


36)  Assyr.  Sie- 
gel(?)-Fragmen 
(nach  Coli,  de 
Clercq  2 pl.  28) 


38)  Babylonischer  Siegelzylinder  unbekannter  Herkunft 
(nach  Coli,  de  Clcrcq  2 pL  37). 


37)  Siegelzylinder  unbekannter  Herkunft 
(nach  Coli,  de  Clcrcq  1 pl.  36,  103). 
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Auf  den  Monumenten  (z.  B.  auf  der  Sieges - 
stele  Naramsins)  wie  unter  den  astralen  Sym- 
bolen der  sog.  Grenzsteine  ist  der  Mond  meist 
als  Neumond  gezeichnet  neben  Sonne  und  Venus 
an  erster  Stelle.  Sp.  917  f.  Abb.  18,  19,  25 
zeigen  Mond  und  Venus  in  einer  Figur.  Die 
hier  wiedergegebenen  Darstellungen  (s.  auch 
Abb.  21  u.  37)  vgl.  mit  der  Artikel  Sohamasch 
Sp.  535  wiedergegebenen  Darstellung.  Ich 
hatte  dort  angenommen,  daß  das  Aschenlicht 
des  Mondes  bildlich  durch  die  Sonne  ausge- 
füllt und  dargestellt  würde.  Es  scheint  sich 
aber  um  das  Ineinander  von  Neumond  und 
Venus  zu  handeln,  wie  sie  das  Amulett  Abb.  26 
darstellt  (Hand  = Venus),  vgl,  auch  Abb.  20. 
Dennoch  bleibt  es  dabei,  daß  die  Babylonier 
den  Zusammenhang  zwischen  Schwarzmond 
und  Sonne  kannten,  s.  hierzu  außer  Sp.  535 
(Art  Schamasch)  jetzt  auch  meinen  Aufsatz 
System  im  Mythos  im  Memnon  1912  nr.  1. 

Das  Mondsichelzeichen  ist  zugleich  das 
Ideogramm  für  karnu  ''Horn’  und  napahu  ''auf- 
leuchten’. 

Die  Siegelzylinder  zeigen  sehr  oft  den  Neu- 
mond als  göttliches  Emblem;  s.  Abb.  23.  24.  25. 
27a,  b.  28.  31.  33.  34.  35.  36.  37.  38.  Aber 
es  läßt  sich  nur  in  seltenen  Fällen  nachweisen, 
daß  auch  die  Götterfigur  des  Siegelbildes  den 
(nach  Sp.  912  durch  einen  lasurfarbenen  Bart 
ausgezeichneten)  Mondgott  darstellt.  Mit  hoher 
Wahrscheinlichkeit  kann  man  es  von  den 
Abb.  29  u.  32  wiedergegebenen  Siegelzylindern 
sagen. 

Die  Siegel  Abb.  7 — 12,  die  zwar  nicht  sämt- 
lich direkt  babylonisch  sind,  aber  doch  aus 
dem  babylonischen  Kulturkreis  stammen,  zeigen 
die  Gottheit  im  Aschenlicht  des  Neumondes, 
oder  sie  stellen  die  Gottheit  auf  dem  Neumond 
stehend  dar  (vgl.  das  Sonnenweib  der  römisch- 
katholischen  Symbolik  nach  Apok.  12,  das  auf 
dem  Neumond  stehend  dargestellt  wird).  Beide 
Bilder  illustrieren  die  Grundgedanken  der  baby- 
lonischen Mysterienreligion,  nach  der  das  Ge- 
stirn nicht  die  Gottheit,  sondern  Manifestation 
der  Gottheit  ist  (vgl.  auch  den  Mond  als  gött- 
liche Schreibtafel  Sp.  902). 

Auf  dem  Relief  von  Maltai  Bd.  4 Sp.  47  f. 
ist  die  5.  Gestalt  von  links  der  Mondgott.  Die 
Gestalten  sind  schematisch  gezeichnet  ohne 
besondere  Charakteristika. 

Abb.  30  zeigt  Helios  und  Selene  als  Herren 
des  Tierkreises  auf  der  bekannten  Platte  von 
Dendera 

Das  hethitische  Drachenkampf-Relief  Sp.51f. 
(Ramman)  gehört  dem  babylonischen  Kultur- 
kreis an  und  zeigt  den  Mondgott  mit  der 
Lanze.  [Alfred  Jeremias.] 

Siuatis,  ein  Beiname  des  keltischen  Mars, 
der  in  Noricum  heimisch  gewesen  zu  sein 
scheint.  Inschrift  aus  Seckau,  C.  I.  L.  3,  5320: 
Marti  Latobio  Harmogio  Toutati  (so,  nicht 
lioutati,  vgl.  3,  11721)  Sinati  Mogenio  usw. 
Zum  Suffix  -atis  vgl.  Sinquatis  und  die  Belege 
bei  Holder,  Altcelt.  Sprachschatz  1 p.  264  f. 

[M.  Ihm.] 

Sinis  (Ztvig),  einer  der  Unholde,  die  den 
Weg  von  Troizen  über  den  Isthmos  nach  Athen 
für  die  Wanderer  gefährlich  machten,  vgl. 
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Periphetes,  Skiron,  Kerkyon,Prokrustes,Theseus. 
Auf  dem  Isthmos  selbst  hausten  nur  Sinis  und 
Skiron,  außer  ihnen  der  Schrecken  dieser  Gegend, 
die  krommyonische  Sau.  Es  gab  im  Altertum 
drei  Wege  über  das  Gebirge  Geraneia,  das  sich 
quer  über  die  Landenge  legt,  einen  „in  der 
Nähe  des  nördlichen  Meeres,  einen  etwa  in 
der  Mitte,  einen  an  der  südlichen  Küste“, 
vgl.  TU.  Vischer,  Erinnerungen  und  Eindrücke 
aus  Griechenl.,  Basel  1875  (2.  Ausg.)  S.  226  ff. 
E.  Curtius,  Peloponneses  1,  8f.  Unsere  Sage 
bezieht  sich  auf  den  südlichen  Weg  und  setzt 
voraus,  daß  dieser  Weg  schon  im  grauen  Alter- 
tum trotz  seiner  Gefahren  neben  dem  be- 
quemeren Seeweg  der  gewöhnlichste  war.. 
Theseus  säuberte  ihn  von  diesen  Schreck- 
nissen. Das  Innenbild  der  Schale  des  Hieron 
(vgl  Bd.  3 Sp.  1417)  zeigt,  daß  schon  im  An- 
fang des  5.  Jahrh.  eine  Sagenwendung  bekannt 
war,  die  auch  Plutarch  Thes.  6,  3.  7,  2 kennt: 
Nachdem  Theseus  die  Erkennungszeichen  seines 
Vatei's,  Schwert  und  Sandalen,  angelegt  hatte, 
vertritt  ihm  Aithra  den  Weg,  flehend,  er  möge 
nicht  den  gefahrvollen  Landweg,  sondern  den 
Seeweg  nach  Athen  wählen.  Aber  der  junge 
Held,  auf  die  Bitten  der  Mutter  nicht  achtend, 
reißt  das  Schwert  aus  der  Scheide  und  stürmt 
in  die  bevorstehenden  Gefahren  hinein.  So 
ei’klärt  Wulff,  Zur  Theseussage,  Dorpat  1892 
S.  192  mit  Anm.  147  richtig  die  Szene.*) 

Der  älteste  literarische  Gewährsmann  der 
Siuissage,  den  wir  bis  jetzt  kennen,  ist  Bak- 
chylides  (um  505  — nach  430);  vgl.  Bacchyl. 
carmina  edid.  Blaß^  XVII  (XVIU)  19:  rbv 
vitsgßiov  x’  ^nscpvsv  \ 2iviv,  bg  icyßi  (pBQxaxog  [ 
Q-varäiv  Tjv,  Kgovidcc  Avxaiov  j asiai^&ovog  xfnog. 
Bei  ihm  ist  2ivig  Eigenname,  er  nennt  ihn 
übergewaltig,  an  Körperkraft  den  stärksten 
der  Sterblichen,  Sohn  des  Poseidon;  über  das 
Beiwort  Avxatog  vgl.  Jurenka,  Die  neugefun- 
denen Lieder  des  Bakchylides,  Wien  1898  z.  St., 
S.  135  u.  105.  Bei  Bakchylides  a.  a.  0.  v.  19 — 20 
ist  der  Kampf  mit  Sinis  die  erste  Tat  des 
Theseus,  da  B.  den  Kampf  mit  Periphetes  nicht 
anführt,  der  auch  auf  den  älteren  Vasenbildern 
fehlt;  vgl.  Bd.  3 Sp.  1975 f.  Die  Reihenfolge 
der  Abenteuer  ist  bei  B.  dieselbe  wie  bei 
Diodor  4,  59  und  Plutarch  Thes.  8—11.  Neben 
Bakchylides  ist  ältesterGewährsmannJSttrfp/des, 
bei  dem  sich  Theseus  im  Hippolyt  (aufgef. 
428)  V.  977f.  auf  die  Tötung  des  "lad-giog  2ivig 
beruft.  Auch  das  Fragment  des  Euripides 
680  aus  dem  Satyrdrama  Skiron  {Nauck) : 

^ nQ06Ttr\yvvvai  xgadaig  igivatg  (!)  will  man 
auf  Sinis  beziehen.  Vgl.  Wulff,  Zur  Theseus- 
sage S.  87.  Xenophun  3lem.  2,  1,  14  führt  kurz 
die  Sage  an:  oh  o xs  ELvig  %al  b X-Asigav 

v.al  6 nQO’AQovaxiqg  bcittd'avov.  Mit  Bakchylides 
stimmt  überein  das  Scholion  zu.  Pindar  Hypoth. 
Isthm. : 6 ds  Eivig  iloöstdüji'o?  xtulg,  bg  ösvbgcc 
M,dg7txu>v  sixcc  ßwötOfimv  Big  xavxa  xovg  nagiov- 
xag  dQ'QOcog  acpslg  xu  dsvdga  ovxoi  Sifcpd'sigsv. 

Abweichend  von  Bakchylides  sagt  Apollo- 
dor 3,  16,  2 (218  Wagn.)-.  ösvxbqov  bk  kxsLvbb 
XLviv  xbv  noXvitfipovog**)  v.al  Xvlsag  xfjg 

*)  Darnach  ist  die  Bd.  3 Sp.  3U!)  Anm.  gegebene  ' 
Erklärung  zu  berichtigen. 

**)  Wenn  TJoXvni'iiiiav  ursprünglich  ein  poetisches 
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Kogivd-ov , d.  h.  der  Sohn  des  „Yielschädigers 
und  der  Berauherin“,  wie  bei  PreUer-Plew, 
Gr.  3/.  2’,  289  Anm.  4 die  Namen  richtig  er- 
klärt werden.  Heyne.,  Obserrationes  zu  ApoUodor 
S.  348  der  Gott.  Ausg.  (1803)  bemerkt:  nomina 
tmrenlum,  etyinum  si  spectes,  videntur  ex  re  facta. 
Vgl.  Polypemon  Bd.  3,  Sp.  2683  und  Polype- 
monides  Sp.  2684.  Mit  ApoUodor  a.  a.  0.  stimmt 
überein  das  Scholion  zu  Euripid.  Hippolyt.  977 
{Dindorf  1,  174):  Elvtg  vlbg  Holvitypovog*) 
Ttsgi  TOI'  'lad'gbv  ^svo-ätovüjv  6 v.a.1  Hirvov.dpTtrr]g, 
ferner  das  Scholion  G zu  Ovid  Ibis  407  (Ausg. 
von  Ellis  Oxford  1891  S.  73):  Sinis  et  Sciron 
et  Procrustes  filii  fueriint  Polypemonis;  in  den 
übrigen  Scholien  zur  Stelle  wiivl  nur  Prokrustes 
als  Sohn  Polypemous  bezeichnet. 

Uber  den  Frevel  des  Sinis  gehen  die  Nach- 
richten auseinander;  vgl.  Saniow,  Die  cykl. 
Darstellungen  der  Theseussage  usw.  Lpzg.  1894 
S.  31f. 

A.  Die  Wanderer  werden  an  zwei  nieder- 
gebeugte Fichten  gebunden,  die  Sinis  darauf 
losläßt.  Diodor  4,  59:  OvTog  ydg  (Eivig)  dvo 
Tiirvg  ■A.OLgnxwv  xal  Ttgög  ty.ar^gav  tbv  e'va 
ßga^iovu  xtgoadsousvmv  äcpvco  rdg  nirvg  pcpisi' 
bioTtSQ  Tcov  Gcügcctcov  8icc  Tiiv  ßiav  ccTtoancogP 
vcov  avvhßaivt  rovg  äTvxovrTag  gsrd  gsyalyg 
TLgmgiag  rslivrav.  Damit  im  ganzen  über- 
einstimmend Pausan.  2,  1,  4:  s-naziga  räv 
niTvcor  rbv  dtd'ti’Ta  in  avrij  sllns  %al  rov 
dsagov  . . . djKpoTigcoitsv  in  iGrig  ßiagoyivov 
disGn&To  b ösSagivog.  Dieser  erwähnt  auch 
einen  vorausgehenden  Kampf  des  Unholds  mit 
den  Wanderern,  und  daß  er  auf  die  gleiche 
Weise  von  Theseus  bestraft  worden  sei.  Dem 
Bericht  bei  Diodor  und  Pausanius  kommt  am 
nächsten  Ovid  Alet.  7,  440  fi'.  occidit  Ule  Sinis, 
magnis  male  viribus  ustis,  giii  potcrat  curvare 
trabes  et  agebat  ab  alto  ad  terram  late 
sparsuras  corpora  piniis.  Während  bei 
Jbiodor,  Pausanias,  Ovid  die  Fichten  ausdrück- 
lich genannt  werden,  gibt  das  Scholion  zu 
Pindar  Hypoth.  Isthm.  nur  Bäume  an  (vgl. 
oben  Sp.  922  Z.  59);  darunter  sind  Fichten 
zu  verstehen,  wie  der  Beiname  des  Sinis  Thxvo- 
•xugnxiqg  beweist.  Properz  3,  22,  37  f.  (vgl. 
Rothstein  z.  St.)  kennt  den  Frevel  in  derselben 
Gestalt,  wie  Diodor  und  Pausanias-,  Ovid  Her. 
2,  70  führt  nur  den  Namen  Sinis  an;  ebenso 
sagt  Seneca  Here.  Oet.  1393:  surgnt  hinc  illinc 
nemus  artnsque  nostros  durus  imniittat  Sinis: 
spar  SU  s silebo.  Phaedr.  1169:  membra  quis 
saevus  Sinis  . . . sparsit?  Die  barbarische 
Grausamkeit  dieser  Tötung  hat  nach  Vopiscus 
vita  Aurel iani  7,  4 Kaiser  Aurelian  nachge- 
ahmt: militem,  qui  adulterium  cum  hospitis 
uxorc  commiserat,  ita  punivit,  ut  duaruni 
arborum  capjita  inflecteret,  ad  pedes  militis 
deligaret  easdemque  subito  dimitteret,  ut  scissus 
Ule  utrimque  penderet-,  quae  res  ingentem  timorem  ' 
Omnibus  fecit. 

B.  Eine  andere  Art  der  Tötung  erzählen 
folgende  Berichte:  1.  Hygin  fab.  38  (S.  68 
Ausg.  Schmidt):  {Theseus  occidit)  Pityocamptem, 

Epitheton  des  Poseidon  wäre,  würden  eich  die  wider- 
sprechenden Angaben  vereinigen. 

**)  rioP.vTTt'jfiovo^  hat  Dindor/  in  den  Text  des  Scholions 
aufgenommen,  er  bemerkt  aber:  „legebatur  /7/j/uovo;*\ 


qui  iter  gradientes  cogebat,  ut  secum  arborem 
pinum  ad  terram  flecterent.  quam  qui  {=  quam 
si  quis)  cum  eo  prenderat,  Ule  eam*)  viribus 
missam  faciebat:  ita  ad  terram  graviter  elidebatur 
et  peribat.  Voraussetzung  bei  dieser  Sagen- 
wendung ist,  daß  Sinis  bei  seinen  riesigen 
Körperkräften  {Ov.  Met.  7,  440)  den  Wanderer 
zwang,  zugleich  mit  ihm  eine  Fichte  bis  zur 
Erde  herabzubeugen.  Seine  Heimtücke  be- 
stand darin,  daß  er  die  niedergebeugte  plötz- 
lich losließ.  Der  mit  dem  ganzen  Oberkörper 
über  die  uiederzuhaltende  Gebeugte  wurde  von 
dem  zurückschnellenden  Baume  in  die  Höhe 
gerissen  und  kam  durch  den  Fall  aus  der 
Höhe  um. 

2.  Diese  Anschauung  liegt  auch  dem  Scholion 
zu  Lucians  lupp.  Tragoed.  21  zugrunde  (vgl. 
Ausg.  von  Jacobitz  II,  488,  15):  niTvoKccgnzyg 
äs  xal  ovxog  XyGtrjg  cbv  ^xagnrs  nLxvv  xal 
fjvdyxa^s  rovg  nagiovrag  xgccxslv  (erg.  rrjg 
nitvog),  ol  äs  usxsagi^ögsvot.  dnmXXvvTo  V.**) 
Sarnow  a.  a.O.  sieht  in  der  Angabe  des  Scholions 
eine  besondere  Sagenwendung:  „die  Wanderer 
müssen  eine  Fichte  halten.“  Ich  glaube,  der 
Scholiast  schließt  sich  der  Darstellung  Hygins 

an,  nur  ist  Hygin  ausführlicher,  der  Scholiast 
(oder  seine  Vorlage)  kürzer. 

3.  Nahe  kommt  die  Fassung  der  Sage  bei 
Apollodor  3,  218  {Wagn.):  rjväyxa^s  xovg  nagiov- 
zag  nizvg  xdgnx ovz ag  dvixsGQ'ai,'  ol  äs 
ätd  zfjv  aGd'svsiccv  ov'A  fjävvavxo  xdgnx Siv 
xal  vnb  z&v  äsvägojv  uvaggLnxovgsvoi  nav- 
coXs'S'gojg  ccnmllvvxo.  zovzm  xü  rgöna  xal  0r]Gsvg 
Eiviv  änsxtSLvsv.  Die  Stelle  läßt  sich  nur  so 
übersetzen:  „er  zwang  die  Wanderer  geduldig 
(ruhig,  andauernd)  Fichten  niederzubeugen.“ 
Hier  fehlt  die  in  den  bereits  angeführten 
Stellen  immer  wiederkehrende  Angabe,  daß 
Sinis  selbst  beim  Herabziehen  der  Fichten 
beteiligt  war;  darauf  aber  kommt  es  wesent- 
lich an.  Deshalb  sagt  Heyne  (Ausg.  von  1803 
S.  348)  zur  Stelle:  sequentia  obscura,  ex  inter- 
polatione  et  corruptela  arbitror.  Er  will  mit 
Zuhilfenahme  von  Hygin  fab.  38  schreiben: 
Tjväyxa^s  xovg  nagiovxag  nixvg  xagnxeov 
üvsxsG^ai.  (sc.  ccvxäv),  sustinere  eas,  ut  erant 
inflexae.  ol  äs  ...  ovx  yävvavxo***)  xal  . . . 
uncallvvxo.  Sarnow  a.  a.  0.  sieht  in  Apollodors 
Angabe  eine  neue  Sagenwendung:  „Die  Wan- 
derer müssen  mit  Sinis  mehrere  Fichten  herab- 
beugen.“ Indessen  ist  bei  Apollodor  von  der 
Teilnahme  des  Wüterichs  am  Herabbeugen  gar 
nicht  die  Rede.  Der  Plural  nLxvg  ist  nach  be- 

*)  Für  nie  eani  wollte  Unger  schreiben  iniquairiy 
jedenfalls  ist  die  Stelle  nicht  in  Ordnung.  Schmidt  a.  a.  O. 
pag.  XVII  nimmt  an,  Hygin  habe  in  den  Fabeln  37 — 44 
den  Inhalt  einer  Theseis  wiedergegeben. 

**)  Lucian  lupp.  Trag.  21:  bi  yovv  pij  6 aV 

TQotUjvog  Btg  ’lA&tjrag  iwv  oöov  TtäQBQyov  toug 

y. cc/.ovQyovg.,  oaov  iitl  aoi  xal  tg  ag  TtQovoia  ov6bv  av 

h'toixpöivtag  Lgv  taXg  t(bv  TTaQoSoiTtOQOVvtcov 
otpayatg  tov  ^xBiQwva  xal  tuv  IJ  itvoxa/u  Tttgv  xal 
Keoxuora  xal  tovg  aX^ovg.  Bei  Lucian  immer  Pityokamptes, 
nicht  Sinis. 

♦++)  y,apnTBiv  hinter  gövvavto  hat  auch  Hercher  ge- 
strichen. Eie  Handschriften  Apollodors  brechen  an  dieser 
Stelle  ab;  dem  Sinn  nach  hat  Heyne.,  glaube  ich,  die  Stelle 
richtig  erklärt,  ob  er  den  richtigen  Wortlaut  wiederher- 
gestellt hat,  ist  eine  andre  Frage. 
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kanntem  Sprachgebrauch  so  zu  erklären,  daß 
jeder  der  Wanderer  — von  Ttccgiövzsg  ist  die 
Rede  — einen  ihm  von  Sinis  angewiesenen 
Baum  niederzubeugen  hat. 

Bei  der  Musterung  der  unter  B angeführten 
Berichte  stellt  sich  heraus,  daß  der  verhältnis- 
mäßig früheste,  der  Hygins,  der  verständlichste 
ist;  er  wird  auch  von  den  erhaltenen  Bild- 
werken bestätigt.  Die  späteren,  Apollodor  u. 
Scholion  z.  Lucian,  sind  unklar  und  unvoll- 
ständig. Das  erklärt  sich  daraus,  daß  Hygin 
wohl  die  verhältnismäßig  beste  Vorlage  hatte. 
Plutarch  TItes.  8 drückt  sich  sehr  unbestimmt 
aus:  iv  d’  ’la&yä  HLviv  zbv  nizvoY.dynzr]v, 
m ZQÖna  noXlovg  avr/gsi,  zovzco  äiicp&si- 
Q£v  avzög,  ov  ytfisXszrjxdig  ovd’  si&iayevog, 
iTtiABi^ccg  Sh  zrjv  dgszrjp  ozi  zfjg  zi-^vrig  nsgi- 
sazi  Kcd  ysXizyg  ccTtäorig.  0.  Gruppe,  Gr.  M. 
u.  R.  598  denkt  wohl  an  diese  Stelle,  wenn 
er  sagt:  Sinis  pflegte  die  Wanderer  durch  einen 
Kunstgriff  zu  töten,  der  nach  Gruppes  Mei- 
nung an  ein  „verschollenes  Ritual  im  Fichten- 
hain des  Poseidon“  anknüpft  (?).  Die  Sage 
weiß  nichts  von  einem  Kunstgriff,  wohl  aber 
von  der  ungewöhnlichen  Stärke  des  Poseidon- 
sohnes, die  von  einem  noch  stärkeren  Poseidon- 
sohne überwunden  wird.  Wie  man  sich  den 
Vorgang  des  Fichtenbeugens  vorzustellen  hat, 
ist  ersichtlich  aus  der  glänzenden  Darstellung, 
die  davon  Euripides  Bakcli.  1063—1069  gibt; 
es  ist  das  Werk  übermenschlicher,  übernatür- 
licher Kraft,  beruht  aber  nicht  auf  einem  Kunst- 
griff. Vielleicht  wetteiferte  in  dieser  Darstellung 
Euripides  mit  einem  älteren  Vorgänger. 

In  auffallender  Weise  weicht  Ovid  Ibis 
403 — 412  von  Met.  7,  433 — 447  ab.  In  den 
Metamorphosen  feiern  die  Athener  die 
Heldentaten  des  Theseus  in  einem  Lobliede, 
das  die  einzelnen  Taten  nicht  in  der  gewöhn- 
lichen Reihenfolge,  aber  vollständig  aufzählt; 
Sinis  ist  genannt,  sein  Beiname  TIizvöxä.y,nzr\g 
(schon  um  des  Verses  willen)  umschrieben. 
Ibis  a.  a.  0.  wünscht  Ovid  seinem  Feinde  an, 
daß  er  untergehe,  wie  die  von  Theseus  um- 
gebrachten Unholde  Periphetes,  Sinis,  Skiron, 
Prokrustes  (?) , Pityokamptes,  Kerkyon.  Es  wird 
also  an  dieser  Stelle  Pityokamptes  von  Sinis 
unterschieden  *),  während  dieser  wie  Met.  7,440  f., 
so  auch  an  den  schon  oben  angeführten  Stellen 
Eiod.  4,  59,  Rlut.  Thes.  8,  Apollod.  3,  218, 
Pausan.  2,  1,  4,  Schol.  zu  Eurip.  Hippol.  977 
mit  Sinis  ausdrücklich  gleichgesetzt  wird.  Auf- 
fällig ist  diese  Verschiedenheit  der  Auffassung 
bei  einem  und  demselben  Dichter;  indessen 
die  Metamorphosen  sind  in  Rom  vor  der  Ver- 
bannung gedichtet,  Ibis  in  Tomi  nach  der  Ver- 
bannung etwa  zwischen  7 und  12  nach  Chr. 
Vielleicht  ist  das  schwer  verständliche  Gedicht 
des  Kallimachos  an  dieser  Stelle  vom  Dichter 
nicht  richtig  verstanden  worden;  Iltzvbxägnzpg 
mußte  auch  von  Kallimachos  in  seiner  Elegie 
umschrieben  werden. 

Diese  Räubergeschichte  war  an  eine 

*)  Denselben  Unterschied  macht  Eustathios  zur  Ilias 
158,  20  Lei  iatoQlat  d^?.ovai  rts^jiadovaai  yxu  avtov  (= 

erg.  ?.t]ott)v)  y.aHa  yal  tov  y.al  tov  Tlixvo- 

y.ä(.mtiiv  y,cct  tov  Kity.ov  y.ai  tov  jiijivv  IdrtaXov  yal  tovg 
toiovtoug. 
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bestimmte  Stelle  des  Isthmos  geknüpft,  die  an 
seinem  südlichen  Eingänge  lag,  vgl.  Paus.  2, 
1,  4 inl  zov  ’la&yov  zyg  dgxyg  (von  Troizen 
aus  gerechnet)  und  zwar  in  der  Nähe  des 
engen  Strandpasses  von  Kenchreae,  vgl.  E. 
Curtius,  Peloponnesos  1,  12.  Auch  jetzt  noch 
haben  die  Reisenden  den  Ort  wieder  zu  finden 
geglaubt,  wie  Roß,  Königsreisen  1,  235:  „noch 
grünen  hier  dieselben  Fichten,  an  welche 
Theseus  den  Räuber  Sinis  band“.  E.  Curtius, 
Peloponn.  2,  542  f.  (vgl.  595)  spricht  von  einem 
dichten  und  wohlgehegten  Pinienhain,  der  (im 
Altertum)  mit  dem  Poseidonion  zu  einem  land- 
schaftlichen Ganzen  verbunden  war ; nach  seinem 
Zeugnis  wuchsen  aber  im  vorigen  Jahrh.  dort 
nur  verkrüppelte  Strandkiefern,  doch  kommen 
diese  bei  geschütztem  Standort  in  hundert  Fuß 
hohen  Stämmen  vor.*)  Zu  Pausanias'  Zeit  (2, 
1,  7)  gab  es  in  dem  heiligen  Bezirk  des  Gottes 
Tuzviov  ShvSgcc  . . . utcpvzBvgivci  inl  azolxov,  zd 
TCoXXd  ig  bv&v  avzcbv  dvrixovza , Fichten  in 
Reihen  gepflanzt,  die  meisten  von  ihnen  gerad- 
auf  gewachsen;  vgl.  E.  Curtius  a.  a.  0.  595. 
Unsere  Sage  setzt  solche  schlanke,  hoch- 
gewachsene Bäume  voraus,  zugleich  aber,  daß 
damals  das  Land  noch  wild  und  unbewohnt  war. 
Indessen  selbst  in  der  Ortsangabe  herrscht  nicht 
völlige  Übereinstimmung.  Denn  Strabo  9,  391 
denkt  sich  den  Sinis  nicht  am  südlichen  Ein- 
gang des  Isthmos,  sondern  auf  den  Skironischen 
Klippen  hausend,  und  darin  scheint  Properz  3, 
22,  37  mit  Strabo  übereinzustimmen;  vgl.  die 
Ausg.  von  Rothstein  z.  St.  u.  zu  3,  16,  12.**) 

Sinis  trägt  den  Beinamen  ÜLzvoxaguzrig 

(u  u w ),  wie  Periphetes  den  Beinamen  Kogvvij- 

zrjg  (wu ),  wie  jener  Polypemon  oder  Da- 

mastes der  Epitome  Apollodors  1 , 4 sonst 
Ilgoxgovazrig  (y  _ _)  heißt  Die  Gleichartigkeit 
der  Bildung  dieser  Beinamen  liegt  auf  der 
Hand;  während  sich  die  übrigen  leicht  in  das 
Metrum  des  Hexameters,  also  eines  epischen 
Gedichts,  einfügen***),  stammt  Ilizvoxccynzyg 
wohl  aus  einem  Hyporchema  oder  Dithyrambos 
oder  dem  Chorliede  einer  Tragödie  oder  eines 
Satyrdramas.  Zu  beachten  ist,  daß  bei  Ovid 
Met.  7,  430 — 50  die  Athener,  den  Tag  der 
Rettung  des  Theseus  festlich  begehend,  seine 
Taten  in  einem  Liede  besingen.  Ein  Preislied 
auf  Th.  ist  auch  das  oben  angeführte  Gedicht 
des  Bakchylides,  der  sich  wohl  mit  diesem  an 
ältere  Vorbilder  angeschlossen  hat. 

Theseus  wurde  wegen  der  Tötung  des  Sinis, 
mit  dem  er  seiner  Abkunft  nach  verwandt 
war  {za  ngbg  IlizQ'hag  GvyyBvif),  am  Kephissos 
von  den  Nachkommen  des  attischen  Heros 
Phytalos  am  Altar  des  Zeus  Meilichios  ent- 
sühnt {xaQ-agGiav  hrv^B)  und  gastlich  aufge- 

*)  Curtius^  Peloponnesos  (1851)  1,11:  nur  in  den  Schluch- 
ten hat  sich  Erdreich  erhalten , aus  denen  sich  hier  und 
da  Piniengruppen  erheben,  dünne  Reste  alter  Bewaldung. 

**)  Vielleicht  haben  die  römischen  Dichter  der  Kaiser- 
zeit aus  einem  mytholog.  Handbuch  ihre  Kenntnisse  ge- 
schöpft, das  in  dieser  Sage  undeutlich  war;  so  redet  auch 
Statius  Theb.  12,  576  den  Theseus  an:  Kon  trucibus  monstris 
Sinin  infanduwque  dedisti  Cercyona?  Der  Ausdruck  trifft 
weder  auf  Sinis  noch  auf  Kerkyon  zu,  wohl  aber  auf  Skiron. 

***)  Diphilos  6 tijv  (dijcnflda  Tton'joa^  wird  genannt  vom 
Scholiastcn  zu  Pindars  Olymp.  Od.  X (XI),  83  p.  253  Boeckhy 
vgl,  Aristot.  Poet.  8.  Plut.  Thes.  28. 
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nommen  Hut.  Ihes.  12,  Paus.  1,  37,  4 (vgl. 
Phytalos,  Phytaliden,  Phytalmios),  wofür  später 
der  Held  den  Phytaliden  die  Besorgung  des  Opfers 
bei  den  üschophorien  als  Ehrenamt  übertrug: 
Plut.  Thes.  23,  1.  3;  vgl.  unten  Theseus  § 8. 

Durch  Periguue,  seine  Tochter,  [ysylazt] 
xai  yiaXXiaTT]  heißt  sie  bei  Plntarch)  war  Sinis 
auch  mit  den  Sagen  eines  anderen  attischen 
Geschlechtes  verbunden.  Über  das  Verhältnis 
des  Theseus  zur  Perigun  e vgl.  Plut.  Thes.  8 
(Bd.  2 Sp.  297  unter  loxos).  Während  an  dieser 
Stelle  der  Bericht  Plutarchs  für  Theseus  günstig 
lautet,  heißt  es  später  Kap.  23:  sial  yivtoi 
XöyoL  ztsqI  yd/icov  ©rjß^ias  irsgoi  . . . oHa 
ccgyas  avyvcoyovag  oHs  svTvxaig  raXevTccg  !o%ovzag. 
xtti  yuQ  . . Hiviv  unoy.zalvccg  KaQKvovoc 

GvyyavH&at  ßla  zatg  O'vyazQdaiv  avzüv. 
Nach  Athenaeus  13,  557  a erzählte  Istros  im 
14.  Buche  zäv  Azzikojv  (um  200  v.  Chr., 
Schüler  des  Kallimachos),  aus  sinnlicher  Liebe 
(f|  ^Q(ozog)  seien  Gattinnen  des  Helden  ge- 
worden (neben  Ariadne  und  Hippolyte)  die 
Töchter  des  Kerkyon  und  Sinis.  Der  Sohn  der 
Perigune  und  des  Theseus  war  Melanippos 
(vgl.  Bd.  3 Sp.  2580  Z.  20  tf.),  der  in  Athen  ein 
Heroon  besaß  und  zwar  nach  Kleidemos  im 
Demos  Melite,  vgl.  Harpohr.  unter  MaXavin- 
Ttsiov.  Der  Sohn  des  Melanippos,  I o x o s , führte 
eine  athenische  Kolonie  nach  Karien  (vgl. 
Bd.  2 Sp.  297),  „der  Ahnherr  der  karischen 
loxiden“.  Da  Plutarch  das  Gelübde,  das  die 
bedrohte  Perigune  in  ihrem  Versteck  zu  den 
sie  verbei'genden  Gebüscheu  von  Pimperneilen 
und  Spargel  ausgesprochen  hat,  ausdrücklich 
mit  der  Sitte  der  karischen  loxiden  zu- 
sammenbringt, diese  Pflanzen  nicht  zu  ver- 
brennen, sondern  heilig  zu  halten  (u&sv  ’lca^i- 
öcug  ■neu  Talgiai  ndzQiov  %aziazn]  jj.yzs  äxav&av 
ccacpuQdyov  (irjzs  azotßyv  xaiaiv  cü.Xcc  cißaG&aL 
xal  zifi&v),  so  liegt  hier  eine  Sage  vor,  die 
mit  der  Sage  der  Phytaliden  Ähnlichkeit  hat. 
Bei  diesen  wurde  der  Feigenbaum  heilig  ge- 
halten (vgl.  Toepffer,  Ait.  Geneal.  S.  248),  bei 
jenen  die  Pimperneile  {Gzoißrj)  und  der  Spargel 
(&Gcp(XQayog) , Pflanzen,  die  wegen  ihrer  Heil- 
kraft und  wegen  ihrer  Eßbarkeit  im  Altertum 
bekannt  waren,  vgl.  Theophr.  Hist,  plant.  1, 
10,  4.  0,  1,  3.  4,  1.  Hioskorides.,  de  mat.  med. 
ed.  WeVmann  4,  12.  Plm.  N.  H.  19,  54.  145. 
21,  91.  22,  28.  — Weidmann,  Istros  S.  42  hält 
die  Perigunesage  für  eine  alexandrinische 
Erfindung,  vielleicht  des  Kallimachos;  da- 
gegen O.  Wulfl,  Zur  Theseussage  191  Anm.  146: 
„Die  Ableitung  attischer  Geschlechter  von  Sinis 
durch  Perigune  darf  man  nicht  für  allzu  jung 
halten.“*) 

Als  eine  Totenfeier  für  Sinis  soll  Theseus 
die  isthmischen  Spiele  gestiftet  haben. 
Dies  bezeugt  das  Marmor  Pariuni  (Ausg.  F. 
Jaeohy  1904  S.  9 Z.  36):  (@rjaavg)  zur  z&v 
lG&(uav  uy&va  iO’gxa  2Lvi.v  dnoxzaivag.  Da 
diese  Chronik  im  Jahre  264/.1  v.  Chr.  verfaßt 
ist,  haben  wir  damit  einen  Beleg  für  die  Sage 
aus  der  ersten  Hälfte  des  3.  vorchristl.  Jahr- 

*)  Die  irrtamllche  Angabe,  daß  auch  Alkyone  eine 
Tochter  des  Sinis  sei  (anstatt  des  Skiron),  hat  0. 
Gruppe,  Gr.  M.  u.  R.  in  den  Nachträgen  zu  S.  599g,  u.  S.  817., 
berichtigt. 
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hunderts.  Bestätigt  wird  die  Angabe  durch 
d.  Schol.  zu  Pindars  Isthm.  Hypothesis-,  zbv 
z&v  iGd-glcov  ay&vu  oi  gav  inl  Hividi  zä 
IlQOKQOvGzr)*)  Sia&alvcd  cpaGi  zbv  ©riGicc  dev- 
aXovza  avzov,  ozanaQ  xal  zovg  äXXovg  &g  cprjGi 
HocpoxXfjg  Xtyoiv  tcsqI  avzov-  bg  zzagaxziav  j 
Gzalyrnv  ävrjgagcoGa  xvcoSdXcov  bd'ov.  Plutarch 
Thes.  25,  4f.  kennt  drei  Überlieferungen.  Nach 
der  einen  hat  Theseus  mit  Herakles  wetteifernd 
die  isthm.  Spiele  zu  Ehren  Poseidons  gestiftet, 
wie  jener  die  olympischen  zu  Ehren  des  Zeus, 
nach  der  andern  tat  er  es  zu  Ehren  des  von 
ihm  getöteten  Skiron,  nach  der  dritten  zu 
Ehren  des  Sinis:  ol  äa  2dLviv  ov  Uxaigcova 
(pvogd^ovGi)  xal  zbv  dyüva  zaQ-fjvai  ö'id  zovzov 
VTtb  ©TjGdeog,  ov  öl  HaTvov.  Man  wird  wohl 
nicht  fehlgehen,  wenn  man  annimmt,  daß  ein 
attisches  Geschlecht,  in  dessen  Überlieferung 
Sinis  und  Theseus  eine  Rolle  spielten,  an  dieser 
Sage  Anteil  hatte.  Für  das  Alter  der  Sage 
spricht  der  Umstand,  daß  die  Athener  sich 
auf  eine  Bestimmung  des  Theseus  als  des 
Stifters  der  Spiele  beriefen , nach  der  die 
athenischen  Festgesandten  den  Vorsitz 
bei  den  Spielen  hatten:  boov  dv  zönov  snLGy^rj 
xazanazuGQ-iv  zb  zyg  d-aagldog  va&g  IgzLov  nach 
dem  Zeugnis  des  Hellanikos  und  des  An- 
dren aus  Halikarnaß.  Plut.  Thes.  2b,  5.**)  Auch 
Jaeohy  a.  a.  0.  S.  87  sieht  hierin  spezifisch 
attische  Tradition;  ich  kann  keinen  Beleg  für 
die  Vermutung  0.  Gnippes  {Gr.  M.  u.  B.  1,  591 
mit  Anm.  3)  finden,  wonach  die  Dichter  am 
Hofe  der  Kypseliden  den  in  die  Geschichte 
Korinths  bereits  verwobenen  Theseus  als  Helden 
gefeiert,  die  Besiegung  des  Sinis  besungen  und 
den  Theseus  mit  in  die  Gründungslegende  der 
Isthmien  verwoben  hätten. 

Aus  der  Zahl  der  Bildwerke,  die  die 
ad-Xa  des  Theseus  behandeln,  kommen  hier 
nur  die  Bildwerke  zur  Sinissage  in  Betracht. 
Die  Literatur  gibt  Hofer  an  unter  Periphetes 
nr.  5,  Bd.  3 Sp.  1973  Z.  9 ff.  Weggelassen  ist 
dort  der  wichtige  Aufsatz  von  Otto  Jahn,  Arcli. 
Ztg.  23  (1865)  21 — 31.  Die  hierher  gehören- 
den Vasenbilder  sind  zuletzt  aufgezählt  und 
behandelt  von  Wulff,  Die  Theseussage  S.  45  ff. 
("nach  Milani  im  Museo  ital.  3,  235  f.)  und  von 
Sarnow,  Die  cgkl.  Darstellungen  aus  d.  Theseus- 
sage S.  3 — 6,  31 — 39;  Beinach,  B.epertoire  des 
vases  peints  grecs  et  etrusques  Tom.  1 (1899) 
313,  4.  396,  i 4.  528.  529  Tom.  2 (1900)  81, 
7.  8.  9.  118.  280.  Ich  schließe  mich  im  folgen- 
den an  den  obengenannten  Aufsatz  0.  Jahns 
au,  da  er  die  beste  Übersicht  über  den  Inhalt 
der  Vasenbilder  gibt. 

Mehrere  dieser  zeigen  den  erstenEmpfang 
des  Theseus,  vgl.  a.  a.  0.  Sp.  27.  Bild  eines 
Bechers  der  lierl.  Samml.  (nr.  2580):  Sinis 
(Z I N I Z)  sitzt  unter  einem  Baum  auf  einem 

*)  Ziö  IlQO-XQoiintt]  halte  ich  an  dieser  Stelle  für  eine 
Verwechselung  mit  rh.zuoy.&ftTtr^,  wie  auch  die  gleiche 
Verwechselung  dem  Sc/ioliasten . zu  Eurip.  Hippol.  977 
(fiindorf  1,  174)  begegnet  ist. 

**)  Jacoby,  Harm.  Par.  S.  86.  87  wendet  sich  gegen 
Wellmann,  De  Istro  Callimachio  61.  62  Anm.,  der  annimmt, 
nach  Plut.  Thes.  25  habe  Hellanikos  behauptet,  um  des 
Skiron,  Andren  um  des  Sinis  willen  seien  die  Isthmien 
Ton  Theseus  gestiftet  worden ; vgl.  auch  Rieh.  Wagner, 
Epitoma  Vatic.  S.  121  Anm.  3. 
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Steinsitz,  nackt,  die  Beine  übereinander  ge- 
schlagen, mit  der  L.  eine  Keule  aufstützend, 
den  rechten  Ellenbogen  auf  den  Schenkel  ge- 
stemmt, die  Hand  unters  Kinn  gelegt,  nicht 
durch  ungewöhnliche  Größe,  sondern  durch 
das  lange  Haupt-  und  Barthaar  und  durch  die 
stark  hervortretende  Nase  als  wilder  Mann 
erscheinend;  sein  Blick  ist  forschend  aufTheseus 
gerichtet.  Dieser  (0EIEYI)  steht  auf  der 


des  S.  zuhörend.  Hinter  diesem  steht  ein 
bärtiger  Mann  in  langem  Gewände,  in  der  L. 
ein  Zepter,  der  das  Aussehen  eines  Kampf- 
richters hat.*)  Hierzu  stellt  sich  die  hochhenke- 
lige  Münchner  Schale  des  älteren  schönen 
Stils  (301),  abgeb.  Taf.  195  dei  Arch.  Ztg.  1865 
u.  unter  Theseus  § 59  Fig.  ]4.  Der  nur  mit 
Chlamys  bekleidete  Th.  springt  behend  die 
kleine  Erhöhung  zur  Fichte  hinan,  den  r.  Fuß 


Rückseite  des  Bechers  mit  breitkrämpigem  lo  fest  aufgesetzt,  den  mit  beiden  Händen  ge- 

Petasos  auf  dem  Kopfe,  die  Chlamys  umge-  packten  Zweig  der  Fichte  kräftig  herabziehend, 

hängt,  unter  der  er  den  1.  Arm  in  die  Seite  das  Gesicht  dem  S.  zugekehrt.  Dieser,  ein 

stemmt,  in  ruhiger  Haltung,  zwei  Stäbe  oder  nackter  Mann  von  kräftigem  Wuchs  mit  langem 

Lanzen  in  der  vorgestreckten  R.  aufstützend,  Haupt-  und  Barthaar,  durch  Satyrohren  ge- 


aufmerksam  auf  S. 
hinsehend.  Damit 
stimmt  überein  das 
Bild  einer  Nolan. 
Amphora  {Schulz, 
Bullet.  1842,  p.  13f., 
Harrow- School  Mu- 
seum nr.62),  nur  sind 
S.  und  Th.  einander 
auf  der  Vorderseite 
gegenübergestellt, 
auf  der  Rückseite 
steht  eine  Frau  mit 
Zepter.*)  Sehr  ähn- 
lich ist  die  Darstel- 
lung einer  Amphora 
{Krause,  Die  Pythien, 
Nemeen  u.  Isthmien 
Taf.  3,  19  nach  einer 
Zeichnung  im  ar- 
chäolog.  Appar.  des 
Berl.  Mus.) : Sinis 

unter  einem  Baum 
auf  einem  Stein  sit- 
zend hat  beide  Hände 
um  das  erhobene 


rechte  Knie  geschlagen;  er  hat 
keine  Keule.  Theseus  mit  ge- 
kreuzten Beinen  vor  ihm,  der 
Petasos  hängt  im  Nacken,  die 
zurückgeschlagene  Chlamys  läßt 
den  in  die  Seite  gestemmten 
Arm  sehen:  in  der  erhobenen 
L.  stützt  er  den  Speer  auf.  Den 


kennzeichnet,  hält  in 
der  gesenkter!  Hand 
die  Keule.  Im  Begriff 
fortzugehen  wendet 
er  sich  nach  Th.  um, 
diesem  die  erhobene 
R.  entgegenhaltend, 
wie  warnend  oder 
drohend,  als  ob  die 
Aufgabe  nicht  zu 
unterschätzen  sei. 
Dies  bestätigt  die 
Miene  eines  besorgt 
zuschauenden  Man- 
nes mit  Petasos  und 
Chlamys,  unter  der 
ein  Scbweid:  hervor- 
sieht; in  der  vorge- 
streckten R.  stützt 
er  zwei  Lanzen  auf. 
Auf  ihn  folgt  ein 
Jüngling  von  dümm- 
lichem Aussehen,  der 
seinen  Hut  mit  der 
R.  in  die  Höhe  hält 


und  im  Gegensatz  zu 
dem  ernsten  Manne  mit  einfäl- 
tigem Lächeln  zuschaut,  als  habe 
er  die  Zuversicht,  daß  Th.  die 
Sache  schon  machen  werde.**)  So 
Die  Schale  des  Duris  (Brit.  Mus.  824)  Erkläruilg  OMahnS  a.  0. 
(nach  Baumeistery  Denkmäler  d.  klass.  ^P-  Z/llV  IfieSeUS^ 

Altertums  3,  1788,  nr.  1873).  Sage  (1892)  S.  86  gibt  folgende 
Deutung;  Sinis,  der  zugleich  mit 
Kopf  etwas  vorgebeugt  hört  er  aufmerksam  Th.  den  Baum  gehalten  hatte,  hat  losgelassen 
dem  Sinis  zu.  50  und  ist  zur  Seite  geeilt  in  Erwartung  der  ge- 

Die  Aufforderung  zum  Herabbeugen  der  wohnten  Wirkung;  aber  der  Jüngling  ruft  ihm 


Fichte  stellt  dar  das  Vasenbild  bei  Millin, 
peint.  de  vas.  1,  34;  Gal.  myth.  129,  483;  In- 
ghirami  vasi  fitt.  1,  49;  Krause  a.  a.  0.  Taf  3, 
18:  der  bärtige,  nackte  S.  steht  neben  der 
Fichte,  einen  Fichtenkranz  um  den  Kopf,  mit 
der  L.  hat  er  einen  Zweig  gepackt,  mit  der 
R.  weist  er  auf  die  Erde  hinab.  Ihm  gegen- 
über Th.  in  der  Chlamys  mit  fichtenbekränztem 


nach,  ob  er  es  recht  mache,  und  gibt  ihm  so, 
da  er  allein  den  Baum  weiter  zur  Erde  hinab- 
beugt, seine  Überlegenheit  zu  erkennen.  Er- 
staunt sieht  jener  den  Anschlag  mißlungen. 
Hierher  zieht  Wulff  a.  a.  0.  S.  87  auch  eines 
der  Reliefs  von  Gjölbaschi  {Benndorf  u. Nie- 
mann, Das  Heroon  v.  Gj.-Trysa,  Tf  19,  14), 
auf  dem  der  Baum  von  Th.  allein  herabgebeugt 


Petasos,  in  der  L.  hält  er  außer  dem  Schwert  eo  wird.***)  Wulffs  Erklärung  läßt  sich  nach 
zwei  Lanzen,  mit  der  R.  einen  andern  Zweig 
der  Fichte  fassend,  aufmerksam  der  Anweisung 


*)  Schulzy  Bullet.  1842,  13  f.  deutete  diese  auf  die  Tochter 

des  Sinis;  vielleicht  stellt  das  Vasenbild  die  Szene  eines 
Dithyrambos  oder  Hyporchems  dar;  die  zeptertrageude 
Frau,  wie  auf  einem  andern  Vasenbild  der  zeptertragende 
Mann  sind  dann  die  Vertreter  des  attischen  Geschlechtes, 
welchem  an  dem  betr.  Feste  der  Vorsitz  zukam. 

Koscheb,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 


*)  0.  Jahn  a.  a.  0.  Sp.  28  vermutet  wegen  der  Be- 
kränzung  aller  Personen  und  wegen  ihrer  ruhigen  Haltung, 
es  handle  sich  um  die  Baretellung  eines  ordnungsmäßigen 
Wettkami)fes.  0.  Gruppe,,  Gr.  M.  u.  R.  598  denkt  an  ein 
verschollenes  Ritual  im  Fichtenhain  Poseidons. 

**)  Bas  Bild  könnte  die  Szene  eines  Satyrdramas 
wiodergeben;  es  trägt  die  Beischrift  J naie;  y.aXoq. 

***)  Wulf  bemerkt  dazu:  „Die  Szene  ist  dadurch  als 
Vorwurf  der  Großkunst  gesichert“;  ebd.  S.  87:  „auf  einem 
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meiner  Ansicht  mit  den  Darstellungen  der 
Rache  des  Theseus  nur  so  vereinbaren,  daß 
man  annimmt,  Th.  habe  darauf  durch  listigen 
oder  höhnischen  Zuruf  den  Sinis  wieder  in 
seine  Nähe  gelockt,  sei  dann  den  Baum  mit 
der  einen  Hand  festhaltend  plötzlich  zu  ihm 
hinabgesprungen,  habe  ihn  mit  der  andern 
niedergeschlagen,  dann  den  Niedergeschlagenen 
gepackt  und  zu  der  Fichte  gezogen. 

Die  Rache,  die  Th.  an  S.  nimmt,  ist  der 
Gegenstand  einer  größern  Zahl  von  Vasen- 
bildern. Hierher  gehört  die  Schale  des  älteren 
schönen  Stils  aus  Vulci,  früher  Basseggio,  im 
Brit.  Mus.  824*  (E.  53),  im  verkleinerten  Maßst. 
abgeb.  bei  Engehnami , JJilderatl.  z.  Ovids  M. 
Tat.  13,  84  u.  unter  Theseus  § 29  Fig.  5:  S. 
(rechts),  der  zu  entweichen  sucht,  setzt  den  1. 
Fuß  auf  den  Felshlock,  auf  dem  die  Fichte  steht, 
und  hält  sich  mit  der  erhobenen  L.  an  dem 
Baume  fest;  den  Kopf  gegen  Th.  (links)  ge- 
wendet streckt  er  den  r.  Arm  gegen  diesen 
vor,  der  ihn  mit  seiner  L.  an  der  Hand  gepackt 
hat,  um  ihn  an  sich  zu  ziehen,  während  er  mit 
der  R den  dünnen  oberen  Teil  des  Baums  herab- 
beugt, offenbar  um  den  Gegner  daran  zu  binden 
und  dann  emporsclmellen  zu  lassen.  Dasselbe 
zeigt  die  Schale  des  Duris  (Brit.  Mus.  824 
Gerhard,  Auserl.  Vasenh.  Bd.  3 Taf.  234,  ab- 
gehildet  bei  Baimeister,  iJeidm.  d kl.  Altert. 
Bd.  3 S.  1788  nr.  1873,  danach  hier  Sp.  929  bis 
930).  Sinis  kniet  auf  dem  r.  Knie,  das  1.  Bein 
weit  vorgestreckt,  die  Rechte  hält  sich  am 
Boden.  An  der  L.  wird  er  trotz  Sträubens  von 
Th.  zu  einer  größeren  Fichte,  geschleijpt,  von 
der  Th.  mit  der  L.  einen  dreigeteilten  Zweig 
herabbiegt  (vgl.  Gurlitt  a.  a.  Ü.  S.  51  f.  und 
besonders  die  unten  im  Artikel  Theseus  § 57 
Fig.  12b  abgebildete  Schale) ; hinter  S.  an  einer 
niedrigeren  Fichte  hängt  Hut  und  Gewand. 
Auf  dem  Krater  streng  schönen  Stils  Brit.  Mus. 
826  steht  dabei  ein  bärtiger  Mann  in  Chiton 
und  Chlamys,  den  Petasos  auf  den  Rücken 
geworfen,  mit  der  R.  auf  den  Speer  gestützt. 
.4uf  dem  Vasenbild  bei  Inghirami,  Vasi  fitt.  3, 
t.  288  springt  Th.,  der  Chlamys  und  Petasos 
trägt,  mit  gezücktem  Schwert  auf  S.  zu  und 
faßt  ihn  am  Kopf.  Dieser  streckt  widerstands- 
los, gnadeflehend  die  Rechte  gegen  ihn  aus. 
Sinis  ist  mit  Chlamys  bekleidet,  _ die  einen 
Fichtenkranz  als  Saum  zeigt.*)  Ähnlich  die 
Darstellung  einer  Vatikan.  Vase  {Winckelmnnn, 
mon.  ined.  98,  In(jhirami,Vasi  fitt.  2,  t.  111)**): 
Th.  greift  von  links  her  mit  gezücktem  Schwerte 
den  nackten,  unter  der  Fichte  aufs  Knie  ge- 
sunkenen S.  an,  der  den  Fichtenzweig  mit  der 
R.  noch  gefaßt  hält.  Ein  zweiter  Jüngling  in 
hohen  Stiefeln,  mit  Chlamys  und  Petasos  an- 
getan, dringt  von  der  andern  Seite  her  mit 
gelallter  Lanze  auf  S.  ein.  Zwar  herrscht  in 
der  literarischen  Überlieferung  die  Anschau- 
ung, daß  Th.  allein  die  äffla  vollbringt,  aber 
schon  bei  Bakchylides  a.  a.  0.  v.  40  werden 

andern  Fragment  (der  Reliefs  von  Giölbaschi)  hat  sich 
■wohl  zum  Teil  die  Gestalt  des  Käubers  ganz  getrennt 
erhalten.“ 

*)  0.  Jahn  a.  a.  O.  „man  würde  kaum  auf  Sinis  raten, 
wenn  er  nicht  neben  einem  Baum  stände“. 

**)  Vgl.  Wulff  a.  a.  O.  S.  88. 
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zwei  Begleiter  des  Th.  genannt  iSvo  ol  epürs 
goi'ovg  ouciQTSiv).*) 

Die  Szene  war  auch  auf  einer  der  Süd- 
metopen  des  sogen.  Theseions  in  Athen  dar- 
gestellt. vgl.  Sauer,  Das  sogen.  'Theseion  u.  sein 
plastischer  Schmuck  1899  S.  159,  Taf.  V Süd  2. 
Von  Th.  ist  auf  der  Metope  nichts  mehr  er- 
halten; die  Ortieresche  Zeichnung  zeigt  in  Um- 
rissen einen  nach  rechts  schreitenden  Mann 
in  dreiviertel  Vorderansicht,  der  den  Arm  nach 
unten  streckt.  Sinis  (leidlich  erhalten)  weicht 
nach  rechts  und  schmiegt  sich  an  einen  Fichten- 
stamm,  den  er  mit  der  erhobenen  L.  umklam- 
mert; sein  Kopf  gegen  die  Brust  gejireßt,  sein 
r.  Arm  geht  rechts  abwärts.  Mit  Hilfe  der 
Vasenbilder,  insbes.  der  Schale  des  Chach- 
rylion  {Alilani  Mus.  ital.  3,  Taf.  2,  S.  219  ff., 
abgeb.  bei  Jane  Harrison,  Mythol.  and  Alonim. 
pag.  CXII  und  unter  Theseus  § 59  Fig.  13, 
hier  S.  links,  Th.  r.  vom  Beschauer)  läßt  sich 
die  Darstellung  der  Metope  rekonstruieren. 
Theseus  will  den  S.  vom  Fichtenstamm  weg- 
ziehen, hält  dessen  r.  Arm  (am  Handgelenk)  mit 
seinem  r.  Arm  gepackt,  mit  der  erhobenen  L. 
beugt  er  den  Fichtenstamm  herunter.  ,, Beide 
zusammen  hatten  die  Fichte  niedergebogen, 
dann  ließ  sie  S.  plötzlich  los,  sah  aber  zu  seinem 
Schreck,  daß  der  Fremdling  mit  einer  Hand 
den  Zweig  herunter  hielt,  während  er  mit  der 
andern  und  mit  dem  Fuße  ihn  selbst  fest  hielt, 
um  ihn  von  dem  umklammerten  Stamm  weg- 
zuziehen und  ihn  auf  die  Luftreise  zu  schicken, 
die  er  seinen  Opfern  aufgezwungen  hatte*' 
(vgl.  Sauer  a.  a.  0.  S.  161).**) 

Sarnoiv,  Die  cykl.  Darstellungen  aus  der 
Theseussage  in  d.  antik.  Kunst  u.  ihre  Uterar. 
Quelle,  Lpzg.  1894,  kommt  (S.  73f.)  zu  dem 
Ergebnis,  daß  bereits  in  den  ersten  Jahrzehnten 
des  5.  Jahrh.  vor  Chr.  die  charakteristische  Form 
der  Sage,  die  unsere  literaiischen  Quellen  im 
allgem.  übereinstimmend  überliefern,  den 
Malern  dieser  Vasenbilder  bekannt  und  auch 
dem  athenischen  Volke  vertraut  gewesen  sei. 
Er  hält  es  für  möglich,  daß  die  Darstellung 
der  Schalen  in  letzter  Linie  auf  eine  gemein- 
same bildliche  Quelle,  etwa  auf  einen  Bilder- 
fries in  einem  der  Th  es  eia,  zurückgehe 
(S.  77)***),  und  daß  wiederum  eine  bestimmte 
literarische  Gestalt  dieser  Sagen  von  be- 
stimmendem Einfluß  auf  ihre  Bildung  durch 
die  Kunst  gewesen  sei  (S.  78);  vgl.  unter 
Theseus  § 60.  — Jane  Harrison  (Mythol.  and 
Alonuni.  of  uncient  Athens  1890  p.  CXVIlf.) 
sucht  den  Ursprung  dieser  Darstellungen  in 
mimischen  Tänzen,  in  denen  die  Taten 
des  Theseus  veranschaulicht  worden  seien,  mit 
Berufung  auf  Kenophon  Sympos.  7,  5.  9,  2 ff., 
Lucian.  de  saltat.  39.  40,  Athenaios  14,  629. 

*)  über  ein  älteres  röm.  Terrakottarelief,  das  Stark, 
Arch.  Ztg.  18  (1860)  125  nach  Campana,  Antiche  opere  in 
plastica  P.  III  (Rom  1857)  besprochen  hat,  vgl.  Hijfer,  Bd.  3 
Sp.  1978  Z.  18 — 26  unter  Periphetes.  • 

**)  a.  a.  O.  S.  225  spricht  Sauer  die  Vermutung  ans, 
die  Künstler  der  Metopen  seien  Ptolichos  und  Amphion 
um  01.  82  und  88  (etwa  um  130  v.  Chr.)  gewesen,  beide 
der  Schule  des  Kritios  angehörend. 

***)  Nach  Plut.  Thes.  35  gab  es  4 Theseia  in  Athen 
Ct*i}.6/ogo^  lotüQipev.  Vgl.  Wachsmuth,  Die  Stadt  Athen  i.  A. 
1,  335  Anm.*;  Judeich,  Topogr.  v.  Athen  (1905)  402.  375.  313. 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


933 


Sinis 


Sinoeis 


934 


Schon  oben  Sp.  926  Z.  43  ist  darauf  hinge- 
wiesen worden,  daß  Hyporcheme  oder  Dithy- 
ramben, mögen  sie  selbständig  an  bestimmten 
Festen  in  Athen  aufgeführt  worden  sein,  oder 
zu  einer  Tragödie  oder  einem  Satyrdrama  ge- 
hört haben,  möglicherweise  die  Quelle  der 
Darstellungen  gewesen  sind. 

Zur  Worterklärung.  Das  altertümliche 
Wort  beschäftigte  schon  die  Lexikographen. 
Hesychios  erklärt  aivsaO'cci*)'  iKxuovQysiv, 
ßldmELV  t)  ßldnrEad'ai.  aivsg  (?)•**)  aivig' 
■nX^nryg,  nKKOVQyog.  lyoryg.  Stiidas:  ovofia 
XrjGTov  ßlctmiKov.  Eustathios  z.  Ilias  1,  592 
(pag. '158,  20):  Eivig  Elvidog  vgxeqov  lyazyg 
u.  z.  II.  11,  481  (pag.  857,  47):  rö  8s  Givrr]v 
rjgsasv  'Ofirjga  oixstäGai  t(5  X^ovti  8iu  rb 
avTov  ßicaov,  a>  löyco  xcd  rivsg  avdgsg  ileyovro 
xaü'^  UfirjQOv  GLVTLsg,  äXXag  xhvöysvoi.  öfiola 
Se  rig  Ivvoioi  xal  iTjGrijv  rbv  Eivrjv  (lies 
EivLv)  TcaQTjyaysv.  Damit  stimmt  überein  z. 
Ilias  1,  592:  xccl  sIg'iv  cily^cng  qjsgcövvycc  rb 
Eivxisg  ol  Tcag  ’Oyygco  xal  6 Eivig  inl 
xaxü  yivxot,  i'va  xal  avxol  äg  ßlanx ixoi  . . . 
q)ogslv  rö  olxstov  övofia.  Vgl.  aivog,  Schaden. 
Der  Bildung  ZLwg  kommen  nahe  xgayig,  xgoTXig, 
nÖGig  (=  nbxig),  ivig,  xaGig,  vgl.  Pape,  Etym. 
Wb.  S.  257.  Nach  Brugmann,  Gr.  Gr.  (in  Gr. 
u.  Lat.  SpracJiw.^)  S.  99.  103  §§  70  a.  d.  ist 
dieser  Deklinationstypus  wahrscheinlich  aus 
vorgriech.  Zeit  mitg^bracht.  Der  Name  der 
räuberischen  Ureinwohner  von  Lemnos  {II.  1, 
594.  Od.  8,  294)  ist  von  demselben  Stamm  ab- 
geleitet {ELv-xi-sg  von  Givoyai,  wie  gdv-xi-g 
von  gaivoyai),  ebenso  Bivav.  Es  scheint,  daß 
ursprünglich  gLv ig  Appellativum  war,  wie 
Hesychios  bezeugt;  so  hat  sich  das  Wort  in 
der  Dichtersprache  erhalten,  vgl.  Aesch.  Agam. 
718  l&gs'ipsv  8h  Xsovxa  Giviv***)  Älter  noch  ist 
die  Stelle  aus  d.  kykl.  Gedicht  Epigonoi,  in 
der  Autolykos  nolsaiv  xxsdvav  Ging  heißt;  vgl. 
Erichthonios  Bd.  1 Sp.  1306  unter  3.f)  Die 
Alexandriner  haben  das  seltene  Wort  wieder 
vorgesucht.  Kallimachos  Aj).  92  Xeav  ßocbv 
Ging  = hom.  GCvxr\g\  Epigr.  der  Anyte  Antli. 
Pal.  1,  202;  Lykophron  Alex.  539  nennt  den 
Paris  GivLV  xaxaggaxxfiga.  Auffällig  ist  bei 
Aristoteles  Mhet.  3,  3 (Äusg.  Roemer  S.  180,  8), 
da  wo  vor  „frostigem  Ausdruck“  gewarnt  und 
dieser  in  der  Anwendung  ungewöhnlicher 
Worte  (rö  y^gfjG&ai,  yXmxxaig)  gefunden  wird, 
das  Zitat  aus  einem  Dichter  Lixigcov  Giwigf-f) 
dvr'ig.  Der  Dichter,  wer  es  auch  sein  mag  (ein 
Ly  k ophron  wirdunmittelbar  vorher  zitiertlttt), 
braucht  Givig  dvigg  nach  homerischem  Vorgang 
wie  Bivxisg  av8gsg  II.  1,  594,  irjxgbg  avr]g  II.  11, 
514,  ßovXrjqpogog  dcvrjg  II.  1,  144,  womit  etwas 
Standesmäßiges  bezeichnet  wird.  Vielleicht 
war  in  der  ältesten  uns  verloren  gegangenen 

*)  Leo  Meyer,  Handb.  d.  gr.  Etym.  4.  Bd.  S.  35  bemerkt  zu 
nh  eoS'ai:  Weiterer  etymol.  Zusammenhang  ist  nicht  klar. 

♦*)  Vielleicht  .Sr»;;,  vgl.  oben  die  Stelle  hei  Eustathios 
u.  die  Lesarten  zu  Aristot.  Rhet.  3,  3 
*♦♦)  Jetzt  Konjektur  Xiorto;  irtr. 

t)  Freilich  stammt  die  Stelle  nach  dem  Schot,  zu  Oed. 
Cot.  378  aus  d.  Tharnyras  des  Sophokles  ; vgl.  Nauck  Tr.  gr.fr. 

tt)  Lie  Varianten  olvlg  Ac,  airi);  C.  Schot,  zeigen,  daß 
airi;  die  richtige  Schreibung  ist. 

ftt)  Christ,  (lesch.  d.  gr.  L.  § 137  S.  19fi  führt  einen 
Dithyrambendichter  Lykophronides  an. 


liter.  Überlieferung  zu  Ilivoxdgnxrig,  ZIxsigcov, 
Ksgxvcov,  HgoxgovGxrjg  usw.  Ging  drrjg  stehen- 
der Zusatz,  wodurch  sich  verschiedene  Unklar- 
heiten der  Überlieferung  erklären  würden.  Wie 
es  gekommen  ist,  daß  gerade  für  IIixvoxdgnxr}g 
Livig  Eigenname  wurde,  kann  ich  nicht  er- 
klären; Tatsache  ist,  daß  schon  im  5.  Jahrh.  bei 
Bakchylides,  Euripides,  X.enophon  Bing  als 
Eigenname  gebraucht  wird.*)  Weiter  darf 
man  schließen,  daß  mit  Ging  eine  bestimmte 
Art  ausländischer  Räuber  bezeichnet  wurde; 
die  älteste  Bevölkerung  von  Megara  galt  für 
karisch-lelegisch,  die  Perigunesage  weist  nach 
Karien.  [Wörner.] 

Siiioe  s.  Sinoeis. 

Siuoeis  {Stvosig),  Beiname  des  Pan  auf  einer 
Freilassungsurkunde  von  dem  Berge  Kotilon 
bei  Bassai  im  Gebiet  von  Phigaleia  in  Arkadien  : 
xot  IJavl  TM  Bivosvxi,  K.  Kuruniotis,  ’Eqpijg. 
agy.  1903,  179.  Doch  ist  das  Epitheton  we- 
der, wie  Kuruniotis  a.  0.  181  meint,  neu  noch 
von  GivogaL  {givoco)  — ^8vGxoXog  xal  xaxOTXOiog’ 
abzuleiten.  Nach  Paus.  8,  30,  3 befand  sich 
in  Megalopolis  in  dem  Peribolos  des  Zeus 
Lykaios  ein  dyaXga  Havbg  Xi&ov  xtSTtoixigivov 
inixXriGig  8h  Eivosig  hoxlv  avxä,  xyv  xs  ini- 
xXrjGiv  ysvsGd’ai  xm  Ilavl  anb  vvgtpgg  Livorig 
XhyovGi,  xavxyv  8h  gvv  aXXai.g  xd>v  vvgtp&v  xal 
I8ia  ysvsG&ai  xgoqtbv  xov  Ilavog.  Freilich  hat 
man  seit  Siebelis  (zu  Paus.  a.  0.)  und  Dindorf 
{Praef.  p.  .XV)  fast  allgemein  — nur  Spiro 
folgt  der  Überlieferung  — für  Eivosig  und 
Eivoy:  Oivosig  und  Oivog  eingesetzt  und  daran 
mannigfache  Vermutungen  geknüpft;  vgl.  Rwr- 
sian,  Geogr.  v.  Griechenl.  2,  247.  Kalkmann, 
Pausanias  d.  Per  leget.  126.  Immerwahr,  Kulte 
u.  Mythen  Arkadiens  1,  196.  W.  H.  Roscher, 
Philologus  53  (1894),  363  Anm.  10  (vgl.  375). 
Mijth.  Lex.  3,  1352,  3 fif.  (vgl.  1379,  66  ff.) 
Wernicke , elend.  3,  1431,  22.  Gruppe,  Gr. 
Myth.  207,  4.  1390,  3.  4.  5.  6.  Durch  die  oben 
angeführte  Inschrift  ist  die  überlieferte  Lesart 
Eivösig  und  Eivörj  als  richtig  erwiesen,  und 
die  Tatsache,  daß  nach  Paus,  die  Statue  des 
Pan  Eivosig  sich  in  Megalopolis  befand,  erklärt 
sich  daraus,  daß  sie  von  den  Phigalensern 
später  nach  Megalopolis  gebracht  worden  ist, 

L.  Ueubner,  Rhein.  Mus.  59  (1904),  475 f.  Von 
der  Statue  des  Apollon  Epikurios  in  Bassai, 
der  auf  obiger  Inschrift  zusammen  mit  Pan 
Ebvosig  erscheint,  bezeugt  es  ausdrücklich  Pem- 
sanias  (8,  30,  3).  Glänzend  hat  sich  durch  die 
Inschrift  vom  Kotilon  auch  die  Vermutung  von 
G.  Wentzel,  Philologus  50  (1891),  385  ff.  be- 
währt, daß  der  Name  von  Pans  Pflegerin  Ei- 
v6r\  und  die  Epiklesis  des  Pan  selbst  Eivosig 
eine  Stütze  finde  durch  die  Notiz  im  Etym. 

M.  s.  V.  ’'Agvr\^  p.  145,  47:  ”Agvr\  vvytpr],  17 
xgocpbg  xov  UoGSL8&vog  sigryiaL  8h  xal  ’Agvy  7) 
vvgcpr]  E Lv 6s G G a xaXovysvr],  0x1  xbv  noGsi8öt)va 
XaßovGa  Tcagd  xf/g  ’Psag  ixxghcpsiv  ngbg  xbv 
Kgövov  ^yxovvxa  anrigvigGaxo  • xal  ivxsv&sv 
"Agvr\  dn’ogaGQ'r] ' ovxoi  &t]GSvg  iv  Kogtvd'tax&v 
xgixa  {F.  H.  G.  4,  518).  Dieselbe  Notiz  findet 
sich  auch  bei  Tzetz.  zu  Lyk.  644,  der  aber  die 

*)  über  2£ivi;  schweigt  Fick,  D.  griech.  Personennamen- 
S.  251,  angeführt  sind  Svardgog,  —Iraugo;,  ^irviag, 
'Aoirvtü. 
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Sinoessa 

Notiz  aus  Etijm.  M.  a.  a.  0.  mit  der  Notiz  im 
Etym.  31.  s.  v.  ’'Anvr]-  p.  145,  53  kontaminiert 
hat,  und  unter  Arne  das  hoiotische  versteht, 
während  mit  Wentzd  (vgl.  Blaxim.  3Iayer 
Bd  -2  Sp.  1477,  54  If.  1479,  1 if.)  die  gleich- 
namige Quelle  Arne  hei  Mantineia  zu  verstehen 
ist.  Die  Sinoe  des  Fausanias  ist  also  mit  der 
Sinoessa  des  Theseus  identisch,  es  ist  eine  ar- 
kadische Nymphe,  die  einmal  als  die  rgotpog 
des  Pan,  das  andere  Alal  als  die  des  Poseiilon  r 
erscheint.  Der  Name  der  Mutter  des  Pan 
Oiv6r\  (s.  d.  2.  3.  und  Koscher  Bd.  3 Sp.  1379, 
G5fl')  hez.  Oii'r\tg  (s.  d.),  wegen  dessen  mau 
friiher  hei  Fans.  Eivorj  in  Oivoi]  änderte  (s. 
oben) , bleibt  wohl  durch  die  obigen  Aus- 
führungen unberührt,  trotzdem  man  an  eine 
Änderung  in  Zivöi]  denken  könnte,  zumal  da 
im  Schol.  Eur.  Khes.  3 ; als  Mutter  des  Pan 
’OQatvürj  (s.  d.,  wo  ich  ’OQSivoyri,  Grtcjppe,  Gr. 
3Iyth.  1390,  5 ’AQGLvöri  vermutete)  genannt  sji 
wird,  was  gleichfalls  den  (.ledauken  an  [’Op]- 
Eivör]  nahelegt.  E.  3Iaaß,  Jahreshefte  d.  üsterr. 
arch.  Eist.  11  (1908),  26  f.  will  statt  ’Opon’drj 
lesen:  Olvön],  Aber  entschieden  unrichtig  ist 
es,  wenn  3Iaaß,  der  freilich  den  inschriftlich 
(s.  oben)  bezeugten  Pan  Etvoeig  nicht  zu  kennen 
scheint,  bei  Faus.  a.  a.  0.  für  Eiv6i\  wiederum 
Ol  vor]  empfiehlt  und  aus  Pan  Elvo8is  einen 
Pan  Oivosvg  machen  will.  [Höfer.] 

Si  noessa  s.  Sinoeis.  3 

Siuoii  (Siuönis;  Eivnv,  -covog-,  vgl.  ELero- 
dian  2,  733,  37  und  1,  34,  21/.). 

Die  Herkunft  dieser  erst  im  Jüngern  Epos 
zur  Bedeutung  gelangten,  jetzt  hauiDtsächlich 
aus  der  Aeneide  allgemein  bekannten  Gestalt 
des  listigen  und  betrügerischen  Griechen  ist 
durch  eine  glückliche  Bemerkung  von  3Iaaß, 
Herrn.  23,  1888,  618  aufgehellt  worden.  Zlvcov 
ist  Kurzname  zu  Uvanög,  dem  Epouymos  von 
Sinope;  womit  allerdings  die  herkömmliche  4 
Deutung  des  Namens  mit  Hilfe  von  olvsG&ai  (vgl. 
M'elcker,  Ep.  Cyldvs  2"'*,  15)  unsicher  wird,  da 
auch  in  Sinope  natürlich  die  milesische  Kolonie 
an  die  Stelle  einer  vorgriechisehen  An- 
siedlung  getreten  ist.  Trotz  der  Ablehnung 
durch  Kobinson,  Ancient  Sinope  125  ff.  {Amer. 
Journ.  of  Fhilol.  27,  1906)  lassen  sich  für  die 
Auffassung  Älaaßens  entscheidende  Gründe 
geltend  machen,  die,  wie  es  scheint,  Blaaß 
selbst  noch  entgangen  waren.  Dieser  ging  aus  r> 
von  einer  Bemerkung  v.  Wüamoicitzens , der 
Hom.  Unters.  167  das  Seholion  des  Ilarleianus 
zu  it  257  hervorzog  (vgl.  Eust.  1721,  9),  wo- 
nach unter  den  Odysseusgefährten,  die  der 
Skylla  zum  Opfer  fielen,  Pherekrates  auch 
einen  Eivconog  nannte  (Pherekydes,  wie  v. 
Wüamoivitz  ohne  weiteres  sagt,  ist  eine  aller- 
dings wahrscheinliche  Konjektur  Cramers,  Anecd. 
Far.  3,  480,  dioHindorf  in  den  Text  gesetzt  hat; 
auch  daß  Forphyrws  TtBQi  rä>v  nccociXtlBifiteHcov  « 
der  Mittelsmann  sei,  behauptet  v.  Wüamoivitz  zir 
zuversichtlich).  Mit  diesem  Odysseusgefährten 
Ikvamog  könnte,  um  das  beiläufig  zu  erwähnen, 
infolge  der  westlichen  Lokalisation  der  Irrfahrt 
auch  Sinuessa-2iu/co7rr]  {FUn.  nat.  hist.  3,  59) 
und  der  Name  des  Inselchens  Sinonia  an  der 
latinischen  Küste  Zusammenhängen  (FUn.  ibid. 

3,  81 : Blela  2,  7,  18).  Ursprünglicher  ist  aber 
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sicher  auch  in  diesem  Punkt  die  Lokalisation 
im  Pontos  und  die  Zugehörigkeit  des  Eivaitög 
zum  pontischen  Sinope,  wie  schon  v.  Wilamo- 
tvüz  erkannt  hat.  Die  Blaaß  sehe  Gleichung 
nun  Sinopos=Sinon  ergibt  sich  daraus,  daß 
eine  außerordentlich  bezeichnende  Genealogie 
auch  den  Träger  des  Kurznamens  Sinon  einer- 
seits ebenso  entschieden  mit  Odysseus  verbin- 
det wie  anderseits  mit  der  Stadt  Sinope.  Sinon 
ist,  genau  wie  der  Sinopos  des  Homer  sch  olions, 
itcytQog  des  Odysseus  auf  Folygnots  delphischer 
Iliupersis  (Paus.  10,  27,  3;  das  Bild  folgt  dem 
kyklischen  Epos;  vgl.  Noaclc,  Iliupersis,  diss. 
Giss.  1890,  S.  71.  Bethes  Einwendungen, 
lihein.  Blus.  46,  518,  sind  nur  berechtigt,  in- 
sofern Abhängigkeit  speziell  von  Lesduos  be- 
hauptet war.  Der  Zusatz  HaiQog  ’OSvGatoag 
konnte  freilich  aus  dem  Bilde  selbst  schwer- 
lich ohne  weiteres  entnommen  werden,  sieht 
aber  wahrlich  nicht  nach  einem  bloßen  Ein- 
fall des  Pausanias  aus,  sondern  stammt  wohl 
sicher,  was  auch  Bethe  für  durchaus  möglich 
hält,  aus  dessen  Gewährsmann.  Ich  sehe  keinen 
Grund,  ihn  für  etwas  anders  als  eine  wirk- 
liche Gelehrtennotiz  zu  halten,  und  wer  will 
sagen,  ob  bei  genauerem  Studium  des  Bildes 
nicht  Kennzeichen  sich  ergaben,  die  zu  jener 
Benennung  berechtigten?)  Doch  nicht  nur  ktai- 
Qog,  sondern  sogar  avzavsifiog  des  sisyphe'ischen 
Fuchses  Odysseus  heißt  Sinon  bei  Lykophron  344. 
Sein  Vater  Aisimos  (Triphiodor  220.  294)  ist 
Bruder  der  Antikleia,  der  Mutter  des  Odysseus. 
Aisimos  aber  und  Antikleia  sind  Kinder  der 
Amphithea  und  des  berühmten  Diebes  und 
Schlaukopfes  Autolykos : Schol.  Lycophr.  344 
j).  133  Scheer  (vgl.  p.  134, 12;  etwas  abweichend  ■ 
Servius  zu  Aen.  2,  79,  wonach  Autolyeus’  Kin- 
der Sisyphus  und  Äutolla  (?)  sind ; von  Sisyphus, 
durch  dessen  Einführung  die  Vererbung  des 
Listenreichtums  vollends  deutlich  wird,  stammt 
Sinon,  von  Autolla  (?)  Ulysses:  consobrini 
ergo  sunt).  Autolykos  aber  seinerseits,  und 
damit  erhalten  wir  den  anderen  Anknüpfungs- 
]5unkt,  sitzt  fest  in  einer  der  Versionen  der 
sinopensischen  Stiftungssage  und  hatte 
auch  Kult  in  Sinope;  vgl.  Bd.  1,  Sp.  736  und 
Griqipe,  Griech.  Blythologie  326,  der  mit  Recht 
die  Einheit  der  lokal  verschiedenen  Autolykos- 
gestalten  betont.  Die  Untrennbarkeit  von 
Sinon,  Sinopos,  Sinope  scheint  mir  hier- 
mit erwiesen.  Sinon  gehört  also  ursprünglich 
zu  den  pontischen  Elementen  der  Argonauten- 
sage (dies  durch  Autolykos)  und  der  Odysseus- 
sage. In  die  Überlieferung  des  ionischen  Epos 
wird  er  durch  die  Milesier  gekommen  sein, 
die  Sinoire  besiedelten  (vor  756,  dem  Grün- 
dungsjahr von  Trapezunt,  der  Tochterstadt  von 
Sinope;  vgl.  Kobinson  a.  a.  0.  148).  Daß  sich 
sein  Zusammenhang  mit  Sinope  später  ver- 
dunkelte, dafür  liegt  der  Grund  in  der  Tat- 
sache, daß  sich  bezüglich  seiner  Personalien 
unwillkürlich  die  Angaben  seiner  Lügenerzäh- 
lung vordrängten  (vgl.  Aen.  2,  86,  wo  er  sich 
als  Palamedes’  Gefährten  und  Verwandten 
ausgibt).  Ferner  wird  die  große  Uneinheitlich- 
keit der  sinopensischen  Stiftungslegende  über- 
haupt die  Schuld  tragen.  Die  nach  Eustath  ‘ 
zu  fi  246  ursprünglich  regog  duoLorgra  zu  Si-  i 
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nopos,  dem  Odysseusgefährten,  erdichtete  He- 
roine Sin  ope  (der  übrigens  gleichfalls  der  Zug 
erfinderischer  List  nicht  fehlte:  Schol.  Apoll. 
Rh.  2,  948),  macht  sich  auch  im  historischen 
Namensverzeichnis  der  Stadt  mit  ihrem  Namen 
noch  bemerklich,  Sinopos  oder  Sinon  da- 
gegen nicht;  vgl.  Robinson  in  der  Prosopo- 
graphia  Sinopensis  a.  a.  0.  278. 

Gemäß  der  älteren  Überlieferung,  nach  wel- 
cher Sinopos-Sinon  einfach  ein  haigog  des  lo 
Odysseus  war,  wie  Pherelcrates  (oder  Phere- 
kydes)  und  Polygnot  wußten,  ignorieren  die 
zwei  homerischen  Epen  seinen  Namen.  Die 
Listen,  die  zu  Trojas  Eroberung  führten, 
kamen  ursprünglich  gewiß  vollständiger  auf 
Odysseus’  eigene  Rechnung,  wovon  gemäß  seiner 
Vorliebe  für  Entlegenes  die  später  verschollene 
Kunde  Euphorion  festgehalten  hat  nach  Ser- 
vius  a.  a.  0.:  necimmerito  Vergilins  Sinoni  {dem 
Vetter  des  Odysseus)  dat  et  fallaciam  et  pro-  20 
ditionis  officium.^  ne  multuni  discedat  a fabula, 
guia  secunduni  Euphorionem  ZJlixes  hoc  fe- 
cit;  vgl.  fr.  79  (bei  Fel.  Scheidiveiler , Euph. 
fragm.,  Diss.  Bonn  1908,  p.  58  = fr.  161, 
Meineke-,  doch  ist  die  von  Scheidweiler  p.  12 
angenommene  Einwirkung  Euphorions  auf 
Triphiodor  unerweislich).  Daß  in  dieser  Hin- 
sicht die  Gestalt  des  Sinon  eine  Abzweigung 
oder  Doppelung  der  Odysseusgestalt  war,  sahen 
schon  die  Alten.  Auch  Sinons  Selbstentstel-  30 
lung  durch  Schläge  galt  für  nachgebildet  der 
Tat,  die  Helena  von  Odysseus  erzählt  d 243; 
vgl.  Eustath  zu  A 244  (wo  auch  bemerkt  wird, 
daß  dieses  Motiv  das  Prototyp  war  für  die 
Geschichten  von  Zopyros,  Megabyzos  usw. 
Tatsächlich  war  es  das  bis  herunter  zu  jenen 
persischen  Verrä- 
tern, die  Julians 
Untergang  herbei- 
führten und  bei 
denen  noch  Laur. 

Lydus  de  mens.  4, 

118  p.  166  W.  SL- 

vcovog  Tov  BbqyiXicc- 
vov  gedenkt).  Die 
an  sich  auffällige 
Verdoppelung  des 
listenreichen  Hel- 
den in  der  troi- 
schen  Sage  erklärt 
sich  wohl  sicher 

daraus,  daß  für  das  Empfinden  jüngerer  Zeiten 
ein  immer  größerer  Aufwand  an  List  notwendig 
wurde,  um  es  begreiflich  zu  machen,  daß  die 
Trojaner  der  List  mit  dem  hölzernen  Pferde 
erlagen.  Denn  sobald  der  ursprüngliche  Sinn 
dieses  Motivs  vergessen  war,  mußte  die  Sache 
gar  plump  und  unglaublich  erscheinen  und 
reizte  zu  immer  neuen  Varianten,  die  das 
KTuerov  zu  einem  övvutÖv  machen  wollen; 
vgl.  Fr.  Marx,  Philoktet- Hephaistos  in  llbergs 
Jahrb.  13,  1904,  674ff.  Diesem  Bedürfnis  ver- 
dankt die  bedeutsame  Ausgestaltung  des  ur- 
sprünglich ganz  beiseite  stehenden  Odysseus- 
gefährten und  Eponymos  von  Sinope  ersicht- 
lich ihren  Ursprung. 

In  der  kleinen  Ilias  fehlt  zwar  \>e\Proklos  der 
Name  des  Sinon;  er  muß  aber  trotzdem  darin 


bereits  eine  Rolle  gespielt  haben.  Denn  Ari- 
stoteles poet.  23,  1459  b 7 nennt  eine  Tragödie 
Sinon  unter  den  Stücken,  die  sich  aus  dem 
Inhalt  der  kleinen  Rias  komponieren  lassen 
(vgl.  die  Verteidigung  der  angefochtenen  Stelle 
bei  Vahlen,  Beiträge  z.  Ar.  Poetik  3,  Sitzber. 
d.  Wiener  Akad.  66,  1867,  283  ff.).  Auch  gab 
es  wirklich  einen  Sinon  des  Sophokles,  leider 
ohne  daß  wir  aus  den  spärlichen  Bnichstücken, 
bei  denen  der  Titel  zum  Teil  sogar  in  ver- 


1)  Sinon 

(nach  Jahn-Michaelis,  Griech.  Bilder  Chroniken,  Bonn  1873, 
Tafel  1), 


derbter  Gestalt  überliefert  ist  (Givwyri,  eivvan’i), 
über  den  Inhalt  des  Stückes  irgend  etwas  aus- 
machen könnten  {Nauck,  fragm.  trag.  ^ p.  251 
nr.  499 — 501;  recht  auffällig  ist  das  Fehlen 
des  Sinon  in  der  euripideischen  Persis;  vgl. 
besonders  Pro.  9 ff.  511  ff.  und  Bethe,  Rhein. 
AIus.  46,  618).  Ferner  kann  als  sicher  gelten, 
daß  der  berühmte  Vers  der  kleinen  Ilias 
Nv^  yhv  'ir\v  yiaar],  layngr]  d’tJtfrfllE  aslyvT} 
{fr.  11  Ki.)  etwa  so  weiter  ging:  da  gab  Sinon 
das  mit  den  bei  Tenedos  lagernden  Griechen 
verabredete  Feuerzeichen;  vgl.  Schol.  Eykophr. 
p.  134,  23  und  p.  135,  3 Scheer,  sowie  Tzetzes, 
Posthorn.  720  f.  Hiermit  dürfen  verbunden 
werden  die  Apollodorexzerpte  5,  15  ff.  {Mythogr. 


graeci  1,  209  f),  wonach  Sinon  überhaupt  mit 
keiner  anderen  Mission  zurückgelassen  wird 
als  das  Signal  zu  geben  {narcclmövrsg  Eiviova, 
og  ^ysllsv  avtolg  nvgaov  ävccn-CBiv  ryg  vvxrdg, 
ccvdyovTui  Kctl  Ttegl  TbvbSov  vccvXoxovaiv  p.  209, 
8;  so  auch  Didys  5,  12:  signum,  quod  igni 
dato  Sinon  ad  eam  rem  cl am  positus  sustu- 
lerat).  Und  er  tut  dies,  was  bemerkenswert  ist, 
60  von  einem  Ort,  der  außerhalb  der  Stadt  liegt: 
Kcxl  I^ivcüv  avzolg  anb  tov  ’Aiillimg  rdqpov 
Ttvgabv  7]titbv.  Das  Alter  dieses  Zuges  ver- 
bürgt uns,  was  bisher  zumeist  übersehen  ward. 
Menander,  nach  Plautus  Bacch.  937  f.  3Inesi- 
lochus  Sinost  ||  Relictus.  ellum:  non  in  busto 
Achilli,  sed  in  lecto  accubat.  Diese  Version, 
wonach  Sinon  gleich  beim  Grabhügel  zurück- 
bleibt,  mit  der  Einführung  des  Pferdes  direkt 


2)  Sinon  (nach  Jahn-Michaelis,  Griech.  Bilderchroniken,  Bonn  1873,  Tafel  1). 
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gar  nichts  zu  tun  und  demnach  überhaupt  eine 
noch  sehr  beschränkte  Aufgabe  zu  erfüllen  hat, 
muß  es,  wie  man  sieht,  gegeben  haben.  Nur 
als  axoTtog,  dem  die  abfahrenden  Griechen 
TTVQSia  xul  däda  überreichen,  wird  er  zurück- 
gelassen auch  nach  Suül.  v.  nvQsiov.  Auf  Ark- 
tinos  und  Stesichoros  paßt  das  nicht,  wie  wir 
gleich  sehen  werden;  man  würde  es  mit  Sicher- 
heit auf  die  kleine  Ilias  zurückführen,  wenn 
nicht  die  Tabula  Iliaca  zu  widersprechen  schiene, 
die  auf  dem  untersten  Streifen  die  Einholung 
des  Rosses  nach  der  kleinen  Ilias  darstellt  und 
dabei  an  der  Spitze  des  Zuges  Priamos  und 
Sinon  zeigt,  beide  inschriftlich  gekennzeichnet. 
Es  ist  also  auch  hier  Sinon  in  die  Hände  der 
Trojaner  gefallen  und  in  die  Stadt  gebracht 
worden.  Indessen  ordnen  sich  die  Dinge  viel- 
leicht, ohne  daß  wir  der  Tabula  den  Glauben 
versagen  müssen.  Sie  zeigt  Sinon  mit  auf  den 
Rücken  gefesselten  Händen  (vgl.  Jahn-Michaelis. 
Oriech.  liilderchroniken,  Bonn  1873,  Taf.  1 u. 
1 *).  Daß  ihm,  wie  Jahn  S.  3‘J  sagt,  von  einem 
Troer  soeben  die  Fesseln  gelöst  werden,  ver- 
mag ich  weder  auf  den  beiden  Jahnschen  Zeich- 
nungen, noch  auf  der  Photographie  bei  Paulcke 
de  tabula  Iliaca  quaest.  Stesichoreae  (Diss.  Re- 
giment. 1897)  zu  erkennen.  Es  ist  auch  äußerst 
unwahrscheinlich,  daß  die  Abnahme  der  Fes- 
seln nicht  schon,  bevor  sich  der  Zug  in  Be- 
wegung setzte,  stattgefunden  hätte,  sondern 
erst,  wie  es  die  Tabula  zeigen  würde,  unmittel- 
bar vor  dem  skäischen  Tore.  Folglich  soll 
Sinon  wirklich  als  Gefangener  gedacht  werden 
(so  auch  Wagner,  Epit.  Vat.  p.  230).  Folglich 
hat  er  in  der  kleinen  Ilias  nicht  mit  listiger 
Rede  die  Troer  vor  dem  Einzuge  des  Pferdes 
betört.  Dann  muß  aber  auch  der  in  den  Ly- 
kophrejnschnlien  jo.  134,  12  aus  anderer  Über- 
lieferung eingemengte  Zug  og  aixiodytvog  kav- 
rbv  nkrjaiov  tuv  äovQttov  ititcov  ixud'r\ro  der 
kleinen  Ilias  fremd  sein.  Denn  ein  solches 
Motiv  kann  nur  eingeführt  werden,  wenn  es 
von  Erfolg  begleitet  ist.  Auch  war  ja  in  der 
kleinen  Ilias  vielmehr  Odysseus  selbst  der 
cdv.iady£vog  tavrov,  der  sich  als  solcher,  und 
zwar  nach  der  Erbauung  des  Plerdes,  also 
kurz  vor  der  SchluGepisodo,  in  die  Stadt  ein- 
schlich und  mit  Helena  mgl  ryg  älwasoig  rgg 
TTÖXscüg  cvvri&STm  (Proklos  p 238,  30  ff.  TF.). 
Eine  derartige  Doppelung  des  gleichen  Motivs 
in  so  kurzem  Zeitabstande  bei  so  verwandten 
Gestalten  ist  für  das  gleiche  Gedicht  kaum 
denkbar.  Folglich  ist  wohl  anzunehmen,  daß 
in  der  kleinen  Ilias  Sinon  wirklich  gefangen 
wurde.  Er  mochte,  falls  er  sich  nicht  bei  der 
Beratung  auf  der  Burg  herausgeredet  hat,  ein- 
fach infolge  der  svcoxia  der  Trojaner  (p.  239, 
9 W.)  aus  der  Stadt  entkommen  sein,  worauf 
er  vom  Achillesgrabhügel  das  Feuerzeichen 
gab,  vielleicht  auch  nur  weitergab;  denn 
möglicherweise  war  hier,  wie  bei  Lylwphron 
340ff.,  Antenors  Verrat  mit  der  Tätigkeit  des 
Sinon  kombiniert;  vgl.  Welcker,  Griech.  Trag. 
1,  147  (in  Holzingers  Lykophronkommentar, 
Leipzig  1895,  221  ist  die  Auffassung  schwer- 
lich richtig,  es  sei  mit  nvQGÖv  die  Fackel  ge- 
meint, mit  der  Antenor  den  aus  dem  Roß 
steigenden  Helden  leuchtete.  Richtig  Bethe, 
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Bhein.  3Ius.  46,  518.  Übrigens  ist  auch  noch 
bei  Bares  40  Sinons  Tätigkeit  mit  Antenors 
Verrat  verknüpft.  Und  gerade  das  Weiter- 
geben des  Feuerzeichens  konnte  der  Anlaß 
sein,  warum  ihm  in  der  Heurematographie 
specularum  significatio  als  Erfindung  zugeschrie- 
ben wurde,  Plin.  nat.  hist.  7,  202).  Der  poetische 
Zweck  der  Gefangennahme  Sinons  wäre  dann 
entweder  gewesen,  ein  letztes  glücklich  über- 
wundenes Hindernis  in  die  Ausführung  des 
griechischen  Planes  einzuschiehen  und  das 
Signal  gerade  dann  erfolgen  zu  lassen,  wenn 
die  Folgen  der  von  Sinon  miterlebten  tvo3%ia 
den  Angriff  besonders  begünstigten,  oder  aber 
die  Sache  ward  nur  erfunden,  um  die  nötige 
Verbindung  zwischen  Sinon  und  Antenor  her- 
zustellen. Schwerlich  hatte  mithin  Sinon  in 
diesem  Gedichte  auch  noch  die  Aufgabe,  das 
hölzerne  Pferd  zu  öffnen.  Diese  wird  man, 
wenn  nicht  nach  LykopJiron  342  dem  Antenor, 
so  doch  gemäß  der  Verabredung  mit  Odysseus 
vielmehr  der  Helena  zuschreiben.  Natürlich 
war  Sinon  bei  den  Schlußkämpfen  wiederum  be- 
teiligt. Wenn  Polygnot  bei  der  von  Pausanias 
10,  27,  3 verzeichneten  Gruppe  der  kleinen 
Ilias  gefolgt  ist  {Aaogidovxog  Ss  rbv  vsxgbv 
ELvoiv  TS  STcJgog  ’Oövaa^cog  xcel  .äy;^/or4og  siGtv 
Ixxogl^ovTsg;  vgl.  Jahrb.  d.  Inst.  2,  176),  so 
ist  zu  beachten,  daß  hier  Sinon  noch  weiter 
nichts  als  der  txaiQog  des  Odysseus  ist. 

Urteilen  wir  richtig,  so  war  in  der  kleinen 
Ilias  überhaupt  die  Rolle  des  Sinon  eine  ver- 
hältnismäßig bescheidne.  Seine  Gestalt  befand 
sich  noch  in  den  Anfangsstadien  ihrer  Ent- 
wicklung. Anders  die  Persis  des  Arktinos, 
und  es  ist  schwerlich  Zufall,  daß  gerade  dies 
einem  Milesier  zugeschriebene  Gedicht  die 
Bedeutung  des  Eponymos  der  Milesierstadt 
Sinope  erweitert  hat  (aus  dem  zeitlichen  Ab- 
stand der  zwei  Epen  ergibt  sich  mithin  die 
Verschiedenheit  der  Sinongestalt  nicht  ohne 
weiteres).  Auch  hier  gab  Sinon  das  Feuer- 
zeichen, aber  nicht  von  außerhalb,  sondern 
aus  der  Stadt  selbst,  tiqüxsqov  sißsXrjXv&ag 
TCQOGjtoirixog  {Prokl.  239,  22  TF.).  Hierher  wird 
also  zunächst  die  List  gehören,  daß  Sinon 
aimaccgsvog  icevxbv  TtXrjalov  xov  dovQslov  i'nnov 
^xd'd'yxo,  welchen  Zug  einerseits  Quintiis  12, 
360  ff.,  andererseits  Triphiodor  227  ff.  und  Tzetzes 
Posthorn.  688  in  unten  näher  zu  besprechender 
Weise  gleichsam  auseinander  gelegt  haben. 
Die  Griechen  lügnerisch  beschuldigend  betört 
er  dann  natürlich  die  Trojaner  und  muß  auch 
bei  den  Verhandlungen  über  das  Pferd  eine 
Hauptrolle  spielen,  wenn  auch  die  Verhandlungen 
(wie  vielleicht  auch  in  der  kleinen  Ilias),  ent- 
sprechend der  Darstellung  der  Odyssee  ff  500  ff., 
noch  nicht  draußen  vor  dem  Tore  und  vor 
der  Einholung  des  Pferdes,  sondern  erst  nach 
derselben  und  auf  der  troischen  Burg  statt- 
fanden. Ebenso  scheint  auch  weiterhin  Sinons 
Anteil  mehr  hervorgehoben  und  in  den  Mittel- 
punkt der  Handlung  gerückt  gewesen  zu  sein. 
Das  Feuerzeichen  wird  von  ihm  von  der  Burg 
aus  gegeben.  Mit  brennender  Fackel  aus  dem 
Opisthodom  des  Athena-Poliastempels  stürzend, 
begegnet  der  (in  voller  Rüstung  dargestellte, 
also  nicht  mehr  als  Gefangener  gedachte)  Sinon 
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in  der  Iliupersis  eines  'homerischen’  Bechers 
{Robert,  Hoin.  Becher,  50.  Winckelmanuspro- 
gramm,  Berlin  1890,  69).  Hier  wird  Sinon 
auch  das  Pferd  geöffnet  haben:  inclusos  utero 
Danaos  et  pinea  furtim  laxat  elaustra  Sinon 
Verg.,  Aen.  2,  258;  Hygin  fab.  108  (hei  dem 
erst  nach  Öffnung  des  Pferdes  das  Signal  ge- 
geben wird).  Ebenso  bei  Stesichoros;  denn 


(nach  Robert,  Hom.  Becher,  50.  Winckelmannsprograinm, 
Berlin  1890,  S.  69). 

mit  Recht  erkennt  man  Sinon  in  dem  Mittel- 
bild der  Tabula  Iliaca,  das  die  Persis  nach 
Stesichoros  enthält,  in  der  Gestalt  wieder,  welche 
die  Leiter  für  die  dem  Pferd  entsteigenden 
Krieger  bereit  hält. 

Ähnlich  ist  die  Darstellung  auf  der  (von 
Fröhner,  Jahrb.  d.  Inst.  7,  1892,  30,  hinsicht- 
lich ihrer  Echtheit  bezweifelten)  Glaspaste, 


4)  Das  hölzerne  Pferd 

(nach  Baumeister,  Benkm.  d.  klass.  Altert.  Bd.  1 S.  742  Abb.  794). 


die  nach  Winckelmann , Mon.  ined.  nr.  140 
von  Millin,  Myth.  Galerie  2,  167,  606  (vgl. 
1,  152),  von  Overbeck,  Bildwerke  zum  theb.  u. 
troischen  Heldenkreis  t.  25,  19,  und  in  Bau- 
meisters Denkmälern  1,  742  nr.  794  veröffent- 
licht ist.  Vgl.  auch  Furtwängler,  Die  antiken 
Gemmen,  Leipzig  1900,  Bd.  2,  t.  38,  6 und 
Bd.  3,  18,  sowie  den  recht  alten  Aryballos  aus 
Cervetri,  den  Fröhner  a.  a.  0.  28  ff.  (t.  2)  pub- 
liziert hat.  Verzeichnisse  der  bildlichen  Dar- 
stellungen der  fraglichen  Persisszenen,  bei 
denen  freilich  oft  recht  willkürlich  eine  der 
Figuren  Sinon  genannt  wird,  geben  Overbeck 
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a.  a.  0.  610  ff. ; L.  v.  Urlichs,  das  hölzerne 
Pferd,  14.  Progr.  des  v.  Wagnerschen  Kunst- 
institutes in  Würzburg  (1881)  16ff. ; auch 
Fröhner  a.  a.  0.  Bemerkenswert  ist,  daß  auf  den 
beiden  von  Urlichs  10  ff  besprochenen  pom- 
peianischen  Fresken  die  eine  den  Sinon  zu 
zeigen  scheint,  wie  er  mit  der  Fackel  den  Grie- 
chen nicht  das  Signal  gibt,  sondern  den  Weg 
zu  weisen  beabsichtigt  (B),  die  andere  dagegen 
10  wahrscheinlich  Helena  als  Fackelträgerin  dar- 
stellt (A). 

Zugegeben  ist  indessen,  daß  unsere  Auf- 
stellungen über  das  kyklische  Epos  sehr  un- 
sicher bleiben  müssen,  namentlich  dann,  wenn 
man  unter  tiGtlrfkv^'cag  ngoanoigTOS  nicht  mit 
uns  das  Hineingelangen  auf  Grund  einer  be- 
törenden Ansprache  an  die  Troer,  sondern 
ein  heimliches  Sicheinschleichen,  wie  das  des 
Odysseus,  versteht,  was  ich  nicht  zu  widerlegen 
20  wüßte  (vgl.  auch  Bethe,  Rhein.  Mus.  46,  519). 
Dann  müßte  die  Erdichtung  einer  Rede  des 
Sinon,  wodurch  die  Täuschung  der  Troer  und 
damit  die  Aufnahme  des  Pferdes  bewirkt  ward, 
noch  jünger  sein  als  das  Epos  des  Milesiers 
und  eine  verhältnismäßig  recht  späte  Etappe 
der  Sagenentwicklung  darstellen.  Man  könnte 
sie  dem  Stesichoros,  vielleicht  sogar  erst  der 
sophokleischen  Tragödie  zuschreiben.  Die  Sache 
ist  eben  nicht  zu  entscheiden.  Für  Stesi- 
30  choros  scheint  mir  nur  das  noch  wahrschein- 
lich, daß  bei  ihm  nicht  Sinon,  der  das  Pferd 
öffnete,  sondern  Helena,  wie  auf  dem  oben 
erwähnten  Fresko,  das  verhängnisvolle  Fakel- 
zeichen  gab;  denn  auf  Stesichoros  dürfte  dieser 
von  Virgils  eigner  Persis  abweichende  Zug  in 
Aen.  6,  518  (nebst  Triphiod.  511)  zurück- 
gehen, wie  ich  Rh.  Mus.  52,  1897,  127  ff.  ge- 
zeigt habe;  vgl.  Heime,  Vergils  epische  Tech- 
nik^ (Leipzig  1908)  78  und  0.  Gruppe,  Griech. 
Mythol.  686.  Indessen  kommen  außer  Stesicho- 
ros und  Sophokles  wohl  sicher  für  die  vorvir- 
gilische  Entwicklung  der  Sage  auch  noch  hel- 
lenistische Bearbeitungen,  wie  die  des  Eupho- 
rion  in  Betracht,  aus  welchen  außer  der  rhe- 
torischen Ausgestaltung  der  Sinonszenen  gewiß 
die  ebenso  kühne  wie  geschickte  Verflecbtung 
derselben  mit  der  Laokoonepisode  herstammen 
wird.  Sinons  trügerische  Aussagen  erhalten 
durch  das  Strafgericht,  das  über  Laokoou  er- 
geht, eine  grauen-  und  wirkungsvolle  Wunder- 
bestätigung, die  uns  die  Entscheidung  der  Tro- 
janer begreiflich  erscheinen  läßt  und  auch  den 
letzten  Verstandeszweifel  an  der  naiven  List 
beseitigt,  mit  cUr  sich  ehemals  die  Volkssage 
begnügt  hatte.  Gewiß  richtig  so  R.  Heinze 
a.  a.  0.  8. 

Es  folgt  die  Darstellung  bei  Virgil  und  den 
Späteren.  Hierüber  außer  Heinze  a.  a.  0.  7 ff.; 
64ff. ; 79  ff.  besonders  i/et/ne,  de  Sinone,  4.  Kx- 
curs  zu  Verg.  Aen.  2 (ed.  Hey^ie- Wagner  2'', 
404);  Wagner,  Curae  mythogr.  in  Ej}it.  Vat.  ex 
Apd.  bibl.,  Leipzig  189i,  230;  Fr.  Kehmptzow, 
de  Quinti  Smyrnaei  fontibus  ac  mythopoeia, 
Diss.  Kilon.  1891,  68  ff.  (nebst  der  Besprechung 
F.  Noacks,  Gött.  gel.  Anz.  1892  nr.  20,  786 ff., 
795  ff.,  811);  Bethe,  Vergilstudien,  Rhein.  Mus. 
46,  1891,  511  ff. ; Noack,  Die  Quellen,  des  Tri- 
phiodor,  Herrn.  27,  1892,  452  ff. ; der,s.,  Helena 
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bei  Virgil,  Ehein.  Mus.  48, 1893,  420  tf. ; Schneide- 
wein-Knaaclc,  ebend.  632ö'. ; Immisch,  ebend. 
52,  1897,  127  tf.  Während  Kehmptzow  49  tf. 
für  Quintus,  Noacl;  für  Triphiodor  Abhängig- 
keit von  Virgd  annehmen,  winl  eine  solche, 
wie  mir  scheint,  mit  Recht  abgelehnt  von 
Kroll,  Studien  über  die  Komposition  der  Aeneis, 
Fleclieisetis  Juhrb.  Suppl.  27,  162 fl'.,  Norden, 
ribergs  Juhrb.  7,  1901,  329  nnd  Heinze  a.  a.  0. 
64  tf.  Es  liegt  Quellengemeinschaft  vor,  be- 
■sonders  hinsichtlich  der  mythographischen 
■Miv'i]  iGTOQta,  unter  der  man  sich  neuerdings 
seltsamerweise  gewöhnt  hat  die  Tyrannis  eines 
einzigen  Handbuchs  zu  verstehen.  Freilich  sind 
damit  Virgils  Vorlagen  nicht  erschöpft;  er  hat 
gewiß  mancherlei  Richtung,  auch  hellenistische 
und  darunter  sicherlich  auch  Eaphorion.  heran- 
gezogen. Es  muß  die  verschiedenartigsten 
poetischen  Darstellungen  gegeben  haben;  vgl. 
z.  B.  Dioshcrides , Anth.  Pal.  5,  137  und  den 
bei  Alacrobius  5,  2,  4 gerade  auch  für  die  Sinon- 
episode  als  Virgils  Quelle  genannten  Pisander 
[Welcher,  der  epische  Cyhlus  1 91  ff.);  siehe 

auch  Kroll,  Pbergs  Juhrb.  21,  1908,  517.  Zur 
Einzelerklärung  der  Sinonepisode  (bes.  Aen.  2, 
59  f.;  69  f.;  74  f.;  107)  gute  Bemerkungen  bei 
Wech,  Kleckeisens  Jaltrb.  1890,  469  ff. 

Sinon  wird  bei  Virgil  (2,  57  ff.)  von  Hirten, 
die  ihn  gefangen  haben,  gefesselt  vor  Priamos 
geführt,  als  dieser  mit  den  Trojanern  vor  der 
Stadt  über  das  hölzerne  Pferd  beratschlagt, 
gerade  in  dem  Augenblick,  wo  Laokoons  Ein- 
greifen das  Gelingen  der  List  gefährdet.  Sinon 
hat  freiwillig  das  Wagnis  auf  sich  genommen 
und  sich  fangen  lassen.  Die  Trojaner  ver- 
spotten ihn.  Mit  ' einem  scheuen  Blicke  be- 
ginnt er  zu  sprechen  und  deutet  bereits  in 
den  wenigen  Worten,  auf  die  sich  seine  erste 
Rede  beschränkt  (69 — 72),  geheimnisvoll  an, 
daß  bei  den  Griechen  keine  Stätte  mehr  für 
ihn  sei.  Aufgefordert  mehr  zu  sagen,  nennt 
er  seinen  Namen,  stellt  sich  als  Gefährten  und 
Blutsverwandten  des  dem  Kriege  abholden  und 
darum  durch  die  Tücke  des  Odysseus  getöteten 
Palamedes  hin.  Plnvorsichtige  Äußerungen  des 
Rachebedürfnisses  hätten  auch  ihm  Odysseus’ 
Feindschaft  zugezogen,  der  mit  Kalchas’  Hilfe 
ihn  schließlich  ins  Verderben  trieb  (daß  die 
Lügenerzählung  gerade  Odysseus  als  Feind  be- 
zeichnet, paßt  nicht  schlecht  gerade  für  den 
traiqog  ’OdvGoiiog).  Als  die  Abfahrt  beschlossen 
und  das  hölzerne  Pferd  schon  errichtet  war, 
hätte  ein  Orakel  auch  für  die  Rückfahrt  ein 
Menschenopfer  gefordert,  und  zwar  sei  von 
Kalchas  im  Bunde  mit  Odysseus  nach  listigem 
Zögern  eben  Sinon  als  dazu  auserwählt  be- 
zeichnet worden.  Im  letzten  Augenblick  sei 
es  ihm  gelungen  zu  entrinnen,  in  einem  Sumpfe 
habe  er  die  Nacht  sich  versteckt  gehalten. 
Nun  sei  er  gefangen  und  bitte  um  Gnade.  i 
Gütig  läßt  ihm  Priamos  die  Fesseln  abnehmen 
und  verspricht  ihm  Schutz  und  Leben.  Doch 
soll  er  sogleich  das  Rätsel  des  Pferdes  lösen. 
Nunmehr  kommt  er  zu  der  Lügenerzählung 
(154 — 194),  die  die  Trojaner  von  der  Notwen- 
digkeit überzeugt,  die  angebliche  Weihegabe 
für  Athena  in  die  Stadt  zu  holen.  Den  letzten 
Zweifel  beseitigt  das  Strafgericht  an  Laokoon 
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(199 — 233;  vgl.  bes.  228 ff.).  Es  erfolgt  die  Auf- 
nahme selbst,  die  vergebliche  Warnung  Kas- 
sandras,  das  Jubelfest,  der  sorglose  Schlummer 
der  Troer,  die  Rückfahrt  der  Griechenflotte. 
Kein  Feuersignal  des  Sinon  findet  sf  att  (6,  517  ff. 
gibt  es,  wie  schon  erwähnt,  Helena).  Viel- 
mehr meldet  sich  bei  Virgil  ihrerseits  die 
Flotte  durch  ein  solches  Signal  dem  Sinon,  der 
darauf  hin  das  Pferd  öffnet  (256  ff.).  Noch 
10  einmal  begegnet  er  329:  victorqiie  Sinon  in- 
cendia  miscet  insultans.  Soweit  Virgil.  Die 
erfolgreiche  Ansprache  Sinons  draußen  vor 
dem  Tore,  die  Erfindung,  daß  er  als  Opfer  für 
die  glückliche  Heimkehr  bestimmt  gewesen  sei, 
das  geschickte  Hereinziehen  einer  durch  das 
Schicksal  des  Palamedes  verursachten  Feind- 
schaft des  Odysseus  und  des  Kalchas  (Motive 
aus  Euripides’  Philol  tet,  pa,ch  Heinze  a,.  a.  0.  9) 
fand  Virgil,  wie  die  Übereinstimmung  mit 
20  Quintus  und  Triphiodor  zeigt,  bereits  vor. 
Virgils  Eigentum  ist  zunächst  die  ganz  meister- 
hafte rhetorische  Ausgestaltung  der  Szene  im 
einzelnen,  worüber  außer  Donat,  interpr.  Verg. 
1,  164ff.  Georgii  besonders  Heinze  a.  a.  0. 
11  f.  Den  starken  Eindruck  von  Virgils  Kunst 
bezeugt  schon  Phädrus’  Anspielung  auf  den 
Sinon  der  Aeneide  [prol.  3,  27).  Ferner  ge- 
hört Virgil  zu  eigen  die  aus  dem  Standpunkt 
seiner  Erzählung  und  seines  Erzählers  begreif- 
30  liehe  und  notwendige  Verteilung  von  Licht 
und  Schatten,  wodurch  Sinon  ganz  zum  mein- 
eidigen Bösewicht  wird  (154  ff.  schwört  er  tat- 
sächlich falsch  und  beißt  195  periurus),  wäh- 
rend die  Trojaner  nur  Edelmut,  Vertrauen,  Gast- 
lichkeit, Unfähigkeit  zu  aller  Arglist  zeigen, 
ein  Gegensatz,  auf  dessen  einer  Seite  nicht 
Sinon  allein,  sondern  das  Griechentum  gedacht 
ist,  das  er  vertritt  (65.  106.  152).  Natürlich 
zeigt  diese  römische  Auffassung  auch  die  kurze 
40  Erwähnung  Sinons  in  Petrons  Troiae  halosis 
(ca2^.  89,  13:  hoc  ad  furta  compositus  Sinon 
firmabat  et  mens  semper  in  damnum  potens). 
Die  Abweichungen  bei  Quintus  (12 , 243  ff.) 
sind  zum  guten  Teil  aus  dem  entgegengesetzten 
Bestreben  des  griechischen  Dichters  zu  erklären, 
Sinons  Tat  als  eine  jjreiswürdige  Tat  des  grie- 
chischen Heroismus  darzustellen.  Dies  eignete 
um  so  sicherer  schon  der  älteren  Vorlage,  als 
auch  unter  der  Hand  des  ummodelnden  Rö- 
50  mers  davon  noch  eine  Spur  stehen  geblieben 
ist,  die  bezeichnenderweise  eine  wörtliche  Be- 
rührung mit  Quintus  250  aufweist  (61 : fidens 
animi  atque  in  ulrumque  paratus,  seu  versare 
dolos  seu  certae  occumbere  morti-,  vgl.  Weck 
a.  a.  0.).  Wir  sehen,  wie  sich  Sinon,  der  v.v- 
digns  avfiQ,  auf  Odysseus  Aufruf  eines  Frei- 
willigen in  der  Griechenversammlung  meldet, 
allav  Ssidiözcov  gdlcc  yciQ  giycc  ’^gyov  i'gsXlsv 
i-ATskhiv  244  f.  Seine  stolze  und  mutige 
50  Rede  findet  alsbald  verdienten  Beifall.  Gemäß 
den  Worten  des  Odysseus  (239)  bleibt  er, 
offenbar  auch  mit  dem  Auftrag  zum  Feuer- 
signal (349),  beim  Rosse  selbst  zurück,  wo  ihn 
die  Troer  finden  (360  ff.).  Seine  Rolle  ist  nun 
ganz  anders  wie  bei  Virgil.  Er  weigert  die 
Aussage,  wird  lange  vergeblich  sogar  gefoltert. 
Als  ihm  Nase  und  Ohren  abgeschnitten  sind, 
spricht  er  schließlich.  Also  nicht  durch  biUige 
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Redekünste,  sondern  durch  den  Heroismus  der 
Standhaftigkeit  in  Martern  erreicht  der  Sinon 
des  Quinius  die  ■niQ'avoxrig  seiner  Aussage  (vgl. 
das  Lob  388).  Der  Inhalt  derselben  ist  trotz 
einzelner  Abweichungen  und  großer  Kürze 
ziemlich  der  gleiche  wie  bei  Virgil.  Doch  hat 
er  sich  dem  üpfertode  nicht  durch  heimliche 
Flucht,  sondern  — wiederum  heroischer  — 
durch  einen  kühnen  Sprung  (?)  entzogen,  der 
ihn  ins  Asylbereich  eben  des  Pferdes  brachte. 
Dies  ist  (gegen  Heinze  a.  a.  0.  66)  ein  sehr 
glücklicher  Zug,  der  infolge  der  von  den  Tro- 
ern nunmehr  notwendig  vorauszusetzenden  An- 
erkennung der  Asylie  des  hölzernen  Rosses 
durch  die  Griechen  ebensosehr  die  Heiligkeit 
des  Pferdes  glaublich,  wie  die  Tatsache  ver- 
ständlich macht,  daß  Sinon  auch  beim  Nahen 
der  Troer  an  diesem  Aufenthaltsorte  verblieb. 
Warum  er  freilich  erst  auf  die  Folterung  hin 
überhaupt  den  Mund  öffnet,  ist  unklar;  seine 
Rolle  legte  ihm  doch  keine  Verpflichtung  gegen 
die  Griechen  auf.  Indessen  darf  man  hier  mit 
Heinze  nach  Kvchlys  Vorgang  ein  bloßes  Un- 
geschick in  der  Erzählung,  oder  besser  in  der 
Ausdrucksweise  des  Qiiintus  annehmen.  Er 
meint  eigentlich,  daß  Sinon  gleich  auf  die 
erste  Befragung  sich  ausspricht  und  dann  zur 
Bewährung  dieser  Aussage  von  den  grau- 
samen Trojanern,  die  sehr  anders  als  bei  Virgil 
aufgefaßt  sind,  schwer  gefoltert  fest  auf  seinen 
Worten  bestehen  bleibt,  eben  hiermit  in  hei'o- 
ischer  Weise  deren  Tti^avort]?  erzwingend. 
Nur  so  hat  die  ganze  Erfindung  Sinn,  so  aber 
auch  einen  _sehr  guten  Sinn,  denn  nur  die 
stärksten  Überzeugungsgründe  veimochten 
nach  der  Denkweise  dieser  Späteren  das  Ge- 
lingen der  List  wahrscheinlich  zu  machen. 
Auch  bei  Quintus  beseitigt  schließlich  die  letzten 
Zweifel  an  Sinons  Rede  ein  erstes  furchtbares 
Wunder  an  Laokoon  (390  ff.).  Die  Trojaner  be- 
reuen die  Folterung,  glauben  an  die  Wahrheit 
seiner  Aussage  und  führen  ihn  freundlich  und 
mitleidsvoll  in  die  Stadt  (418  ff.),  wie  sie  denn 
auch  das  Pferd  hineinholen,  worauf  die  eigent- 
liche Katastrophe  über  den  immer  noch  hals- 
starrigen Laokoon  hereinbricht  (444  ff.),  eine 
sehr  bezeichnende  Häufung  von  Umständen, 
durch  die  die  trojanische  Vertrauensseligkeit 
glaubhaft  gemacht  werden  soll.  Aus  dem  Fol- 
genden ist  noch  hervorzuheben,  daß  abweichend 
von  Virgil  Sinon  das  Fackelzeichen  gibt  (13, 
23  ff.) , wie  er  auch  das  Pferd  öffnet  (30  ff.).  ■ 
Zuletzt  wird  seiner  noch  einmal  gedacht  bei 
der  Siegesfeier  (14,  107  ff.).  Lieder  und  Ehren- 
gaben werden  ihm  gewidmet.  Leicht  tröstet 
er  sich  über  seine  Verstümmlung,  und  ziem- 
lich ausführlich  stimmt  der  Dichter  auch  von 
sich  aus  in  die  Bewunderung  des  Helden  ein. 

Wieder  ganz  anders  ist  das  Bild  bei  Tri- 
phiodor.  Auch  hier  hält  Odysseus  die  Rede,  ( 
welche  die  List  einführt,  doch  begnügt  er  sich, 
die  Aufgabe  des  Zurückbleibenden  durch  Er- 
wähnung des  Peuersignals  anzudeuten  (145). 
Erst  219  erfahren  wir,  daß  Sinon,  der  Aesi- 
mide,  allein  zurückbleibt,  änKtyXios  ygcog. 
Bei  diesem  Dichter  hat  er  sich  selbst  zerfleischt 
(227  ff.) : nackt  und  wie  ein  schwer  gegeißelter 
'erscheint’  er  plötzlich  unter  den  über  das 


Sinope 

Pferd  ratschlagenden  Trojanern  (258  : yvgvbg 
vTt'tg  Tisdloio  cpKvt]  ■nsHorncogivog  avr]g).  Nicht 
als  Gefangener  herangeschleppt,  nicht  beim 
Pferde  als  Asylschützling  vorgefunden,  sondern 
als  Bittflehender  eilt  er  auf  Priamos  zu  (262  ff. ; 
avrögoXog  ist  er  bei  Palaephatus  17),  spricht 
ungefragt  und  erklärt,  gegeißelt  und  hilflos 
zurückgelassen  zu  sein , ovv^ycc  cpsvynv  ovu 
^&sXov  ai’v  xolGi,  gtvsiv  d’ iHXsvov  sxaigovg  273). 
I Das  ist  raffiniert.  Denn  hierdurch  ,, setzt  er 
sich  freiwillig  den  Troern  gegenüber  ins  Un- 
recht und  erweckt  ihren  Glauben  an  seine 
weiteren  Angaben“  {Heinze  a.  a.  0.  79).  Wenn 
die  Trojaner  sich  seiner  als  eines  Schutzfle- 
henden (263.  278.  280.  284)  annehmen,  so  ver- 
spricht er:  avxdg  iyco  navriaaiv  indgKiog  ’^aao- 
gcn  vgiv,  gr]-Hxi  Ssigalvsiv  noXsgov  naXlvogoov 
k%aiüv  (281),  und  betört  sie  dann,  vom  König 
aufgefordert,  über  das  Pferd  Aufklärung  zu 
geben,  in  der  bekannten  Weise,  in  aller  Kürze 
Virgil  noch  näher  kommend  wie  Quintus,  und 
mit  den  bekannten  Folgen.  Das  Feuerzeichen 
gibt  hier  (nach  der  stesichoreischen  Sage?), 
wie  im  6.  Buche  der  Aeneide,  Helena,  auf  Ge- 
heiß der  Athena,  &aXdg(ov  vnsgmov  siGavaßäaa 
(495;  vgl.  512),  und  neben  ihr,  ohne  daß  man 
sieht,  wie  er  dahin  kam,  Sinon  vom  Aehilleus- 
grabe  (510),  also  zwei  Feuerzeichen,  wie  bei 
Lykophron.  Von  der  Öffnung  des  Pferdes  durch 
Sinon  ist  demgemäß  nicht  die  Rede  (533  ff.). 
Tzetzes  in  seinen  Posthomerica  bietet  wiederum 
eine  neue  Kombination  der  überlieferten  Motive. 
Sinon  kommt  zu  den  das  Pferd  bestaunenden 
Troern  herbeigelaufen  xQavgccaL  ßgt&cov  (688), 
wird  von  Priamos  gütig  befragt  — dies  wie 
bei  Triphiodor  (vgl.  auch  Cedren.  hist.  131). 
Die  Griechen  haben  ihn  mißhandelt,  vyixegov 
■nocXiovxsg  dgyyöra  <ag  HaXagT/dri  (692),  was 
auf  ein  älteres  Motiv  zurückführen  kann,  das  bei 
Virgil  nur  anklingt  (97  f. : liinc  sernper  Ulixes 
criminihus  terrere  novis,  hinc  spargere  voces  in 
vulguni  ambiguas  et  guaerere  conscius  arma). 
Nach  erfolgreicher  Rede  erhält  er  Kleider  (696), 
wie  bei  Triphiodor  (305),  den  Tzetzes  alsbald 
ablehnend  zitiert  (700  ff).  Das  Fackelzeichen 
gibt  Sinon  (721),  das  Öffnen  des  Pferdes  hat 
Tzetzes  vergessen  zu  erzählen.  [Immisch.] 
Sinope  {Zivürnq),  Tochter  des  Asopos,  von 
Apollo  entführt,  Korinna,  Perl.  Klassikertexte 
5,  II,  p.  31  V.  27;  vgl.  p.  32  v.  54f.  Weiteres 
läßt  sich  aus  den  Fragmenten  nicht  entneh- 
men; doch  scheint  nach  v.  Wilamoioitz , Perl. 
Rlass.  a.  a.  0.  zu  p.  32  v.  50  auch  die  Mutter 
der  Sinope  erwähnt  gewesen  zu  sein.  Als 
solche  wird  von  Diod.  4,  72  Metope,  die 
Tochter  des  Ladon,  genannt,  die  auch  sonst  (s. 
Metope  nr.  1)  als  Gemahlin  des  Asopos  er- 
scheint. Nun  findet  sich  auch  bei  Korinna  {fr. 
12  Pergk  3*,  547)  der  Vers  Addovxog  Sovcc- 
■noxgoqxn.  Es  ist  also  anzunehmen,  daß  auch 
Korinna  als  Gemahlin  des  Asopos  die  Laden- 
tochter Metope  genannt  hat.  Aber  während 
in  den  übrigen  antiken  Zeugnissen  Metope  die 
Tochter  des  arkadischen  Ladon  ist,  liegt  es 
bei  Korinna,  der  boiotischen  Dichterin , die 
den  Asopos,  den  Fluß  ihrer  Heimat,  besang 
(vgl.  Paus.  2,  5,  2),  nahe,  mit  v.  Wilamoioitz 
a.  0.  51,  1 anzunehmen,  daß  sie  auch  die 
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Gemahlin  des  Asopos  mit  Boiotieu  verknüpft 
hat,  und  daß  bei  ihr  Ladon  nicht  der  arka- 
dische Fluß,  sondern  der  gleichnamige  {Paus. 
9,  10,  0)  hoiotische,  der  spätere  Ismenos,  war. 
Als  Tochter  des  Asopos,  aber  hier  des  sikyo- 
nischen  Flußgottes,  wird  Sinope  genannt  von 
Kiimelos  i,vgl.  Wilisch,  Über  die  Frugmeute  des 
Fpikers  Eumelos  [Progr.  d.  Gymn.  z.  Zittau 
1875]  S.  9)  und  von  Aristoteles  im  Schol.  Apoll. 
Ithod.  2,  94(5  p.  456.  17  Keil  o'gl-  'V-  Wilamu- 
ivitz  a.  0.  51,  1).  Eine  andere  (Genealogie 
findet  sich  Schol.  Apoll.  Rhod.  a.  0.  p.  436, 
16f.:fv  ÖS  Toti'OQq)iyioig{\gi.Loheck,Aglaoph. 
594)  "Aoscog  -nai  Aiylinig  yevsccXoystTai.  (seil.  Si- 
nope), taxTu  ÖS  rivccg  Agsag  II(XQvdaai]g. 

Die  Vaterschaft  des  Ares  erklärt  sich  am  leich- 
testen daraus,  daß  Sinope  auch  als  Amazone 
('s.  unten)  erscheint.  Merkwürdig  sind  die 
Namen  der  Mütter,  Aigina  und  Parnasse.  Ai- 
giua,  deren  Namen  Gruppe,  Gr.  Myth.  326,  7 
mit  dem  Ort  Ai'yiva.  im  Pontos  (Steph.  Byz. 
Aiytvr\Tr\g)  oder  dem  paphlagonischen  Ort  Ai- 
yivgxy]g  (Steph.  Byz.  a.  a.  0.  Anomjui.  Per.  § 17. 
Marc.  Herakl.  9)  zusammenstellt,  ist  sonst 
Schwester  der  Sinope.  nagvdaaiq,  die  sonst 
ganz  unbekannt  ist,  soll  nach  Gruppe  a.  a.  0. 
.326,  15.  458,  5 auf  den  Parnasses  hinweisen, 
indem  Apollo,  der  Hauptgott  von  Sinope  und 
Entführer  der  Sinope,  au  den  delphischen  Apollo 
angeknüpft  worden  sei.  Aber  das  ist  unwahr- 
scheinlich; vielmehr  weist  Parnasse  auf  das 
Parnesgebirge  hin,  dessen  Vorberge  sich  gegen 
Norden  bis  zum  Tal  des  boiotischen  Asopos 
erstrecken.  In  dem  oben  erwähnten  Gedichte 
der  Korinua  von  den  Töchtern  des  Asopos 
folgt  auf  eine  längere  Rede,  in  welcher  der 
ngocpgzrig  des  Apollon  Ptoios  dem  Asopos  Auf- 
klärung über  den  Raub  seiner  Töchter  gibt, 
die  Antwort  des  Asopos.  Dann  folgt  unmittel- 
bar eine  Rede  der  ndgvsig  (=  UdQvrig),  deren 
Name  dreimal  {Bert.  Klnssikert.  a.  0.  35  Vers 
112.  136.  130)  wiederkehrt  neben  den  Namen 
der  nidtuiu  (auch  das  ist  eine  Asopostochter) 
und  des  Kithairon,  der  auch  in  einem  andern 
Gedichte  der  Korinna  {Berl.  Klassikert.  a.  a.  0. 
p.  26  ff.)  handelnd  — im  Wettstreit  mit  Helikon 
— vorkommt,  v.  Wüamowitz  a.  a.  0.  50  f be- 
merkt; „Das  Gedicht  beschäftigt  sich  außer  mit 
dem  Raube  der  Asopostochter  auch  weiter  mit 
Personen  aus  der  Nachbarschaft  des  Asopos, 
und  eine  seiner  Töchter,  Plataia,  tritt  neben 
dem  weisen  Berggott  Kithairon  auf.  Endlich 
kommt  dreimal  der  Name  ndgugg  vor,  also 
wieder  ein  Berg  der  Nachbarschaft  Von  dem 
gibt  es  keine  Geschichte  mehr  für  uns,  wohl 
aber  die  höchst  seltsame  Tatsache,  daß  tldgvrig 
den  älteren  Athenern  durchaus  ein  Femininum 
ist,  bei  dieser  Bildung  und  Betonung  befrem- 
dend. Da  sieht  man  eben  noch,  daß  es  Ge- 
schichten gegeben  hat,  die  Korinna  Stoff  bo- 
ten; — aber  was  erzählt  ward,  ist  nicht  zu 
raten.“  — Sollte  nicht  llagrdaat]  als  Mutter 
der  Sinope  identisch  sein  mit  dieser  UdQvgg, 
die  bei  Korinna  im  engsten  Zusammenhang 
mit  Asopos  steht,  höchst  wahrscheinlich  seine 
Tochter,  also  ursprünglich  die  Schwester  der 
Sinope  war?  Und  wie  eine  andere  Schwester 
der  Sinope,  Aigina  (s.  oben),  zur  Mutter  der 
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Sinope  gemacht  worden  ist,  so  kann  sehr  wohl 
aus  dem  Namen  ihrer  Schwester  Udgvrig  der 
Name  ihrer  Mutter  UaQvdaay]  entstanden  sein. 
Ja,  vielleicht  ist  es  angängig,  bei  Korinna  eine 
Form  des  Namens  anzunehmen,  die  der  Na- 
mensform TTorprdötrr)  noch  näher  kommt:  v.  136 
ist  nur  ndgv[si  ..  erhalten,  v.  139  ndQvs[i, 
aber  v.  112  steht  TTAPNEICANT[.  . . .],  was 
V.  Wilamoicitz  freilich  trennt  in  ndgvsig  dvt[...]. 
10  Darf  man  nd'pi'aöar  t[.  . .]  lesen?  Ein  Personen- 
name nagrdmog  begegnet  auf  einer  Inschrift 
aus  Thespiai,  Tnscr.  Meg.  et  Boeot.  1751,  2. 
Nach  Philoste phanos  (vgl.  Stichle,  Philologus 

4 [1819].  397)  im  Schol.  Apoll.  Rhod.  a.  a,  0.  p. 
436,  22  (=  Eudocia  375  p.  629  Flach).  Plut. 
Luc.  23  (=  Eust.  ad  Dionys.  Per.  11b  p.  248, 

5 Bernhardy)  wurde  Sinope  von  Apollon  — 
Laurentianus  des  Schol.  Apoll.  Rhod.  a.  a.  0. 
ist  zu  lesen ; i]v  dgndaug  ’Arcollav  ano  Tgiag 

"0  usw.  statt  des  überlieferten  ccTtö  Evgiug  vgl. 
0.  Hofer,  Alythologisch- Epigraphisches  30  — 
nach  (1er  Küste  des  Pontos  Euxeinos  entführt, 
wo  sie  ihm  den  Syros,  den  Eponymos  der  in 
der  Umgegend  von  Sinope  woh- 
nenden Syrer  (Assyrer,  Leuko- 
syrer)  gebar,  während  nach  ihr 
selbst  die  gleichnamige  Stadt 
benannt  wurde ; vgl.  Eust.  ad 
Hom.  Od.  1721,  9.  Priscian.  Pe- 
so rieget.  750  u.  d.  Stellen  unten. 

Dagegen  berichtet  Apoll.  Rhod. 

2,  946  ff.  (vgl.  Schol.  p.  436,  18  ff. 

Val.  Flacc.  Argon.  5,  110  ff. 

Etym.  31.  713,  51.  Dionys.  Per. 

775ff.  und  dazu  Eust.  p.245,  33f. 

Beridmrdy,  Schol.  Dionys.  Per. 

11b.  Nikepli.  Blem.  p.  417,  37  Beruh.  Avien. 
952  ff.) : Zeus  sei  in  Liebe  zu  Sinope  entbrannt 
und  habe  ihr  geschworen,  ihr  zu  geben,  wor- 
40  um  sie  bitten  würde.  Sinope  habe  dann  ge- 
beten, daß  sie  Jungfrau  bleiben  dürfe,  und  der 
getäuschte,  aber  an  seinen  Eid  gebundene  Gott 
habe  ihr  Sinope  zum  Wohnsitz  angewiesen. 
In  gleicher  Weise  wie  den  Zeus  täuschte  Si- 
nope auch  den  Apollon  und  den  Flußgott 
Halys,  und  auch  keinem  der  Sterblichen  ge- 
lang es,  ihre  Jungfräulichkeit  zu  bezwingen. 
Der  Ruhm  dieser  Jungfräulichkeit  und  die 
enge  Verknüpfung  der  Stadt  Sinope  mit  der 
.■jO  Amazonensage  haben  Sinope  selbst  zu  einer 
Amazone  gemacht,  vgl.  d.  A.  Sa,na,pe  n.  Skymn. 
941  f.  Gros.  15,  65.  Anonym.  PeripA.  Pont. 
Eux.  22  in  Geogr.  Blinor.  ed.  Müller  1 , 407. 
Genesius  59,  4 ed.  Bonneus.  (und  dazu  J.  Geff- 
cken.  De  Steph.  Byzant.  [Götting.  1889]  S.  9) 
A.  Klügmann,  Philolog.  30  (1870),  549  f.  Die 
Amazonen  i.  d.  attisch.  Lit.  u Kunst  29.  — 
Das  Haupt  der  Sinope,  hier  wohl  als  Stadt- 
göttin aufzufassen,  erscheint  auf  Münzen  von 
60  Sinope,  Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  2,  390.  Head, 
Hist.  num.  434  f.  Cat.  of  greek  coins  brit.  31us. 
Pontus,  Paphlagonia  usw.  95  — 98;  pl.  21,  15 — 22, 
16.  Alacdonald,  Cat.  of  greek  coins  in  the  Hun- 
terian  coli.  2,  236  pl.  45,  16.  17.  Bnhoof-Blu- 
mer.  Kleinasiatische  31  Unzen  1,  6 f.  Taf.  1,  5. 
Babeion,  Traite  des  monnaies  Gr.  et  Rom.  2,  I, 
p.  402.  Collection  Strozzi:  3Iedailles  greccpies 
et  romaines  127  nr.  1559.  [Höfer  ] 


Kopf  der  Sinope, 
Münze  V.  Sinope 
(nach  Caial.  of 
greek  coins,  Brit. 
Mus.,  Pontus  etc. 
pl.  21  Fig.  16). 
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Siuopis?  (2i-v(07tig?).  Bei  Lykophr.  1332  will 
Klügmann,  Phüologus  30  (187(»),  ö50  Anm.  36 
für  das  überlieferte  nagd'^vov  Nsnvovviäos  (Ns- 
TtovviSog;  s.  d.  Art.  Neptunis)  lesen  EivamLSog 
als  Epitheton  der  Amazone  Hippolyte,  da  ja 
die  Amazonen  auch  in  Sinope  lokalisiert  waren. 
Zu  Wagners  Artikel  Neptunis  ist  nachzutragen, 
daß  Getfcken,  Tiniaios’  Geographie  des  Westens 
10,  1 das  Epitheton  NsnxovvLg  daraus  deuten 
will,  daß  Hippolyte  Hemahlin  des  Neptunsohnes 
Theseus  ist,  während  v.  Holzinger  zu  Lykophr. 
a a.  0.  p.  358  in  Neptunis  eine  Bezeichnung 
der  Diana  als  Göttin  von  Nepete  in  Etrurien 
(0.  Müller,  Eir.  2,  80)  sieht,  mit  absichtlichem 
Anklang  an  den  Namen  Neptunus.  [Höfer.] 

Sinopites  {EivatitLxrig),  Beiname  des  Zeus  in 
Alexandria,  wo  sein  reich  mit  Gold  geschmückter 
Tempel  stand,  Dionys.  Per.  255;  nach  Enst. 
und  dem  Schot,  z.  d.St.  ist  Eivtonix7]g  entweder 
= MspcpLxrig  oder  = Edganig-,  den  Namen 
leitet  man  entweder  ab  von  dem  Berg  Sinopion 
in  Memphis,  der  dem  Sarapis  (s.  d.)  heilig  war, 
oder  von  der  Stadt  Sinope  am  Pontos  Euxeinos 
oder  dem  dortigen  Flusse  Sinops,  weil  von 
dort  das  Bild  des  Zeus  Sinopites  nach  Alexan- 
drien gebracht  sein  sollte.  Nach  dem  Schot. 
a.  a.  0.  hieß  das  Heiligtum  des  Zeus  S.  selbst 
EivmTtr].  Bei  Avien.  descr.  orh.  376  heißt  Zeus 
Sinopaeus.  Vgl.  Lehmann-Haupt  oben  s.  v. 
Sarapis  Sp.  342  f.  350  ff.  E.  Petersen,  Arch.  f. 
Peligionswiss.  13  (1910),  47  ff.;  vgl.  auch  Plew, 
DeSarapide  (und  dazu  K.Lehrs,  Kleine  Schriften 
387).  Blau,  Zeitschr.  der  deutschen  morgenländ. 
Gesellsch.  9 (1855),  86.  88.  Usener,  Sintflutsagen 
135.  E.  Meyer,  Gesch.  des  Altert.  2,  453  § 291. 

[Höfer.] 

Sinopos  {Eivanog),  Gefährte  des  Odysseus, 
wie  sein  Genosse  Stesios  (s.  d.  u.  Waser,  Skylla 
13,  35)  ein  Opfer  der  Skylla,  Pherekydes  (vgl. 
C.  Luetke,  Pherecydea  [Diss.  Göttingen  1893], 
S.  18)  im  Schot.  Hont.  Od.  12,  257  (=  Gramer, 
Anecd.  Paris.  3,  480.  Enst.  ad  Hom.  Od.  a.  a.  0. 
p.  1721,  9).  In  diesem  Namen,  den  er  mit  dem 
der  Stadt  Sinope  zusammenstellt,  sieht  v.  Wila- 
mowitz,  Hom.  ünters.  167  u.  Berliner  Klassiker- 
texte 5,  H p.  52,  1 wie  in  der  Lokalisierung  der 
Laistrygonen  bei  Kyzikos  einen  weiteren  Be- 
weis dafür,  daß  der  Nostos  des  Odysseus  in 
'dieselbe  Gegend,  wo  die  Argonauten  sage  spielte, 
verlegt  worden  ist,  vgl.  Gruppe,  Gr.  Alyth.  645. 
Nach  E.  Maaß,  Hermes  23  (1888),  618  ist  der 
bekannte  Verräter  Sinon  (s.  d.)  mit  Sinopos 
identisch,  und  der  Name  Sinon  selbst  Kurz- 
form zu  Sinopos.  [Höfer.] 

Siuqiiatis,  keltische  Lokalgottheit,  Epitheton 
des  Silvanus.  Inschriften  aus  Geromont  bei 
Gerouville  (Belgien,  Gebiet  der  Treverij,  deren 
Echtheit  mit  Unrecht  angezweifelt  worden  ist, 
C.  I.  L.  13,  3968  (auf  der  Basis  einer  kleinen 
Bronzestatuette):  Deo  Silvano  Sinqu{ati)  Pater- 
nius  pro  salute  Emeriti  fili  sui;  3969  ('lamina 
aenea  ansata’):  Deo  Sinquati  L.  Honoratius 
Aunus  V.  s.  l.  m.  Vgl.  Lienard,  Archeol.  de  la 
Meuse  3 p.  84.  85  pl.  24,  4.  7.  [M.  Ihm.] 

Sintios  (Eivxiog),  Beiname  des  Hephaistos, 
Anonym.  Laurent,  in  Anecd.  Var.  Graec.  et  Lat. 
ed.  Schoell-Studemund  1,  268.  Niketas,  ebd. 
275.  283.  Der  Beiname  ist  gleichbedeutend 
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mit  Apfiviog  (vgl.  Hom.  11.  1,  594;  Od.  8,  294; 
Bd.  1 Sp.  2071).  [Höfer.] 

Siope  {Euonrf),  das  personifizierte  Schweigen, 
mit  Arj&ri  Paredros  des  Pluton,  Plut.  de  si  ap. 
Delph.  21  p.  394  a.  Bei  Empedokles  (frgm.  123, 
3 bei  Diels,  Fragmente  d.  Vorsokratiker  1^, 
209)  findet  sich  gleichfalls  das  Schweigen 
(Ecorci'i  = Eicanfj)  personifiziert;  vgl.  H.  Schmidt, 
Beligionsgesch.  Versuche  u.  Vorarbeiten  4,  65. 
Vgl  auch  Sige,  Silentium,  Silentes.  [Höfer.] 
Siplinos  (Eapvog),  Sohn  des  Sunios,  Epony- 
mos  der  gleichnamigen  kykladischen  Insel, 
Nikol.  Damasc.  bei  Steph.  Byz.  Eicpvog.  Da 
Siphnos  als  ionische  Kolonie  aus  Athen  {Herod. 
8,  48.  Schot.  Dionys.  Per.  525.  Bursian,  Geogr. 
V.  Griechenl.  2,  480,  3.  Busolt,  Griech.  Gesch. 
1",  295,  3)  bezeichnet  wird,  so  ist  Sunios,  der 
Vater  des  Siphnos,  als  Eponymos  des  attischen 
Sunion  zu  betrachten,  und  Siphnos,  sein  Sohn, 
trotz  Beinh.  Köhler,  Die  Dionysiaka  dts  Non- 
nos 36  identisch  mit  dem  bei  Norm.  Dionys. 
13,  181  als  Anführer  der  Athener  und  Genosse 
des  Erechtheus  erwähnten  Siphnos  (=  <hiövog  = 
’Acpiövog  ?),  E.  Maaß,  De  Aeschyl.  Suppl.  (Ind. 
lect.  hib.  Greifswald  1890)  S.  19,  2.  [Höfer.] 
Siproites  {Emgoixrig) , ein  Kreter,  der,  weil 
er  auf  der  Jagd  die  Artemis  beim  Baden  er- 
blickt hatte,  in  ein  Weib  verwandelt  wurde, 
Anton.  Liber.  17,  wo  freilich  Hercher,  Hermes 
12  (1877),  319,  dem  Martini  in  seiner  Ausgabe 
des  Anton.  Liber,  gefolgt  ist,  eine  Interpolation 
annimmt,  während  Bethe,  Hermes  39  (1904),  7 
(vgl.  auch  Bohde,  Gr.  Boman  92  f.  Anm.  3 = 
99^  Anm.  3)  diese  Erzählung  als  echtes  ''Gut 
des  poetischen  Originals’  in  Anspruch  nimmt. 
Auf  die  Ähnlichkeit  mit  der  Aktaionsage 
weist  hin  Pott,  Zeitschrift  f.  Völkerpsychologie 
u.  Sprachivissenschaft  I4  (1883],  153,  der  a.  a.  0. 
39  einen  Zusammenhang  des  Namens  mit 
Hgolxog  in  der  Bedeutung  „schmutzig“  (Bd.  3 
Sp.  3001,  24  ff.)  für  unwahrscheinlich  hält. 
Nach  Maxim.  Mayer,  Hermes  27  (1892),  507, 1 
ist  EingoLxrig  = &tonQoLxt]g\  vgl.  Einoynog 
= &s6noynog.  Noch  andere  Ableitung  s.  bei 
Pape-Benseler  s.  v.  Zntgoixrig.  [Höfer.] 

Sipylene  {Emvlr\vfi},  topischer  {Strabo  10, 
469)  Beiname  der  Meter  (Kybele)  s.  Bd.  2 
Sp.  2861  f,  wo  nachzutragen  ist  die  Inschrift; 
[Mrix]gl  EL7CvXr\vf]  v.al  xm  öygco  xb  dyulyce  nal 
XT]v  ßdöiv  (Magnesia),  Alfr.  Körte,  Inscriptiones 
Bureschianae  (Wissensch.  Beilage  zum  Vor- 
lesungsverz.  der  Univ.  Greifswald  1902)  p.  12 
nr.  12.  Vgl.  auch  Gramer,  Anecd.  Oxon.  2,  113, 
22:  Einvhr\vri'  fj  AyyrixriQ.  [Höfer.] 

Sipylos  {EinvXog),  1)  Sohn  des  Amphion  und 
der  Niobe,  Apollod.  3,  5,  6,  1.  Ov.  Met.  6,  231. 
Hyg.  fab.  11  (p.  43,  11  Schmidt,  L^act.  Plac. 
ad  Stat.  Iheb.  3,  191  (p.  150,  7 Jahnke).  Myth. 
Lat.  1,  156  (p,  50,  10  Bode).  Tzetz.  Ghiliad. 
4,  420.  K.  B.  Stark,  Niobe  u.  die  Niobiden 
96.  435.  Thraemer , Pergamos  15.  Nach  Oros 
im  Etym.  M.  714,  7 (vgl.  Miller,  Melangis  de 
litter.  Grecque  p.  266.  Beitzenstein,  Gesch.  d. 
griech.  Etymol.  324  nr.  53)  ist  der  Berg  Ei- 
jtvXog  genannt  dnb  EinvXov  xov  "Agyov  xcaiSog. 
Dieser  Argos  ist  wohl  identisch  mit  Argos, 
dem  Sohne  der  Niobe,  der  Tochter  des  Phoro- 
neus,  die  mit  der  sipylenischen  Niobe,  der 
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Tochter  des  Tantalos,  ursprünglich  identisch 
ist  {Ed.  Meyer,  Eurschunytn  z.  alt.  Gesch.  1, 
90,  1.  Faus-.  2,  22,  ö.  34,  4.  Apollod.  2,  1,  5; 
Schal.  Ettr.  Or.  932.  1246;  vgl.  Thrämer  a.  a.  0. 
30).  Eine  Erinnerung  an  die  argivische  Niobe- 
sage mag  wohl  auch  das  Autoschediasma  bei 
(Flut.)  de  ihtv.  9,  4 sein,  wonach  Sipylos  der 
Sohn  des  Agenor  (des  Enkels  des  eben  erwäbn- 
ten  Argos)  und  der  idoxippe  war,  der  aus 
Versehen  seine  Mutter  tötete,  von  den  Erinyen 
verfolgt  nach  dem  Kegavriov  dyo?  kam  und 
sich  dort  erhängte , worauf  der  Berg  Einvlov 
genannt  wurde.  Diese  Notiz  in  Verbindung 
mit  (Flut.)  de  fliiv.  18,  12,  wonach  ein  Kegav- 
vtog  l6(pog  in  Argos  sich  befand,  könnte  die 
Annahme  eines  Berges  Sipylon  in  Argos  nahe- 
legen, wenn  nur  die  Quelle  eine  bessere  wäre 
als  der  sogenannte  Fluturch.  — 2)  Ein  Skythe, 
der  zusammen  mit  dem  Thraker  Mopsos  die 
Amazonen  in  einer  Schlacht  besiegt,  in  welcher 
deren  Königin  Myrina  fällt.  Diod.  3,  55.  — 
IJ)  Das  bärtige  Haupt  des  Berggottes  Sipylos 
(Legende:  ElnvXog)  erscheint  auf  Münzen  von 
Magnesia  am  Sipylos,  Head,  Hist.  num.  551. 
Cat.  of  yreelc  coins  brit.  Mxis.  Lydia  141  f. 
nr.  25  tf.  Macdo}tald,  Cat.  of  greeJc  coins  in  the 
Hunte)  ian  coli.  2,  456  nr.  6.  [Höfer.] 

Siquanna  s.  Sequana. 

Sirenen  s.  Seirenen. 

Siris  (ZlQig),  Eponyme  der  gleichnamigen 
Stadt  in  Lukanien , Euripides  {Welcker,  Gr. 
Trag.  2,  853)  in  der  Melanippe  Desrnotis 
und  Timaios  (vgl.  J.  Geffcken,  Timnios’  Geo- 
graphie des  Westens  17)  hei  Athen.  12  p.  523d. 
Sie  gilt  — 1)  als  Tochter  des  Morges  (s.  d., 
wo  diese  Stelle  nachzutragen  ist)  und  Gemah- 
lin des  Skindos  (Skidros?  Eponym  von  Skidros, 
Herod.  6,  21.  Sleph.  Byz.  ExiÖQog),  Etym.  M. 
714,  12  (=  Lyliophron  Alexandra  ed.  Scheer 
2 p.  278),  dessen  Quelle  für  diese  Notiz  nach 
Ed.  Scheer,  Miscellanea  critica  (Progr.  d.  Gym- 
nas.  zu  Ploen  1880)  p.  4 Anm.  3 wahrscheinlich 
Antiochos  von  Syrakus  ist.  — 2)  Nach 

Schol.  iJionys.  Per.  461  {Geffcken,  He  Stephano 
Byzantio  [Göttingen  1880]  p.  7 Anm.  5),  dessen 
Bericht  vielleicht  auf  des  Euripides  Melanippe 
(s.  oben)  zurückgeht  {Wünsch,  Bhein.  Mus.  49 
[1894],  103;  Belach,  Hermes  29  [1894],  605  f.), 
ist  Siris  die  erste  Gemahlin  des  Metapontos*), 
(des  Königs  im  attischen  Demos  Ikaria,  Wünsch 
a.  a.  0.),  der  nach  Italien  ausgewandert  ist 
und  dort  das  nach  ihm  benannte  Metapontion 
sowie  das  nach  seiner  Gattin  benannte  Siris 
gegründet  bat.  Daraus  erklärt  sich  vielleicht 
der  Irrtum  bei  Steph.  Byz.  {Eust.  ad  Dionys. 
Per.  362):  Mtranovriov  • ' i]  itQOtsgov  EiQig, 
während  s.  v.  EiQig  richtig  steht  nolig  ’heeUeeg 
nhqaiov  tov  Miranovrlov,  vgl.  auch  Gust. 
Holländer,  He  rehtis  Metapontinorum  (Diss. 
Göttinyen  1851)  S.  30.  Als  Arne,  die  hier  an  i 
die  Stelle  der  Melanippe  tritt,  von  ihrem  Vater 
Aiolos  wegen  ihrer  durch  Poseidon  erfolgten 

*)  So'wohl  unter  Metabos  aJs  Metapontos  fehlt  die  An- 

gabe, daß  Metapontos  ein  Sohn  des  Poseidon  war,  Schol. 
Giern.  Alex.  Protr.  55  Votier  bei  Migne  p.  787.  Diese  Stelle 
stützt  die  Yernautung  von  Gruppe,,  Gr.  Myth.  368,  2,  daß 
Metapont  vielleicht  nach  dem  boiotischen  Poseidon  ge- 
nannt sei.. 
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Schwängerung  verstoßen,  nach  Italien  kommt, 
macht  sie  Metapontos  zu  seiner  Gattin,  nach- 
dem er  seine  erste  Gemahlin  Siris  nach  der 
gleichnamigen  Stadt  verbannt  hat.  Die  Söhne 
der  Arne,  Boiotos  und  Aiolos,  töten  später  auf 
Anstiften  ihrer  Mutter  die  Siris;  vgl.  B.  H. 
Klausen,  Aeneas  ti.  die  Penaten  459.  Ähnliches 
berichtet  Hiod.  4,  67,  der  aber  als  Gemahlin 
des  Metapontos  statt  Siris  die  Autolyte  nennt. 

) — 8)  Wird  Siris  als  eine  der  Nereiden  be- 
zeichnet, Etym.  AI.  714,  14.  [Höfer.] 

Siroiia  {-öna,  wie  Hivbna,  Epöna  u.  a.),  kel- 
tische Göttin,  die  wir  nur  aus  Inschriften  und 
Reliefdarstellungen  kennen.  Da  sie  auf  einer 
Anzahl  Denkmäler  als  Genossin  des  Heilgottes 
Apollo  Grannus  erscheint  (s.  die  Artikel  Gran- 
nus in  diesem  Lexikon  und  in  Pauly-Wissoivas 

B. -E.),  wird  sie  wohl  ebenfalls  in  erster  Linie 
als  Gesundheitsgöttin  zu  fassen  sein.  Dazu 

) stimmen  verschiedene  an  Heilquellen  gemachte 
Funde  (s.  unten);  vgl.  auch  die  Zusammen- 
stellung des  Gremnus  mit  der  sancta  Hygia*) 

C.  I.  L.  3,  5873  (Dessau,  Inscr.  sei.  nr.  4651) 
und  den  Nymphae  C.  I.  L.  3,  5861  = 11891 
{Dessau  nr.  4650). 

Die  Inschriftenfunde  verteilen  sich  auf  ein 
ziemlich  weites  Gebiet,  was  die  folgende  Zu- 
sammenstellung des  einschlägigen  Materials 
veranschaulichen  möge.  Ältere  Literatur  ver- 
I zeichnet  Ch.  Bobert,  Epigrophie  gallo-romaine 
de  la  Aloselle  (Paris  1873)  p.  93  f.,  darunter  die 
ganz  veraltete  Abhandlung  von  Fr.  Chr.  Mat- 
thiae.  De  Sirona,  dea  prolusio  (Progr.  gymn. 
Francofurtensis  1806).  Von  neueren  Erschei- 
nungen wären  noch  zu  nennen  der  Aufsatz 
HironeC  von  Ch.  Bobert  in  der  Bevue  celtique 
4 (Paris  1879)  p.  133 — 144  (mit  dem  Nachtrag 
p.  265 — 268),  und  der  von  J.  Klinkenberg,  Gran- 
nus und  Sirona,  Zeitschrift  des  Aachener  Ge- 
< Schichtsvereins  14,  1892,  p.  1 — 15,  wo  ebenfalls 
weitere  Literatur  angegeben  ist. 

I.  Apollo  Grannus  und  Sirona.**) 

1)  Zwei  Bruchstücke  einer  Votivplatte  mit 

Reliefdarstellung  aus  grauem  Sandstein,  1824 
in  Bitburg  (Gebiet  der  Treveri)  gef.  an  einer 
schwachen,  nie  versiegenden  Quelle,  nebst  vielen 
römischen  Münzen  und  kleinen  Hufeisen  (jetzt 
im  Trierer  Museum).  C.  I.  L.  13,  4129  {Bram- 
bach 815;  vgl.  Hettner,  Die  römischen  Stein-' 
denkmäler  des  Provinzialmuseums  zu  Trier  p.  36 
nr.  48,  Abbildung  p.  37 ; über  das  Relief  s.  j 
unten).  — In  h{onorem)  d(omus)  d{ivinae)  Apol-  ) 
lind  Grannoy  et  Sirofnae}.  \ 

2)  Altar  mit  Reliefdarstellungen  (s.  unten),  I 

einst  im  Kloster  von  Baumburg  (Noricum,  Ge- 
biet von  Bedaium),  dann  im  Dorf  Irsing,  jetzt  ! 
in  München.  C.  I.  L.  3,  5588  (mit  add.  p.  1839). 
Abbild,  bei  Hefner,  Das  römische  Bayern  Taf.  3,  ; 

15.  Ch.  Bobert,  Bev.  celiique  4 p.  138.  Klin-  | 
kenberg,  Zeitschrift  des  Aachener  Geschichts- 
vereins 14,  1892,  Tafel  zu  S.  2 £F.  — Apöllini 
Granno  fet  Syironae ...  v.  s.  l.  l.  m.  (3  Zeilen 
nicht  leserlich). 

*)  V.  Domaszewski,  Archiv  f.  Religionswissenschaft  9, 
1906,  p.  152,  sieht  in  dieser  Hygia  (=  Salus)  direkt  Sirona 
(vgl.  auch  den  Schluß  des  Artikels). 

**)  Fälschungen  sind  C.  I.  L.  3 p.  lO*  nr.  74*.  C.I.L.  i 
33,  630*.  , 
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3)  Kalkstein  im  Kirchturm  von  Hausen 
(zwischen  Dillingen  und  Lauingen,  Raetien). 
C.  I.  L.  3,  11903.  Ergänzungen  von  H.  de 
Villefosse,  Bev.  epigr.  4,  1901,  p.  154.  — {In 
h.  d.y  d.  {deo  saneto  ApolUni  Granno  et  de)>ae 
sanctae  Si{ronaey  {Hirschfeld  hatte  an  Si(l- 
vanaey  gedacht,  Mommsen  an  {Fortunyae 
sanctae  si{gnumy)  . . . item  valvas  {.  . .yetr. 
Victor iu{.  . . in  civitatye  {T)  sua  functn/s  . . .)> 
t<...>. 

4)  Altar  in  Rom  gef.,  verschollen.  C.  I.  L. 
6,  36  {Dessau,  Inscr.  sei.  nr.  4652).  — ApolUni 
Granno  et  sanctae  Sironae  sacrum, 

II.  Apollo  (ohne  Beinamen)  und  Sirona. 

5)  Steintafel  mit  schlechten  Buchstaben, 
gef.  in  Graux  (dep.  Vosges),  im  Gebiet  der 
Leuci  (Belgica).  Jetzt  im  Museum  von  Epinal. 
Über  den  bildlichen  Schmuck  s.  unten.  C.  I.  L. 
13,  4661.  — ApolUni  et  Sironae  Biturix  luli 
oder  lulUl)  fjlius)  d{edit). 

6)  'Ara  lapidea  litteris  bonis  saeculi  secundi’ 
mit  Reliefdarstellungen  (s.  unten),  gef.  in 
Luxeuil  (dep.  Haute-Saone,  das  alte  Luxovium), 
dessen  Thermalquellen  schon  im  Altertum  be- 
kannt waren  (vgl.  Delacroix,  Luxeuil  p.  27  ff.). 
C.  I.  L.  13,  5424  {Dessau  nr.  4653).  — ApolUni 
et  Sironae  idem  Taurus. 

7)  Zwischen  Niei’stein  und  Oppenheim 
(Germ,  sup.)  an  einer  Mineralquelle  mit  an- 
deren Altertümern  entdeckt.  C.  I.  L.  13,  6272 
{Brambach  919).  — Deo  ApolUni  et  Sironae 
lulia  Frontina  v.  s.  l.  l.  m. 

8)  Sandsteinplatte  1710  in  Großbottwar 
(nordöstl.  von  Marbach,  Württemberg)  gef., 
jetzt  im  Stuttgarter  Lapidarium.  C.  1.  L.  13, 
6458  {Brambach  1597.  Haug  u.  Sixt,  Die  rö- 
mischen Inschriften  Württembergs  p.  241  nr.  336). 

• — In  h.  d.  d.  ApolUni  et  Sironae  aedem  cum 
signis  C.  Longinius  Speratus  vet{eranus)  leg{i- 
onis)  pr{imigeniae)  p{iae)  f{idelis)  et  lunia  Deva 
coniunx  et  Longini  Pacatus  Martinula  Hüa- 
ritas  Speratianus  fili  in  suo  posuerunt.  v.  s.  l. 
l.  m.  Muciano  et  Fabiano  cos.  (im  Jahre  201). 

in.  Sirona  allein. 

9)  Inschriftsockel  aus  grauem  Sandstein 
mit  Resten  der  ehemaligen  statuarischen  Dar- 
stellung (s.  unten).  Fundort  unbekannt,  jetzt 
im  Provinzialmuseum  zu  Trier.  C.  I.  L.  13, 
3662  {Brambach  814.  Hettner,  Böm.  Steindenk- 
mäler  p.  38  nr.  49).  — Dae  Dirona{ey*)  L. 
Lucanius  Gensor{iynu{sy  sigillum  d,  {d.y 

10)  Cippus  mit  Büste  der  Göttin  (s.  Abbild, 
unten),  gef.  1751  in  Sept-Pontaines  bei  St.  Avold, 
ging  1870  in  Straßburg  zugrunde.  Abgüsse  in 
Saint-Germain  und  Metz  (0.  A.  Hoff  mann,  Der 
Steinsaal  des  Metzer  Altertums- Museums,  1889, 
p.  60  nr.  199).  C.  I.  L.  13,  4498  {Dessau  nr.  4655). 
Abbildung  bei  Ch.  Bobert,  Epigraphie  de  la 
Moselle  1 p.  93  (verkleinert  Bev.  celtique  4 
p.  136).  — Deae  Dironae  Maior  Magiati  filius 
V.  s.  l.  m. 

11)  'Tabella  metalli  albi’  (23  x 14  cm), 
'litteris  saeculi  circ.  II’,  gef.  in  Maximiliansau 

*)  Bas  B in  BERONA  scheint  durchstrichen  zu  sein 
(s.  unten),  bemerkt  Hettner.  Im  G.  T.  L.  findet  sich  keine 
diesbezügliche  Notiz. 


bei  Mühlburg  (nach  anderen  in  Hockenheim 
oder  Lampertheim),  jetzt  im  Museum  von 
Karlsruhe.  C.I.L.  13,  6327  (Or.-iTen^ew  5912. 
Brambach  1698).  — Dea  Sironae  Cl{audius) 
Marcianus  v.  s.  l.  l.  m. 

12)  Altar  aus  Mainz,  verloren.  C.  I.  L.  13, 
6573  {Brambach  1001).  Die  Inschrift  umfaßte 
7 — 8 Zeilen;  nur  folgendes  kann  nach  den 
alten  Abschriften  als  einigermaßen  sicher  gelten : 
{deaey . Sironafe  dis  deabus?yque  imfmortali- 
busy  . . . {Pomyponius  Secunfdus'}. 

13)  Gef.  in  Wiesbaden,  'ubi  sunt  ruinae 
thermarum’.  Das  Original  am  Schützenhof 
eingemauert,  Gipsabguß  im  Museum  {H.  Lehner, 
Führer  durch  das  Altertum smuseum  zu  Wies- 
baden, 1899,  p.  61  nr.  361).  C.  I.  L.  13,  7570 
{Bonner  Jahrbücher  44/45  p.  63).  — Sironae  0. 
IuU{us)  Bestitutus  c{urator)  templi  d{e)  s(uo) 
p{osuit).*) 

14)  'Ara  lapidea’  gef.  bei  Corseul  (Corio- 
solites,  Gallia  Lugudunensis).  Abguß  im  Mu- 
seum von  Saint-Germain.  C.  1.  L.  13,  3143.  — 
Num{inibus)  Aug{ustorum)  de  Sirona  (so)  Ca- 
{til{ia)?y  Magiusa  lib{erta)  v.  s.  l.  m. 

15)  'Ara  lapidea  litteris  saeculi  primi  inci- 
pientis’  (?)  aus  Bordeaux.  C.  I.  L.  13,  582 
{Dessau  nr.  4654).  — Sironae  Adbucietus  Toceti 
fü{ius)  V.  s.  l.  m. 

Als  nicht  genügend  sicher  übergehe  ich 
den  skulpierten  Altar  von  Bordeaux  C.  I.  L. 
13,  586  (vgl.  Ch.  Bobert,  Bev.  celtique  4 p.  266) 
(.  . .yonae  M.  Siäpicius  Primulus  usw.,  wo  man 
an  Bellonae,  Eponae,  Divonae,  Sironae  gedacht 
hat;  hier  hält  0.  Hirsch  fei  d Bellonae  und 
Eponae  für  unwahrscheinlicher,  aber  auch 
Divonae  hat  nicht  viel  für  sich;  es  kann  sich 
sehr  wohl  um  eine  Dedikation  an  Sirona  han- 
deln. Ferner  hat  Holder  a.  0.  die  Andernacher, 
von  Jos.  Klein  {Bonn.  Jahrb.  93,  1902,  p.  201) 
auf  Sirona  bezogene  Inschrift  aufgenommen, 
die  ausscheiden  muß,  da  es  sich  ohne  Zweifel 
um  eine  Grabschrift  handelt,  vgl.  C.  I.  L.  13, 
7686.**) 

Die  meisten  Denkmäler  stammen  also  aus 
Germania  superior:  nr.  6.  7.  8.  11.  12.  13.  Es 
folgt  Belgica  mit  vier  Steinen,  die  den  Kult 
bei  den  Treveri  (nr.  1.  9),  Leuci  (nr.  5)  und 
Mediomatrici  (nr.  10)  bezeugen.  Für  Noricum 
(nr.  2)  und  Raetien  kommt  hauptsächlich  der 
Grannus-Kult  in  Frage  (Heiligtum  bei  Lauingen 
a,n  der  Donau,  zu  dem  vielleicht  nr.  3 gehört). 
Gallia  Lugudunensis  ist  bis  jetzt  erst  mit  einem 
Denkmal  vertreten  (nr.  14),  ebenso  Aquitanien 
(nr.  15),  falls  nicht  die  eben  erwähnte  zweite 
Inschrift  aus  Bordeaux  hinzukommt.  Ein  Denk- 
mal endlich  ist  in  Rom  aufgetaucht  (nr.  4). 

Die  schon  angedeutete  Beziehung  der  Göttin 
{dea  genannt  nr.  3.  9.  11.  14,  vgl.  nr.  12;  sancta 
nr.  3.  4)  zu  Heilquellen  bekunden  die  Funde 
von  Bitburg  (nr.  1),  Luxeuil  (nr.  6),  Nierstein 

*)  V.  Domaszewski,  Archiv  f.  Religionswissenschaft  9, 1906, 
p.  152  verweist  auf  tlie  anscheinend  in  G.  L L.  13,  7565  er- 
VfoÄiatQ  Diana  Mattiaca:  so  hätten  die  Römer  die  keltische 
Sirona  genannt  (?). 

**)  Schon  die  Reliefdarstellung  über  der  verwitterten 
Inschrift  (nach  Klein  eine  stehende  Frau,  die  in  den  Händen 
einen  nicht  näher  bestimmbaren  Vogel  trägt)  hätte  Be- 
denken erregen  müssen. 
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(nr.  7,,  Wiesbaden  (nr.  13),  vielleicht  auch 
nr.  10.  Temijehuilagen  erwähnen  die  Inschriften 
von  Lauingen  (nr.  3),  Großbottwar  (nr.  8 aedem 
curn  sifjriis),  Wiesbaden  nr.  13  curator  templi)-, 
ein  Bild  der  Göttin  {siyillum)  stiftete  der  iJe- 
dikant  von  nr.  9.  Sonst  geben  die  Inschriften 
für  den  Kult  der  Göttin  wenig  aus.  Datiert 
ist  nur  nr.  8 (vom  J.  201),  die  Formel  in  ho- 
norem do7)ius  divinae  in  nr.  1 und  wohl  sicher 
auch  in  nr.  3 weist  frühestens  auf  das  Ende 
des  zweiten  Jahrhunderts.  Nach  der  Form  der 
Buchstaben  (ein  ziemlich  unsicheres  Kriterium) 
werden  dem  ersten  Jahrh.  zugewiesen  nr.  15, 
dem  zweiten  nr.  6 und  11.  Wo  sich  die  De- 
dikanten  nennen  (keltische  Namen  in  nr.  5. 


Sirona-Denkmal  aus  St.  Avold  (s.  Inschrift  nr.  10, 
nach  Revue  eeltiquc  4 p.  13ü). 


10.  14.  15),  handelt  es  sich  fast  immer  um 
Männer;  Frauen  erscheinen  nur  in  nr.  7 und 
14;  eine  ganze  Familie  löst  ihr  Gelübde  nr.  8. 
Vom  Stand  der  Dedikanteu  erfahren  wir  nur 
selten  etwas  (nr.  8 vetercnius  leej  XXII,  nr.  13 
curator  templi)\  ebenso  fehlen  über  die  Veran- 
lassung der  Votivgaben  ausdrückliche  Angaben. 

Besondere  Beachtung  verdienen  die  Re- 
liefs, mit  denen  ein  Teil  der  Votivsteine  ge- 
schmückt ist,  wenn  sie  auch  keine  weitgehen- 
den Schlüsse  auf  das  Wesen  der  Göttin  ge- 
statten. Das  am  besten  erhaltene  (nr.  10,  s. 
die  beigefügte  Abbildung))  zeigt  in  einer  huf- 
eisenförmigen Nische  lediglich  die  ziemlich 
roh  gearbeitete  Büste  der  Göttin  mit  eigen- 
artiger Haartracht,  die,  wie  Robert  hervorhebt, 
etwas  an  die  ägyptischen  Sphinxe  erinnert; 
die  Wulste  am  Hals  deuten  wohl  das  Gewand 
an.  Mit  Büsten  des  Apollo  und  der  Sirona 
war  ferner  ausgestattet  die  Votivtafel  von  Graux 
(nr.  o).  Die  Nische  links  von  der  Inschrift,  mit 
der  Büste  des  Gottes,  ist  nicht  mehr  vorhanden, 
von  der  Nische  rechts  mit  'protome  mulieris’ 
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kenne  ich  keine  Abbildung.  Mit  einigermaßen 
erkennbaren  Attributen  sehen  wir  die  Göttin 
ausgestattet  auf  zwei  Denkmälern.  In  nr.  1 
sind  von  Sirona  zu  sehen  (nach  Hettner  a.  0. 
p.  37)  auf  dem  unteren  Bruchstücke  ein  Fuß 
und  Reste  eines  langen  Gewandes,  auf  dem 
oberen  die  Umrisse  des  Oberkörj)ers  (die  Ober- 
fläche des  Steins  ist  abgeblättert);  das  Gewand 
reicht  bis  zum  Ellenbogen,  in  der  Linken  hält 
die  Göttin  einen  Zweig,  das  Attribut  der 
Rechten  ist  nicht  mehr  zu  erkennen.  Sie  steht 
an  der  rechten  Seite  des  Gottes,  von  dem  nur 
der  ünterköq^er  zu  erkennen  ist:  er  ist  nackt 
bis  auf  ein  die  linke  Seite  verhüllendes  Hima- 
tion,  neben  ihm  der  Dreifuß  und  auf  diesem 
die  Reste  der  Leiei’,  hinter  ihm  ein  Greif.  Die 
Votivplatte  war  übrigens  auf  zwei  Seiten  skul- 
piert.  Von  der  Darstellung  der  Rückseite  ist 
nur  wenig  zu  sehen,  Teile  eines  Baumes  und 
eines  vierfüßigen  Tieres.  Hettner  vermutet, 
daß  sich  auf  dem  oberen  Rande  der  Rückseite, 
den  zwei  Inschriftzeilen  der  Vorderseite  ent- 
sprechend, die  Fortsetzung  der  Inschrift  (der 
Name  einer  dritten,  vielleicht  auch  noch  einer 
vierten  Gottheit,  der  Name  des  Dedikanten 
und  die  Weiheformel)  befand,  da  dieselbe  am 
unteren  Rande  der  Vorderseite  nicht  angebracht 
ist  (?).  Die  zweite  Darstellung,  die  Sirona  in 
ganzer  Figur  zeigt,  bietet  der  Altar  von  Baum- 
burg (nr.  2).  Auf  der  linken  Seitenfläche  ist 
die  Göttin  stehend  gebildet  in  Tunica  und 
Mantel,  in  der  erhobenen  Linken  ein  Ähren- 
büschel haltend,  in  der  gesenkten  Rechten, 
wie  es  scheint,  eine  Traube.  Leider  läßt  die 
Erhaltung  des  Denkmals  viel  zu  wünschen 
übrig.  Man  glaubte  daraus  auf  eine  Göttin 
der  JTuchtbarkeit  schließen  zu  dürfen.  Aj)ollo, 
auf  der  rechten  Seitenfläche  dargestellt,  ist 
besser  kenntlich : er  hält  in  der  Linken  die 
etwas  groß  geratene  Lyra,  in  der  Rechten 
vermutlich  das  Plektrum.  Auch  der  Altar  von 
Luxeuil  (nr.  G)  weist  Reliefschmuck  auf,  aber 
kein  Bild  der  Sirona.  Auf  der  Vorderseite 
unter  der  Inschrift  ein  Fruchtgehänge  mit 
Tänien,  auf  der  Rückseite  eine  unbekleidete 
männliche  Figur  (anscheinend  Apollo  mit  dem 
Plektrum  in  der  Rechten),  auf  den  Seitenflächen 
zwei  weitere  männliche,  nur  um  die  Hüften 
bekleidete  Figuren,  die  eine  mit,  die  andere 
ohne  Bart,  deren  Deutung  ganz  unsicher  ist 
(s.  die  Abbildung  bei  Ch.  Robert  a.  0.  139. 

140.  141).  Auf  dem  Inschriftsockel  von  Trier 
endlich  (nr.  9)  sind  von  der  statuarischen  Dar- 
stellung nur  wenige  Reste  vorhanden;  sie 
weisen  auf  eine  langgekleidete  Figur,  die  ver- 
mutlich ihr  linkes  Bein  (als  Spielbein)  seit- 
wärts setzte.  Rechts  von  ihr  Spuren,  die  auf 
ein  kleines  Tier,  Baum  oder  dergleichen  hin- 
deuten (so  nach  Hettner  a.  0.  p.  38,  im  C.  1.  L. 
'animalis  vestigia’).  Von  den  schlecht  erhaltenen 
Reliefs  des  oben  als  unsicher  angeführten  Altars 
aus  Bordeaux  notiere  ich  bloß  die  summarische 
Beschreibung  im  C.  I.  L.  13,  586 : auf  der  A^order- 
seite:  'mulier  sin.  erecta  sceptrum  tenens,  cuius 
25ars  inferior  deest’;  auf  der  linken:  'protome 
Mercurii  petasati  (mutil.)’;  auf  der  Rückseite: 
'Hercules  cum  clava  (mutil.)’;  auf  der  rechten 
Seite:  'Mars  (?)  sinistra  hastam  gerens’.  Also 
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offenbar  ein  Viergötteraltar , vgl.  die  Abbild, 
bei  Esperandieii , Bas-reliefs  de  la  Gaule  ro- 
maine  2 (Paris  1908)  p.  136,  137  nr.  1077.  Ebenso 
glaube  ich  als  nicht  genügend  sicher  bezeichnen 
zu  müssen  das  Relief  einer  Seite  des  1889  in 
Mainz  gefundenen  würfelförmigen  A\iz,ra{Haug, 
Korr.-Blatt  der  Westdeutschen  Zeitschrift  9, 
1890,  p.  134f.  Ed.  Flouest,  Bev.  archeol.  3.  ser. 
15,  1890,  p.  153  ff.  mit  vortrefflicher  Abbild, 
auf  Tafel  6 und  7),  auf  dem  v.  Bomaszewski 
{Archiv  f.  Eeligionswissensch.  9,  1906,  p.  151  f., 
s.  die  beigefügte  Tafel)  Gramms  und  Sirona 
(=  Salus)  erkennen  will,  die  als  Apollo  und 
Sirona  gebildet  seien;  „Der  Gott  ist  an  seiner 
Haltung  als  Apollo  kenntlich.  Ausruhend 
hat  er  das  rechte  Bein  übergeschlagen.  Den 
Kopf  stützt  er  in  die  Hand  des  zurückgelegten 
rechten  Armes.  Die  linke  Hand  ruhte  auf 
einer,  jetzt  weggebrochenen,  auf  dem  Boden 
stehenden  Leier.  Die  Göttin  trägt  mit  der 
ausgestreckten  linken  Hand  ein  bauchiges  Ge- 
fäß, aus  ihrer  geschlossenen  Rechten  schlüpft 
eine  Schlange  hervor,  deren  Kopf  über  dem 
Deckel  des  Gefäßes  sichtbar  wird.“  Demgegen- 
über verzichten  Elouest  und  Haug  auf  eine 
Deutung  der  Göttin. 

Der  Name  der  Göttin  ist  noch  nicht  be- 
friedigend erklärt  (vgl.  Holder,  Altceltischer 
Sprachschatz  1 Sp.  1286).  Bemerkenswert  die 
Schreibung  mit  dem  keltischen  Buchstaben  H 
(vgl.  z.  B.  Holder  a.  0.  1 Sp.  1211.  C.  Pauli, 
Altitalische  Studien  5,  1887,  p.  70  ff.)  in  nr.  10 
und  wahrscheinlich  auch  in  nr.  9.  [M.  Ihm.] 

Sispes  = Sospita  (s.  d.). 

Sisphe  (sisqpe)  ist  die  etruskische  Pimfor- 
mung  des  griech.  Sisyphos  {Deecke  in  Bezzen- 
hergers  Beitr.  2,  169  nr.  91).  In  dieser  Form 
ist  der  Name  einmal,  und  zwar  auf  einer  Wand 
des  Fran9oisgrabes  in  Volci,  belegt.  Außer- 
dem findet  er  sich  einmal  in  der  Form  sispe 
auf  einer  Wand  der  tomba  delT  Orco  zu  Cor- 
neto.  Jene  ist  veröffentlicht  von  Noel  des 
Vergers,  L’Etrurie  et  les  Etrusques,  ferner  von 
Brunn,  Ann.  dell’  Inst.  1859,  352  sqq.  und 
Monum.  ined.  6/7  tav.  XXXI  sq.,  von  Garrucci, 
Tavole  fotogr.  delle  pitt.  vulcenti  etc.  tav.  VH 
und  von  Fabretti  C.  I.  I.  no.  2165  tab.  XL; 
diese  von  Helbig,  Ann.  dell’  Inst.  42,  16  sqq. 
und  Monum.  ined.  dell’  Inst.  9,  tav.  XIV/XV 
und  von  Fabretti,  C.  I.  I.  suppl.  1 nr.  410. 
Auf  der  Grabwand  von  Volci  haben  wir  den 
Amphiaraos  iamcpare)  und  den  Sisyphos  (sisqpe), 
also  ohne  Zweifel  gleichfalls  eine  Szene  aus 
dem  Orkus;  welche,  das  läßt  sich  nicht  klar 
erkennen,  zumal  ein  Teil  der  Malerei  zerstört 
ist.  Auch  auf  der  Grabwand  von  Corneto  ist 
nur  noch  ein  Bruchstück  der  Figur,  eines  'de- 
mone  infernale’,  sichtbar.  Die  Beischrift  lautet 
tupisispes.  Da  sispes  Genetiv  ist,  so  ist  tupi 
ohne  Zweifel  das  Regens.  Es  ist  somit  in  tupi 
sispes  zu  zerlegen,  und  dies  könnte  vielleicht 
''Strafe  des  Sisyphos’  bedeuten.  Vgl.  Sisyphos 
und  Sisphos.  [C.  Pauli.] 

Sisphos  (NTöqpog)  steht  dreimal  auf  der 
Kanne  des  Dionysios  statt  Eiavcpog,  Bobert, 
Homer.  Becher  {50.  Berl.  Winckelmannsprogr.) 
93f.  Vgl.  Sisphe  und  Sisyphos.  [Höfer.j 
Sisyphides  {EiavcpLSt]?),  Patronymikon  zu 
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Sisyphos  (s.  d.)  in  einem  epischen  Fragment, 
das  Gr enf eil- Hunt  und  Blaß  dem  Hesiod  (vgl. 
Hes.  frgm.  245  ed.  Bzachl  p.  215  [anno  1908]) 
zuweisen,  Oxyrynchus  Papyri  3 p.  70  nr.  421,  13. 
Gemeint  kann  mit  dem  Sisyphides  Odysseus 
sein;  vgl.  Soph.  Aj.  191.  Ov.  A.  am.  3,  313. 
Bd.  3 Sp.  613,  61  ff.  An  den  Sisyphossohn 
Glaukos  (s.  _d.)  bzw.  an  den  Sisyphosenkel  Bel- 
lerophontes  (s.  d.)  denkt  v.  Wilamowitz,  Berl. 
Klassiker  texte  5,  1,  45  f,  [Höfer.] 

Sisyphilos  (EeavquXog)  = Eicvcpog , Schol. 
Clem.  Alex.  Frotrept.  p.  782  Migne.  Ob  Druck- 
fehler? [Höfer.] 

Sisyphos  {Etavtpog)  lebte  nach  der  Bias  (6, 
152)  als  verschlagenster  der  Menschen  (jcfpöt- 
6Tog  avÖQtbv)  in  Ephyre,  im  Winkel  des  rosse- 
nährenden Argos;  er  war  Sohn  des  Aiolos, 
Vater  des  Glaukos,  Großvater  des  Bellerophontes, 
der  durch  Hippolochos  wieder  Großvater  des 
vor  Troja  kämpfenden  jüngeren  Glaukos  wurde. 
(Die  Identität  von  Ephyre  und  Korinth  stand 
im  ganzen  Altertume  fest;  in  neuerer  Zeit  hat 
sich  E.  Bethe,  Theban.  Heldenlieder  181  gegen 
die  Gleichsetzung  der  beiden  Namen  erkläi-t. 
Die  zahlreichen  Ej^hyrai  gelten  allgemein  als 
'Warten’;  Korinthos  ist  ein  karischer  oder 
sogar  vorkarischer  [A.  Fick,  Vorgriech.  Orts- 
namen 74.  101],  jedenfalls  ein  ungriechischer 
[v.  Wilamowitz , D.  L.  Z.  20,  701]  Name.)  — 
Den  Späteren  ist  S.  König  von  Ephyre  {Fiat. 
Gorg.  525  D.  Schol.  Eur.  Med.  1381.  Schol. 
Apoll.  Bhod.  3,  1240.  Hesych.  Suid.  Eustath. 
1701,  51.  Tzetz.  ad  Lyc.  107.  229);  Gründer 
der  Stadt  heißt  er  Apollod.  1,  9,  3.  Nach  dem 
Schol.  zu  Stat.  Theb.  380  bemächtigte  er  sich 
Akrokorinths,  um  dort  als  Räuber  zu  hausen. 
Andere  bezeichnen  ihn  als  Nachfolger  be- 
reits regierender  Herrscher,  des  Korinthos, 
dessen  Tod  er  gerächt  hatte  {Nie.  Dam.  41. 
F.  H.  G.  3,  378),  oder  der  Medea,  die  Korinth 
verließ  und  ihm  die  Herrschaft  übertrug  {Paus. 

2,  3,  11  nach  Emnelos),  nach  späterer  Moti- 
vierung, weil  sie  in  S.  verliebt  war  {Theopomp 
nach  Schol.  Find.  0.  13,  74).  — In  der  Odyssee 
(11,  593)  sieht  Odysseus  den  S.,  wie  er  müh- 
seligmit  beiden  Händen  einenriesigen  Stein  fort- 
bewegt ; mit  Händen  und  F üßen  sich  anstemmend, 
sucht  er  den  Felsblock  auf  den  Gipfel  eines  Berges 
zu  wälzen ; aber  so  oft  er  im  Begi'iff  ist,  ihn  über 
die  Höhe  hinwegzustoßen,  überwältigt  das  Ge- 
wicht des  Steines  den  Wälzenden,  so  daß  der 
schamlose  Block  in  die  Ebene  zurückrollt. 
Wieder  stößt  ihn  dann  S.  die  Sehnen  streckend 
aufwärts,  Schweiß  rinnt  von  seinen  Gliedern 
und  eine  Staubwolke  umhüllt  sein  Haupt.  — 
In  den  N osten  erscheint  S.  als  Vater  des  Ther- 
sandros,  von  dem  daun  weiter  Proitos  und 
seine  Tochter  Maira  stammen  {Paus.  10,  30, 
5).  Sonst  kam  er  im  epischen  Kyklos,  soviel 
wir  sehen,  nicht  vor.  Dagegen  stand  in  der 
avyyQacpg  des  Eumelos,  wohl  einem  zu  Pau- 
sanias’  Zeit  noch  vorhandenen  Prosaauszug  aus 
dem  alten  Epos  des  korinthischen  Dichters 
Eumelos,  daß  (wie  schon  erwähnt)  S.  die  Herr- 
schaft über  Korinth  von  Medea  bei  ihrem  Weg- 
gang aus  der  Stadt  erhalten  habe  {Paus.  2, 

3,  11),  ferner,  daß  er  das  Grab  des  Neleus, 
der  bei  einem  Besuch  in  Korinth  gestorben 
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und  auf  dem  Isthmos  bestattet  worden  war, 
auch  dessen  Sohn  Nestor  nicht  gezeigt  habe, 
und  daß  er  auch  selbst  auf  dem  Isthmos  an 
einer  nur  wenigen  bekannten  Stelle  begraben 
liege  (Fans.  2,  2,  2).  Ilesiod  gibt  in  einem 
Fragment  (32  aus  Tzetz.  ad  IjIJC.  284)  den 
Stammbaum  des  S.  aufwärts,  indem  er  Hellen 
als  seinen  Großvater,  Aiolos  als  Vater.  Kretheus, 
Athamas,  Salmoneus  und  Perieres  als  Brüder 
nennt. 

Von  den  Lyrikern,  bei  denen  sich  zuerst 
eine  Begründung  der  von  Homer  unmotiviert 
gelassenen  Worte  xtgöiarog  ccvd'Qcov  tindet, 
haben  den  S.  Theofjnis  und  Findar  erwähnt. 
Theognis  verwendet  ihn  als  Inbegriff  alles 
Wissens  (oüd’  ti  Tiliiovu  i-idsigs  Z^tavcpov  Aio- 
Xldtco  V.  702)  und  bringt  zuerst  den  Zug,  daß 
S.  durch  seine  Schlauheit  auch  aus  dem  Hades 
wiederkehrte  (704.  711).  Findar  nennt  ihn 
klug  wie  einen  Gott  {Ttvv.v6raTOv  Ttuldgaig  m; 
'9’aoi'  Ol.  13,  72)  und  läßt  ihn  seinem  gestor- 
benen Neö'en  Melikertes  ein  weithin  sicht- 
bares Denkmal  errichten  {fragm.  1 Böcklt).  — 
Von  den  drei  großen  Tragikern  hat  jeder 
einen  S.  gedichtet,  Airchglos  die  Tragödie  A. 
TtsxQoy.vhoTgg  (Steinwälzer)  und  vielleicht  noch 
ein  Satyrspiel  A.  dganttrig  (Ausreißer),  das  im 
Katalog  der  aischyleischen  Stücke  im  cod. 
Laar,  erwähnt  wird.  ]Velcker  {Trilogie  550  11g. 
Nachtrag  316)  gibt  ausführlich  von  beiden  den 
vermutlichen  Inhalt  an,  ebenso  Droysen.  in  der 
Aischylosübersetzung  S.  503  den  des  d'Qan^Trjg, 
Wilumou'itz  aber  {Homer,  ünters.  202j  hält 
die  Sache  für  zweifelhaft  und  denkt  an  die 
Möglichkeit  eines  Doppeltitels.  Die  zehn  Frag- 
mente {Nauek^,  tr.  gr.  fr.  225 — 234),  von  denen 
aclit  nur  Aiaivlog  iv  Zkavcpcg  zitieren,  zwei 
aber  den  Zusatz  TtstQov.vXiaTij  haben,  bieten 
zur  S.-sage  nichts.  Doch  ist  in  einem  (ur.  225 
aus  FolL  10,  78)  von  einem  erzgetriebenen  Ge- 
fäß mit  Löwenfüßeu  die  Rede,  in  welchem  S. 
sich  die  Füße  waschen  wollte.  Horaz  {Saf.  2, 

3,  21)  benutzt  diese  Stelle,  um  die  Torheit  der 
Antiquare  seiner  Zeit  zu  verspotten,  indem  er 
den  Damasipp  ein  ehemaliges  Interesse  für 
dieses  uralte  Fußbadbecken  des  S.  bekennen 
läßt.  Aus  dem  von  Welcher  angezweifelten  S. 
des  Sophokles  sind  nur  die  Worte  xagizcov 
rgi/Qvycov  erhalten  (Hesych  s.  v.  'Qsvyog  xginaQ- 
■d-ivov.  Nauck  502).  Des  Euripides  gleich- 
namiges Satyrspiel  bildete  mit  Alexander,  Fa- 
lamedes  und  Troern  eine  Tetralogie  {Ael.  var. 
hist.  2,  8.  Nauck  p.  373).  Außer  diesen  haben 
den  S.  noch  dramatisch  behandelt  Kritias,  der 
ihm  die  Lehre  in  den  Mund  legte,  der  Götter- 
glaube wäre  die  Erfindung  eines  klugen  Mannes 
der  Vorzeit,  bestimmt  die  Menschen  zu  täu- 
schen und  in  Zucht  zu  halten  {Sext.  Emp.  403, 

1,  fälschlich  dem  Euripides  zugeschrieben  bei 
Flnt.  de  plac.phü.  1,  7,  2.  Nauck  771.  Gomperz,  go 
Griech.  Denker  1,  312  und  2,  77).  Ferner 
Apollodoros  von  Gela  {Suid.  AnolioSagog.  Kock, 
com.  Att.  fragm.  3,  279  dsvoonoiog  A.)  und  der 
Atellanendichter  L.  Fomponim  Bononiensis 
{Forphyrio  zu  Hör.  ad  Fis.  221).  Ein  A. 
cpd-oQSvg  ohne  Autornamen  wird  bei  Fhit.  de 
aud.  poet.  3 genannt.  Auch  unter  den  angeb- 
lichen Werken  des  Zynikers  Diogenes  findet 
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sich  der  Name  {Sotion  bei  D.  L.  6,  80).  Ab- 
gesehen von  diesen  verloren  gegangenen  Stücken, 
die  den  Namen  des  S.  als  Titel  führen,  wird 
er  in  den  erhaltenen  Dramen  und  Fragmenten 
der  drei  Tragiker  öfter  erwähnt;  diese  Stellen 
spielen  fast  alle  darauf  an,  daß  Odysseus 
als  Sohn  des  S.  galt,  am  deutlichsten  Aesch. 
fragm.  162  &lT  ’AvxiydsLccg  daaov  Ziav- 

q>og,  xfjg  cf/g  X^yco  roi  (igxgog,  fj  a’ iysivccxo. 

10  Ebenso  »Sop/i.  Aj.  190  mit  Eustath.  II.  384, 
Fhilokt.  417.  625.  1310.  fragm.  155  D (aus  dem 
avvdsLTtvog  im  Sch ol.  zum  Aias  a.  a.  0.).  Eurip. 
Iph.  A.  524.  Kykl.  104.  Die  näheren  Um- 
stände der  Schwängerung  von  Odysseus’  Mutter 
durch  S.  gibt  das  Scholion  zu  Soph.  Aj.  190 
in  doppelter  Fassung.  Nach  der  einen  zeugte 
S.  den  Odysseus  mit  Antikleia,  als  sie,  um 
dem  Laertes  vermählt  zu  werden,  auf  dem  Wege 
von  Arkadien  nach  Ithaka  war.  Nach  der 
20  anderen  auch  bei  Suid.  s.  v.  ZLovcpog  vorlie- 
genden führte  ihr  Vater  Autolykos  selbst  vor 
der  Vermählung  mit  Laertes  sie  dem  S.  zu, 
als  dieser  zu  ihm  kam,  um  seine  von  Autoly- 
kos gestohlenen  Herdentiere  zurückzuholen; 

5.  hatte  nämlich  die  Rinder  mit  einem  Buch- 
staben unter  den  Hufen  gezeichnet  und  daran 
wiedererkannt.  Das  gleiche  berichtet  unter 
besonderer  Hervorhebung  von  Autolykos’ Diebes- 
künsten Hygin  fab.  2ül:  An  der  Zunahme 

30  von  Autolykos’  Herden  und  gleichzeitiger  Ver- 
minderung der  seinigen  erkennt  S.  den  Räuber, 
zeichnet  die  Rinder  {in  pecorum  ungiilis  notam 
imposiiit),  entdeckt  sie  dadurch  und  schwän- 
gert bei  dieser  Gelegenheit  die  Antikleia.  Ähn- 
lich auch  Tzetz.  ad  Lyc.  344.  Den  durch- 
sichtigen Grund  für  dieses  Zusammenbringen 
von  S.  und  Odysseus  gibt  Hygin  mit  den 
Worten:  oh  hoc  Ulixes  versutus  fuit.  Folyainos 

6,  52  hat  den  Hergang  noch  etwas  weiter  aus- 
40  geführt;  bei  ihm  bringt  S.  unter  den  Hufen 

seiner  Rinder  Blei  an  und  auf  diesem  die  Auf- 
schrift 'von  Autolykos  gestohlen’ ; als  nun 
Autolykos  bei  Nacht  die  Rinder  weggetrieben 
hat,  zeigt  S.  am  folgenden  Tage  den  benach- 
barten Landleuten  die  in  den  Erdboden  ein- 
gedrückte Inschrift  Avxölvxog  — Die 

zuerst  bei  den  Tragikern  nachweisbare  Be- 
ziehung zwischen  den  beiden  berühmten  Schlau- 
köpfen  S.  und  Odysseus  wird  dann  als  allge- 
.50  mein  bekannt  vorausgesetzt  und  oft  angedeutet 
{Flut,  quaest.  graec.  43.  De  aud.  poet.  3.  Schol. 

Z 153.  Suid.  Eustath.  1701.  2.  Cic.  Tusc.  1,  41, 
98  {ülixi  Sisyphique  prudentia).  Verg.  Aen. 
6,  529  und  Serv.  dazu.  Ov.  met.  13,  31  [san- 
guine  cretus  Sisyphio]  a.  am.  3,  313);  auch  war 
sie  sprichwörtlich  {Macar.  6,  20  in  Faroemiogr. 
von  Leutsch:  ’Odvaasvg  Zißvqxy  avvgX^sv  inl 
xcbv  tv  navovgyia  bgoicav).  Sonst  finden  sich 
Erwähnungen  des  S.  unter  anderen  Gesichts- 
punkten bei  den  Tragikern  noch  folgende: 
Auf  das  Zurückkehren  aus  dem  Hades  spielt 
an  Soph.  Fhil.  625,  auf  das  Wälzen  des  Steines  ! 
Eur.  Here.  für.  1103,  auf  lasons  Braut  als  ’ 
Nachkommin  des  S.  Eur.  Med.  403,  wozu  auch  j 
Stat.  Silv.  2,  1,  142  {Aeolia  Creusa)  und  Sen. 
Med.  105  zu  vergleichen  ist,  auf  Korinth  als  j 
seine  Heimat  Fdur.  Med.  1381.  Seinen  Stamm- 
baum gibt  Eur.  fr.  14  {Nauck  S.  366).  — Bei 


Sin: 

28)  Siegel  eines  babylon.  Schreibers  namens  Sani  (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  11, 
99):  Sp.  919. 

29)  Babyl.  Siegelzylinder  aus  der  Schule  von  ür.  Die  thronende  Gottheit  ist  der 
Mondgott  (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  10,  88):  Sp.  920. 

30)  Sonne  und  Mond  als  Gipfel  des  Tierkreises  und  Dodekaoros  auf  einer 
ägyptischen  Marmorplatte  (s.  Boll-Sphaera  Taf.  C;  A.  Jeremias,  ATAO®  Abb.  12): 
Sp.  919. 

31)  Siegel  Zylinder  unbekannter  Herkunft  (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  30,  402) : Sp.  919/20. 

32)  Altbabylonischer  Siegelzylinder  (nach  Menant,  Glyptique  1 pl.  4,  2):  ,4.nbetende 
werden  vor  den  Mondgott  geführt:  Sp.  919/20. 

33)  Nach  Coli,  de  Clercq  2 pl.  3,  51:  Sp.  920. 

34)  Nach  Coli,  de  Clercq  2 pl.  2,  26:  Sp.  920. 

35)  Nach  Coli,  de  Clercq  2 pl.  2>  ’ 27:  Sp.  920. 

36)  Assyrisches  Siegel(?)-Fragment  (nach  Coli.’  de  Clercq  2 pl.  28):  Sp.  920. 

37)  Siegelzylinder  unbekannter  Herkunft  (nach  Coli,  de  Clercq  1 pl.  36,  403):  Sp.  919. 

38)  Babylonischer  Siegelzylinder  unbekannter  Herkunft  (nach  Coli,  de  Clercq  2 
pl.  37):  Sp.  920. 

Siois:  ■■‘V  :■■  ■’ 

Die,  Schale  des  Duris  (Brit.  Mus.  824)  nach  Baumeister,  Denkmäler  d.  klass.  Altert.  3, 
1788,  nr.  1873:  Sp.  929/30. 

Sihon:  ' 

1)  Sinon  (nach  Jahn  Michaelis,  Griech.  Bilderchroniken,  Bonn  1873  Tafel  1):  Sp.  938. 

2)  Sinon  (nach  Jahn-Michaelis,  Griech.  Bilderchroniken,  Bonn  1873,  Tafel  1):  Sp.  937/38. 

3)  Homerischer  Becher  (nach  Robert,  Hom.  Becher,  50.  Winckelmanusprogramm,  Berlin 
1890,  S.  69):  Sp.  941. 

4)  Das  hölzerne  Pferd  (nach  Baumeister,  Denkmäler  des  klass.  Altertums  Bd.  1 S.  742 

Abb.  794):  Sp.  941.  'b 

Sinope: 

Kopf  der  Sinope  auf  einer  Münze  von  Sinope  (nach  Catalogue  of  greek  coins 
Brit.  Mus.,  Pontus  etc.  pl.  21  Fig.  16):  Sp.  948. 

Sirona:  . 

Sirona-Denkmal  aus  St.  Avold  (s.  Inschrift  nr.  10,  nach  Revue  celtique  4 p.  136): 
Sp.  955. 


Die  nächsten  (unter  der  Presse  befindlichen)  Lieferungen  enthalten  u.  a.  die  Artikel 
Sors,  Summanus  usw.  (von  R.  Peter),  Sphinx  (von  Ilberg  und  Roeder),  Skeiron,  Skylla, 
Smyrna,  Styx,  Tabos,  Tainaros,  Talthybios,  Tarchon,  Tartaros  usw.  (von  Waser), 
Sokaris,  Sothis,  Sonnengott  ägypt.,  Suchos,  Sutech  (von  Roeder),  Tammuz  usw. 
(von  A.  Jeremias),  Sternbilder  (von  Boll  und  A.  Jeremias),  Sosipolis,  Themis  (von  Weniger), 
Sol,  Strigae,  Talassio  usw.  (von  Frz.  Richter),  Teichines  (von  Friedländer),  Theseus 
(von  Steuding),  Teukros  (von  Vürtheim),  Telemachos  (von  Joh.  Schmidt),  Skamandros, 
Stentor,  Sthenelos,  Sychaeus  (von  Wörner),  Skephros,  Talos  usw.  (von  Buslepp), 
Smintheus  (von  Ilberg),  Soranus,  Spes  usw.  (von  Wissowa),  Tamfana  usw.  (von  Abt), 
Telemos  usw.  (von  Ruhl),  Thalpios,  Tekmessa  usw.  (von  Ostern),  Smaragos,  Tantalos 
(von  Ed.  Schmidt),  Sparta,  Sphragitides,  Sterope,  Steropis  (von  Türk),  Stoicus, 
Suebae,  Sueta,  Suleviae,  Sulis,  Surrentinus  usw.  (von  Otto),  Stymphalos,  Sylea, 
Syleus  (Kuhnert). 


Zusätze  und  Berichtigungen. 


Zu  Iris  (ßd.  II  Sp.  337,  52  tf.):  Was  die  Etymologie  von  ’lgig  (alte  Schreibung:  EiQig) 
betritft,  so  vgl.  jetzt  Bechtel,  Hermes  ni-,  45  (1910)  S.  156  ff.  u.  Ki-etschmer,  Glotta  2 (1910)  S.  354, 
die  von  der  Bedeutung  '‘Regenbogen’  ausgehend  fsiQLg  mit  vei  = winden,  ftrvg  etc.  zusammen- 
bringen. [Roscher.] 

Nantosueltft  (Bd.  III  Sp.  8):  Feiner  ist  zu  verweisen  auf  A.  v.  JDomaszewski  im  Archiv  für 
Beligionswissen Schaft  Bd.  9,  149—158  (=  Ahli.  z-ur  Rom.  Religion.  Teubner  1909.  S.  129  ff.), 
wo  N.  auch  auf  einem  in  Mainz  1889  gefundenen  Altar  wiedererkannt  wird.  Sie  bildet  dort 
zusammen  mit  Sucellus  den  Schmuck  der  einen  Seite  des  viereckigen  Altares,  dessen  andere 
drei  Seiten  die  Götterpaare  Fortuna — Genius  Castrorum,  Victoria — Mercurius  und  Sirona — Granus 
zeigen.  Die  Göttin  ist  auf  dem  Mainzer  Altar  als  Diana  gebildet.  Das  Bruchstück  eines  gleich- 
falls die  N.  darstellenden  Reliefs,  bei  dem  von  römischer  Hand  auf  das  Tempelchen,  die  Be- 
krönung des  Szepters  der  N,,  die  Worte  dea  Diana  {C.l.L.  13,  4469)  geschrieben  sind,  macht 
es  sicher,  blaß  Nantosuelta  den  Römern  Diana  hieß’.  [Dr.  Hermann  Ostern.] 

Im  Lexikon  Bd.  III  Sp.  1272,  53  ff.  (Art.  Palaiuedes)  wird  das  'in  Aulis  gefundene  Vasen- 
gomälde  {Millin,  Ya.ses  jmnts  2,  55,  56)’  als  antike  Darstellung  der  Steinigung  des  Palamedes 
aufgeführt.  Allein  dieses  Bild  ist  eine  Fälschung  von  geradezu  kindlicher  üngeöchicklichkeit, 
wie  sie  heutzutage  niemand  mehr  täuschen  sollte.  Vgl.  S.  Reinacli  in  seiner  Neuherausgabe 
von  Millin  S.  73.  [Fr.  Hauser.] 

Zu  Bd.  III  Sp.  2533/34  (Art.  Planeten):  Zu  den  Listen  der  den  7 Planeten  heiligen 
Pflanzen  kommt  jetzt  hinzu  die  von  Heeg  im  Caial.  cod.  astrol.  Graec.  8,  2 S.  162  ff.  mitgeteilte. 
— Vgl.  auch  ebenda  S.  154  ft',  die  nQOGSv%Ki  rov  Kgövov,  rov  Atög  %.  r.  und  S.  158  ff.  die 
entsprechenden  i^^gccv-rrigcu  (sic!)  der  einzelnen  Planeten.  [Roscher.] 
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66/67.  Lieferung 


NB.  Das  Verzeichnis  der  in  dieser  Lieferung  enthaltenen 
Abbildungen  siehe  auf  der  Innenseite  des  Umschlags. 


Verzeiclinis  der  Abbildungen 


in  der  sechs-  und  siebenundsechzigsten  Lieferung. 

Sükar  — Spliragitides. 

? okar: 

i)  -okarbarke  nach  Berlin  2309  (nach  Originalskizze):  Sp.  1126. 

2,  Ptah-Sokar  (nach  Lepsius,  Denkmäler  3,  224a):  Sp.  1129. 

Sol: 


1)  lind  2)  Sol,  aufrecht  mit  Strahlenkrone  und  Mantel,  mit  erhobener  R,  in  der 
ij.  die  Weltkugel,  zu  seinen  Füßen  ein  sitzender  Gefangener  (nach  Gipsahdruck  aus  dem 
Berliner  Münzkahinett):  Sp.  1149. 

3'i  Strahlenhaupt  des  Sol  von  vorn,  frührömische  Unze  aus  dem  3.  Jahrh.  (nach 
Babeion,  Monn,  de  la  Republ.  Rom.  Bd.  1 S.  20  nr.  21):  Sp.  1150. 

4)  Sol  im  Viergespann,  Münze  aus  der  Zeit  d.  Sept.  Severus  (nach  Babeion,  Monn,  de 
ir  Republ.  Rom.  2,  175):  Sp.  1151. 

5)  Sol  im  Viergespann,  Münze  aus  der  Zeit  Caracallas  (nach  Gipsahdruck  aus  dem 
Berliner  Münzkabinett):  Sp.  1151. 

Sonnengott  der  Ägypter: 

1)  Son.i enh eiligtum  des  Ne-user-re  bei  Abusir  (nach  Erman,  Die  ägyptische  Re- 
ligion': Sp.  1161/62. 

2)  Aton,  die  Sonne  des  Amenophis  IV.  (nach  Erman,  Die  ägypt.  Religion):  Sj).  1163. 

3)  Re-Har achte  (nach  Erman,  Die  ägypt.  Religion):  Sp.  1168. 

4)  Die  ge "lügelte  Sonne  mit  Uräen  (nach  Erman,  Die  ägyptische  Religion):  Sp.  1175. 

5)  Der  wid.derköpfige  Re-Harachte  als  Sonnengott  und  Weltherrscher;  Thot 
als  WesD-  erstattet  Bericht  (nach  Erman,  Die  ägyptische  Religion):  Sp.  1179/80. 

6)  Der  Son  lengott  als  Kind  in  der  Lotosblüte  [Berlin  2904]  (nach  Erman,  Die 
ägyptische  Religion):  Sp.  1192. 

7)  Skarabäu:  mit  Sonne  (nach  Originalzeichnung):  Sp.  1201. 

( osi  ;olis: 

1)  $0?IPOAI?  (nach  Head,  Hist.  nu.  122):  Sp.  1221. 

2)  ;vlünze  mit  Sosipolis  (nach  Head,  Cat.  of  the  gr.  coins  in  the  Brit.  Mus.,  Sicily  p.  65): 
Sp.  J221. 

-■;)  Zeus  Sosipolis,  Kujrfermünze  von  Magnesia  im  Berliner  Münzkabinett):  Sp.  1225. 
r;r1  bis; 

) Sotiiis  (nach  Lepsius,  Denkmäler  3,  171):  Sp.  1278. 
r;  ( othis-Satis,  Bronze  Brit.  Mus.  11143:  Sp.  1279. 

S . : 

H j.-es  auf  einer  al  exandrinischen  Münze  (nach  Cat.  of  the  greek  coins  in  the  Brit. 
■:us.  Alexandria  pl.  VIII  nr.  291):  Sp.  1296. 

Ägypter: 

'piiinx  Amenemhet  III.  aus  Tanis  (nach  Spiegelberg,  Geschichte  der  ägypt.  Kunst 
Abb.  34):  Sp.  1315. 

A/O'l.iiche  Sphinx,  Königin  Tii  (nach  Lepsius,  Denkm.  aus  Ägypt.  3,  82j):  Sp.  1320. 
■ /('imo  'ia  V.  als  Sphinx,  Feinde  niedertretend  (nach  Ed.  Meyer,  Ägypten  zur 
der  Pyiamidenbauer  Abb.  1.5):  Sp.  1321. 

- c-epenupet  als  liegende  Sphinx  (nach  Kgl.  Museen  zu  Berlin,  Ägyptische  Alter- 
A : ; .1899)  Abb.  51):  Sp.  1325/26. 

: h II  ,<  bei  Gise  mach  Sitzungsber.  der  Kgl.  Akadem.  der  Wissensch.  zu  Berlin, 
A i , i r,  Klas.;c  1897,  763):  Sp.  1331. 

^ -.i  inx  bei  Gise  auf  der  Sphinxstele  Thutmosis’  IV.  (nach  Lepsius, 
-‘1  : aus  Ägypten  Abt.  HI,  68):  Sp.  1332. 

/ ■ ' n il,  ,;  ls  liegender  Greif  (nach  Prisse  d’Avennes,  Histoire  de  l’art  egyp- 

■i  ■ L'  2 i A ,iö  nr.  2,;  Sp.  1335. 
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Jetzt  hören  wir,  daß  das  sehr  populäre  Sokar- 
fest  (E  und  F)  aus  einem  Zug  des  Gottes  auf 
seiner  Barke  besteht;  sie  wird  auf  einen  Schlitten 
gesetzt  und  um  die  Mauern  von  Memphis  ge- 
zogen. Das  mitfeiernde  Volk  folgt  geschmückt 
und  bekränzt  dem  Gotte,  bis  er  in  den  Gängen 
von  Roseta  verschwindet,  die  zur  Unterwelt 
führen.  Aus  der  Spätzeit  haben  wir  eine 
Sokarislitanei  (Berlin^  Pap.  3057.  29,1  ff. ; British 
Museum  Pap.  10188);  es  ist  das  Lied,  das  der 
Priester  sang  bei  dem  Herausnehmen  oder 
-ziehen  des  Götterbildes  und  besteht  nur  aus 
Anrufen  wie  '’O  du  Herr  der  Henu-Barke,  der 
jugendfrisch  ist  in  der  Schetit-Kapelle;  o Herr 
der  Atefkrone’  usw.  Dabei  wird  Sokar  an- 
geredet als  Kind  des  Horus,  Sohn  des  Re, 
Strick  der  Sonnenbarke,  als  Amonrasonter,  als 
in  Elinas,  Heliopolis  und  Theben  heimisch; 
was  von  dieser  Mischgestalt  ausgesagt  wird, 
ist  meist  von  anderen  Göttern  entlehnt  und 
hat  wenig  mit  dem  alten  Sokar  zu  tun.  In 
griechischer  Zeit  fristet  Sokar  nur  noch  ein 
kümmerliches  Dasein  in  den  Tempeln,  beson- 
ders in  Dendera  und  Edfu,  wo  man  ihm  als 
einer  Abart  des  Osiris,  des  Lieblingsgottes  dieser 
Zeit,  einen  Platz  eingeräumt  hat;  doch  ist  sein 
eigentliches  Wesen  nahezu  aufgesogen  durch 
Osiris.  Dem  Volke  scheint  er  völlig  entschwun- 
den zu  sein;  in  seiner  Heimat  sind  Osiris  und 
Serapis  an  seine  Stelle  getreten,  und  das  Sera- 
peum  mit  seinen  neuen  Kultformen  hat  das 
alte  Fest  von  Roseta  verdrängt. 

Literatur:  J.  Fr.  Champollion,  Pantheon 
(Paris  1823)  Nr.  8.  10.  11;  Paul  Pierret,  Dict. 
d'  archeol.  egypt.  (Paris  1875)  S.  517;  Derselbe, 
Petit  inanuel  de  mythologie  (Paris  1878 1 S.  124; 
Derselbe,  Pantheon  egyptien  (Paris  1881)  S.  66. 
110;  Lanzone , Dizion.  di  mitol.  egiz.  (Torino 
1881;  S.  1113,  tav.  368;  Maspero  [1880]  in 
Bihlioth.  egyptologique  1,  (Paris  1893)  S.  121ff. ; 
Derselbe  [1888]  ebenda  2,  21;  Frman,  Ägypten 
353.  375;  Brugsch.,  Behigion  tuid  Mythol.  der 
alt.  Äg.  (Lpzg.  1888;  S.  617;  Wiedemami^  Bel. 
der  alt.  Äg.  (Münster  1890;  S.  75;  Brodrick 
and  Morton,  Dict.  of  egypt.  archeology  iLondon 
1902;  S.  167.  138;  Wcdlis  Budge,  Gods  of  the 
Eyyptians  (London  1904)  1,  503 ff. ; Erman, 
Ägypt.  Beligion  (Berlin  1905)  S.  17.  59.  110; 
Lange  bei  Chantepie  de  la  Saussaye,  Lehrhuch 
der  Beligionsgesch.^  (Tübingen  1905)  1,  199; 
Hermann  Schneider,  Kultur  und  Denken  der 
alt.  Äg.  (Lpzg.  1907)  S.  390.  394.  460. 

A.  Namensforni. 

Seit  Jabionski,  Pantheon  Äegyptiorum  (Frank- 
furt a.  0.  1750)  3,  207  ist  eine  Stelle  des 
Komikers  Kratinos  bekannt  {Fragm.  Com.  Graec. 
ed.  Meineke  2,  684;  ed.  Kock  2,  289;;  es  steht 
60'^ag  . . naXuvXrig  da,  woraus  man  Eco^dgrig 
IlciuyvXrig  machte;  der  zweite  ist  nach  Hesychios 
und  Photios  ein  ägyptischer  Gott,  so  sah  man 
auch  in  dem  ersten  einen  solchen  — wohl  mit 
Unrecht.  Vermutlich  in  Anlehnung  an  diese 
hergestellte  Lesung  verbesserte  Meineke  in 
Anth.  6,  293  ein  Gy.vXa  Uoaoij^uQSog  in  öjtüF 
aTto  ScoxccQSog.  Das  durch  Konjektur  gewonnene 
2iaxcxQi,g  kann  nicht  der  Name  des  memphi- 
tischen  Totengottes  sein;  denn  weder  ist  über- 

Roschkh,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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haupt  eine  solche  Erwähnung  desselben  bei 
einem  griechischen  Komiker  zu  erwarten,  noch 
paßt  die  lautliche  Form.  Hieroglyphisch  wird 
der  Name  ski'j  oder  skr  geschrieben;  doch 
lehrt  ein  Wortspiel  mit  dem  Verbum  skj,  daß 
das  r schon  in  der  18.  Dynastie  abgefallen 
oder  zu  ’ oder  j erweicht  war.  Über  die  Silben- 
teilung wissen  wir  nichts:  die  Vokale,  die  wir 
uns  seit  Champollion  {Pantheon  egyptien  Nr.  10) 
einzusetzen  gewöhnt  haben,  sind  gewiß  falsch. 

B.  Lokalkiilt. 

1.  In  Memphis. 

Als  Heimat  des  S.  ist  mit  Sicherheit  Mem- 
phis zu  nennen ; z.  B.  sind  auf  dem  Dekret  des 
Apries  in  Memphis  Ptah  und  S.  als  Schutz- 
götter der  Gegend  dargestellt  {Mariette,  Monu- 
ments divers  pl.  30  b;. 

Während  Ptah  der  Heilige  der  Stadt  Memphis 
ist,  wohnt  draußen  in  der  westlichen  Wüste, 
in  der  man  die  Toten  bestattet,  zwischen  den 
Pyramiden  und  Gräbern.  Dort  liegt  sein  Heilig- 
tum Roseta  (r’  — st’  w;,  dessen  Herr  er  seit 
alter  Zeit  genannt  wird  (Pynnnidentexte  ed. 
Sethe  445;  Sphinxstele  6 ed.  Erman  in  Sitzber. 
Akad.  Berlin  1904,  428).  Zwar  heißen  'Herr 
von  Roseta’  seit  dem  mittleren  Reich  auch  die 
Totengötter  Anubis  und  Osiris,  aber  man  bleibt 
sich  doch  bewußt,  daß  Sokar  in  Roseta  heimisch 
ist  und  Osiris  in  Busiris  (Ddw;  im  Delta  (Piehl, 
Inscr.  hierogl.  1,  11 B;  Leiden  D64).  In  später 
Zeit  wohnt  Osiris  Apis  = Serapis  auf  jenem 
Toteufelde  und  übernimmt  die  Funktionen  des 
Sokar;  das  Heiligtum,  in  dem  Serapis  verehrt 
wird,  das  Serapeion  (^Mariette,  Choix  de  monu- 
ments  et  dessins  . . . du  Serapeum  de  Memphis, 
Paris  1856;  Mariette,  Le  Serapeum  de  Memphis, 
Paris  1882)  wird  die  Wohnung  des  Totengottes 
jener  Zeit. 

Die  Form  des  Sokarheiligtums  lernen  wir 
kennen  aus  dem  Amduat,  einem  im  neuen  Reich 
auf  Grund  alter  Vorstellungen  zusammenge- 
stellten Buche,  das  die  Reise  des  Sonnengottes 
durch  die  Unterwelt  während  der  zwölf  Nacht- 
stunden schildert  {Jequier,  Livre  de  ce  qu’il  y 
a dans  V Hades)-.  In  der  4.  Stunde  betritt  der 
Sonnengott  die  'geheimen  Wege  von  Roseta 
im  Lande  des  Sokar,  der  auf  seinem  Sande 
sitzt’;  an  diesen  'prächtigen  Wegen’  sitzen 
Schlangen  mit  mehreren  Köpfen  und  andere 
Schrecken  erregende  Götter  und  Dämonen, 
ln  der  5.  Stunde  wird  der  Sonnengott  immer 
noch  gezogen  durch  die  'geheime  Höhle  des 
Sokar,  der  auf  seinem  Sande  sitzt’  zu  dem 
prächtigen  Ort  des  Sokarlandes.  Hier  ist  die 
eigentliche  Wohnung  des  Sokar,  in  der  er  nach 
einer  Meinung  sogar  begraben  ist.  Aus  Sokars 
Grab  kriecht  die  Sonne  in  Käfergestalt  heraus, 
die  in  irgendeiner  Beziehung  zu  S.  zu  stehen 
scheint,  (vgl.  Artikel  'Sonne’,  Abschnitt  I II). 
Außer  dem  'Falken  auf  seinem  Sande’  hausen 
in  dieser  Wohnung  wieder  viele  gefährliche 
Dämonen  und  Ungeheuer,  die  die  Toten  ver- 
nichten wollen.  Als  Patron  der  6.  Stunde  der 
Nacht  wird  Sokar  einmal  in  später  Zeit  in 
Dendera  genannt  {Brugsch,  Thesaurus  1,  28). 

In  den  Darstellungen  des  Amduat  [Lefebure, 
Tombeau  de  Sethos  I.  (=  Mein,  Mission  Caire  2 ) 

36 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


1123  Sokar  (andere  Kulte) 

Partie  1,  pl.  '27)  und  sonst  wird  Sokar  gezeichnet 
als  eine  kegelförmige  Masse,  auf  dem  ein 
Menschenkopf  oder  eigentlich  ein  Falkenkopf 
sitzt;  gelegentlich  glaubt  man  etwas  wie  einen 
Sandhaufen  zu  erkennen,  auf  dem  ein  Falke 
mit  ausgebreiteten  Flügeln  liegt.  Man  wird 
an  den  'Falken  auf  seinem  Sande’  erinnert 
und  möchte  glauben,  daß  diese  Zeichnung  eine 
uralte  Vorstellung  wiedergibt,  nach  der  ein  ge- 
rade in  dieser  Haltung  daliegender  Falke  der 
Schutzgott  des  Totenfeldes  von  Memphis  war; 
so  konnte  man  ihn  in  jener  Wüste  beobachten, 
und  in  den  naiven  Phantasien  eines  jjrimitiven 
Volkes  konnte  dieser  Vogel  wohl  zum  Schützer 
der  Toten  werden.  Dafür  daß  der  Falke  mit 
ausgebreiteten  Flügeln  liegend  gedacht  wird, 
gibt  es  so  wenig  eine  Erklärung  wie  für  die 
typische  Haltung  anderer  Gottheiten.  Dauernd 
festgelegt  wurde  diese  Gestalt  des  Falken  durch 
die  Kunst  der  Frühzeit,  die  auch  in  ihren  An- 
fängen schon  die  wenig  gegliederte  Figur  zu 
zeichnen  oder  plastisch  nachzubilden  vermochte. 
Spätere  Generationen,  die  alle  Formen  in  der 
Reliefskulptur  und  Plastik  bis  zu  den  Details 
beherrschten,  haben  Sokar  als  wirklichen  Falken 
in  verschiedenen  Stellungen  dargestellt;  aber 
gelegentlich  taucht  immer  wieder  das  un- 
gegliederte Sokarbild  der  Urzeit  auf.  Die  alte 
Vorstellung  von  Sokar  scheint  sich  auch  wirk- 
lich bis  in  spätere  Zeit  gehalten  zu  haben; 
wenigstens  möchte  man  sie  wiedererkennen  in 
einem  vulgären  Gedichte  des  neuen  Reiches, 
in  dem  es  heißt:  die  Sonne  strahlt  auf  einen, 
der  daliegt  als  (=  wie)  Sokar;  oder:  sie  scheint 
auf  die  Haut  des  Sokar,  des  Herrn  des  Erd- 
bodens {Kairo  Ostruka  ed.  Erman  in  Ztschr. 
Äfpjpt.  Spr.  38,  SO.  31). 

2.  An  anderen  Orten. 

a)  Innerhalb  des  memphitischen  Gebietes 
ist  Sokar  früh  von  seinem  Heimatstempel  aus 
nach  anderen  Orten  verijflanzt  worden;  des- 
halb nennt  der  Hohepriester  von  Memphis  sich 
schon  im  alten  Reich  gelegentlich  'Priester  des 
Sokar  an  allen  seinen  Orten’  (Mnriette,  Ma- 
stabas  C 1,  E 1.  2;  Kairo  Catal.  gener.  1565). 
Im  neuen  Reich  werden  in  einer  Liste  gar  4.5 
Formen  und  Kulte  des  Sokar  aufgezählt,  die  über 
ganz  Ägypten  zersHeut  zu  denken  sind  {Ma- 
riette,  Abydos  1,  48  a;  ferner  unveröff. : Medinet- 
Habu  und  Theben,  Grab  des  Zanoferj.  Dies  ist 
nicht  so  zu  verstehen,  daß  jede  dieser  Formen 
eine  selbständige  Entwicklung  des  Gottes  wie- 
dergäbe; ebensowenig  wie  man  aus  den  Reliefs 
mit  Anbetungen  des  Sokar,  die  sich  in  fast  allen 
Tempeln  des  neuen  Reiches  finden,  auf  einen 
Kultus  des  S.  an  diesen  Orten  schließen  darf. 

Wirklich  angesiedelt  ist  Sokar  in  der 
19.  Dynastie  in  Abydos,  wo  er  in  dem  Osiris- 
tempel Sethos  I.  eine  eigene  Kapelle  hat 
{Marictte,  Abydos  1,  35  If.);  der  Grund  ist  offen- 
bar die  innere  Verwandtschaft  von  Osiris  und 
Sokar  als  Totengötter,  der  eine  von  Abydos, 
der  andere  von  Memphis. 

In  ptolemäischer  Zeit  gab  man  dem  Tempel 
des  Horus  von  Edfu  in  seinen  Räumen  auch 
ein  Heiligtum  des  Sokar,  weil  beide  Götter 
Falkengestalt  haben  {Ilochemonteix , Edfo^i  1, 
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175 ff.);  doch  hat  dieser  Sokar  in  Edfu  mehr 
Züge  von  Osiris  erhalten  als  von  dem  alten 
Sokar  von  Memphis.  Vermutlich  von  Edfu 
aus  ist  Sokar  in  den  Hathortempel  von  Dendera 
verpflanzt,  da  beide  Tempel  in  engen  Bezie- 
hungen standen;  Sokar  hat  in  Dendera  ein 
eigenes  Zimmer  {Mariette,  Denderali  2,  40). 

b)  Isoliert  steht  die  Verehrung  des  Sokar 
in  später  Zeit  an  zwei  anderen  Orten:  im 
Fajjiim,  wo  er  mehrfach  erwähnt  wird  {Fajjum- 
Papyri  ed.  Lanzone  8,  1.  2,5;  Petrie,  Haivara 
pl.  5;  Petrie,  Kahun-Gurob-Pkawara  pl.  25,  28; 
Petrie,  Illahun  pl.  22).  Von  einem  'Land  des 
Sokar’  ist  schon  auf  einem  Block  aus  dem 
Sobktempel  Amenemhet  HI  im  Fajjum  die 
Rede  (Berlin  11588).  Ferner  in  Achmim,  wo 
neben  dem  dort  heimischen  Min  und  anderen 
Göttern  auch  ein  Sokar-Osiris  verehrt  wird 
{Lady  Meux  Collection  ed.  Budge  52;  Brit. 
Mas.  1018;  Louvre  C 112);  vermutlich  ist  ein 
Osiris  damit  gemeint. 

c)  In  den  Pyramidentexten  (ed.  Sethe  445. 
1356'.  1013.  1712;  vgl.  1998.  1968)  heißt  Sokar 
'Erster  von  Pezu  (pdw)’;  damit  ist  nach  den 
Determinativen  ein  in  oder  an  der  Wüste  liegen- 
der See  gemeint.  Wenn  Pezu,  von  dem  wir  im 
übrigen  nichts  wissen,  überhaupt  mit  dem 
Kultus  des  Sokar  zusammenhängt,  so  könnte 
es  der  Name  eines  Teiches  bei  Roseta  sein,  auf 
dem  der  Gott  einst  in  seiner  Barke  fuhr.  Aus 
späterer  Zeit  hören  wir  freilich  nur,  daß  die 
Barke  (vgl.  F)  auf  dem  Lande  fortbewegt  wird, 
wozu  man  sie  auf  einen  Schlitten  setzt. 

C.  Beziehungen  zu  anderen  Göttern. 

Aus  alter  Zeit  hat  Sokar  nur  Beziehungen 
zu  Ptah,  dem  Schutzgott  von  Memphis,  und 
diese  sind  in  der  örtlichen  Nachbarschaft  der 
beiden  Götter  begründet.  Diese  innere  Ab- 
gesondertheit vom  übrigen  Pantheon  bestätigt 
die  Meinung,  daß  Sokar  ein  wirklicher  Lokal- 
gott ist.  Sekundär,  aber  schon  im  alten  Reich 
im  Gange,  ist  eine  Einwirkung  des  Ptah  und 
des  Osiris  auf  Sokar,  durch  die  seine  Eigenart 
allmählich  verloren  geht  (vgl.  J.  K.).  Im  neuen 
Reich  wird  Sokar  dem  Re  zugesellt  (vgl.  L.). 

Ib  Totengott. 

Zufällig  sind  uns  wenig  Stellen  überliefert, 
die  Sokar  ausdrücklich  als  Totengott  nennen. 
Die  Erwähnungen  in  den  Pyramideutexten  sind 
farblos : Sokar  reinigt  (ed.  Sethe  990)  und  be- 
grüßt den  königlichen  Toten  (ebenda  2042); 
wie  Sokar  lebt,  so  soll  er  leben  (ebenda  1289). 
Als  Totengott  ist  Sokar  gewiß  gedacht,  wenn 
der  Tote  auf  Särgen,  Grabsteinen  und  Toten- 
figuren'angesehen  bei  Sokar’  heißt  {Kairo  Catal. 
gener.  20443.  20529  ed.  iMuge-Schäfer,  Grab- 
und  Denksteine  des  in.  B.)  oder  'selig  bei  Sokar’ 
(seitdem  n.  R.,  Brit. Mus.  826;  Turin 286;  Louvre 
Uschebti  82);  ebenso  Ptah-Sokar,  vgl.  H.  2 a. 
Aus  der  Spätzeit  stammt  der  Wunsch,  die  Seele 
des  Toten  möge  sein  neben  Sokar  [Quibell, 
Bamesseum  pl.  22).  Die  feierliche  Mundötfnung, 
durch  die  dem  Toten  der  Gebrauch  seines 
Mundes  wiedergegeben  wird,  vollziehen  Ptah 
und  Sokar  (n.  R.  mehrfach).  Vielleicht  deutet 
auf  den  bei  der  Mundöffnung  verwendeten 
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Haken  der  'große  Finger  des  Sokar’  hin,  mit  dem 
ein  Teil  des  Schlagnetzes  zum  Vogelfang  ver- 
glichen wird ( Tote« ed.Naville  Kap.  153  Al ; 
ed.  Biidge,  Nu  20,  51). 

Angesichts  dieser  spärlichen  Erwähnungen, 
die  an  sich  kaum  etwas  beweisen  würden, 
liegen  die  wesentlichen  Beweise  für  die  eigent- 
liche Natur  des  Sokar  als  Totengott  in  all- 
gemeinen Überlegungen.  Sokar  zieht  bei  seinem 
Feste  in  die  Unterwelt  ein  durch  das  Tor,  an  lo 
dem  der  selige  Tote  nicht  zurückgehalten  zu 
werden  wüuscht  (vgl.  E 3);  in  der  Unterwelt 
hat  Sokar  seine  Wohnung  (vgl.  B 1,  Amduath 
Das  wichtigste  Zeugnis  ist  sein  Verhältnis  zu 
Osiris.  Sokar  ist  keineswegs  für  identisch  er- 
klärt mit  Osiris,  der  für  die  Ägypter  zugleich 
segenhringender  König  der  Vorzeit  und  Herr- 
scher des  Totenreichs  und  Totenrichter  u.  a.  m. 
ist;  sondern  nur  mit  einer  der  Rollen,  die  er 
in  seiner  Mythe  spielt:  mit  dem  toten  Osiris,  20 
mit  dem  als  Mumie  daliegenden  Leichnam,  der 
den  Namen  'Sokar-Osiris’  oder  'Osiris -Sokar’ 
erhält.  Das  deutet  doch  auf  eine  besondere 
Beziehung  des  Sokar  zu  den  Toten. 

E.  Fest  des  Sokar. 

1.  Das  'Fest  des  Sokar’  bestand  schon 
in  der  Frühzeit,  wo  es  vom  unterägyptischen 
König  im  Abstand  von  sechs  Jahren  gefeiert 
wird  {Bahrmostein  Vs.  4,  6.  12  ed.  Schäfer 
in  Ahh.  Ahad.  Berlin  1902  Anhang).  Es  ist 
auch  im  alten  Reich  ein  bedeutendes  Fest, 
an  dem  vornehme  Tote  wie  an  allen  beson- 
deren Tagen  sich  geopfert  wissen  wollen 
(passim  in  den  Opferformeln).  Im  mittleren 
Reich  wird  es  im  2.  Wintermonat  gefeiert 
durch  das  'Ziehen  des  Sokar’  {Griffith,  Pa- 
pyri froni  Kahun  pl.  25,  10 — 12).  Dieselbe 
Festlichkeit  ist  gewiß  gemeint  mit  dem 
Sokarfest  am  27.  Tag  des  2.  Wintermonats 
während  der  19.  Dynastie  {Pap.  Sallier  4, 

18,  4).  Etwas  später  (Ramses  111.)  liegt  das  'Fest 
des  Sokar’  im  4.  Überschwemmungsmonat  Tag 
21 — 30  {Dümichen,  Kalender-Inschriften  in  JMe- 
dinet  Habu  pl.  21 — 31);  in  griechischer  Zeit  ist 
es  der  26.  Tag  {Mariette,  Denderah  1,  62  f.  = 
Brugsch,  Thesaurus  2,  366)  (vgl.  J 2). 

2.  Im  neuen  Reich  ist  der  wichtigste  der 
25.  Tag  des  4.  Überschwemmungsmonats, namens 
Netrit  (ntrj-t,  'Festtag  der  Göttin’?).  An  ihm 
legt  man  einen  Kranz  oder  Blumen  an,  wobei 
bestimmte  Worte  gesprochen  werden;  da  Tote 
auch  ihrerseits  einen  Anteil  am  Feste  haben 
wollen,  so  wird  ihnen  der  Mund  geöffnet,  um 
ihnen  die  Teilnahme  zu  ermöglichen  (Theben, 
Grab  des  Neferhotpou:  Alem.  Mission  frang. 
Gaire  5,  pl.  3y  Dabei  wird  im  Tempel  dem 
Ptah-Sokar-Osiris  geopfert,  und  dann  soll,  wie 
man  dem  Toten  wünscht,  dieser  wie  ein  Leben- 
der dem  Sokar  bei  seinem  Umzug  um  die 
Mauern  folgen  (ebenda;  ferner:  Alission  1, 

S.  121;  Dümichen,  Kalender-Inschriften  24; 
Louvre  C 50). 

3.  In  den  Wünschen,  die  man  dem  Toten 
für  die  Teilnahme  am  Fest  des  Sokar  in  seinem 
jenseitigen  Leben  mitgibt,  sind  Einzelheiten 
des  Hergangs  genannt.  Das  Fest  wird  in  Roseta 
gefeiert  {Neivherry,  Beni  Hasan  1,  pl.  33;  Pichl, 


Inscriptions  hierogl.  1,  11 B;  Mem.  Mission 
franq.  Gaire  5,  632).  Man  wünscht  dem  Toten 
im  neuen  Reich:  er  öffne  die  Wege  und  dringe 
ein  in  die  Pfade,  wenn  er  Sokar  folgt  in  Roseta, 
ohne  daß  er  zurückgehalten  wird  von  dem  Tore 
der  Unterwelt  (ebenda  5,  299,  10;  Berlin  2074) 
— und  in  der  Spätzeit:  deine  Seele  trete  ein 
in  Roseta  am  Sokarfest,  dir  mögen  die  Wege 
des  Totenreichs  geöffnet  werden  . . . und  man 
reiche  dir  Blumen  neben  dem  Phönix  (Petrie, 
Kahun-Guroh-Hawara  pl.  25).  Andere  Wünsche 
aus  dem  neuen  Reich  besagen,  daß  man  Sokar 
zieht  {Mission  5,  632);  man  folgt  dem  Sokar, 
wenn  er  die  Mauern  umzieht  (Beinisch,  Mira- 
mare  27;  Leiden  V 17)  'an  allen  seinen  Festen 
des  Jahresanfangs’  (Leiden  K 9;  Wien  90j. 
Dabei  trägt  man  einen  Kranz  von  Blumen  und 
schmückt  sich  mit  rotem  Kleid  und  Schmuck 
{Sethe,  Urkunden  der  18.  Dynastie  4,  548 ; Wien 
102  = Recueil  de  travaux  9,  43j,  deshalb  in 
saitischer  Zeit  der  Wunsch,  der  Tote 
solle  Blumen  riechen  am  Sokarfeste 
(Mission  5,  653). 


1)  Sokarbarke  nach  Berlin  2309  (nach  Originalskizze). 

4.  Für  das  Fest  des  ^Umzugs  um  die 
Mauern’,  das  ein  Teil  des  Sokarfestes  ist  (vgl. 
2.  3 und  F 2)  erfahren  wir,  daß  man  an  ihm  dem 
Sokar  folgt  mit  Blumen  am  Halse  {Brit.  AIus. 
460;  Louvre  C 102;  Piehl,  Inscr.  hierogl.  1, 120«), 
um  Brot  zu  essen  im  Arufelde  und  Wasser  zu 
trinken  aus  seinem  See  {Lepsius,  Denkmäler, 
Text  3,  298).  Dabei  wird  ein  Esel  geschlagen, 
.50  wenn  er  das  Haus  umzieht;  Anubis  spielt  eine 
Rolle  hei  der  Abwehr  desselben  {Piehl,  Inscr. 
hierogl.  1,  1001,  = Brugsch,  Thesaurus  1141; 
vgl.  Mission  1,  121). 

F.  Die  Barke  des  Sokar  (Abb.  i). 

1.  Unter  den  Barken,  in  denen  ägyptische 
Götter  zu  ruhen  pflegen,  hat  die  des  Sokar  (vgl. 
B am  Ende)  die  merkwürdigste  Form;  von  der 
Spitze,  die  mit  einem  Tierkopf  (später  Säbel- 
60  antilope)  und  langen  Ruten  (?)  verziert  ist, 
hängt  eine  breite  Verzierung  herunter;  hinten 
stecken  Steuernider,  wie  stets  bei  Booten  seit 
der  ältesten  Zeit  {Gapart,  Primitive  art  in  Egypt. 
S.  210).  In  ihr  hockt  auf  einer  Kapelle  (vgl.  4) 
der  Falke,  das  Bild  des  Sokar;  er  wird  schon 
in  den  Pyramidentexten  (ed.  Sethe  1013.  1289) 
stehend  gezeichnet.  Genauere  Darstellungen 
sind  erst  vom  neuen  Reich  ab  erhalten:  Lep- 
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sius,  Denkmäler  3,  173a;  Caulfeild,  Tenrple  of 
the  khigs  nt  Ahydos  (London  1902')  jj!.  0;  Qnihell, 
Bamesseum  (London  1898)  pl.  29,  2 Als  Herr 
dieser  Barke,  die  Henu  (linw)  heißt,  wird  zwar 
schon  in  alter  Zeit  gelegentlich  Horns  genannt 
{Dijr.  ed.  Sethe  138.  G20:  Buch  vom  Atmen  3, 
16:  Bochemonteix,  lulfou  2,  23);  aber  zunächst 
ist  sie  zu  allen  Zeiten  dem  Sokar  eigen  (auch 
spät  noch:  3lnriette,  Dnulc-ndi  4,  lö  = Dfinüchen, 
(j-eogrnph.  Inschr.  1,  loO;  Bochemonteix,  JEdfoti 
2,  23).  Die  Barke  ist  so  wichtig  und  für  Sokar 
typisch,  daß  mau  sie  im  neuen  Reich  mit  dem 
Gotte  selbst  zusammen  als  heiliges  Wesen 
nennt  {Mem.  Alissionfrunc.  Caireb,  614;  Berlin 
7305)  und  von  dem  Gotte  ''Sokar-Henu  von 
Memphis’  spricht  (Leiden  K 12.  13). 

2.  Die  Barke  spielt  eine  große  Rolle  bei 
dem  Sokarfeste  (vgl.  E).  Das  'Tragen  der 
Barke  am  Tage  des  Erscheinens  (=  Prozession)’ 
ist  ein  feierliclier  Augenblick  {Totenhuch  ed. 
KaviUe  Kap.  145  B 18  = ed.  Lepsius  145,  11); 
deshalb  wünscht  man  dem  Toten,  er  möge  in 
seinem  jenseitigen  Lebep  'dem  Sokar  dienen 
und  die  Barke  tragen’  (Turin  63).  Im  'Dienste 
des  Sokar’,  der  zu  den  begehrtesten  Aufgaben 
seliger  Toter  gehört,  wollen  die  Toten  am  Tage 
des  'Umzugs  um  die  Mauern’  (vgl.  E 2 — 4)  auch 
die  Barke  auf  ihr  Gestell  (mfh)  setzen  und 
ziehen  {Florenz,  ('atid.  Schiaparelli  1006;  Brit. 
Mus.  155). 

Dieser  Augenblick  des  Festes  wird  auch 
in  den  Tempelinschriften  erwähnt:  man  setzt 
die  Barke  auf  ihr  Gestell  und  umzieht  die 
Mauern  in  ihrem  Gefolge  {Diimichen , Ilistor. 
Inschriften  2,  40  a 20);  man  zieht  Sokar  auf 
seinem  Gestell  {Bochemonteix,  Edfou  1,  S.  87 ; 
vgl.  Totenhuch  ed.  Nnride  Kap.  100,  3.  1,  21). 
Der  Hinweis,  daß  Sokar  'seine  Stadt’  umzieht 
{Bochern.,  Edfou  1,  S.  165),  bestätigt  es,  daß 
sich  dieser  Teil  des  Festes  in  Memphis  ab- 
spielt; vgl.  Pnp.  Anastasi  1,3,  4:  das  göttliche 
Gebiet  durchziehen  im  Gefolge  des  Sokar. 

3.  Die  zuletzt  erwähnte  Szene  aus  dem 
Sokarfeste  ist  auch  unter  die  typischen  Tempel- 
reliefs aufgenommen  worden:  der  König  zieht 
die  Barke  vor  Sokar:  so  in  Ahydos  {Tempel 
Setho.i  L,  uupubl.)  und  Edfu  'angesichts  des 
Gottes’  {Bochemonteix, Edfou  1,  S.87).  InDendera 
(ed.  Mnriettc  4,  85  a;  trägt  der  König  dabei 
eine  Blüte  in  der  Hand  (vgl.  E 3.  4). 

4.  Die  Kapelle  in  der  Barke,  auf  welcher 
der  Falke  hockt  (vgl.  F 1)  heißt  Schetit  (stjt); 
deshalb  ist  Sokar  der  ’Herr  der  Schetit’  (zuerst 
Kairo  1623,  Ende  a.  R.;  (J<d(d.  des  monum.  ed. 
de  JJorgan  1,  180,  m.  R.).  Die  späte  Angabe, 
daß  die  Schetit,  in  der  Sokar  'seinen  Leib 
verbirgt’,  in  Heliopolis  sei  (Sokar-Litanie  41 
nach  Pap.  Berlin),  ist  eine  späte  Verwechslung 
(vgl.  L);  sie  steht  in  Roseta  (Theben  Grab  des 
Zai  unpubl.,  n.  R.).  In  Edfu  fertigte  man  unter 
Ptolemäus  IV.  eine  Schetit  an,  'um  die  Gestalt 
des  Sokar  darin  zu  verbergen’  {Bochemonteix, 
Edfou  1,  179'!. 

G.  Darstellung  des  Sokar. 

1.  Die  offenbar  aus  uralter  Zeit  stammende 
Form  des  Sokar  als  eines  hockenden  Falken 
ist  nicht  in  die  Tempelreliefs  übernommen; 
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bei  der  Schematisierung  der  Göttergestalten 
ist  aus  ihr  ein  Mann  mit  Falkenkopf  geworden, 
der  Uas-zepter  und  Lebenszeichen  hält.  So 
wird  er  häufig  im  neuen  Reich  dargestellt,  zu- 
nächst stehend  {Naville,  Deir  el  Bahari  2,  40. 
45 ; archaisierend  in  Mariette,  Alonuments  divers 
pl.  30  b,  Apries),  später  gewöhnlich  sitzend 
{3'Iariette  Ahydos  1,  35  b.  38b.  40a.  b.  35b; 
Erman,  Jlgypt.  Beligion  Abb.  21).  Eine  be- 
sondere Krone  (Widderhörner,  darauf  Sonnen- 
scheibe mit  zwei  hohen  Straußenfedern)  scheint 
dem  Sokar  anzugehören,  z.  B.  in  Bet  el-Wali 
(unpubl.,  Dyn.  19);  weitere  Beispiele  bei  Ptah- 
Sokar  (H  2 d)  und  Ptah-Sokar-Osiris  (Kf). 

2.  Einige  Attribute  hat  Sokar  von  Osiris 
übernommen,  mit  dem  er  früh  identifiziert 
worden  ist  (vgl.  J,  K),  z.  B.  die  oberägyptische 
Krone  mit  zwei  Straußenfedern  {Alariette, 
Ahydos  1,  16c;  Mariette,  Denderah  4,  85a), 
deren  Zugehörigkeit  zu  Sokar  für  die  Spätzeit 
auch  literarisch  bezeugt  ist:  'Herr  der  Atef- 
krone’  {Sokarlitanei,  Berlin  Pap.  3057);  ferner 
Krummstab  und  Peitsche  (ilTur.,  Ahyd.  1,  35  a; 
Mar.,  Dend.  4,  38).  Auch  die  Darstellung  des 
Sokar  mit  Mumienleib  statt  männlichem  Körper 
(3Inr.,  Ahyd.  1,  35  a.  38  c;  3Iar.,  Dend.  4,  85  a) 
stammt  von  Osiris,  ebenso  der  Kopf  eines 
bärtigen  Mannes  statt  des  Falkenkopfes  {Mar., 
Dend.  4,  38). 

3.  Gelegentlich  hält  Sokar  wegen  seiner 
Zusammenwerfung  mit  Ptah  (vgl.  fi)  das  aus 
Uas,  Ded  und  Lebenszeichen  zusammengesetzte 
Zepter  {Blariette,  Denderah  4,  85  a),  das  eigent- 
lich Ptah  zugehört. 

4.  Vom  Sonnengott  (vgl.  L)  erhält  Sokar  die 
Sounenscheibe  mit  Schlange,  die  er  auf  dem 
Falkenkopf  trägt  {Alariette,  Ahydos  1,  41a). 

5.  Auf  einer  Verwechslung  mit  dem  eben- 
falls falkenköpfigen  Horns  beruht  es,  daß  Sokar 
die  Lloppelkrone  trägt  (ebenda  16  a.  b). 

11.  Veniiisclmng  von  Sokar  und  Ptah. 

1.  Schon  in  früher  Zeit  hat  Ptah  auf  den 
Charakter  des  Sokar  eingewirkt;  der  Totengott 
erscheint  deshalb  in  Beziehungen,  die  zu  seinem 
eigentlichen  Wesen  nicht  jjassen.  Im  alten 
Reich  spielt  Sokar  gelegentlich  eine  Rolle  in 
den  Gesj^rächen  der  Metallarbeiter,  während 
der  Patron  dieser  Handwerker  Ptah  ist  {Capart, 
Bccueil  pl.  12;  Kairo  Catal.  gener.  1534).  Eine 
offenbar  vulgäre  Vorstellung  des  neuen  Reichs 
läßt  die  goldenen  Schalen,  in  denen  die  seligen 
Toten  sich  die  Füße  waschen  dürfen,  aus  der 
Werkstätte  des  Sokar  stammen  {Totenhuch  ed. 
Naville,  Kap.  172,  33i.  Hach  der  Lehre  der 
Priester  beteiligt  Sokar  sich  in  Gesellschaft 
des  Ptah  an  der  Grundsteinlegung  des  Tempels 
{Mariette  Ahydos  1,  50  a,  10).  In  der  Spätzeit 
stehen  Ptah  und  Sokar  sich  so  nahe,  daß  Sokar 
das  alte  Beiwort  des  Ptah  'südlich  seiner  Mauer’ 
erhalten  kann  {Brit.  3Ius.  135).  In  den  Tempeln 
der  ptolemäischen  Zeit  sind  Hinweise  zahlreich, 
die  Sokar  die  Rolle  des  Ptah  als  Künstler 
spielen  lassen.  Sokar  soll  es  sein,  der  die 
Spiegel  für  die  Göttin  verfertigt  hat  {Boche- 
monteix, Edfou  2,  76;  Alariette,  Denderah  2, 
67  a.  80  a),  und  man  rühmt  die  Kunstfertigkeit 
seiner  Hände  (ibid.  3,  16  b).  Die  'Arbeit’,  die 
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mit  der  Torrn  des  Sokar’  verrichtet  wird,  ist 
zur  Festzeremonie  geworden  (ibid.  4,  36 — 39). 

2.  Die  Annäherung  der  beiden  Götter  an- 
einander hat  zu  ihrer  Vereinigung  als  Ptah- 
Sokar  geführt;  und  zwar  spricht  man  schon  im 
alten  Reich  von  Ptah-Sokar  als  einer  Einheit  mit 
’er’  {Marietie,  Mastabas  El.  2;  Kairo  Cafal. 
gener.  1664).  Infolge  der  Vermischung  ent- 
wickelt sich  unter  den  vielen  Formen  des  Ptah 
auch  ein  'Ptah,  Herr  der  Schetit’  neben  dem 
'Ptah-Sokar’  (Champollion,  Notices  descriptives 
1,  905,  Ramesseum).  Die  zusammengesetzte 
Gottheit  Ptah-Sokar  (Lanzone,  Dizion.  S.  245) 
enthält  in  ihrem  Wesen  Züge  von 

a)  Sokar,  dem  sie  besonders  in  älterer  Zeit 
gleichgesetzt  wird.  Der  Tote  ist  in  Dyn.  6 

'angesehen  bei  Ptah- 
Sokar’,  wie  wir  es 
ebenso  für  Sokar  ken- 
nen (vgl.  D;;  auch 
sonst  fungiert  Ptah- 
Sokar  als  Totengott 
(Kairo  Cat.  gener. 
1619;  Catal.  des  mo- 
mim.  ed.  de  Morgan 
1,163).  Im  mittleren 
Reich  wird  Ptah-So- 
kar' Herr  der  Schetit’ 
(Kairo  Catal.  gener. 
20163  ed.  Lange- 
Schäfer,  Grab-  und 
iJeniisteine  des  m.  K.) 
genannt  (vgl.  F 4). 
Im  neuen  Reich  wird 
er  in  Abydos  in  glei- 
cher Weise  wie  So- 
kar dargestellt  und 
ihm  geopfert  {3Ia- 
riette,  Abydosl.  36 b) ; 
ein  und  dieselbe  Fi- 
gur heißt  bald  So- 
kar, bald  Ptah-Sokar 
libid.  1,  40a,i.  Auch 
als  Totengott  wird  er  dargestellt,  vor  dem  die 
Königin  in  ihrem  Grabe  Sistrum  spielt  (Lep- 
.sius,  Denhnüler  3,  224a  = unsere  Abb.  2). 

b)  Ptah.  Im  mittleren  Eeich  erhält  Ptah- 
Sokar  das  Beiwort  des  Ptah  'südlich  seiner 
Mauer’  {Kairo  Catal.  gener.  20  392  ed.  Lange- 
Schüfer).  Im  neuen  Reich  steht  Ptah-Sokar  in 
Abydos  in  der  Kaimlle  des  Ptah  oft  als  Synonym 
für  Ptah  {31ariette,  Abydos  1,  App.  A passim). 
In  der  Spätzeit  ist  Ptah-Sokar  Synonym  für 
den  Ptah  von  Memphis  (Traumstele  ed.  Schäfer, 
Urkunden  der  alt.  Äthiop.  3,  67,  18). 

c)  Osiris.  Daß  Ptah-Sokar  wie  Sokar  dem 
Osiris  nahe  steht,  zeigt  die  Titulatur  aus  der 
18.  Dynastie:  'Ptah-Sokar,  Ded-Pfeiler  des 
Osiris,  großer  Gott,  Herr  der  Schetit’  {Brag.sch, 
Thesaurus  1191). 

d)  Dargestellt  wird  Ptah-Sokar  im  allge- 
meinen wie  Sokar,  z.  B.  3Iariette,  Abydos  1, 
36  b.  40  a gegenülier  dem  Sokar  ibid.  35  b. 
38b.  40b.  42a.  Einmal  {Lepsiits.  JJenlm.  3, 
224  a)  ist  Ptah-Sokar  ein  stehender  Mann  mit 
menschlichem  Kopf,  darauf  eine  Krone,  die 
ähnlich  auch  für  Sokar  belegt  ist  (vgl.  G 1) : 
Widderhörner,  die  in  der  Mitte  eine  Sonnen- 


Ptah-Sokar  (nach  Lepsiits, 
Denkmäler  3,  224  a). 


scheibe  mit  zwei  Straußenfedern  tragen  und 
an  den  Enden  je  eine  Schlange  mit  Sonnen- 
scheibe. Auf  einer  Stele  des  neuen  Reichs 
(Lanzone,  Dizion.  tav.  96)  ist  'Ptah-Sokar, 
Herr  der  Schetit’  jedoch  wie  Ptah  dargestellt, 
obwohl  er  als  Totengott  gemeint  ist.  Auf 
Ptah  geht  auch  die  Darstellung  des  Ptah-Sokai 
als  Patäke  zurück  {Champollion,  Pantheon  nr.  8 ; 
Lanzone,  Dizion.  S.  243,  256.  tav.  99;  Ernian 
10  lielig.  S.  79  mit  Abb.);  dies  sind  zwergenhafte 
Wesen,  gelegentlich  itbypballisch,  die  bei 
Herod.  3,  37  als  Söhne  des  Ptah  gelten. 

I.  Vermisch nng  von  Sokar  und  Osiris. 

1.  Ein  Pyramidentext,  der  allerdings  zur 
jüngeren  Gruppe  dieser  Sammlung  gehört, 
nennt  'Sokar’  als  einen  anderen  Namen  des 
Osiris  (Pyr.  ed.  Sethe  620);  ähnlich  auch  in 
späterer  Zeit  (Totenbuch  ed.  Naville  Kap.  141 

20  bis  143,  65;  Louvre  D 29;  Marietie.  Denderah 
4,  75).  Die  beiden  Götter,  die  als  Totengötter 
eine  gewisse  Ähnlichkeit  der  Aufgaben  haben, 
werden  einander  also  seit  alter  Zeit  nahe  ge- 
rückt. Wenn  in  Medinet  Habu  König  Ramseslll. 
als  Beiwort  erhält:  'der  den  Sokar  schützt  wie 
sein  Sohn  Horus“  {Piehl,  Inscr.  hieroglyph.  1, 
153  K);  oder  wenn  Isis  in  ptolemäischer  Zeit 
heißt  'die  Sokar  schützt,  wenn  er  seine  Stadt 
durchzieht,  die  sich  mit  seiner  Mumie  vereinigt 
30  auf  seiner  Kapelle  Schetit’  {Mochemonteix,  Edfoa 

1,  S.  165)  — so  ist  in  beiden  Fällen  Sokar 
identisch  mit  Osiris,  dem  Gatten  der  Isis  und 
Vater  des  Horus.  Auch  der  Sokar,  der  im 
Fajjum  in  ptolemäischer  Zeit  ein  Heiligtum 
hat  {Eajpinipapyri  ed.  Lanzone  2,  5 = ed.  Pleyte 

2,  10),  ist  nach  seinem  Wesen  ein  Osiris. 

2.  Andererseits  finden  sich  auch  im  Charak- 
ter des  Osiris  Züge,  die  von  Sokar  stammen; 
besonders  in  der  ptolemäischen  Zeit,  in  der  die 

40  beiden  Götter  ganz  ineinander  übergegangen 
sind.  In  Dendera  wird  die  Sokarisbarke  dem 
Osiris  zugewiesen  {3Iariette,  Denderah  4,  64). 
Zur  großen  Osirislitanei  gehört  als  Darstellung 
eine  Figur,  die  wohl  ein  Osiris  sein  könnte 
(Mumienkörper,  hält  Krummstab  und  Peitsche) ; 
aber  die  Beischrift  lautet:  'Sokar’  (ibid.  4,  39). 
Ein  anderes  Mal  ist  'Osiris’  mit  Falkenkopf 
dargestellt,  ohne  Sokar  zu  heißen  libid.  4,  45). 
Am  letzten  Tag  des  4.  Uberschwemmungs- 
50  monats,  der  zum  alten  Sokarfest  gehört  (vgl.  E 1), 
finden  Zeremonien  statt,  die  sich  auf  Osiris 
und  Sokaris  gleichzeitig  beziehen:  Bestattung 
des  Osiris  in  Roseta  und  Aufrichten  des  Ded- 
Pfeilers  (ibid.  4,  35,  26  (=  Kecueil  de  travaux 

3,  51]  und  38,  115  [=  Bec.  de  trav.  5,  89]). 

3.  Der  Gott  Sokar-Osiris. 

a)  Auch  hier  findet  die  Verschmelzung  der 
beiden  Götter  ihren  Ausdruck  in  der  Bildung 
des  Gottes  'Sokar-Osiris’;  dieser  ist  iui  mitt- 

60  leren  Reich  mehrfach  belegt,  im  neuen  häufiger 
und  später  oft.  Wir  kennen  ihn  in  Memphis 
wie  in  Abydos,  dann  ist  er  aber  auch  über  ganz 
Ägypten  verbreitet  und  z.  B.  in  Theben  im 
neuen  Reich  heimisch  {Lepsius,  Denkin.  3,  72. 
167). 

b)  In  seinem  Charakter  hat  Sokar-Osiris 
Züge  von  den  beiden  Göttern,,  aus  denen  er 
hervorgegangen  ist.  Auf  Sokar  geht  die  Heimat 
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in  Memphis  zurück  (vgl.  B li:  hSokar  Osiris  . . . 
der  Memjjhis  umzieht  und  die  Gaue  durch- 
wandert. indem  das  ganze  Land  ihm  zujauchzt’ 
{liochemoiiteix,  Edfou  1,  S.  165).  Ferner  das 
Auftreten  als  Gegenstück  zu  Ptah  (vgl.  B 1) 
seit  dem  mittleren  Reich  (Berlin  1189;  Florenz, 
Catal.  SchiupnreUi  1505;  Louvre  A 26.  27; 
Lepsius  Denkm.  3,  167)  und  das  Beiwort  ’Herr 
von  Roseta’  (Louvre  C 74;  Berlin  3427.  7321; 
sämtlich  n.  R.).  Auch  die  Zuteilung  der  Rokar- 
barke  an  Sokar-(.)siris  in  den  Temj^eln  des  neuen 
Reichs  (GuMZ/k/AL  Tetnple  of  the  kings  at  Abydos 
pl.  19;  CduunpoUion,  Notices  descriptives  1,  880) 
und  Gräbern  (Lepsius,  Dodem.  3,  173a;  Quibell, 
llamesseum  pl.  29,  2)  und  den  Tempeln  der 
ptolemäischen  Zeit  (Bochemonteix , Edfou  1, 
S.  87.  165;  Lepsius  J)enkm.  4,  42a;  Mariette, 
Dendendi  4,  85a).  Ebenso  das  Beiwort  (vgl. 
F 4)  'Herr  der  Schetit’  (Lepsitos,  .Denkm.  i,  11a) 
oder  'wohnend  auf  der  Schetit’  (Quibell,  Ra- 
■messcnin  pl.  29,  2;  Bthiedite,  Rhilae  pl.  42  p.  127). 
Wenn  Sokar-Osiris  als  Totengott  augerufen 
(Berlin  7731  Ende  m.  R. ; 7321  aus  Memphis) 
und  im  Grabe  des  Königs  dargestellt  wird 
(Lefebure,  Sethos  1.  in  Mem.  Mission  frang. 
Caire  2,  partie  3,  pl.  28,  4),  so  ist  das  kein  un- 
bedingt auf  Sokar  deutender  Zug,  da  Osiris  so 
gut  wie  er  Totengott  ist. 

c)  Folgende  Züge  im  Wesen  des  Sokar- 
Osiris  stammen  sicher  von  Osiris  her:  das  Bei- 
wort 'Herr  von  Abydos’  (Berlin  7731,  m.  R.) 
und  die  Heimat  in  diesem  Orte  (Mariette, 
Abydos  1,  41  a.  b)  und  in  Busiris  (Mariette, 
iJenderah  4,  66),  die  beide  dem  Osiris  ange- 
hören. Hem  Sokar-Osiris  wird  wie  dem  toten 
Osiris  vom  König  der  Mund  geöffnet  (ibid.  1,  38;, 
und  die  Angehörigen  des  Osiris  (Isis,  Neph- 
thys  und  Anubis)  sind  um  seine  Leiche  be- 
schäftigt (ibid.  4,  66.  80).  Als  die  den  Sokar- 
Osiris  begleitende  Göttin  erscheint  in  den 
Tempelreliefs  Isis  (Rochemonteix,  Edfoul,'ii.  165) 
oder  häufiger  Nephthys  (Lepsius  Denkm.  4, 12b. 
42  a.  87  c).  In  einer  Reihe  der  zuletzt  genann- 
ten Fälle,  besonders  wenn  (.)siris  als  Leiche 
dargestellt  oder  gemeint  ist,  heißt  der  Gott: 
'Osiris-Sokar’,  zuerst  in  der  Spätzeit  (Quibell, 
Rumessemn  pl.  29,  2),  häufiger  in  der  griechisch- 
römischen  Zeit  (Mariette,  Dcnderah  4,  90; 
Rochemonteix,  Edfou  1,  177;  Benedite,  Rhilae 
pl.  42  p.  127).  Auch  in  den  Aufzählungen  der 
verschiedenen  Formen  des  Osiris  wird  der  Gott 
schon  im  neuen  Reich  in  der  Form  „Osiris- 
Sokar’  genannt  IRapynis  de  Turin  ed.  Rleyte 
et  Rossi  pl.  13,  3.  4;  Totenbuch  ed.  Naville 
Kap.  141  — 143,  70;  LTtrie,  Bawara  pl.  5; 
Rochemonteix,  Edfou  2,  22). 

Im  allgemeinen  schwindet  aus  dem  Charak- 
ter des  Sokar-Osiris  immer  mehr  das  für  Sokar 
Tyjiische,  und  die  dem  Osiris  zugehörigen  Ele- 
mente treten  hervor ; große  Titulaturen  des 
Sokar-Osiris  aus  ptolemäischer  Zeit  feiern  ihn 
wie  Osiris  als  Herrn  Ägyptens,  der  Götter  und 
Menschen  und  der  ganzen  Natur  (Lepsius, 
Denkm.  4,  11a.  42  a).  Die  Entwicklung  führt 
dazu,  daß  in  römischer  Zeit  ein  als  Sokar  dar- 
gestellter Gott  zunächst  'Osiris’  heißt  und  nur 
nebenbei  noch  .'Sokar-Osiris  auf  der  Schetit’ 
genannt  wird  (ibid.  4,  87  c).  In  dem  Zyklus 
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der  Osirisbilder  in  Dendera  (ptolem.  Zeit)  heißt 
der  tote,  auf  seiner  Bahre  liegende  Gott  'Sokar- 
Osiris’ ; er  ist  ithyphallisch  dargestellt,  weil 
dann  die  Zeugung  des  Horus  mit  Isis  folgt 
(Mariette,  LJenderah  4,  89). 

d)  Ein  vereinzelter  Zug  des  Sokar-Osiris 
stammt  von  Ptah : daß  ihm  nämlich  im  Ra- 
messeum  die  Sechmet  (vgl.  Art.  Sechmet  B) 
zugesellt  wird  (ChampolUon,  Notices  descriptives 

1,  887). 

e)  Sokar-Osiris  wird  dargestellt  im  wesent- 
lichen wie  Sokar:  als  Mann  mit  Palkenkopf, 
meist  stehend  (Lepsius,  Denkm.  3,  72.  167. 
4,  11a.  87  c),  seltener  sitzend  (ibid.  4,  42  a). 

Er  trägt  dabei  in  der  Regel  die  ober- 
ägyptische Krone  mit  zwei  Straußenfedern  (die 
genannten  Stellen  und : Mem.  Mission  frang. 
Caire  2 (Lefebure,  t>eihos\.)  partie  III,  pl.  28,4; 
Rochemonteix,  Edfou  1, 165;  Mariette,  Denderah 
4,  89),  vereinzelt  auch  nur  die  oberägyptische 
Krone  (Quibell,  Ramesseum  pl.  29.  2);  beide 
sind  von  Osiris,  dem  oberägyptischen  Toten- 
gott, auf  Sokar  übertragen.  Von  Osiris  stammt 
auch  die  Darstellung  mit  Mumienkörper,  selten 
mit  menschlichem  Kopf  (Mariette,  Denderah 

2,  38.  4,  39),  meist  mit  dem  Falkenkoj)f  des 
Sokar  (Quibell,  Ramesseum  pl.  29,  2;  Roche- 
monteix, Rjdfou  1,  165;  Alariette,  Denderah  4, 
71.  89;  Benedite,  Rhilae  pl.  42,  p.  127,  in  der 
Sokarbarke  liegend).  Auch  Krummstab  und 
Peitsche,  die  Attribute  des  Totenherrschers 
Osiris,  gehen  auf  Sokar-Osiris  über  (wie  vor- 
her und:  Lepsius,  Denkm.  4,  42a). 

K.  Der  Gott  Ptah-Sokar-Osiris. 

a)  Die  Existenz  der  für  das  Ende  des  alten 
Reichs  bezeugten  Götter  Ptah-Sokar  und  Sokar- 
Osiris  (vgl.  H.  I)  hat  im  mittleren  Reich  die 
Bildung  der  Mischgottheit  Ptah-Sokar-Osiris 
veranlaßt.  Diese  vereinigt  in  sich  Züge  von 
allen  drei  Göttern,  aus  denen  sie  abgeleitet 
ist,  wird  aber  schon  im  mittleren  Reich  als 
Einheit  behandelt  (Kairo  Catal.  gener.  20  434 
ed.  Lange- Schäfer,  Grabsteine-,  Marseille  23), 
allerdings  spricht  man  trotzdem  in  später  Zeit 
von  ihr  im  Pluralis  (Retrie,  Kahun-Gurob- 
Lhewara  pl.  25).  1 >ie  Kenntnis  von  Ptah-Sokar- 
Osiris  ist  im  mittleren  Reich  durchaus  nicht 
auf  Memphis  (Berlin  7290)  beschränkt,  man 
kennt  ihn  auch  in  Abydos  (Kairo  Catal.  gener. 
20434  ed.  Ijwnge-Schäfer)  und  sonst.  In  später 
Zeit  liat  er  einen  Kultus  in  Koptos  (Retrie, 
Koptos  1^1.  20  a,  12)  und  ist  der  Gott  des  Sera- 
peums  als  Nachfolger  des  alten  Sokar  in 
Sakkara  (31ariette,  3Iastabas  AbT -,  Louvre,  Stele 
aus  dem  Serapeum). 

b)  Wenige  Züge  im  Wesen  des  Ptah-Sokar- 
Osiris  stammen  von  Ptah ; doch  stehen  die 
beiden  Götter  sich  so  nahe,  daß  er  in  saiti- 
scher  Zeit  als  Synonym  für  Ptah  eintritt  (Paris, 
Bibi  nation.  33).  Auf  Ptah  weist  wohl  auch 
das  Beiwort  'Herr  von  Anch-taui’,  der  mem- 
phitischen  Nekropole  (Kairo  Catal.  gäier.  20434 
ed.  Ijan ge- Schäfer). 

c)  Zahlreicher  sind  die  Züge  von  Sokar, 
die  in  Ptah-Sokar-Osiris  lebendig  geblieben 
sind.  Im  neuen  Reich  heißt  Ptah-Sokar-Osiris 
'Erster  von  Roseta’  (Berlin  7290  aus  Memphis; 
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ähnlich  Louvre  C 80).  Im  Tempel  Sethos  I.  zu 
Abyclos  ist  Ptah-Sokar-Osiris  dargestellt  als 
Sokar-Falke,  der  auf  dem  Osirissymbol  (Ded- 
Pfeiler)  liegt  [Mariette,  Ahydos  1,  pl.  16  c);  an 
anderer  Stelle  heißt  ein  als  Sokar  dargestellter 
Gott  bald  'Ptah-Sokar’,  bald ''Ptah-Sokar-Osiris’ 
(ibid.  1,  pl.  36  bj.  Im  neuen  Reich  lautet  die 
Beischrift  zur  Sokarbarke  gelegentlich  'Ptah- 
Sokar-Osiris.  Herr  der  Schetit’  (vgl.  F 3; 
Lepsins,  Denkm.  3,  173aj,  ebenso  wird  der 
Sokarfalke  genannt  'P.-S.-O.  auf  der  Schetit’ 
(ibid.  233  a).  Völlig  identisch  ist  P.-S.-O.  mit 
Sokar  im  Festkalender  Ramses’  III.  zu  Medi- 
net  Habu,  wo  bei  den  Opfern  am  Sokarfest 
der  gefeierte  Gott  auch  'Ptah-Sokar-Osiris’ 
genannt  wird  (Düniichen,  Kalender-Inschriften 
22  — 31). 

d)  Alte  Beiworte  des  Osiris  werden  dem 
Ptah-Sokar-Osiris  im  mittleren  Reich  zugelegt, 
z.  B.  'Herr  von  Busiris,  großer  Gott,  Herr  von 
Abydos’  oder  'Erster  der  Westlichen,  Herr  von 
Abydos’  (Kairo  Catal.  Gener.  20  322.  20100  usw. 
ed.  Lange- Schäfer).  In  Theben  feiert  man  in 
der  18.  Dynastie  das  'Aufrichten  des  Ded- 
Pfeilers’  als  ein  Fest  des  Ptah-Sokar-Osiris, 
das  mit  dem  'Umzug  um  die  Mauern’  zu- 
sammenhängt {Brugsch,  Thesaurus  1193);  das 
erste  ist  eine  alte  Zeremonie  des  Osiris,  das 
zweite  gehört  zum  Sokarfest  (vgl.  E 4),  beide 
finden  am  Ende  des  4.  Überschwemmungs- 
monats statt  In  Abydos  verehrt  man  im  Osiris- 
tempel Sethos  I.  einen  Sokar  (vgl.  B 2)  in  der 
ihm  eigenen  Gestalt  und  mit  den  in  dieser 
Zeit  ihm  angehörenden  Beiworten,  die  freilich 
in  Wirklichkeit  z.  T.  von  Ptah  und  Osiris 
stammen.  Jedoch  ist  dieser  Sokar  in  Abydos, 
der  auch  oft  Ptah-Sokar-Osiris  genannt  wird, 
dem  Osiris  stark  angegliedert,  und  man  hat 
ihm  im  Osiristempel  gewiß  nur  eine  eigene 
Kapelle  eingeräumt,  weil  man  ihn  für  eine 
Abart  des  Osiris  hielt  {Mariette,  Abydos  1, 
pl.  16.  43 — 45).  Ein  nach  Nubien  versetzter 
Ptah-Sokar-Osiris  führt  die  alten  Beiworte  des 
Osiris  'großer  Gott,  Herr  des  Friedhofes,  im 
Westen  wohnend’  (Lepsius,  Denkm.  3,  231b). 
In  der  griechischen  Zeit,  die  die  Osirisverehrung 
auf  die  Sjritze  getrieben  und  in  alle  anderen 
Götterkulte  hineingetragen  hat,  ist  Ptah-Sokar- 
Osiris  in  Dendera  der  Name  der  Osirismumie; 
nur  in  gelegentlichen  Beiworten  'Sokar  auf 
der  Schetit’  und  der  Darstellung  mit  dem 
Falkenkopf  kommt  noch  eine  Erinnerung  an 
den  alten  Sokar  von  Memphis  vor  [Mariette, 
Denderah  4,  71.  89).  Es  ist  natürlich,  daß 
ein  als  der  Totenherrscher  Osiris  dargestellter 
'Ptah-Sokar-Osiris,  Herr  der  Schetit’  auch  von 
Isis  begleitet  wird  [Lanzone,  Dizion.  tav.  97), 

e)  Der  wesentlichste  Beweis  für  den  Charak- 
ter des  Ptah-Sokar-Osiris  als  Totengott  liegt 
in  seiner  Identifikation  mit  Osiris.  Doch  zeugt 
dafür  auch  die  Darstellung  des  P.-S.-O.  in 
Gräbern  von  Königen  [Lepsius,  Denkm.  3,  233  a) 
und  Privatleuten  (ibid.  3,  173  a),  wo  der  tote 
König  im  Verkehr  mit  ihm  dargestellt  ist 
[Lefibure,  Tomheau  de  Sethos  I.  in  Mem.  Missioyi 
frang.  Caire  2,  partie  3;  pl.  1,  3,  partie  4,  pl.  19) 
oder  gewöhnliche  Tote  zu  ihm  beten  [Lepsius, 
Denkm.  3,  231b). 
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f)  Auch  in  der  Darstellung  des  Ptah-Sokar- 
Osiris  begegnen  sieh  die  drei  Götter,  aus  denen 
er  zusammengesetzt  ist.  Auf  Sokar  weist  der 
hockende  Falke  [Mariette,  Ahydos  1,  pl.  16c; 
Lepsius,  Denkm.  3,  233  a;;  ebenso  die  Dar- 
stellung als  Mann  mit  Falkenkopf  [Mar.,  Ahyd. 

1,  pl.  36b;  Alem.  Mission  frang.  Caire  2, 
partie  3 pl.  1,  3;  partie  4,  pl.  19).  Von  Osiris 
stammt  die  oberägyptische  Krone  mit  den 
Straußenfedern  [Mission  ebenda).  Wie  der 
Totenherrscher  Osiris  (so  Lanzone,  Dizion. 
tav.  97)  ist  auch  der  nubische  P.-S.-O.  dar- 
gestellt, doch  trägt  er  eine  dem  Sokar  ange- 
hörige  Krone  (Widderhörner,  darauf  Sonne  mit 
zwei  Federn;  vgl.  G 1;  Lepsius,  Denkm.  3,  231b). 
Eine  menschliche  Mumie  mit  Uräus  an  der 
Stirn,  also  ganz  wie  der  tote  Osiris,  ist  P.-S.-O. 
in  Dendera  [Mariette,  Denderah  4,  89). 

L.  Vermischung  von  Sokar  und  Re. 

Bei  der  Schematisierung  der  Göttergestalten 
machte  man  sowohl  aus  dem  Sonnengott,  der 
als  Falke  über  den  Himmel  fliegt,  wie  aus  dem 
memphitischen  Totengott,  der  als  Falke  auf 
dem  Sande  hockt,  einen  Mann  mit  Falkenkopf. 
Die  nun  gleiche  äußere  Gestalt  der  beiden  hat 
auch  eine  innere  Annäherung  herbeigeführt. 
Schon  im  neuen  Reich  wird  Sokar  mit  Re, 
dem  in  Heliopolis  verehrten  Sonnengott,  zu- 
sammengeworfen und  als  in  Heliopolis  heimisch 
genannt  [Totenbuch.  ed.  Naville  Kap.  168 B,  o; 
später:  Mariette,  Denderah  4,  40 d;;  auch  die 
Schetit  (vgl.  F 4)  soll  in  Heliopolis  stehen 
(Sokar -Litanei  41  nach  Berlin  Pap.  3057). 
Späte  Papyri  kennen  sogar  einen  Gott  Sokar- 
Re  [Griffith,  Jwo  papyri  from  Tanis  pl.  10 
fr.  11 — 12).  Vgl.  G 4 (Darstellung  des  Sokar 
mit  Sonneiischeibe).  [Roeder.] 

Sokeabonthis  [Zonsaßord-ig),  ägyptischer 
Gott,  wohl  eine  Form  des  Sobk  (s.  d.)  und 
identisch  mit  Soknebtynis  (s.  d.),  Grenfell-Hunt- 
Smyly,  The  Tehtunis  Papyri  1,  115,  10.  24  [Zo- 
xeaßorttis  bzw.  Zovxsaßov&ig  Q'sov).  [Höfer.] 

Soknebtynis  [Zoxvsßrvvig),  ägyptischer  im 
Dorfe  Tsßtvvig  verehrter  Gott,  eine  Form  des 
Sobk  (s.  d.),  dessen  Name  'Sobk,  Herr  von  Teb- 
tynis’  bedeutet,  erscheint  oft  in  den  von  Gren- 
fell- Hunt-Smyly  (bzw.  Goodspieed)  herausge- 
gebenen The  Tehtunis  Papyri:  Zoxvsßrvvig  1, 
62,  312.  89,  .54.  66.  98,  28.  114,  17.  115,  20.31. 

2,  280,  14.  Zoxvfßrvvig  Ifsos  84,  161.  Z.  d'sbg 
giyag  13,  8.  42,  3.  2,  280,  14.  Z.  9'sog  geyccg 
yeyag  60,  10.  61  (b),  324  62,  7.  63,  18.  84,  10. 
92.  2,  281,  15.  ZsKvißTvvig  (soll  6 nvgiog  ■O'fdi; 
2,  284,  5.  Zonvsßtvvig  bzw.  Zoxvatßrvvig  6 xal 
Kgovog  2,  294,  5.  295,  6.  298,  7.  71.  599.  Ein 
isQEvg  Zoxvsßrvviog  2,  280,  5.  Nach  TU  Otto, 
Priester  u.  Tempel  im  hellenistischen  Ägypten 
1,  1 Anm.  4 ist  ein  Tempel  dieses  Gottes  auch 
für  Arsinoe  (Krokodeilopolis)  anzunehmen,  da 
mit  Wessely,  Sitzmigsber.  der  Wien.  Akad.  45 
(1902)  IV  S.  32  im  Papyr.  Bainer  226  anstatt 
asx  Nsnxvvtiov:  Zsxvsntvxsiov  [—  Tempel  des 
Soknebtynis)  zu  lesen  ist;  vgl.  Wileken,  Arch. 
f.  Pupyrusforschung  2 (1903),  466.  Vgl.  Sok- 
nopaios. [Höfer.J 

Soknopaios  [Zoxvortalog),  der  speziell  in 
Soknopaiu  Nesos  verehrte  ägyptische  Gott 
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Sobk  (s.  Boeder  s.  v.  Sobk  (Anfang).  Strack, 
Ath.  Mitt.  19  (1894)  215),  wird  auf  Inschriften 
und  besonders  häufig  in  den  Papyri  erwähnt. 
Von  Inschriften  seien  angeführt:  Eo-nvonaiw 
xa'i  NscptgGfß  xtioig  ^sylaxoig,  Krebs,  Göttinger 
Gel.  Xachr.  1892,  532.  Zeitschr.  f.  ögg-pt.  Sprache 
u.  Altert.  31  (1893),  31.  Strack,  j)ie  Dynastie 
der  Btolemäer  S.  268  nr.  144.  Vgl.  Milne,  A 
history  of  Kgypit  ander  Boman  mir  129.  — Tw 
fifw  xat  Y.vQicp  Koxvoncdm,  Zeitschr.  für  ägypt. 
Sprache  a.  a.  0. 33.  Dittenberger,  Gr.  Gracci  inscr. 
sei.  2,  655.  Milne,  Catal.  genG'al  des  antiquites 
egyptiennes  du  Musce  d.  Caire,  gr.  inscr.  p.  29 
nr.  9202.  Milne,  History  uf  Eyypt.  usw.  p.  129 
Fig.  87  p.  183.  Arch.  f.  Bapyrusforsch.  2 (1903), 
430,  3.  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res  Bomanas 
pertinentes  1 nr.  1116.  — 'Iigtig  &iov  Kokvo- 
Ttaiov,  Dittenberger  a.  a.  O.  2,  664.  Milne  a.  a.  0. 
p.  10  nr.  9242.  History  of  Hgypt  under  Boman 
rule  186  nr.  5.  Bev.  archeol.  36  (1900),  311  nr.  28. 
Lafoscade,  De  cp/stiths  (Lille  1902)  p.52nr.l20. 
Arch.  für  Bapyrusforsclrungpi  (1903),  433,  21. 
Cagnat  a.  a.  Ö.  1,  1118.  Über  die  in  dieser 
Inschrift  genannten  Priester  des  S.  vgl.  Krebs, 
Zeitschrift  für  ägyptische  Sprache  a.  a.  0.  31  ff. 
und  besonders  Walt.  Otto,  Priester  und  Tempel 
im  hellenistischen  Ägypten  1,  32  ff.  und  öfter  (s. 
Index  s.  v.  Soknopaios).  — To  liQov  tov  yr- 
yioTov  •O'eov  UoHvoTtedov,  Strack  a.  a.  0.  268 
nr.  145.  Dittenberger  a.  a.  0.  p.  260  nr.  179. 
Milne  a.  a.  O.  p.  9 nr.  9245.  Über  Tempel  des 
S.  vgl.  Otto  a.  a.  0.  1,  19  tf.  — Msydlm  Sov.- 
vonuim  v.cä  ’'Syjuori  Ttargeototg  9totg  in  ayad'co, 
Inschrift  im  Museum  zu  Alexandria,  bei  der 
freilich  die  Verbindung  des  Soknopaios  mit 
dem  Gotte  der  oberägyptischen  Stadt  Theben 
befremdlich  ist,  Botti,  Catal.  des  monuments 
e.rposes  au  musce  Greco-Bomain  d’Alexandrie. 
Archiv  f.  Papiyrtisforschung  2 (1903),  569,  144. 
Sehr  häufig  wird  der  Gott  in  den  Papyri  ge- 
nannt, besonders  in  den  Ägyptischen  Urkunden 
aus  dem  Kgl.  Museum  zu  Berlin,  Griech.  Ur- 
kunden (.1.  U.)  und  in  den  von  G)^en feil- Hunt 
herausgegebenen  Amtierst  Paqniri  {A.  P.):  Kox- 
ronaiog,  A.  U.  1,  229,  230.  233,  28.  337,  14. 
.1.  P.  40,  2.  41,  2.  Priester  Eo'AvoTtaiov  rov 
ovTog  iv  ■Mogy  HrflovaLm,  Kenyon,  Greek  Papyri 
in  the  Brit.  3Tus.  Catal.,  with  texte  2 p.  170 
nr.  363.  ©sog  Kovivonixiog,  A.  U.  1,  1,  28.  16,  6. 
2s,  12.  Kenyon  a.  a.  0.  p.  34  nr.  258  Z.  214. 
p.  186  nr.  216  Z.  lo.  HonvOTtaiog  &s6g  giyag 
A.  U.  1,  1,  18.  19.  76,  5.  162,  4.  183,  18.  2,  387, 
8.  433,  10.  A.  P.  30,  4.  35,  3.  11.  17.  24.  56,  3. 
57,  2.  58.  4 {Kovv.svsTtulog),  60,  4.  113,  7.  Kon- 
voautog  dsbg  ysyag  piyocg,  A.  U.  1,  28,  5.  86,  4. 
149,2.6.12.15.  296,12.  2,446,4.  590,  7.  3,786, 
I,  3.  A.  P.  112,  7.  Kenyon  a.  a.  0.  p.  68  nr.  338. 
p.  112  nr.  353.  p.  191  nr.  335.  p.  201  nr.  285. 
p.  202  nr.  287.  p.  211  nr.  334.  Vgl.  Soknopais. 
Sokeabonthis.  Sokonnokoneus.  Soknebtyuis. 
Sokopichonsis.  Sykatoimis.  [Höfer.] 

Soknopais  {Eoavonalg)  = Soknopaios  (s.  d.), 
Gren feil- Hunt,  The  Amtierst  Papyri  2,  35,  33 
p.  43:  vnh  rov  Koxvonalvog  d'sov  ysydXov.  Vgl. 
Sokonpieios  a.  E.  [Höfer.J 
Sokonnobchimbis  = Sobk  (s.  d.). 
Sokonnokoneus  {Eoy.oiwcaKOivsvg),  ägypti- 
scher Gott  in  der  Stadt  Bakchias  verehrt,  eine 
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Form  des  Krokodilgottes  Sobk  (s.  d.),  Grenfell- 
Hunt,  Egypt.  Exploration  Fund  Archaeological 
Bejjort  5 (1895/6)  p.  18.  Fayüm  Toivns  and 
their  papyri  1 137,  1 p.  292  {EoKiovvomowl 
{tsö}  gtydhp).  18,  3 p.  110  (Eo-yavoßxovscog  &sov 
usydlovi;  vgl.  W.  Otto,  Priester  u.  Tempel  im 
hellenistischen  Ägypten  1 , 1 Anm.  4.  Milne, 
History  of  Egypt  under  Boman  rule  131.  [Höfer.] 
Sokonpieios  {EonovTusiog),  ägyptischer  Gott, 
der  neben  Soknopaios  (s.  d.)  auf  zwei  Papyrus- 
täfelchen aus  dem  Faijum  genannt  wird:  Zo- 
xvonaLcoU)  xal  EoxovinsTog  (\.  Eoxoynisia)  Q'soUg) 
ysydXoi{g),  gsydXoi{g)  P.  Viereck,  Ägypt.  Urkun- 
den a.  d.  Kgl.  ALuseum  in  Berlin,  Griech.  Ur- 
kunden 1 nr.  229.  230.  Nach  Fr.  Krebs,  Zeit- 
schr. f.  ägypt.  Sprache  u.  Altert  um  stviss.  31  (1893), 
104  f.  ist  Sokonpieios,  in  dessen  Namen  als 
Bestandteil  Sobk  (s.  Sobk)  zu  erkennen  ist,  mit 
dem  Ägypt.  Urkunden  a.  a.  0.  nr.  296,  12  ge- 
nannten ebenfalls  mit  Soknopaios  verbundenen 
Gotte  ZoxoTuaug  identisch:  Eoxvonedov  &sov 
ysydXov  gsydXov  xcd  Eoxoniatig  atsov  ysyictov. 
Vgl.  auch  Alilne,  History  of  Egypt  under  Bo- 
man rule  131.  Im  Papiyr.  353  des  Brit.  ALiis. 
{Kenyon,  Greek  qmpyri  in  the  Brit.  Mus.  Catal., 
•with  texte  2 p.  112)  steht:  Eoxvo[naiov  ■9'fjoü 
[fisydXov  psydXov  xul  Eoxvo~\7cauog  Itsov  ys- 
yißrov.  Vgl.  Soknopais.  [Höfer.] 

Sokojäcliousis  s.  Boeder  s.  v.  Sobk  (Anfang) 
und  W.  Otto,  Priester  u.  Tempel  im  hellenist. 
Ägypten  1,  95,  1.  2,  152,  2.  [Höfer.] 

Sokos  {Eönxog).  1)  Beiname  des  Hermes  bei 
Homer,  Ilias  20,  72  {aüxog  igiovviog  Egyfjg). 
Über  die  ursprüngliche  Bedeutung  dieser  Epi- 
klese und  ihre  etymologische  Herleitung  gehen 
die  Ausichte)!  der  Gelehrten  heute  noch  ebenso 
auseinander  wie  im  Altertum.  Während  die 
einen,  wie  Lehrs,  Pop.  Aufsätze^  S.  155,  Preller- 
B.obert,  Griech.  Alyth.  1 S.  415,  2,  Prelliritz, 
Etymolog.  Wörterb.  d.  griech.  Spr.  ^ S.  446,  in 
Übereinstimmung  mit  einer,  anscheinend  auf 
Herodian  (vgl.  Herodian  ed.  Lefitz  1 S.  147,  18; 
2 S.  3,  15;  113,  3;  319,  22;  586,  19)  zurück- 
gehenden Erklärung  der  Scholien  zu  Ilias  20,  72 
(otbxog  7]T0i.  ö iayvgog'  acoxstv  ydg  rb  iayvsiv, 
dazu  vgl.  Herodian  a.  0.,  Et.  M.  S.  742,  Hesych., 
Orion  und  Suidas  s.  v.)  acbxog  mit  ßor/.Go  (vgl. 
Aeschylus,  Eum.  ‘d6,  Soph.  Oed.  Col.  496,  Electra 
119)  zusammenbringen  und  a&xog  als  den 
'Elastischen,  Ausdauernden’  oder  'Starken, 
Kräftigen’  deuten  oder  als  amaioixog  oder 
adoixog  (vgl.  Gerhard,  Griech.  Alythol.  1 S.  266), 
den  'das  Haus  Beschützenden’  (vgl.  Apion 
bei  Apollon.  Soph.,  Lex.  Homer.  S.  629  Toll: 
aüxog  iniO'STOv  Hgyov  xoci  6 y'sv  Anicov  ano- 
ölöaiat  aüxog,  amaioixog,  svioi  dl  aöcoxog  o 
dixvg  aoo'vysvog,  ßsXtiov  ö's  tb  ngOTsgor,  aü- 
xov  ovv  avrmvvymg  rb  xgdrog,  die  Homer- 
scholien  z.  St.;  Eustath.  p.  854,  Hesych.:  aüxog- 
amaioixog,  adoixog.  Et.  31.  a.  a.  0.,  Schol.  zu 
Lukian  Bd.  4 S.  183  Jacobitz)  auffassen,  er- 
innern andere  zur  Erklärung  von  aüxog  an 
Formen  wie  adm,  aaöm,  am^m  (so  auch  schon 
eine  zweite  Notiz  der  Homerscholien:  mg  Ttagd 
rb  Q-daam  D-üxog,  adm  adxog,  ovrm  am^m  aüxog; 
vgl.  auch  die  Lexikographen  s.  v.  aüxog)  und 
glauben,  daß  aüxog  ursprünglich  den  helfenden 
Gott  der  Herde  und  später  mit  erweiterter 
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Funktion  allgemein  den  'Retter,  Beschützer’ 
bezeichnet.  Diese  von  Welcher,  Griech.  Götter- 
lehre  2 S.  439  u.  Anm.  20,  mit  Bestimmtheit 
vei'tretene  und  eingehend  begründete  Ansicht, 
die  in  der  Hauptsache  neuerdings  auch  Gruppe, 
Griech.  Myth.  und  Belig.  1 S.  228,  11  zu  der 
seinigen  gemacht  hat,  dürfte  wohl  die  richtige 
sein.  Zu  ihrer  Begründung  erinnert  Welcher 
daran,  daß  'auch  die  Dioskuren  a&y.oi  genannt 
wurden’.  Seine  Vermutung,  daß  das  Gebirge 
Ztaconrj  {Schol.  zu  Ilias  13,  12)  und  die  Insel 
^JacoKig  (Samothrake;  vgl.  Hesijch.)  ihren  Na- 
men von  dem  Hermes  i'dcoxos  erhielten,  und 
daß  'der  dortige  Zuav,  Sohn  des  Hermes  und 
einer  Nymphe  oder  des  Hermes  und  der  Rhene 
(Schafherde),  der  Gesetzgeber  in  Samothrake’ 
mit  Hermes  Sokos  zusammenhängt,  ist  jeden- 
falls bestechend  und  plausibel.  Vgl.  übrigens 
auch  Lobech,  Pathol.  serm.  Graeci  prolegg.  S.  323. 

— 2)  Sokos,  der  Gemahl  der  chalkidischen 

Kombe,  mit  der  er  die  sieben  Korybanten  zeugte. 
Vgl.  Nonnus,  Dionys.  13, 135ff.,  Zonaras  170,  2, 
Hesych.  (hier  lautet  der  Name  vgl.  da- 

zu Gerhard,  Stud.  2 S.  253,  Welcher,  Griech. 
Götterlehre  2 S.  439,  20).  Vgl.  auch  den  Ar- 
tikel Kombe  von  Tümpel  in  Boschers  Lexihon  2 
Sp.  1277,  Boscher,  Die  Sieben-  u.  Neunzahl  im 
K^dtus  und  Mythus  der  Griech.  Leipzig  1904, 
S.  38  f.  und  Gruppe,  Griech.  3Iyth.  u.  Belig.  1 
S.  228,  11  und  2 S.  1334,  4.  — 3)  Ein  Troer, 
Sohn  des  Hippasos,  Bruder  des  Charops  (vgl. 
Homer,  Ilias  11,  448—456,  Quintus,  Smyrn.  7, 
444).  Er  verwundet  den  Odysseus  im  Kampf, 
wird  aber  nebst  seinem  Bruder  von  diesem  ge- 
tötet. Vgl.  Bobert,  Stud.  zur  Ilias  S.  368, 
Gruppe,  Griech.  Myth.  und  Belig.  1 S.  307,  9. 

[J.  Heeg.] 

Ergänzungen  zu  Sokos  1)  Der  Beiname  steht 
auch  Anonym.  Laurent,  in  Anecdota  var.  Graec. 
et  Lat.  ed.  Schoell-Studemund  1,  268.  Nicetas 
ebenda  279.  283.  Nihomach.  Geras,  bei  Phot. 
Bibi.  144a.  13.  Liayog  = * Lcaanog  'Retter’, 
Eponymos  von  Lacoyiq  usw.  vgl.  Gruppe,  De 
Cadmi  fabula  20  und  Bursians  Jahresber.  85 
(1895),  273.  Der  Name  Sokos  wird  vielfach 
aus  dem  Phoinikischen  abgeleitet  und  zu  dem 
Gottesnamen  Sacun,  Sakon,  Nd'y%ovv  gestellt, 
so  von  Zotenberg,  Journ.  asiat.  6 Ser.  Tome  11 
il868)  p.  437.  Movers  bei  Ersch  und  Gruber 
s.  v.  Phönizien  395  Anm.  65.  v.  Boudissin, 
Studien  zur  semit.  Beligionsgesch.  1,  22,  2 und 
bei  Herzog-Hauch,  Bealencyclopädie  f.  protest. 
Theol.^  17,  460  s.  V.  Sanchuniathon.  B..  Schrö- 
der, Die  Phönizische  Sprache  197.  Ph.  Berger, 
Mdanges  Graux  613  tf.  Eisler,  Philologus  68 
(1909),  173  Anm.  164.  Vgl.  Seches,  Soeches. 

— 2)  In  Sokos,  dem  Gemahl  der  Kombe,  er- 
kennt E.  Maaß,  Griechen  u.  Semiten  auf  dem 
Isthmus  vem  Korinth  47,  1 einen  errboeischen 
Lokalgott;  auch  Maaß  deutet  eöi-nog  als  'Helfer’. 

— 3)  Vgl.  Tzetz.  Alleg.  II.  11,  171  ff.  [Ilöfer.] 
Sol  stammt  von  derselben  Wurzel  wie  aDcxg 

1=  Lichtglanz);  beide  gehen  zurück  auf  eine 
gemeinsame  Wurzel  svar  (=  leuchten),  von  der 
auch  Eeip  (=  Hundsstern  oder  Sonne)  und 
aiXfjvri  abzuleiten  sind;  vgl.  Curtius,  Griech. 
Etym.^  S.  551  u.  Corssen,  Lat.  Ausspr.  2,  64.  — 
Tages-  und  Nachtgestirn,  Sol  und  Luna,  sind 
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in  der  Volksvorstellung  und  im  Kulte  so  eng 
verbunden,  daß  wir  sie  auch  in  der  folgenden 
Abhandlung  häufig  verknüpfen  müssen.  Alter 
und  Herkunft  des  italischen  Sol -Kultes  auch 
nur  mit  annähernder  Sicherheit  festzustellen, 
sind  wir  nicht  imstande.  Die  Überlieferung 
allerdings  rechnet  Sol  und  Luna  zum  ältesten 
Bestände  des  römischen  Götterkreises,  also  zu 
den  di  indigetes,  und  zwar  indem  sie  hierin 
dem  Varro  folgt  {de  l.  l.  5,  74;  vgl.  Dion.  Hai. 
2,  50,  3;  August,  c.  d.  4,  23),  der  beide  zu 
den  von  Titus  Tatius  in  Rom  eingebürgerten 
Gottheiten  zählt,  zu  den  Gottheiten  sabiuischer 
Herkunft.  Varros  Angabe  freilich,  daß  der  in 
Rom  das  sabinische  Element  repräsentierende 
Titus  Tatius  neben  einer  Reihe  anderer  Götter 
auch  Sol  und  Luna  in  den  altrömischen  Götter- 
kreis eingeführt  habe,  kann  nicht  ohne  weiteres 
zugunsten  der  Annahme  eines  altsabinischen 
Kultes  verwertet  werden,  da  die  Liste  Harros 
a.  a.  0.  sabinische  Gottheiten  wegläßt  und 
solche  unzweifelhaft  anderer  Herkunft  hinzu- 
fügt (vgl.  3Ianpuardt,  Böm.  Staatsverw.  3-  S.  27 
Anm.  4).  TKrro  hat  sicher  auch  den  Namen 
der  angeblich  sabinischen  Aurelii  von  dem 
Gotte  Sol  hergeleitet,  für  dessen  Dienst,  wie 
es  hieß,  der  Gens  der  Aurelier  offiziell  vom 
römischen  Volke  ein  Platz  angewiesen  worden 
sei  nach  Paul.  p.  23:  Aureliam  familiam  ex 
Sabinis  oriundam  a Sole  dictum  putant,  (puod 
ei  publice  a populo  Bomano  datiis  sit  locus,  in 
quo  sacra  faceret  Soli,  qui  ex  hoc  Auselii  di- 
ceheüitur;  wonach  zu  emendieren  wäre  Harro 
de  l.  l.  5,  68;  Sol  uusel  {sola  vel  die  Überliefe- 
rung), quod  ita  Sabini  (vgl.  Curtius,  Griech. 
Etijmol.  ^ S.  399  ff.  Kretschmer , Einl.  in  die 
Gesch.  d.  griech,  Sprache  S.  83  f.  TPissoa'a.  Bel. 
und  Kult,  der  Börner  261  Anm.  2);  das  Wort 
ausel  ist  die  sabinische  Bezeichnung  für  Sonne, 
herstammend  von  der  Wurzel  <tus-,  Sanskrit 
ush,  lat.  uro.  Gegen  Harro,  der  Sol  und  Luna 
zum  ältesten  römischen  Götterkreise,  also  zu 
den  di  indigetes  rechnet,  sindcht  der  Umstand, 
daß  weder  im  Festkalender  noch  in  der  Priester- 
ordnung sich  irgendwo  Spuren  der  Verehrung 
von  Sol  und  Luna  finden,  und  daß  auch  sonst 
nirgends  in  Italien  alter  Sonnen-  und  Mond- 
kultus sich  nachweisen  läßt.  Wenn  wir  so 
Varros  Nachricht  vom  sabinischen  Ursprung 
von  Sol  und  Luna  nicht  ohne  Mißtrauen  auf- 
nehmen können  und  ebenso  uritalische  Spuren 
ihres  Kultes  nicht  zu  finden  vermögen,  so 
bleibt  uns  nur  übrig  anzunehmen,  daß  sie 
griechischen  LTrsprunges  sind,  wofür  sich  uns 
viele  Beweise  ergeben  werden;  Behaup- 

tung {Gesch.  u.  Top.  Borns  1 S.  285,  Anm.  1), 
daß  Sol  sicher  sabinischen  Ursprungs  sei,  geht 
aus  seiner  falschen  Deutung  des  dem  Sol  ein- 
mal beigelegten  Beinamens  indiges  hervor. 
Tacitus  {ann,  15,  41)  berichtet,  daß  der  Tempel 
der  Luna  auf  dem  Aventin  von  Servius  Tullius 
gegründet  worden  sei;  die  Lage  des  Heilig- 
tums am  Aventin  in  der  Nähe  der  nachweisbar 
unter  griechischem  Einfluß  entstandenen  Kulte 
der  Diana,  Ceres  und  des  Merkur  {Gilbert 
a.  a.  0.  2,  250 1 sowie  die  Gründung  durch 
Servius  Tullius,  den  Repräsentanten  der  Reform 
sakraler  Institutionen  (vgl.  Wissowei,  De  dis 
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Eomanurtim  indigetihus  et  novensidibus , ind. 
lect.  Marp.  1892/93  p.  10),  weist  auf  griechi- 
schen Ursprung  hin. 

Zu  den  ältesten  Zeugnissen  für  das  Vor- 
kommen von  Sol  und  Luna  gehöi't  das  Er- 
scheinen der  auf  ihrem  Zweigespann  fahrenden 
Luna  im  Reversbilde  der  ältesten  römischen 
Bigati  etwa  aus  der  Zeit  des  zweiten  puni- 
schen  Krieges  (vgl  Kliigmami,  Zeitschr.  f. 
Xuniism.  5,  (52  If.);  der  Typus  schließt  sich  an  i 
die  seit  Phiilias  gebräuchliche  griechische  Dar- 
stellungsform an,  die  den  Sonnengott  auf  einem 
Viergespann,  die  Mondgöttin  auf  einem  Zwei- 
gespann am  Himmel  auf-  und  niedersteigen 
läßt  {Eoscher,  Selene  und  Verirmidtes  S.  30,  37 ; 
Eapp  in  dienern  Lexikon  Bd.  1 Sp.  1999  und  2005; 

0.  J(din.  Arch.  Eeitr.  S.  79  if.).  Sol  im  Vier- 
gespann zeigt  uns  ein  Denar  der  gens  Manlia 
etwa  aus  dem  Jahre  135  v.  Chr.  {Eubelon., 
Monn,  consid.  2 S.  175  ur.  1),  vgl.  Ahb.  1.  Die  2 
Auffassung  des  fahrenden  Sol  begegnet  uns 
häufig  bei  Dichtern,  so  bei  Vergil{Aen.  12, 114): 

Cu  in  jirini  ii  m cdto  de  gurgite  tollunt 
Solls  eqiii  hteemque  elotis  narilms  efflant; 

vgl.  Mart.  8.  21.  (Jvid.  met.  2,  153.  107. 

fhese  von  den  Driechen  übernommene  Dar- 
stellungsform ist  es  wohl  auch  gewesen,  die 
den  Anlaß  gab,  Sol  und  Luna  in  enge  Verbin- 
dung mit  den  Zirkusspielen  zir  bringen  und  3 
jenem  den  Schutz  der  quadrigae,  dieser  den 
der  bigae  zuzu weisen  ( 7 ’ert.  de  spect.  9.  Cassiod. 
vor.  3,  51,  (5.  Anthol.  lat.  197,  17  E).  Wegen 
dieser  Beziehung  zu  den  Zirkussp)ielen  besaß 
Sol  im  Zirkus  einen  alten  Tempel,  der  das 
Bild  des  fahrenden  Gottes  auf  dem  Dachfirst 
trug,  denn  Tacitus  (ann.  15,  74)  spricht  von 
einer  eetus  aedes pipnd  circiim.  Tertnllian,  der 
de  sqiect.  8 eine  Übersicht  über  die  im  Zirkus 
verehrten  Gottheiten  gibt,  sagt  dort:  Circus  4 
Soli  principaliter  consecratur , ferner  von  dem 
Tempel:  aedes  iSolis)  in  medio  spatio  (circi) 
et  effigies  de  fastigio  aedis  emicat.  In  der 
Ortsangabe  des  Tempels  liegt  bei  beiden  Auto- 
ren ein  Widerspruch  vor,  der  allerdings  nur 
scheinbar  ist,  aber  nichtsdestoweniger  den  Er- 
klärern  große  Schwierigkeiten  bereitet  hat: 
Der  Tempel  lag  nach  Tertullian  unzweifelhaft 
innerhalb  des  Zirkus,  nach  Tacitus  beim  Zirkus; 
nach  dem  Sinne  der  ganzen  Stelle  werden  wir  5 
ihn  im  Zirkus  zu  suchen  habbn  und  brauchen 
<leshalb  wohl  nicht  mit  Hülsen  (Diss.  d.  Fon- 
tif.  Acad.  Eoni.  189(5  S.  2(57)  anzunehmen,  der 
Tempel  habe  ursprünglich  beim  Zirkus  gelegen 
und  sei  durch  die  Vergrößerung  des  Zirkus  in 
diesen  hineinVjezogen  worden;  denn  Tacitus 
braucht  a.  a.  (.).  apud  für  in  ( vgl.  ann.  1,  5. 

1,  (54.  15,  32  '.  Auf  die  in  demselben  Tempel 
verehrte  Luna  bezieht  sich  Tert.  de  spect.  9, 
de  iago  vero  quadrigas  Soli,  bigas  Lunae  san-  6 
xerunt. 

Hülsen  spricht  a.  a.  0.  die  V^ermutung  aus, 
daß  in  einem  Heiligtum,  welches  auf  den  er- 
haltenen Darstellungen  des  Zirkus  innerhalb 
der  Sitzreihen  erscheint  und  bisher  gewöhnlich 
für  das  sacellum  Murciae  (Varro  de  l.  l.  5, 154) 
gehalten  wurde,  vielmehr  dieser  Tempel  zu 
erkennen  sei  (s.  Wissowa  unter  Murcia  in  die- 


Sol  (u.  Luna  auf  d.  Aventin?)  1140 

sem  Lexikon).  Diese  aedes  im  Zirkus  galt  der 
gemeinsamen  Verehrung  von  Sol  und  Luna, 
denn  das  Eegionenbuch  {reg.  XI)  bezeichnet 
sie  als  templuni  Solls  et  Lunae,  und  im  Kalen- 
der des  Philocalus  finden  wir  den  28.  August 
als  den  durch  Zirkusspiele  festlich  zu  begehen- 
den Stiftungstag  des  Tempels  Solls  et  Lunae 
angesetzt;  in  diesen  Zusammenhang  gehört 
auch  das  Fragment  der  Fasti  Praenestini  C. 
I.  L.  H S.  279  a:  [RoJ/is  et  Lu[nae\ 

Einen  Altar  der  Mondgöttin  im  Zirkus 
nennt  Lyd.  de  mens.  1,  12.  Sol  und  Luna, 
denen  Varro  im  Eingänge  seiner  Schrift  de  re 
rustica  (1,  1,  5)  unter  den  von  ihm  angerufenen 
Göttern  des  Landhaues  die  zweite  Stelle  un- 
mittelbar hinter  luppiter  und  Sol  anweist, 
sind  jedoch  keineswegs  immer  im  Kulte  ver- 
bunden; so  hatte  Luna  ihren  Haupttempel  auf 
dem  Aventin  (über  ihn  JVissowa,  Eelig.  u.  Kult, 
d.  Eöm.  S.  262).  Über  die  Lage  dieses  Tem- 
23els  s.  Hülsen  a.  a.  0.  238;  dieser  Lunatemjiel 
muß  deshalb  hier  erwähnt  werden,  weil  vor 
allem  Mommsen  (C.  I.  L.  1“  S.  314)  und  Gil- 
bert (Gesell,  u.  Topogr.  Eoms  2 S.  250  Anm.  2) 
behaupten,  die  Zusammengehörigkeit  beider 
Gottheiten  sei  von  alters  her  in  einer  gemein- 
samen Kultstätte  zum  Ausdruck  gekommen 
und  dieses  gemeinsame  Heiligtum  sei  der 
Lunatempel  auf  dem  Aventin.  Diesen 
Versuchen,  die  aedes  Lunae  in  Aventino  (vgl. 
Ooid.  fast.  3,  883)  mit  dem  templum  Solis  et 
Lunae  in  der  XL  Region  zusammenzuwerfen 
(vgl.  in  diesem  Lexikon  2,  3161  u.  Preller, 
r.  Myth.^  1 S.  328,  2),  tritt  mit  vollem  Recht 
Hülsen  entgegen  a.  a.  0.  S.  238  ff. , dem  sich 
Wissowa,  Eel.  u.  Kult.  d.  Eöm.  S.  262  Anm.  2 
anschließt  gegen  .Jordan,  der  fälschlich  beide 
zusammenwirft  (Eph.  epigr.  3 S.  70.  Analecta 
eqngr.  lat.  S.  8).  Alle  Quellen  sprechen  nur  von 
einem  Tempiel  der  Luna,  so  Vitruv  5, 5,  8.  Appian 
b.  c.  1,  78;  vgl.  auch  Hülsen  in  der  Bearb.  v. 
Jordans  Topogr.  Eoms  1,  3.  Abt.  (1907)  S.  161 
Anm.  27.  Eins  der  älteren  Heiligtümer  des 
Sol  lag  auf  dem  Quirinal  neben  dem  Tempel 
des  Quirinus;  auf  ihn  bezieht  sich  Quintil.  1, 
7,  12:  in  pulvinari  Solls,  qui  colitur  iuxta 
aedem  Qwirini,  VESPEEVG  (scriptum  est), 
quod  vesperuginem  accipimus.  Diesen  beiden 
Tatsachen,  daß  diese  Kultstätte  als  pulvinar 
bezeichnet  wird  und  dieser  mit  den  Lectister- 
nien  des  graecus  ritus  untrennbar  verbundene 
Ausdruck  sonst  nie  in  Beziehung  auf  eine 
italisch-römische  Gottheit  vorkommt  (vgl.  über 
den  griechischen  Charakter  des  pulvinar  Mar- 
quardt, Eöm.  Staatsverw.  3-  p.  50  und  Wis.sowa 
a.  a.  0.  S.  260  und  262),  über  Lectisternien 
ebenda  p.  53,  ferner  daß  in  der  Inschrift  des 
Abendsternes  gedacht  war,  weisen  mit  Be- 
stimmtheit auf  griechischen  Ursprung  des  Sol- 
kultes  hin.  Nehmen  wir  den  griechischen  Ur- 
sijrung  des  Solkultes  an,  so  kann  die  Errich- 
tung dieses  Heiligtums  auf  dem  Quirinal  nicht 
vor  dem  Beginn  des  zweiten  panischen  Krieges 
erfolgt  sein,  da  vorher  die  Zulassung  eines 
griechischen  Gottesdienstes  intra  pomerium 
verboten  war;  bis  zum  Jahre  217  war  nämlich 
streng  darauf  gehalten,  daß  die  Kultstätten 
der  griechischen  Gottheiten  außerhalb  der 
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Grenzen  des  Pomeriums  lagen.  Diese  Grenze 
wurde  nunmehr  durchbrochen,  indem  die  im 
Jahre  217  gelobten  und  zwei  Jahre  später  ein- 
geweihten  Tempel  der  Erycinischen  Venus  und 
der  Mens  ihren  Platz  auf  dem  Kapitol  er- 
hielten; die  Erycinische  Venus  ist  unzweifelhaft 
griechischen  Ursprunges,  ebenso  deckt  auch 
Mens  sicher  eine  griechische  Gottheit  ( Wissoiva, 
Bel.  und  Kult,  der  Börner  55.  236):  Der  Stif- 

tungstag f9.  Augustj  des  Soltempels  auf  dem 
Quirinal  wird  in  den  Kalendarien  der  Auguste- 
ischen Zeit  mit  den  Worten  verzeichnet:  Soli 
indigiti  in  colle  Quirinali  {C.I.L.  p.  324). 
Was  soll  hier  das  Beiwort  indigiti  bedeuten? 
Denn  daß  die  Annahme,  Sol  habe  zu  den  di 
indigetes  der  altrömischen  Religion  geliört, 
nirgends  eine  Stütze  findet,  wurde  bereits  oben 
erörtert;  aber  selbst  wenn  Sol  zu  dem  als  di 
indigetes  bezeichneten  Götterkreise  gehörte, 
bliebe  immer  noch  unerklärt,  weshalb  er  allein 
von  allen  di  indigetes  als  solcher  bezeichnet 
wird.  Auch  Gilberts  Deutung  {Geschichte  ii. 
Topogr.  Borns  S.  285  Anm.  1 1 wiesen  wir  bereits 
zurück,  der  meint,  mit  dem  indiges  könne  nur 
bezeichnet  werden^  daß  Sol  ein  spezifisch  sabi- 
nischer  Nationalgott  sei,  indem  indigiti  als 
eingeboren  verstanden  werden  müsse.  Nicht 
unerwähnt  mag  bleiben,  daß  auch  der  troische 
Heros  Aeneas  diesen  Beinamen  führt  {ScJwl. 
Veron.  ad  Aen.  1,  260.  Fest.  p.  106  s.  v.  in- 
diges). Den  Nagel  auf  den  Kopf  treffen  dürfte 
eine  Vermutung  Wissoivas  (De  dis  indiget. 
Born.  p.  6;,  daß  man  in  Augusteischer  Zeit 
den  Sol  vom  Quirinal  durch  das  Beiwort  in- 
diges als  den  „einheimischen^''  bezeichnet  habe, 
nicht  im  Sinne  des  alten  Sakralrechtes,  sondern 
um  ihn  als  italischen  zu  bezeichnen  und  in 
Gegensatz  zu  setzen  zu  den  orientalischen 
Sonnenkulten,  die  allerdings  gerade  in  jener 
Periode  in  größerem  Umfange  in  Rom  einzu- 
dringen begannen,  wie  die  beiden  von  Augustus 
nach  der  Eroberung  Ägyptens  dem  Sonnengotte 
geweihten  Obelisken  auf  der  Piazza  del  Popolo 
und  der  Piazza  di  Monte  Citorio  zeigen  (C.  I.  L. 
6,  701.  702),  der  Gegensatz  zu  indigiti  wäre  in 
diesem  Falle  also  nicht  novensidi,  sondern 
peregrino.  Auffallend  bleibt  es  aber  immer, 
daß  indiges  in  dem  erwähnten  Sinne  nur  hier 
sich  findet,  denn  in  Augusteischer  Zeit  und 
noch  viel  mehr  in  späterer,  als  Götterglei- 
chungen und  Deutungen  fremder  Gottheiten 
sich  mehrten  und  häufig  auf  Inschriften  der 
Name  des  römischen  Gottes,  selbst  ohne  Zu- 
satz, den  fremden  Gott  deckt,  müßte,  so  sollte 
man  annehmen,  mancher  Römer  das  Bedürfnis 
gehabt  haben,  seinen  spezifisch  römischen  Na- 
tionalgott in  Gegensatz  zu  mancher  fremden, 
mit  diesem  oft  geglichenen  Gottheit  zu  setzen 
(über  Göttergleichungen  vgl.  Fr.  Bichter,  De 
deorum  barbarorum  interpretatione  Bomana 
quaestiones  selectae  (Diss.  jdnlol.  Hall.  1906) 
besonders  p.  42  ff. 

Die  inschriftlichen  Zeugnisse  der  Verehrung 
von  Sol  und  Luna,  die  auch  hier  häufig  ver- 
bunden sind,  in  Rom  und  Italien  beziehen  sich 
zum  größten  Teil  auf  orientalischenGestirn- 
dienst,  der  seit  dem  Ende  des  2.  Jahrh.  sich 
mehr  und  mehr  über  das  ganze  Reich  verbreitete. 
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Die  Zahl  der  Inschriften,  in  denen  der  italische 
Sol  gemeint  ist,  ist  verhältnismäßig  gering, 
und  häufig  kann  man  es  einer  Inschrift  nicht 
ansehen,  ob  der  italische  Sol  gemeint  ist,  oder 
ob  Sol  eine  orientalische  Gottheit  deckt. 

Ich  führe  zunächst  die  Inschriften  an,  die 
sich  auf  den  italischen  Sol  beziehen.  Die 
Verehrung  von  Sol  und  Luna  ist  für  Rom  in- 
schriftlich bezeugt  durch  C.I.L.  6,  706  {Soli 
Lunae  Silvano  et  genio  Cellae  Groesianae), 
ebenfalls  mit  dem  geuius  C.  I.  L.  13,  5026  (von 
dem  curator  Vicanor{nm)  Lou.sonnen.sium);  auf 
einer  weiteren  stadtrömischen  Inschrift  er- 
scheinen beide  mit  Apollo  und  Diana  {C.  1.  L. 

6,  3720),  mit  den  Planeten  {C.I.L.  5,5051;, 
mit  anderen  Gottheiten  {C.  1.  Bhen.  55.  101), 
beide  allein  {C.I.L.  2,  258)  auf  einem  vom 
promunturium  Solis  et  Lunae  in  Lusitanien 
stammenden  Cippus  (vgl.  auch  Boscher,  Selene 
u.  Verwandtes  S.  15),  ferner  C.I.L.  5,  3917 
fgeweiht  von  einem  flamen),  3918;  C.I.L.  8, 
14688/89;  Eph.  epigr.  5,  502.  503. 

Ein  sacerdos  Solis  et  Lunae  findet  sich  in 
Ostia  {C.  I.  L.  14,  4089,  7).  Häufig  findet  sich 
auch  Sol  ohne  Luna,  so  auf  stadtrömischen 
Inschriften  {C.I.L.  6,  703 — 705.  3719);  ferner 
C.  I.  L.  14,  404.  2215,  2.  2256.  2883;  C.  I.  L 
5,  764  = D.  4251.  3278;  C.  I.  L.  3,  1118;  C.  I.  L. 

7,  647.  648,  650;  C.I.L.  13,  5572.  In  der  In- 
schrift von  Carnuntum  C.  I.  L.  3,  11162  ist 
S.  D.S.  aufzulösen  S(ilvano)  d{omestico)  s{acrum), 
nicht  wie  Eiihitschek  will,  S{oli)  d{eo)  s{acrum) ; 
vgl.  V.  Domaszewski , Abhandl.  z.  röm.  Belig. 
S.  67  Anm.  7.  In  einer  spanischen  Inschrift 
{C.  I.  L.  2,  4604)  wird  Sol  deus  angerufen,  wo 
durch  das  kurzgefügte  deus  die  Beziehung  auf 
eine  fremde  Gottheit  klar  ist,  ohne  daß  wir 
mit  Bestimmtheit  sagen  könnten,  welcher  Gott 
gemeint  ist,  wahrscheinlich  ist  es  Mithras. 

Im  allgemeinen  gilt,  was  Hissowa  {Bel.  u. 
Kult.  d.  Börner  S.  305)  von  den  Sol  gewid- 
meten Inschriften  sagt;  „Einer  für  Sol  und 
Luna  bestimmten  Weihinschrift  kann  man  es 
allerdings  in  den  meisten  Eällen  nicht  ansehen, 
ob  sie  sich  auf  den  römischen  oder  den  orieii- 
talischen  Kult  bezieht;  doch  spricht  seit  der 
Mitte  des  2.  Jahrhs.  die  Wahrscheinlichkeit  an 
sich  für  den  letzteren,  und  im  dritten  ist  — um 
von  Mithras  hier  abzusehen  — unter  Sol  kaum 
je  ein  anderer  Gott  als  einer  der  syrischen 
Ba'-alim  verstanden  worden.“  Beweisend  für 
diese  Behauptung  ist  C.  I.  L.  6,  700 : Soli  sacrum 
geweiht  von  einem  natus  in  Suria  Nysihin, 
Uber  factus  Bomae.  Suchen  wir  die  erkenn- 
baren der  mit  Sol  geglichenen  orientalischen 
Gottheiten  herauszuheben,  sowenig  individuell 
auch  die  Wesenheiten  dieser  nur  durch  die 
Verschiedenheit  ihrer  lokalen  Wirkungskreise 
unterschiedenen  Gottheiten  ausgeprägt  sind. 

1.  Sol  aeternus. 

Eine  syrische  Gottheit  haben  wir  zweifellos 
dort  anzunehmen,  wo  Sol  durch  das  Beiwort 
aeternus  näher  bezeichnet  wird  {C.  I.  L.  3,  604. 
2,  259  ==  Soli  aeterno  et  Lunae  aus  der  2.  Hälfte 
des  2.  Jahrhs.).  Vgl.  Wissowa,  Bel.  u.  Kult.  S.  305. 

2.  Sol  divinus. 

Wie  durch  das  Heer,  so  wurden  häufig 
durch  fremde  Sklaven  dessen  einheimische  Gott- 
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heiten  eingeführt.  Von  den  auf  den  Sklaven- 
markt  bezüglichen  Weihinschriften  C.  /.  L. 
6,396 — 399  ist  nr.  399  gewidmet:  loci  oijotiino) 
m{aximo)  et  iJeae  Suriae  et  Geiiio  cetuäici , in 
der  sonst  gleichlautenden  Inschrift  nr.  398  er- 
scheint an  der  Stelle  der  dea  Suria  ein  Sot 
dicinus.  Die  dea  Suria  ist  Atargatis  (.vgl. 
Wissou'u,  Jt.  u.  K.  S.  300),  und  so  ist  viel- 
leicht in  Sol  divitins  der  in  Hierapolis  an  der 
Seite  der  Atargatis  verehrte  Gott  zu  erkennen, 
der  mit  einheimischem  Namen  Hadad  hieß  und 
von  Griechen  und  Hörnern  für  einen  Sonnen- 
gott gehalten  wurde  fd/nc/'.  S 1,  ‘23,  17  ff. ; 
vgl.  1,  17,  66  ff.  Idin.  n.  h.  37,  186).  Das 
Paar  ”Adaöog  und  ylrdoyarig  begegnet  seit  dem 
Ende  des  2.  Jahrhs.  n.  Chr.  häuhg  auf  Delos 
(vgl.  Hnurette-JJesiiaidt , Bull,  de  corr.  hell.  6, 
1882,  470ff'.\  und  wahrscheinlich  ist  der  Gottes- 
dienst des  syrischen  Götterpaares  über  Delos 
von  Hierapolis  nach  dem  verkehrsreichen  Hafen 
Puteoli  gekommen,  Etappen,  die  wir  auch  bei 
andern  Kulten  nachweisen  können  (vgl.  IP/ssok’«, 

B.  X.  K.  S.  301  Anm.  3 und  292).  Auf  einer 
Inschrift  der  equites  singuläres  aus  dem  .lahre 
128  [C.  l.  L.  6,  31139)  erscheint  Sol  dwhixs 
unmittelbar  hinter  luppiter. 

3.  Sol  Hierobolus. 

Aon  mit  Sol  geglichenen  orientalischen 
Gottheiten  ist  endlich  noch  der  jjalmyrenische 
Gott  Jaribolus  oder  auf  Inschriften  entstellt 
Hieroholus  genannte  Gott  zu  erwähnen;  vgl. 

C.  1.  L.  3,  1108  = I).  4344  {den  Soli  Jlieroholo) 
und  H7s.so/crf,  Bel.  u.  K.  S.  303  Anm.  9. 

4.  Sol  invictus. 

Inslmsondere  ist  die  Bezeichnung  Sol  in- 
victxs  (oder  dex.s  inv-ietns)  ganz  und  gar  dem 
syrischen  Kultkreise  Vorbehalten  geblieben. 

Dieser  Sol  invictus  erhält  im  3.  .Jahrh.  eine 
ganz  überragende  Stellung  dadurch,  daß  er 
nacheinander  zur  Bezeichnung  zweier  in  den 
römischen  Staatskult  anfgenommenen  syrischen 
Gottheiten  verwandt  wird.  Die  älteste  datier- 
bare Soli  invicto  deo  gewidmete  Inschrift 
stammt  aus  dem  Jahre  158  (C.  I.  L.  6,  717,  vgl. 
6,  726 — 729  Soli  invicto),  für  die  nächste  Zeit 
vgl.  C.I.L.5  Stippd.  7483  l deo  invicto),  3,1111 
'Soli  invicto),  C.l.L.  6,  740  (ßoli  invicto)  aus 
dem  Jahre  184  n.  Chr. 

Der  erste  Kult  ist  allerdings  nicht  von  langer 
Dauer  gewesen.  Als  nämlich  Alagabal  im 
.1.  218  den  römischen  Kaiserthron  bestieg, 
machte  er  den  in  Emesa  in  Gestalt  eines 
schwarzen  Steinkegels  verehrten  Gott,  dessen 
Priester  er  zuvor  gewesen  war,  zum  Ilauptgott 
des  römischen  Staates  (vgl.  Cass.  Dio  79,  li  f. 
Herodian.  5,  3 ff.  Aurel.  Viel.  Caes.  23).  Der 
Dichter  Arien  [orh.  terr.  1082  ff.;  vgl.  v.  Domas- 
te/rrjei  bei  Wilhelm  Weher,  Untersuchungen  zur 
Geschichte  des  Kaisers  Hadriamis  p.  146  ff.) 
Vjerichtet  uns  in  seiner  Übersetzung  von  Bio- 
ngsius'  Krdheschreibicng  über  die  Religion  von 
Emesa  in  einer  Reihe  von  Versen,  die  in  dem 
verkürzten  Originale  jetzt  fehlen;  ihre  Anfüh- 
rung nämlich  bei  Stephanus  s.  v.  "Egsaex  zeigt, 
daß  er  sie  noch  las.  Die  Bearbeitung  in  christ- 
licher Zeit  glaubte  wohl  die  Erwähnung  Emesas, 
der  Hochburg  des  dem  Christentum  verhaßten 
Sonnenkultes,  tilgen  zu  müssen ; 


Sol  (Elagabal) 

Urbs  mediis  Apaniea  dehinc  consistit  in  arvis 
et  qua  Phoebeam  proevil  incimcdmla  lucem 
prima  fovent,  Emesus  fastigia  celsa  renidet: 
nam  diffusa  solo  latus  explicat  ac  subit  auras 
turrilms  in  caelum  nitentibus:  incola  Claris 
cor  studiis  aeuit,  f a.mplius  ({vityam  p>ms 
Heinse)  imbuit  ordo. 
deni(pu€  flammicorno  devoti  pjectori  Soli 
vitam  agitant:  Libanus  frondosa  cacumina 
tiirget, 

et  tarnen,  his  celsi  certant  fastigia  templi. 

Der  Fetisch  wurde  von  Emesa  nach  Rom 
gebracht  und  mit  der  offiziellen  Bezeichnung 
invictus  Sol  Elagabal  (oder  Alagabal)  an  die 
Spitze  der  römischen  Staatsgötter  gestellt  {Cass. 
Biotli),  11,  1.  Herodian.  5,  5,  7);  demgemäß 
wurde  dem  Kaiser  seine  durch  Senatsbeschluß 
sanktionierte  Würde  als  ObeiqDriester  des  invictus 
Sol  Elagabcd.  im  Range  über  den  Pontifex 
maximus  gestellt  (C.  1.  L.  3 Suppl.  S.  1997  f. 
C.  I.  L.  10,  5827);  vgl.  über  die  Religion  von 
Emesa  im  allgemeinen  J.  H.  Mordtmann , Z. 
I).  M.  G.  31,  1877,  91  ff.  Lenormant , Bev.  de 
Illist,  de  relig.  3,  1881,  310  ff.  Studniezka,  Arch. 
epigr.  Alitt.  aus  Österr.  8,  1884,  64  ff.  P.  Habel, 
Covnnent.  in,  honor.  Studemundi  (1889)  93  ff. 
Der  offizielle  Name  des  Gottes  war  invictus 
Sol  Elagabal,  doch  finden  wir  hier  in  der 
interpretatio  Bornana  dieselbe  Unsicherheit 
wie  bei  den  andern  orientalischen  Gottheiten, 
indem  der  Gott  von  Emesa  bald  Sol,  bald 
luppiter  geglichen  wird  {Hist.  aug.  Carac.  11,7; 
Heliog.  1,  5;  17,  8).  Auch  auf  Münzen  Elaga- 
bals  wird  der  Kult  des  Gottes  von  Emesa 
häufig  angedeutet;  auf  Münzen,  deren  Revers 
die  Umschrift  „Conservator  Mhc/“  trägt,  finden 
wir  ein  Viergespann  mit  dem  adlergeschmück- 
ten Steinfetisch  von  Emesa;  der  Sonnenkult 
wird  noch  besonders  durch  einen  im  Felde 
befindlichen  Stern  angedeutet,  vgl.  in  diesem 
Lexikon  Bd.  1,  Sp.  1229. 

„Invictus  sacerdos  Aug“  wird  er  genannt  Coh. 

4,  S.  329  nr.  58 — 61  (i.  J.  221);  auf  sein  eben 
erwähntes  Pontifikat  wird  hingedeutet  Coh,  4, 

5.  346  nr.  234  ff'.:  Pontif.  Max.-,  sacerd(os)  dei 
Solis  Elugab.  heißt  er  ebd.  S.  347  nr.  246 — 253; 
vgl.  S.  349  nr.  265  {Sanct.  Deo  Soli  Elagabal.) 
S.  349  nr.  272  {Soli  Propugnntori). 

Fenier  wurde  ein  Staatsiiriestertum  für  den 
Dienst  des  Gottes  Elagabal  eingesetzt;  über- 
liefert ist  uns  inschriftlich  als  Name  eines 
s{acerdos)  Sol{is)  Alagabali  Ti.  lulius  Bedbillus 
{C.  I.  Ij.  6,  2269;  vgl.  708),  der  schon  vor  Ein- 
führung des  Kultes  von  Emesa  sacerdos  Solis 
war  {C.  I.  L.  6,  2270.  1663.  2269  = D.  4330) 
aus  den  Jahren  199.  201.  215;  er  war  also  vor- 
her Priester  eines  anderen  syrischen  Ba‘al  ge- 
wesen und  widmete  sich  nun  dem  neuen  Kulte. 
Ein  Jahresfest  wurde  geschaffen;  auch  in  das 
römische  Heer  drang  der  Gottesdienst  ein  nach 
einer  Inschrift  geweiht  von  mil{ites)  leg.  I 
Ad{iutricis)  deo  Soli  Ala  g ah  cd.  Ammudati{C.I.L. 
3,  4300  = B.  4332).  Über  die  Bedeutung  des 
dem  Gotte  gegebenen  Beinamens  Ammudates 
vgl.  Ed.  Meyer  in  diesem  I^exikon  Bd.  1,  Sp.  1229. 
Studniezka  a.  a.  0.  S.  65.  Tümpel  bei  Pauly- 
Wissowa,,  Beal-Encykl.  1,  1868  f.  v.  Bomas- 
zewslci,  Westd,  Zschr.  14,  60  f. 
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1145  Sol  (Elagabal,  Ammudates) 

In  Ammudates  (vgl.  Commod.  instr.  1,  18) 
scheint  wohl  der  eigentliche  Name  des  Gottes 
von  Gabala  oder  des  Berggottes  {Etah-Gabal)  er- 
halten zu  sein;  a'^mmud-afe  = Stein  (Säule) 
des  'Ate,  des  auch  in  den  Namen  AQ'ridxaßos, 
’Arvg  erscheinenden  nordsyrischen  Gottes;  vgl. 
Clemevs  Alex.  Strom.  1,  25:  cimmud  = sGTutg 
v,a.L  fiovigov  tov  O'toC  und  über  Ate  Ed.  Aleyer, 
Gesell,  d.  Altert.  1,  247.  261.  307. 

Damit  erledigt  sich  wohl  Ed.  ALeyers  Vor- 
schlag in  dies.  Lexik.  ;Bd.  1,  Sp.  1229),  den  Namen 
direkt  als  Umformung  des  arabischen  hmmiidnt 
zu  fassen  und  auf  das  zwischen  den  Seleukiden 
und  der  Römerherrschaft  in  Emesa  regierende 
arabische  Fürstenhaus  des  Sampsikeraunos 
{Strab.  16,  753)  zurückzuführen.  Der  Stein  des 
Ate  ist  eben  der  große  Steinkegel,  der  mit 
Elagabal  nach  Rom  kam.  Die  Heiligtümer 
des  neuen  Gottes  in  Rom  lagen  in  unmittel- 
barer Nähe  der  kaiserlichen  Residenzen.  Ihr 
gemeinsamer  Stiftungstag  ist  der  21.  April 
(IF/ssowa,  jR.  u.  K.  S.  519).  Ein  kleinerer 
Tempel  lag  nämlich  auf  dem  Palatin,  angren- 
zend an  den  kaiserlichen  Palast;  vgl.  Hist.  aug. 
Heliogabali  1,  G ( Heliogabalus  a sacerdotio  dei 
Heliogabali,  cui  templmn  Romae  in  eo  loco 
constituit,  in  guo  prius  aedes  Orci  fuit,  quem 
e Suria  advexit;  vgl.  ferner  Herod.  5,  5,  8. 
Aurel.  Vict.  Caes.  23,  1.  Alommsen , Chronic, 
min.  1,  147.  Aiist,  Hie  stadtrömischen  Tempel- 
griindungen  der  Kaiserzeit  S.  23  ff.  Hülsen, 
Topographie  1,  3,  43.  v.  Homaszewski , Abhandl. 
zur  römischen  Religion  S.  201  (=  Arch.  f. 
Religionswissenschaft  11,  S.  223  ff.).  Ein  zweiter 
Tempel  von  gewaltigen  Dimensionen  {Herod. 
5,  5,  6;  y.areßy.svaas  ös  "Aal  iv  reo  itgocaarsLui 
vsiüv  yiyiGzov  y.ou  7tolvxBliGxa.xov  . . .,  xtvQyovg 
xs  ysy'iGxovg  y.al  vifrfkoxdxovg  xaxaGy.svixGag), 
in  den  der  Kaiser  im  Sommer  zusammen  mit 
dem  Gotte  überzusiedeln  pflegte,  lag  in  der 
Vorstadt  ad  Speni  veterem  {Herod.  5,  G,  6ff. ; 
vgl.  Hist.  aug.  Heliog.  13,  5.  14,  5i.  Die  Türme 
sind  Ecktürme  der  Tempelfassade  wie  an  dem 
Sonnentempel  zu  Kasr  Raba,  vgl.  v.  Homas- 
zeivski  in  Brünnow-Homaszewski,  Die  Provincia 
Arabia  1,  46  ff  In  den  kleineren  Tempel  ließ 
der  Kaiser  nicht  allein  die  anikonischen  Sym- 
bole der  verschiedensten  Gottheiten,  das  Palla- 
dium, die  Schilde  der  Salier,  das  Feuer  der 
Vesta,  den  Stein  der  großen  Mutter  zusammen- 
schleppen {Hist.  aug.  Heliog.  3,  4.  6,  8),  son- 
dern er  krönte  seine  Religion  auch  durch  eine 
Theogamie,  indem  er  das  Bild  der  karthagischen 
Caelestis  (vgl.  Wissowa,  Relig.  u.  Kult.  § 59.  GO) 
nach  Rom  bringen  ließ  und  dort  in  den  offiziellen 
Formen  des  isgog  yäyog  mit  seinem  Gotte  ver- 
mählte {Herod.  5,  6,  3 noaiGd'sv  ffa  xb  äyedya 
GvvcgyuGS  xeo  ffi«,  xtlsvaug  ndvxag  xovg  xoexd 
PcogrjV  xal  ’lxcd.lccv  dv&gö)7tovg  ioQxä^stv  xtnv- 
xod'anaig  xs  svcpQOGvvaig  xal  ivw%iaig  yQijG&ai 
dryioGLa  xs  xal  idla  wg  dr]  yaiiovvxcov  ■&scöv). 
Inschriftlich  wird  der  Gott  ferner  erwähnt 
C.  I.  L.  6,  798  = D.  4329  {Sol  Alagahalus), 
C.  I.  L.  3,  4300  = D.  4332  {deus  Sol  Alagabulus). 
Der  Sturz  des  Kaisers  und  die  darauf  folgende 
damnatio  memoriae  machte  nach  etwa  drei- 
jähriger Dauer  diesem  unwürdigen  Treiben  ein 
Ende  {Cass.  Dio  79,  21,  2 b xs  ’El.ayäßal.og 
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avxbg  ix  xyg  ’ PöyfLTqg  xfavxdnuGtv  i^sxcsGSv);  vgl. 
über  die  Rücklieferung  der  aus  den  stadt- 
römischen  Tempeln  in  das  palatinische  Elaga- 
balheiligtum  gebrachten  Göttersymbole  Herod. 
6,  1,  3 und  Wissowa,  Rclig.u.  Kult.  Anm.4. 

Für  den  Orient  hatte  die  Aufhebung  des  römi- 
schen Elagabalkultes  keine  Einbuße  des  An- 
sehens des  Gottes  von  Emesa  im  Gefolge;  Emesa 
blieb  der  Sitz  des  berühmten  Heiligtums  {Hist, 
aug.  Aurel.  25,  4.  Avien  orb.  terr.  Vers  1082  tf. 
bezeugt  dies);  vgl.  die  oben  zitierten  Verse. 

Kaiser  Aurelian  war  es,  der  im  Jahre  274 
wiederum  einen  deus  Sol  invictus  in  Rom  zu 
Ehren  brachte,  indem  er  ihm  auf  dem  Campus 
Agrippae  einen  gewaltigen  von  Säulen  um- 
gebenen und  im  Innern  prunkvoll  ausgestatte- 
ten Tempel  weihte. 

Die  nähere  Bestimmung  der  Lage  dieses 
Tempels  bereitet  große  Schwierigkeiten;  vgl. 
Not.  reg.  VII.  Mommsen,  Chron.  min.  1,  148. 
Zosim.  1,  61.  Hist.  aug.  Aurel.  35,  3.  39,  2; 
vgl.  1,  3.  10,  2.  25,  6.  28,  5.  48,  4;  Tac.  9,  2; 
Firm.  3,  4.  Aurel.  Vict.  Caes.  35,  7.  Eutr.  9,  15. 
Hülsen,  Bull.  arch.  comm.  23  (1895)  39  ff.  Lan- 
ciani  ebd.  94  ff.  Gilbert , Top.  Roms  (bearb.  v. 
Hülsen)  3,  114  Anm.  1.  Richter,  Topogr.  d. 
Stadt  Rom  (in  Alüllers  Hdbch.)  S.  2G3  ff.  Not. 
reg.  7 zählt  auf:  campum  Agripipae.,  templum 
Solls  et  Lnnae;  im  Chronogr.  v.  354  heißt  es 
über  Aurelian:  hic  muro  urbem  cinxit,  templum 
Solls  et  castra  in  campo  Agrippae  dedicavit . . . 
Unter  den  castra  sind  die  castra  urbana  zu 
verstehen,  doch  auch  über  ihre  Lage  innerhalb 
des  camj^us  Agrippae  ist  nichts  bekannt.  Hist, 
aug.  Aurel.  35,  3 heißt  es  ferner:  templum  Solis 
fundavit  et  porticibus  roboravit;  in  diesen  Por- 
tiken lagerte  {ebd.  48,  4)  fiskalischer  Wein  {in 
porticibus  templi  Solis  fiscalia  vina  ponuntur,  non 
gratuito  populo  erogunda,  sed  pretio).  Nun  sind 
in  dem  nördlich  vom  Campus  Agrippae  liegen- 
den Teile  der  7.  Region  mehrfach  Ausgrabungen 
gemacht,  und  es  sind  dabei  auf  der  Piazza  di 
S.  Silvestro,  zwischen  dem  Corso  im  Westen, 
der  Via  S.  Claudio  im  Süden  und  der  Via 
Frattina  im  Norden,  die  alle  antiken  Straßen 
entsprechen,  eine  Menge  Granitsäulen,  Archi- 
tekturstücke und  Reste  von  Mauern  aus  Peperin- 
quadern, die  anscheinend  alle  zu  derselben 
Anlage  gehörten  (vgl.  Lanciani,  Bull.  com.  1894 
S.  287 — 291),  gefunden  worden.  Angeblich  auf 
demselben  Orte  hat  sich  im  J.  1695  die  Inschrift 
C.  I.  L.  G,  1785  gefunden,  die  einen  Tarif  für 
Weinküfer  enthält,  qui  de  ciconiis  ad  templum 
C'upas  referre  consueverunt.  Da  nun  in  den  Por- 
tiken des  Tempels  fiskalischer  Wein  lagerte,  so 
beziehen  mit  Recht  ürlichs,  Röm.  Mitt.  1889  S.  98 
und  Hülsen,  II  tempio  del  Sole  nella  regione  7 
di  Roma,  Bull.  com.  1895,  S.  39  ff.  (vgl.  Rhein. 
AIus.  49,  S.  393  f.)  das  templum  der  Inschrift 
auf  den  Sonnentempel,  wodurch  bewiesen  wäre, 
daß  dieser  nördlich  vom  Campus  Agrippae  zu 
suchen  sei;  die  Berechtigung  dieser  Beziehung 
wird  noch  dadurch  bestätigt,  daß  von  den  im 
Tarif  genannten  Arbeitern  die  falcanarii  (Last- 
träger) mit  der  Überführung  des  Weines  nach 
dem  Tempel  zu  tun  hatten;  anders  Lanciani, 
Bull.  com.  23  0895)  S.  94  ft',  und  Richter,  a.  a 0. 
S.  2G4. 
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1147  Sol  (Kult  d.  Aurelian) 

Natürlich  deckt  auch  dieser  von  Aurelian 
im  S.  274  eingeführte  deus  Sol  incicfns  einen 
orientalischen  Gott,  doch  ist  es  schwierig  zu 
ermitteln,  welchen.  Die  früher  verbreitete  und 
z.  B.  von  Marquurtlt  {Staatsverw.  3,  83 j ver- 
tretene Ansicht,  dab  Aurelian  auf's  neue  den 
Sonnenkult  von  Emesa  in  Born  eingefflhrt  habe, 
ist  deshalb  unhaltbar,  weil  der  durch  die 
dtnnnutio  mcmoriae  des  Elagabal  mitbetrotfene 
Gott  für  alle  Zeiten  in  Rom  gestürzt  war. 
Diese  .-Vnsicht  stützt  sich  auf  Hist.  aug.  Aurel. 
2ö,  3,  wo  von  einer  Wundererscheinung  erzählt 
wird,  als  Aurelian  vor  den  Mauern  von  Emesa 
den  Sieg  über  die  Palmyrener  unter  Zenobia 
errang  {cumqne  Aureliaui  equites  fatigaU  iam 
paene  discederetit  ac  terga  daroit,  subito  vi 
unminis,  guod  posfea  est  qwoditurn,  hortante 
qandnm  divina  forma  per  pedites  etiam  equites 
restituti  sunt.  Fugata  est  Zenobia  cum  Zaba 
et  plenissime  pntrta  victoria.  Becepto  igitur 

orientis  statu  Fmesani  rictor  Aureliunus  in- 
gress'us  est  ac  statim  ad  templum  Hcliogabali 
tetendit.  quasi  commnni  officio  vota  soluturus. 
Verum  illic  eam  formavi  nnminis  reqrperit,  epuim 
in  bello  sibi  faventrm  vidit.  Quare  et  illic 

tnnpla  fnndavit  donariis  ingentibus  positis  et 
Romae  Soli  templum  p>osuit  maiore  honori- 
feentia  consccrat  i cm) . 

Es  war  wohl  kein  Zufall,  daß  die  Palmy- 
rener gerade  hier,  unter  den  Mauern  Emesas, 
die  Schlacht  wagten.  Sie  hofften  auf  den 
Schutz  des  allmächtigen  Sonnengottes,  der  aber 
in  der  Stunde  der  Entscheidung  dem  Gegner 
siegverheißend  erschien.  Wohl  huldigte  Aure- 
lian dem  Gotte  von  Emesa,  aber  nicht  diesem 
durch  damnatio  mcmoriae  gerichteten  Gotte 
von  Emesa  galt  der  aurelianische  Kult  des 
deus  Sol  invictus,  auch  nicht  dem  persischen 
Mithras  (Wissowa,  B.  u.  K.  S.  306.  Usener, 
Philos.  Aufsätze  Ed.  Zeller  gewidmet  (1887) 
S.  270  f.  Habel,  Zur  Geschichte  des  Sonnenkultes 
in  Born  in  Comment.  in  hon.  Studemundi  S.  97  f.), 
sondern  vielleicht,  wie  sonst  angenommen  wird, 
(irtssmca,  B.  u.  K.  S.  306),  dem  Stadtgott  der 
besiegten  I’almyrener,  der  als  Sol  oder  Belus 
in  Rom  schon  früher  von  l’almyreneru  verehrt 
worden  war,  vgl.  die  zweisprachige  Inschrift 
((7.  /.  D.  6,  710),  in  welcher  der  im  palmyre- 
nischen  Texte  als  Medakbel  bezeichnete  Gott 
im  lateinischen  Sol  sanctissimus  genannt  wird, 
und  die  deus  Sol  invictus  Malachibelus  gewid- 
mete Inschrift  {C.  I.  L.  6,  31036  = D.  4344). 
Zosim.  (1,  01)  erwähnt  nämlich  im  Tempel  des 
Aurelian  ’ID.iov  -/.cd  Bglov  ayddgcera-,  ferner 
spräche  dafür  die  Tatsache,  daß  die  Gründung 
des  Tempels  im  unmittelbarem  Zusammenhänge 
mit  dem  Triumph  über  die  Einnahme  Pal- 
myras stand  und  die  palmyreuische  Beute  zu 
seiner  Ausstattung  verwendet  wurde  (Zosim. 
a.  a.  0.  und  Aurel.  Vict.  Caes.  35,  7).  Am 
wahrscheinlichsten  jedoch  ist  es,  daß  Aurelian 
bei  seinem  deus  Sol  invictus  an  gar  keinen 
bestimmten  der  syrischen  Ba'  alim  gedacht  hat, 
sondern  den  Sonnengott  schlechthin  damit  be- 
zeichnen woUte  (vgl.  V.  Homaszewski,  Abhandl. 
z.  rom.  Belig.  S.  205);  die  dem  Monotheismus 
zustrebende  religiöse  Entwicklung  der  Zeit 
ließ  eben  auch  die  vielen  Ba  alim  des  Ostens 


Sol  (Kult  d.  Aurelian)  1148 

in  dem  einen  Sol  aufgehen.  Das  zeigt  sich 
auch  darin,  daß  Aurelian,  ganz  anders  wie  einst 
Elagabal,  jede  lokale  Färbung  im  Kulte  seines 
zum  Reichsgott  erhobenen  Sonnengottes  ver- 
wischte, ihn  vielmehr  in  den  Formen  des 
römischen  Kultes  verehren  ließ  (vgl.  v.  Domas- 
zewski,  Beligion  des  röm.  Heeres  S.  35.  Usener^ 
Bhein.  31  US.  60,  477).  Nach  römischem  Brauche 
wurde  der  Stiftungstag  des  Tempels,  der  25.  De- 
zember*), zum  Jahresfeste  des  Sol  invictus 
{JS'iatalis)  Invicti  c{ircenses)  m{issus)  30  Phüoc.; 
vgl.  lulian.  or.  4,  150  B.  C.  und  3'Iomrnsen, 
C.  I.  L.  S,  338  f.).  Ferner  wurde  nach  dem 
Vorbilde  des  von  Domitian  eingesetzten  Agon 
Capitolinus  ( BTasoic«,  R.  u.  K.  S.  113  A.  6j 
für  den  Reichsgott  ein  alle  vier  Jahre  wieder- 
kehrender agon  Solis  begründet  iAIommsen, 
Chron.  min.  1,  148.  lulian.  or.  4,  155  B.);  be- 
sonders wichtig  ist,  daß  sein  l)ienst  nicht  von 
orientalischen  Priestern  ausgeübt  wurde,  son- 
dern von  einem  angesehenen  collegium  publi- 
cum , das  der  vornehmsten  Priesterschaft  der 
alten  Religion  den  Titel  entlehnte  und  als 
jiontifices  Solis  neben  den  alten  pontifices  ran- 
gierte, so  daß  die  Vertreter  des  alten  Priester- 
tums sich  hinfort  pjontifees  niaiores  nannten 
(B.  Habel,  De  pontificum  Bomanorum  condicione 
publica  S.  99  {Breslauer  philol.  Abhandl.  3,  1); 
Wissowa,  Bel.  u.  Kult  S.  450).  Auf  die  Hilfe 
dieses  Sonnengottes  vertraute  Licinius  im 
Kampfe  gegen  Constantin,  wie  eine  Inschrift 
aus  Salvosia  in  Moesia  inferior  in  merkwür- 
digster Weise  lehrt:  Dei  sancti  Solls  simulacrum 
co)isecra{tum)  .die  XIIIl  Kal.  Decemb{ribus). 
Debet  singulis  annis  iusso  sacro  d{ominorum) 
n{(jstrum)  Licini  Aug{usti)  et  Licinii  Caes{aris) 
ture,  cereis  et  profusionibus  eodem  die  a prae- 
p(ositis)  et  vesillat{ionibus)  in  cast(;ris)  Salsovien- 
sib{‘us)  ageed.ibus  exorari.  Val{erius)  Bomulus 
v{ir)  pierfectissirnus)  dux  secutus  iussionem 
describsit;  vgl.  Usener,  Rhein.  3Ius.  60,  479; 
V.  Doniaszewski,  Abhandl.  z.  röm.  Bel.  206. 

Entsprechend  der  ganzen  Auffassung  des 
Aurelian  von  seinem  Sonnengott  zeigt  uns  das 
Münzbild  aus  der  Zeit  Aurelians  sowohl  wie 
der  Kaiser  des  4.  Jahrhs.  den  Gott  ohne  die 
fremdartigen  Züge  des  Dolichenus  oder  Helio- 
politanus;  vielmehr  gleicht  er  hier  dem  Genius 
populi  Romani;  er  wird  hier  dargestellt  als 
eine  nur  mit  dem  Mantel  bekleidete  nackte 
.Tünglingsgestalt,  auf  dem  Haupte  die  Strahlen- 
krone, die  rechte  Hand  erhoben  (bisweilen  mit 
der  Peitsche  des  Wagenlenkers),  in  der  linken 
die  Weltkugel  (vgl.  z.  B.  Cohen,  31ed.  iniper. 
6,  S.  189  nr.  123.  S.  192  nr.  158),  bisweilen 
zur  Versinnbildlichung  der  unwiderstehlichen 
Reichsgewalt  einen  Gefangenen  mit  den  Füßen 
niedertretend  {Coh.  6,  S.  192,  nr.  159),  vgl. 
Abb.  1 u.  2.  Dem  Kaiser  schwebte  das  hohe 
Ziel  vor,  seinen  Sonnengott  zum  Einheitsgott 
des  Riesenreiches  zu  machen;  er  feiert  ihn  als 
dominus  imp{erii)  Romani  {Eckhel,  D.  K.  7,  483; 
vgl.  Coh.  6,  S.  177  nr.  15,  er  selbst  wird  ge- 
nannt Deus  et  Dominus  natus  Aurelianus  (Coh. 
6,  S.  197,  nr. 200)  auf  einer  Münze,  deren  Avers 

*)  Die  vom  19. — 22.  Oktober  bei  P/u'iocal!«  verzeichiieten 
ludi  Solis  sind  ungewisser  Herkunft,  vgl.  Monnnsen,  G.  I.  L. 
1%  S.  333 
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den  Kaiser  mit  der  Stralilenkrone  seines  Gottes 
zeigt.  Wie  ilim  dies  gelungen  ist,  zeigt  fast 
ein  Jahrhundert  später  die  (4.^  Rede  lulians  sig 
zov  ßaaiX^cc  ~'Hhov,  in  der  alle  bekannte  Mytho- 
logie und  Religion  dienen  muß  zur  Verherr- 
lichung des  Königs  der  Götter,  des  Sonnengottes. 

5.  Sol  invictus  Mithras. 

Endlich  wird  Sol  invictus  Mithras  (z.  B. 

C.  I.  L.  3,  1436.  5,  579.5.  6,  719.  7,  645, 

14,  66)  der  Träger  der  Mithrasreligion,  die  lo 
von  Persien  aus  bereits  in  hellenistischer  Zeit 
nach  dem  östlichen  Kleinasien  vorgedrungen 
war.  Inschriften,  die  Sol  invictus  Mithras  ge- 
widmet sind,  reichen  vom  zweiten  bis  ins  vierte 
Jahrhundert  und  sind  in  allen  Teilen  des 
Reiches  gefunden.  Alle  auf  Mithras  bezüg- 
lichen Inschriften  sind  gesammelt  in  dem  aus- 
gezeichneten Werke  von  F.  Cmnont,  l'extes  et 
moniiments  figures  relatifs  aux  mysteres  de 
Mithras,  dessen  2.  Band  (Bruxelles  1896)  eine  20 
erschöpfende  Sammlung  und  Wiedergabe  des 
gesamten  literarischen,  epigraphischen  und 


1)  und  2)  Sol,  aufrecht  mit  Strahlenkrone  und  Mantel,  mit 
erhobener  R.,  in  der  L.  die  Weltkugel,  zu  seinen  Füßen 
ein  sitzender  Gefangener 

(nach  Gipsabdruck  aus  dem  Berliner  Münzkabinett). 

Deukmälermaterials  bietet,  während  der  erste 
Band  die  zusammenfassende  Erörterung  (In-  40 
troduktion)  enthält;  vgl.  ferner  Cmnonts  Ab- 
handlungen in  der  Westd.  Zeitschr.  13  (1894) 

S.  69  ff.  und  in  dies.  Lexik.  Bd.  2,  Sp.  3029  ff.  und 
Wissoiva,  Bel.  u.  Kult.  S.  307  ff  Von  den 
Inschriften  ist  besonders  erwähnenswert  die- 
jenige, die  wahrscheinlich  im  J.  307  (vgl.  zu 
Dessau  659)  die  Kaiser  Diocletian  und  Maxi- 
mian mit  ihren  Mitregenten  d{eo)  S{oli)  i{nvicto) 
M(ithrae)  als  dem  fautor  imperii  siii  weihen 
{G.I.L.  3,  4413);  ein  Verzeichnis  der  cnltores  £>0 
d{ei)  S{olis)  iigivicti)  M{ithrae)  aus  Sentinum 
bietet  G.  I.  L.  11,  5737.  Von  stadtrömischen 
Inschriften  nenne  ich:  G.  I.  L.  6,  713  \Soli 
Mithrae),  716  (Soli  ino\_icto']  Mithrae  (wohl  aus 
dem  J,  208),  717  (Soli  Inn'cto),  719  (Deo  Soli 
invicto  Mithrae)-,  ferner  G.  I.  L.  6,  720.  721. 
723.  726—929.  730.  732.  733.  734.  739.  740 
(aus  dem  J.  184).  741.  744 — 746.  Uns  berührt 
hier  besonders  das  schon  von  Wissowa,  a.  a.  0. 

S.  311  hervorgehohene  eigentümliche  Verhält-  60 
nis  zwischen  Sol  und  Mithras. 

Das  Eigentümliche  besteht  darin,  daß  auf 
den  in  den  Mithraeen  immer  wiederkehrenden 
Bilderzyklen  Sol  und  Mithras  als  unter  sich 
verschiedene  Gottheiten  nebeneinander  stehen 
(vgl.  die  Abb.  in  diesem  Lexikon  Bd.  2,  Sp.  3049, 
während  die  Bezeichnung  Sol  invictus  Mithras 
beweist,  daß  man  in  Rom  Mithras  nicht  schied 


von  jenen  zahlreichen  orientalischen  Gottheiten, 
zu  denen  die  ebenfalls  als  Sol  invictus  be- 
zeichneten  Ba'alim  von  Emesa  und  Palmyra 
gehören.  Während  sonst  stets  die  auf  Grund 
der  interpretatio  Bomana  erfolgte,  aus  der  Zu- 
sammenstellung eines  römischen  und  liarbari- 
schen  Götternamens  bestehende  Titulatur  einen 
Gott  bezeichnet,  löst  sich  hier  der  erste  Teil 
der  Benennung,  nämlich  Sol,  als  selbständige 
Wesenheit  ab  und  tritt  auf  den  Denkmälern 
in  mannigfache  Beziehungen  zu  Mithras;  bei 
dem  mystischen  Dunkel,  das  über  der  Mithras- 
religion liegt,  ist  es  für  uns  bis  jetzt  völlig 
unmöglich,  eine  Reihenfolge  in  diesen  Dar- 
stellungen zu  finden ; sicher  gehören  sie  einer 
und  derselben  Sage  an  (vgl.  Cumont,  in  diesem 
Lexikon  2,  3048).  Über  Sol  socius  {G.I.L. 
3,  3384)  vgl.  in  d.  Lexikon  Bd.  2,  Sp.  3048.  Die 
Unzertrennlichkeit  von  Sol  und  Luna  prägt 
sich  auch  darin  aus,  daß  auch  Luna  in  nach- 
weisbare Beziehung  zum  Mithraskult  tritt;  vgl. 
darüber  Aust,  in  d.  Lexikon  Bd.  2,  Sp.  3260,  wo 
noch  die  Inschrift  G.  I.  L. 

2,  258  hinzuzirfügen  wäre. 

6.  Sol  Malachbelus. 

Der  Stadtgott  von  Pal- 
myra wurde  schon  vor  der 
Einnahme  durch  Aurelian 
als  Sol  oder  Belus  in  Rom 
von  Palmyrenern  verehrt 
(vgl.  ob.  Sp.  1147),  so  in  der 
zweisprachigen  Inschrift 
(G.  1.  Ij.  6,  710),  in  welcher 

JMalakhel  im  lateinischen  römische  Uuze  aus  dem 
Text  Sol  sa)ictissimus  ge-  -a.  Jahrh.  mach  Bahelon, 
nannt  wird;  eine  weitere 
stadtrömische  Inschiüft  {G. 

1.  L.  6,  31036  = D.  4338) 

ist  deo  Soli  invicto  Malachibelo  geweiht;  vgi. 
die  numidischen  Inschriften  G.  I.  L.  8,  2497  = 
D.  4339 ; G.  I.  L.  8,  8795 ; vgl.  18020  = 1).  4340 ; 
ferner  C.  I.  L.  8,  18024  und  die  dacischen 
G.  I.  L.  3,  7954  = D.  4341  und  C.  /.  L.  3, 
7955.  7956. 

Ob  auch  die  Inschrift  (Dessau,  Inscript,  lat. 
sei.  711)  Soli  sanctissimo  von  einem  C.  Verratius 
Faustinus  niiles  Goh.  III  auf  den  palmyrenischen 
Stadtgott  zu  beziehen  ist,  läßt  sich  nicht  ent- 
scheiden. 

Sobald  uns  Inschriften  vorliegen , in  denen 
Sol  invictus  ohne  weiteren  Zusatz  angerufen 
wird  (z.  B.  G.I.L.  2,  2634.  2.  807),  ist  es  natür- 
lich für  uns  sehr  schwer,  mit  Bestimmtheit  zu 
sagen,  welcher  der  orientalischen  Ba'  alim  im 
einzelnen  Falle  hinter  dem  Sol  invictus  steckt, 
doch  spricht  die  Wahrscheinlichkeit  vom 

2.  Jahrh.  ab  dafür,  solche  Inschriften  auf 
Mithras  zu  beziehen.  Als  deus  invictus  wird 
G.  I.  L.  8,  2667  ein  sonst  mit  Saturnus  ver- 
glichener Gott  bezeichnet. 

Es  bleibt  noch  übrig,  einen  Überblick  über 
das  Vorkommen  des  Sol  auf  Münzen  der  Re- 
publik und  Kaiserzeit  zu  geben,  von  denen 
wir  manche  schon  in  der  Abhandlung  heran- 
gezogen haben.  Eine  frührömische  Pnze  aus 
dem  ersten  Drittel  des  3.  Jahi-h.  zeigt  uns  das 
Strahlenhaupt  des  Sol  von  vorn  (Babel.  Monn, 
consul.  1 S.  20  nr.  21,  vgl.  ebd.  S.  31  nr.  48; 


3)  Strahlenhaupt  des 
Sol  von  vorn,  früh- 


Monn.  de  la  Rcpuhl.  Rom. 
Bd.  1 S.  20  nr.  21). 


1151  Sol  (auf  Miinzeu) 

vgl.  Abb.  3).  Schon  hingewieseu  wurde  auf 
die  Denare  des  L.  Valerius  Acisculus,  deren 
Vorderseite  den  Kopf  des  Sol,  deren  Revers 
Luna  auf  einer  von  zwei  Kossen  gezogenen 
Riga  zeigt  (vgl.  Babel,  a.  a.  0.  3,  S.  520  ur.  20 
und  die  Abbildung  in  diesem  Lcxiko)i  Bd.  2, 
Sp.  2157;  dazu  Roscher,  Seloie  und  Verirandtes 
S.  169  tf.). 

Sol  erscheint  uns  also  bald  im  Viergespann, 
vgl.  Abb.  4,  bald  dieses  besteigend  {Coh.  4 
S.  46  nr.  432  Septimius  Severus);  ebd.  S.  174 
nr.  289  (Caracalla)  vgl.  Abb.  5;  auch  in  der 
Kaiserzeit  hat  der  Soltypus,  abgesehen  von  der 
seit  Aurelian  feststellbaren  Angleichung  au  den 
Genius  populi  Romani,  wesentliche  Abände- 
rungen nicht  erfahren;  doch  schon  in  früherer 
Zeit  zeigen  sich  ähnliche  Darstellungen  des 
Sol,  abgesehen  davon,  daß  er  hier  noch  nicht 
den  Mantel  trägt.  Sol  erscheint  aufrecht  nach 
links,  in  der  erholienen  Hechten  hält  er  häufig 
rlie  Peitsche  des  VVagenlenkers  {Cohen  4 S.  53 
nr.  449  Septimius  Severus)  oder  eine  Kugel  {ebd. 
4 S.  181  nr.  358  Caracalla).  Ein  ganz  fremd- 
artiger und  seltener  Soltypus,  den  auch  Cohen 


li  Sol  ini  Viergespann,  5)  Sol  im  Viergespann, 

.Münze  aus  der  Zeit  d.  Sopt.  Münze  aus  der  Zeit  Cara- 
Severus  (uacli  eallas  fnacli  Gipsabdruck 

de  la  RepubL  Rom.  2,  175).  aus d. Berlin. Münzkabinett). 

nur  zweifelnd  für  Sol  erklärt,  findet  sich  auf 
einer  Münze  des  Maximinus  II.;  hier  erscheint 
Sol  mit  Strahlenhaui^t  aufrecht  nach  links  im 
langen  Gewände,  die  Rechte  erhoben,  in  der 
Linken  eine  Victoria  haltend;  Umschrift:  Sole 
inviefo-,  im  unteren  Münzabschnitt  steht  SMAZ 
zwischen  einem  zunehmenden  Mond  und  einem 
Stern  {Coh.  7 S.  1.57  ur.  154).  Sol  erscheint  im 
ersten  .lahrh.  der  Kaiserzeit  sehr  vereinzelt,  so 
anter  Vespasian  {('oh.  1 S.  369  nr.  21),  der  wohl 
unter  dem  Eindruck  seiner  Siege  über  den 
Orient  den  colossus  Neronis  zum  Bilde  eines 
Sonnengottes  umschaffen  ließ;  vgl.  Becker, 
Topogr.  S.  220  ff.  Noch  zu  erwähnen  ist  die 
Darstellung  des  Sol  auf  dem  Panzer  der  1863 
gefundenen  Augustusstatue  von  Primaporta 
(vgl.  Baumeister,  A.  ]).,  S.  229  und  v.  J)omas- 
zeicski,  Abhandl.  z.  römisch.  Bel.  >S.  54).  Sol 
erscheint  am  oberen  Rande  des  Panzers  als 
Wagenlenker  mit  der  Quadriga,  welcher  Au- 
rora und  Pandrosus  vorauseilen. 

Zu  einer  gewissen  Häufigkeit  und  Bedeu- 
tung gelangt  Sol  erst  auf  Münzen  der  Kaiser 
Ehigabal,  Aurelian,  Probus  und  Constantin  I. 
Sol  erhält  hier  folgende  Beinamen : 

Sol  augnstus  (selten)  Coh.  1 S.  369  nr.  21  Ves- 
pasian, kommt  auch  vor  unter  Claudius  II. 
Sfjl  Comes  Col.  6 S.  299  nr.  459  (Probus) 

Cnmis  Constantini  Äug.  Coh.  7 S.  265  nr.  316 
(Avers  zeigt  die  Büsten  von  Sol  und 
Constantin) 
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Soli  Comti  (sic!)  Aug.  Coh.b  S.*436  nr.  978 
(Gallien) 

Soli  Comiti  Augg.  N.  N.  Coh.  7 S.  288 
nr.  506  (Constantin  1.) 

Sol  Conservator  Coh.  6 S.  200  nr.  228  (Sol  reicht 
Aurelian  die  Weltkugel) 

Conservat{or)  Aug{ustus)  Coh.  6 S.  272 
nr.  202  (Probus;  kommt  auch  vor  unter 
Gallien  und  Claudius  II.) 

Sol  Dominus  imperii  Romani  Coh.  6 S.  178 
nr.  15  (Aurelian) 

Sol  Invictus  Coh.  6 S.  200  nr.  229—237  Aure- 
lian; sehr  häufig  von  Aurelian  bis  Maxi- 
minus II,) 

Soli  hu'ictae  (sic!)  Coh.  6 S.  548  nr.  535 
(Maximinus  Hercules) 

Sol  Invictus  Comes  Coh.  7 S.  289  nr.  511 
(Constantini.,  auch  häufig  unter  Probus) 
Sol  Divictns  Aeternus  Augustus  Coh.  7 S.289 
nr.  510  (Constantiucl.) 

Invictus  Aug.  Coh.  7 S.  13  nr.  106  (Ca- 
rausius) 

Sol  Rropugnator  Coh.  4 S.  349  nr.  272  (Elagabal) 
Sehr  häufig  tritt  für  Sol  die  Bezeichnung 
Oriens  aug.  ein  z.  B.  Coh.  6 S.  190  nr.  138 — 160, 
sie  findet  sich  von  Gordian  bis  zu  Gallien, 
oder  Oriens  Augg.  (ebenso  häufig  z.  B.  Coh.  7 
S.  155  nr.  136);  vgl.  Aeneis  5,  739:  et  me  saevus 
equis  Oriens  afflavif  anhelis  für  Sol  oriens.  End- 
lich finden  wir  Sol  bisweilen  auch  auf  Münzen, 
deren  Aufschrift  zu  ihm  nur  in  loser  Beziehung 
steht.  So  finden  wir  Sol  auf  dem  Revers  einer 
Münze  des  Carus  mit  der  Aufschrift  Aeternit{as) 
Imperi.  Sol  und  Carus  finden  wir  Coh.  6 S.  353 
nr.  27 : Deo  et  Domino  Caro  Aug{iisto). 

Für  die  Beinamen  des  Sol  in  der  Literatur 
verweise  ich  auf  das  Suppl.  zu  Rosch.  Lexik, 
d.  3Igth.  2,  92. 

Das  in  der  Natur  begründete  uns  auch  im 
Verlauf  unserer  Abhandlung  immer  vyieder  ent- 
gegentretende Verhältnis  von  Sol  und  Luna 
fühi't  uns  auf  die  griechische  Mythologie,  in 
der  Helios  und  Selene  ehelich  verbunden  sind 
(vgl.  Rascher,  in  d.  Lexikon  Bd.  2,  Sp.  3159).  In 
der  griechischen  Sage  ist  Selene  von  Liebe  zu 
dem  Sonnengott  erfüllt  {Blut.,  de  fade  in  orbe 
lunae  30,  Hesych  s.  v.  ovQavia  cci'^,  indem  sie 
bald  vor  der  Sonne  flieht,  bald  ihr  nachgeht, 
um  sie  schließlich  im  Neumonde  einzuholen 
{Schwartz , Sonne,  Mond  und  Sterne  S.  167). 
Ausgesprochen  wird  dies  von  Alacrobius  in 
■somn.  Sciq).  1,  18,  10  f.  {postquum  die  demersus 
est,  ipsa  coeli  marguiem  tenet  anteced enti 
{soli)  sup>eroccidens  . . . postremo  . . . solem  denuo 
comp  r ehe  ndit  et  vicinus  ridetur  ortus  ambo- 
rum,  quaindiu  soli  succedens  rursus  movetur-, 
vgl.  Blin.  n.  h.  2,  45  ipsa  toties  solem  redeun- 
tem  ad  principia  consequitur.  Hingewiesen  sei 
noch  auf  die  durch  Elagabal  vollzogene  Theo- 
gamie  zwischen  dem  Sounengotte  von  Emesa 
und  der  karthagischen  Caelestis,  in  der  wir 
die  mit  der  griechischen  Aphrodite-Urania  ge- 
glichene Astarte  zu  sehen  haben,  in  der  wahr- 
scheinlich eine  Mondgöttin  zu  erkennen;  vgl. 
Ed.  Meyer  in  dies.  Lexikon  Bd.  1 Sp.  652  und 
Ilerodian  5,  6,  4 OvQccviav  HoLvikos  ’AatQoÜQ- 
Xgv  övopä^ovoiv,  aelr'jvgv  sivac  &Dovrsg). 

[Fr.  Richter,] 
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Sol  (2^(Xil,'),  Göttin  ■auf  einer  Inschrift  aus 
dem  Bosporus  (aus  dem  Jahre  152  n.  Chr.): 
Tiß^Qios  ’lovhos  ßaßiXsvg  ’PoifiTjTälxrjs  ■ ■ ■ ro'? 

. . . ys'ag  iv  (RiavvSoig  . . . äniKaT^Otrißi  ■ö'srä 
Cowpte  rendu  1859  p.  XIII.  1860,  106. 
Stephani  a.  a.  0.  107  bezeichnet  diese  Göttin 
als  unverständlich  und  geheimnisvoll;  ein  Ein- 
fluß der  altnordischen  Religion,  in  der  die 
Sonnengottheit  häufig  Sol  genannt  und  stets 
weiblich  gedacht  werde  {Grimm,  Deutsche 
Gramm.  3,  SöO),  sei  kaum  anzunehmen;  eher 
könne  man  an  einen  Einfluß  asiatischer  Reli- 
gionen denken,  wenn  sich  nicht  auch  hier 
wieder  die  Schwierigkeit  entgegenstellte,  daß 
die  asiatischen  Religionen  und  Sprachen  für 
eine  Göttin  dieses  Namens  einen  Anknüpfungs- 
punkt vermissen  ließen.  An  die  Möglichkeit 
eines  Zusammenhanges  mit  der  britannischen 
Dea  Sul  (Sulis)  denkt  M.  Ihm,  Bonner  Jahrh. 
82,  81  (die  Inschrift  ehend.  184  nr.  552).  [Höfer.] 

Soliniara,  keltische  Göttin  (vgl.  den  Per- 
sonennamen Solimarus,  den  ürtsnarrien  Soli- 
mariaca)  auf  der  verschollenen  Inschrift  von 
Bourges,  C.  I.  L.  13,  1195  (=  Dessau,  Inscr. 
sei.  nr.  4712):  Solimarae  sacrum,  aedem  cum 
suis  ornamentis  Firmana  Cobrici  <{f(ilia)y  mater 
(nicht  mater  sacrorum)  d.  s.  d.  [M.  Ihm.] 

Sollicitudo  mit  Tristities  (s.  d.)  Dienerin  der 
Venus,  Apul.  Metam.  6,  9.  [Höfer.] 

Solmos  {Zolpog).  Nach  Bericht  von  Mark 
Lid zbarski,  Ephemeris  für  semitische  Epigraphik 
2.  336,  12  hat  Littmann,  Amer.  Journ.  of  ar- 
chaeol.  Second  Serics  9 (1905),  400  f.  von  einer 
Inschrift  aus  ümm-el-Gimal  (Syrien)  berichtet, 
die  0em  Eölgco  geweiht  ist.  [Höfer.] 

Solutorius,  Beiname  des  luppiter  auf  In- 
schriften Spaniens,  C.  I.  L.  2,  661.  675  (?).  728. 
742.  744.  745  944.  Ephem.  Epigr.  3,  4.  5.  Nach 
0.  Keller,  Jahrh.  f.  klass.  Phil.  133  (1886),  698 
liegt  hier  eine  volkstümliche  Bildung  vor, 
wobei  der  beabsichtigte  Begriff  ’EXev&sgiog 
und  der  bestehende  Beiname  Salutaris  mitein- 
ander verquickt  worden  sind.  Vgl.  J.  Toutain, 
Les  cultes  paiens  dans  Vempire  romain  1,  284. 

[Höfer.] 

Solyiiieus  {Eolvgsvg),  Beiname  des  Zeus  in 
Termessos,  auf’  dessen  Münzen  er  durch  die 
Legende  Zsvg  EoXvgsvg  oder  Aibg  EoXvgtag 
bezeichnet  dargestellt  ist,  die  Hand  mit  ge- 
krümmtem Zeigefinger  zum  Kopfe  erhoben, 
Mionnet  Sappl.  7,  138,  228.  Friedländer,  Zeit- 
schr.  f.  Numism.  12,  6.  Head,  Hist.  num.  594 
(=  712  Hill,  Catal.  of  the  greek  coins  of  Lycia, 
Pamphylia  and  Pisidia  Introd.  XC;  vgl.  Le 
Bas-  Waddington  3,  296  zu  nr.  1202.  0.  Treuber, 
Geschichte  der  I^ykier  23.  Nach  Lanckorotiski, 
Städte  Pamphyliens  und  Pisidiens  2,  30  (vgl. 
7)  ist  Zeus  Solymeus  die  hellenistische  Form 
des  Solymos  (s.  d.),  des  Nationalgottes  der  pisi- 
dischen  Termessier,  der,  auf  den  nach  ihm  be- 
nannten Berggipfeln  thronend,  Sturm  ausfahren 
läßt  über  das  Meer  und  sich  eng  berührt  mit 
dem  'Zeus  mit  der  Doppelaxt  (labrys)’,  vgl. 
Gruppe,  Gr.  Myth.  262,  16.  Über  den  Tempel 
des  Zeus  S.  vgl.  Lanckoronski  a.  a.  0.  nr.  47  ff. 
Häufig  werden  Priester  des  Zeus  S.  genannt, 
Lanckoronski  a.  a.  0.  nr.  39.  41.  57.  78.  80.  85. 
Mit  seinem  Kulte  war  der  Kult  der  Roma  ver- 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  rdm.  Mythol.  IV 
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bunden:  Priester  O-säg  ’Ptogrjg  Esßaßrfig  xai 
Ai'og  EoXvyiag,  I.^anckoronski  nr.  49.  93.  Dem 
Zeus  Solymeus  mußten  die  Strafgelder  für 
Grabesverletzungen  gezahlt  werden,  Lancko- 
ronski nr.  154.  167.  171a  (=  C.l.  G.  3,  4366k). 
Jahreshefte  des  österr.  arch.  Inst.  3 (1900),  S.  193. 
206.  Journ.  ofhell.  stud.  15  (1895),  127  ff.  Vgl. 
Solymos  nr.  2.  [Höfer.] 

Solymos  {EöXvfiog),  1)  Sohn  des  Zeus  oder 
des  Ares  {Et.  M.  721,  44),  Stammvater  und 
Eponymos  des  Volkes  der  Solymer;  der  Name 
seiner  Mutter  schwankt;  XccXöfjvr]  {Steph.  Byz. 
s.  V.  niGLÖicc),  — KccXÖyvp,  Etym.  M.  721,  43, 
— KaXxr\8ovLa.  [wofür  fälschlich  Stoll,  Antim. 
(fr.  p.  83  Kccg^riSovia  schreibt],  Antimachos 
{frgm.  16  bei  Bergk,  Poet.  Lyr.  2'*,  292)  im 
Schal.  Pal.  Hom.  Od.  5,  283.  Bei  Giern.  Bonum. 
in  Bufin.  Becognit.  10,  21  ist,  wie  ich  Mythol. 
Epigraph.  (Progr.  Dresden  1910)  S.  29  f.  nach- 
gewiesen habe,  für  das  überlieferte:  {luppiter 
vitiat)  Chalceam  nympham,  ex  qua  naseitur 
Olympus  zu  lesen:  Clicdce<{d<mi'yam  nympham 
ex  qua  naseitur  Solymus,  falls  man  nicht  mit 
Bücheier,  Jahrb.  f.  klass.  Phil.  105  (1872),  574 
Chalcea  = XdXxsLa  nehmen  will,  wobei  man 
freilich  noch  einen  weiteren  Namen  zu  den 
bereits  überlieferten  gewinnt.  Auf  Grund  des 
Fragmentes  des  Antimachos  hat  Buttmann  bei 
Steph.  Byz.  a.  a.  0.  für  XaXöyvpg  vorgeschlagen : 
XaXxpdoviag,  dann  möchte  man  auch  im  Etym. 
31.  KaX^pdoviag  schreiben  (bekanntlich  wech- 
selt die  Schreibung  KaXy^pdeov  mit  der  Schrei- 
bung XaXxridwv),  falls  man  es  nicht  vorzieht, 
XaXäpvri  {KaXöf\vr]}  als  Kurzform  zu  XccXxr]- 
Öovia  {KaXxpdovia)  zu  betrachten.  Schwester 
und  zugleich  Gattin  des  Solymos  war  Milye, 
die  spätere  Gemahlin  des  Kragos,  Steph.  Byz. 
s.  V.  MiXvai,  vgl.  Treteber,  Geschichte  der  Lykier 
21  ff.  Lanckoronski,  Städte  Pamphyliens  und 
Pisidiens  2,4.  10.  30  öft.  Gruppe,  Griech.  Alytli. 
332,  5,  nach  dem  Solymos,  dessen  Namen  auch 
ein  lykischer  Berg  {Strabo  13,  630;  man  be- 
achte dasselbe  Verhältnis  bei  dem  benach- 
barten Kragos  [s.  d.])  trägt,  eine  Hypostase 
des  als  Zeus  XoXvpevg  (s.  d.)  verehrten  Gottes 
ist.  Auf  Münzen  von  Termessos  (Pisidien)  ist 
durch  Beischrift  kenntlich  Solymos  dargestellt, 
entweder  in  ganzer  Figur  oder  im  Brustbild 
mit  Helm  und  Panzer,  Eckhel,  Doctr.  num.  vet. 
3,  27.  Imhoof-Blumer,  Kleinasiatische  3Iünzen 
410  f.  nr.  6 ff.  Taf.  15,  15  ff.  Cat.  of  greek  coins 
in  the  Brit.  3Ius.  Lycia,  Pamphylia  Pisidia  271, 
27  pl.  41,  12.  272,  35  pl.  41,  14.  36  pl.  41,  15. 
274,  47.  Head,  Hist.  num.  594  (=  7125-  Fried- 
länder, Zeitschr.  f.  Numism.  12  (1885),  6.  Osann, 
Arch.  Zeit.  N.  F.  1 (1847),  90.  Auch  auf  Mün- 
zen von  Ariassos  will  Head,  Hist,  num.^  706 
den  Solymos  erkennen.  — 2)  Beiname  des  Zeus 
= EoXvfisvg  (s.  d.) : Ju  XoXvpai{i),  Hill,  Journ. 
of  hell.  stud.  15,  126.  Bernte  des  etiides  Grec- 
ques  10  (1897),  96.  Hill,  Brit.  3Ius.  Ccttal.  of 
the  greek  coins  of  Lycia,  Pamphylia  and  Pisi- 
dia Introd.  p.  XC  not.  §.  — 3)  Troianer,  Be- 
gleiter des  Aineias  und  Gründer  von  Sulmo, 
Ov.  Fast.  4,  79.  Sil.  It.  9,  75.  Osann,  Arch. 
Zeit.  a.  a.  0.  __91.  [Höfen.] 

Somnus.  Über  die  mythologische  Anschau- 
ung und  den  Kult  s.  u.  Hypnos.  Mit  Aescu- 
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lapius  verbunden  erscheint  Somims  auf  der 
Inschrift  aus  Reii  in  Gallia  Narbonensis  C.I.L. 
12,  354  deo  Aescuhqno  . . . sicjnmn  Sovini  aereum 
. . . Vgl.  2,  2407.  Auf  der  berühmten  römi- 
schen Grabdarstellung  der  Villa  Albani  steht 
über  dem  Bilde  des  (Todes)schlafs : Sonmu, 
über  dem  ihm  entsprechenden  der  Fortuna: 
Fatis  (C.  7.  L.  218«  = Ordli  2432).  Ein  Bild 
d|s  Somnus  C.  I.  L.  12,  3058  (?).  [W.  F.  Otto.] 

Sonketeiie  (.Voj’HTjr/jVTj),  epichorischer  Bei- 
name der  Hera  auf  einer  Inschrift  aus  Sorlyik 
(Thrakien) '"'/fpa  A’oj'arjrrjr^  ...  xaQicrrj^iov,  A. 
V.  Domaszewski,  Archaeol.  epigr.  Mitth.  aus 
Oesterreich  10  (1886),  240.  lieviie  des  äudes 
grecques  22  (1909),  180.  Cagnat,  Inscr.  Graec. 
ad  res  liomanas  pertinentes  1,  677  p.  229  = 
Dumont,  Melanges  d'archeologie  et  d’epigraphie 
317  nr.  Q 1,  wo  2ovxr]v.r]vrj  steht.  — Frank- 
furter, Itegistcr  zu  den  arch. -epigr.  Mitt.  p.  121 
(s.  v."Hqc()  u.  p.  122  schreibt  A’ovxrjrr^j'i).  [Höfer.] 
Sonne  und  Sonnengott  nach  ägyptischer 
Vorstellung. 

Die  am  südlichen  Himmel  doppelt  mächtige 
Sonne  hat  naturgemäß  die  Phantasie  der  alten 
Ägypter  frühzeitig  angeregt,  und  zu  allen  Zeiten 
ist,  abgegesehen  von  Totengöttern,  der  Sonnen- 
gott der  am  meisten  verehrte  und  der  am  höch- 
sten geschätzte  Gott.  Unter  vielen  Gestalten 
und  Namen  wird  die  Sonne  gedacht.  Einzelne 
berühren  sich,  aber  enthalten  doch  ursprünglich 
verschiedene  Vorstellungen  Andere  gehörten 
in  Urzeiten  zusammen  und  sind  bei  örtlicher 
Trennung  ihrer  Träger  differenziert  ausgebil- 
det*), uni  in  historischer  Zeit  sich  wieder 
näher  zu  treten,  sich  zu  beeinflussen  und  zum 
Teil  endlich  ineinander  überzugehen.  Andere 
haben  von  Uranfang  'an  unabhängig  nebenein- 
ander gestanden  und  lassen  sich  vernünftiger- 
weise nicht  mit  den  übrigen  vereinigen  — aber 
auch  sie  sind  mit  ihnen  zusammengeworfen 
und  so  rufen  die  späteren  Hymnen  an  den 
Sonnengott  ihn  in  einem  Verse  als  Scheibe, 
Falken,  Widder,  Käfer,  König  und  Schöpfer 
an  oder  lassen  ihn  gleichzeitig  schweben, 
fliegen,  kriechen,  im  Schiffe  fahren,  auf  dem 
Throne  sitzen  usw.  — Aus  der  Erkenntnis,  daß 
bei  den  Sonnengöttern  unter  einem  Namen 
ganz  verschiedene  Götterpersönlichkeiten  zu- 
sammengeschmolzen sind,  ergibt  sich  für  die 
Untersuchungsmethode  der  geringe  Wert  des 
Namens  eines  Gottes.  Namensgleichheit  be- 
deutet nicht  Wesensgleichheit;  die  Götter- 
gestalten dürfen  nur  nach  ihrem  inneren  Ge- 
halte, nicht  nach  ihren  Namen  gegeneinander 
abgegrenzt  werden. 

Die  historische  Entwicklung  des  Glaubens 
und  des  Kultus  scheint  so  gewesen  zu  sein, 
daß  die  Könige  der  ersten  drei  Dynastien 
(Frühzeit),  die  in  Oberägypten  (El-Kab)  herrsch- 
ten, an  erster  Stelle  Horus  als  Schutz-  und 
Landesgott  verehrten;  dieser  ist  einerseits  der 
Lokalheilige  ihrer  Heimat,  andererseits  viel- 
leicht der  später  in  Edfu  verehrte  Sonnenfalke 

♦)  .Vnderen  Forseliern  scheint  dieser  Teil  der  Ent- 
■ft  ieklung  der  rresentlichste ; z.  B.  meint  Erman , Äg.  73  ff., 
daß  die  alte  Religion  ein  Kultus  großer  Liclitgottheiten 
war;  ein  umfassender  Gott  sei  in  einzelne  Persönlich- 
keiten zerfalien,  die  dem  Volke  seihständig  wurden. 
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(aber  in  dieser  Zeit  noch  nicht  der  Sohn  des 
Osiris).  Nach  ihm  führen  die  Könige  anfangs 
den  alleinigen  TiteUHorus’ ; erst  später  (Dyn.  2) 
nennen  sie  sich  auch  'Set’  nach  dem  Lokal- 
gott von  Ombos  (bei  Kus  nördlich  Luksor). 
Die  Verlegung  der  Residenz  durch  ein  neues 
Geschlecht  nach  Memphis  bringt  das  König- 
tum in  Berührung  mit  der  andersartigen  Auf- 
fassung des  Sonnengottes  in  Heliopolis  und 
verschafft  dem  Herrscher  den  Namen  'Sohn 
des  Re’  (Dyn.  4),  der  vielleicht  von  alten 
Deltafürsten  stammt  und  von  jetzt  ab  nächst 
'König’  der  wesentlichste  Titel  des  Pharao 
bleibt  (vgl.  Ed.  Meyer,  Gesch.  d.  Alt.-  1,  2 
§ 250;  Schneider,  Kultur  396).  Die  5.  Dynastie 
bringt  eine  besondere  Verehrung  des  Re  zur 
Geltung  uud  baut  ihm  bei  Memphis  Heilig- 
tümer mit  Obelisken,  deren  Anlage  und  Aus- 
schmückung auf  Naturdieust  deutet  (vgl.  A III). 
In  den  'Pyramidentexten’  der  6.  Dynastie  ist 
uns  eine  gewaltige  religiöse  Literatur  über- 
liefert, aus  der  wir  lernen,  daß  seit  Genera- 
tionen und  Jahrhunderten  die  verschiedenen 
lokalen  Sonnengötter  zusammengeworfen  und 
sogar  mit  Gottheiten  ganz  anderen  Charakters 
vereinigt  W'orden  waren.  Das  mittlere  Reich 
setzt  diese  gegenseitigen  Angliederuugen  von 
Göttern  auch  für  die  Sonnengötter  fort,  und 
seine  Poesien  verbinden  unvereinbare  Vor- 
stellungen skrupellos  miteinander  {Erman,  Äg. 
461).  Eine  dieser  Kompositionen,  Amonre  von 
Theben  (vgl.  B II),  gewinnt  überragende  Macht 
im  Pantheon  und  wird  durch  die  thebanische 
Dynastie  über  das  ganze  Land  verbreitet. 
Ein  individualistisch  gefärbter  Versuch,  einen 
solaren  Monotheismus,  der  in  ähnlicher  Weise 
seit  Jahrhunderten  gelegentlich  in  einsichts- 
vollen Köpfen  geherrscht  und  an  manchen 
Orten  und  zu  gewissen  Zeiten  auch  wirklich 
bestimmend  auf  die  Mythologie  eingewirkt 
hatte  (vgl.  Meyer,  Gesch. ^ 1 § 272),  nun  ein- 
mal äußerlich  mit  aller  Konsequenz  durchzu- 
führen, bricht  schon  mit  dem  Tode  des  könig- 
lichen Reformators  zusammen  (vgl.  A iV). 
Von  jetzt  ab  gehen  die  oben  angedeuteten 
Vermischungen  ungestört  weiter;  Amonre  bleibt 
im  wesentlichen  in  seiner  Herrscherstellung, 
wenn  auch  mehr  als  Götterkönig  wie  als 
Sonnengott,  schließlich  als  Personifikation  jedes 
göttlichen  Wirkens.  Die  Spätzeit,  deren  Schwer- 
punkt im  Delta  (Sais  usw.)  liegt,  läßt  Re-Ha- 
raebte  wieder  mehr  als  Sonnengott  hervortreten. 
Aber  im  allgemeinen  liebt  sie  den  Sonnenkult 
nicht  mehr;  man  geht  auf  in  den  geheimnis- 
vollen Mysterien  des  Totengottes  und  den 
Mythen  von  der  Familie  des  Osiris.  So  ist 
verhältnismäßig  wenig  von  der  Sonnenreligion 
in  der  klassischen  Literatur  überliefert  (zu- 
sammengestellt in  Jabionski,  Pantheon  1,122 ff.); 
doch  hat,  im  wesentlichen  auf  ihr  fußend,  schon 
M^ilkinson,  Sec.  ser.  1,  209  in  der  Sonne  als 
physischer  und  metaphysischer  Gottheit  das 
Zentrum  der  ägyptischen  Religion  erkannt. 

Literatur  (falls  kein  Zitat  gegeben,  s.  In- 
dex; die  genannten  Werke  werden  später  nur 
abgekürzt  zitiert):  Paul  Ernst  Jablonski,  Pan- 
theon Aegyptiorum  (Francofurti  ad  Viadrum 
1750 — 2)  lib.  2;  J.  Fr.  Champollion  le  Jeune, 
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Pantheon  egyptien  (Paris  1823)  nr.  24;  Sir 
G ardner  Wilkinsoyi,  A second  series  of  the  manners 
and  custonis  of  the  ancient  Egyptians  (London 
1841)  vol.  1 — 2,  Suijpl.  mit  Indices:  besonders 
1,287 — 307;  Pichard  Lepsius,  Uber  den  ersten 
ägyptischen  Götterkreis  Abh.  Akad.  Berlin  1851) 
192 — 6:  Paul  Pierret,  Dictionnairc  d’archeologie 
egyptienne  lülb)  468;  Ders.,  Petit  manuel 

de  mythologie  (P.  1878)  116;  Ders.,  Le  pantheon 
egyptien  (P.  1881);  P.  Lanzone,  Dizionario  di 
mitologia  egiziana  (Torino^  1881)  451,  tav.  178; 
G.  Maspero  (1880 — 8),  Etudes  de  mythol.  et 
archeol.  egypt.  1.  2 (Paris  1886  ff. ) = Biblio- 
theqiie  egyptologique  1.  2 (Paris  1893);  1,121; 
2,  279  ff.  313  ff. ; Le  Page  Penouf,  Vorlesungen 
über  Vrspr.  u.  E>dwickl.  der  Peligion  der  alten 
Ägypter  (Leipzig  1882);  Ad.  Erman,  Ägypten 
(Tübingen  1885);  H.  Brtigsch , Ihesaurus  in- 
scriptionum  aegyptiacarum  Bd.  4 (Lpzg.  1884); 
Ders.,  Peligion  und  Mythologie  der  alten  Ägypter 
(Lpzg.  1884 — 90);  Alfr.  Wiedemann,  Peligion 
der  alten  Ägypter  (Münster  i.  W.  1890),  Kap. 
2 — 4;  C.  P.  Tiele,  Geschichte  der  Peligion  im 
Altertum  I (Gotha  1896)  Kap.  2,  1 ; M.  Brod- 
rick  and  A.  Anderson  Morton,  A concise  dic- 
tionary  of  egyptian  archeology  (London  1902); 
E.  A.  Wallis  Budge,  The  Gods  of  the  Egyp- 
tians (London  1904);  Ad,  Erman,  Die  ägyp- 
tische Peligion  (Berlin  1905);  H.  0.  Lange, 
Die  Ägypter  in;  Chanlepie  de  la  Saussaye, 
Lehrbuch  der  Peligionsgesch.  (3.  Aufl.  Tübingen 
1905)  1,  172—245:  § 3.  4.  6;  James  Henry 
Breasted,  A History  of  Egypt  (London -New 
York  1906)  54  ff.;  Dass.,  Deutsch  Yon  H.  Panke 
(Berlin  1910)  54 — 62;  Herrn.  Schneider,  Kultur 
und  Denkeyi  der  alten  Ägypter  (Leipzig  1906) 
426;  Eduard  Meyer,  Geschichte  des  Altertums^ 
Bd.  1,  2 (Stuttgart-Berlin  1909). 

A.  Lokalkulte 

I.  in  Unter ägypten 

{Maspero,  Hist.  anc.  1,137  — 40;  Schneider, 
Kultur  397 — 402;  Erman,  Pel.  9;  Meyer,  Gesch.‘‘ 
1 § 193). 

a)  In  der  frühesten  historischen  Zeit  und  in 
den  ihr  voraufgehenden  Jahrhunderten,  die  wir 
nur  tastend  erschließen  können,  ist  das  Zentrum 
der  Sonnenreligion  im  Delta  offenbar  Heliopolis 
gewesen.  Dort  wohnt  ein  Gott,  der  einheitlich 
und  doch  doppelt  ist,  sowohl  dem  Charakter  wie 
der  Person  nach.  Die  offizielle  Urkunde  Ram- 
ses’  III.  stellt  als  Herrn  des  Tempels  zwei  Götter 
dar;  zuerst 'Re- Harachte,  großer  Gott,  Herr  des 
Himmels’  als  Mann  mit  Falkenkopf,  darauf 
Sonne  mit  Schlange;  dann  'Atum,  Herr  beider 
Länder  in  Heliopolis’  als  Mann  mit  der  Doppel- 
krone auf  dem  menschlichen  Haupt  (Eacsimile 
of  an  egypitian  hieratic  papyrus  in  the  British 
Museum  ed.  S.  Birch  [London  1876]  pl.  24  — 
zitiert:  Pap.  Harris  1);  ihm  sind  auch  zwei 
Göttinnen,  Jusas  und  Hathor,  beigegeben.  So 
wie  diese  Beiworte  es  angeben,  wird  auch  das 
wirkliche  Verhältnis  sein;  Atum  (vgl.  B VII) 
ist  der  Lokalgott  von  Heliopolis;  aber  in  einer 
Zeit,  die  wohl  vor  aller  literarischen  Überliefe- 
rung liegt,  ist  der  Sonnengott  ihm  angeglie- 
dert und  wegen  seiner  universalen  und  prak- 
tischen Bedeutung  ihm  sogar  vorgeordnet 
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worden.  Der  Sonnengott  wurde  in  Heliopolis 
aufgenommen  als  Re,  Harachte  oder  Re-Ha- 
rachte;  dieses  seinerseits  schon  zusammen- 
gesetzte Wesen  zeigt  in  seinem  Namen  Horns 
bzw.  Harachte  zwar  vielleicht  oberägyptischen 
Einfluß  (vgl.  unten  II),  aber  was  an  Mythen  und 
Vorstellungen  sich  damals  in  Heliopolis  sam- 
melte und  was  wir  später  gelegentlich  wieder 
von  dort  ausströmen  sehen,  ist  gewiß  echte 
und  z.  T.  uralte  unterägyptische  Religion.  Der 
Charakter  des  Atum -Re -Harachte  von  Helio- 
polis ist  einerseits  der  des  Gestirnes;  Natur- 
dienst und  Naturbeobachtung  scheint  in  Helio- 
polis mehr  als  an  anderen  Orten  gepflegt  wor- 
den zu  sein,  und  die  in  den  Hymnen  zahl- 
reichen Beschreibungen  des  Tageslaufes  der 
Sonne  und  ihrer  Macht  über  Lebendiges  und 
Lebloses  waren  dort  offenbar  besonders  beliebt 
(vgl.  A III.  IV;  C VII.  VIII;  D). 

Im  besonderen  verkörpert  Atum  die  Abend- 
sonne, Re-Harachte  die  aufsteigende;  z.  B.  auf 
den  Pyramidion  aus  Gräbern  (Brugsch,  Pel. 
236.  241.  249).  Ferner  ist  der  Gott  von  Helio- 
polis der  König  und  Weltenherrscher  und  heißt 
als  solcher  bald  Atum,  bald  Re-Harachte. 
Mythen,  die  von  Atum  als  erstem  Erzeuger 
und  somit  Vater  der  Götter  erzählen,  scheinen 
ursprünglich  wirklich  ihm,  nicht  Re-Harachte 
anzugehören. 

b)  Andererseits  trifft  man  im  Delta  zu  allen 
Zeiten  Spuren  einer  Re- Religion,  ohne  daß 
man  sie  näher  festlegen  könnte.  Man  sieht 
Re  hier  verehrt  und  überall  in  den  Mythen 
erscheinend,  aber  er  ist  nirgends  zu  Hause. 
Bald  ist  er  der  mächtige  König  und  Göttervater, 
bald  steht  er  untätig  im  Hintergrund,  bald  ist 
er  die  täglich  ihren 'Weg  ziehende  Sonne. 
Vielleicht  war  Re  den  Unterägyptern  seit  Ur- 
zeiten der  überall  selbstverständlich  gegen- 
wärtige und  wirksame  Sonnengott;  erst  durch 
die  Verschmelzung  mit  dem  Lokalgott  Atum 
von  Heliopolis  erhielt  er  unter  verändertem 
Namen  ein  Haus  und  eine  Familie. 

c)  Mehrere  Deltagötter  haben  unter  den 
verschiedenartigen  Zügen  ihres  Charakters  auch 
den  des  Sonnengottes,  z.B.  Schow  (s.'Schow’  D); 
aber  gerade  da  handelt  es  sich  um  Verhält- 
nisse, die  zunächst  noch  nicht  geklärt  sind 
und  über  die  wir  bei  der  Spärlichkeit  des 
Materials  z.  T.  gewiß  nie  werden  urteilen 
können. 

d)  Beschränken  wir  uns  auf  Heliopolis, 
dessen  Theologie  offenbar  zu  allen  Zeiten 
starken  Einfluß  auf  die  der  anderen  Tempel 
gehabt  hat.  Dort  besteht  der  Gott,  der  der 
Herr  des  Ortes  ist,  aus  zwei  Persönlichkeiten ; 
wie  unter  Ramses  III.  (vgl.  ai  tritt  er  uns 
auch  sonst  häufig  in  zwei  Gestalten  entgegen. 
Z.  B.  zeigt  ein  Relief  Sethos  I.  aus  Heliopolis 
den  König  auf  der  einen  Seite  opfernd  vor  dem 
falkenköpfigen  'Re-Harachte’  mit  der  Sonnen- 
scheibe auf  der  anderen  vor  'Atum,  Herrn 
beider  Länder  von  Heliopolis’,  menschenköpfig 
mit  der  Doppelkrone  (Brüssel  E 407  = Capart, 
Pecueil  de  monum.  [Bruxelles  1902 1 1,39).  So 
ist  es  oft.  Und  als  zwei  getrennte  Persönlich- 
keiten mit  verschiedenen  'lempeln  in  Helio- 
polis treten  Re  und  Atum  uns  auch  wirklich 
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entgegen  in  dem  Bericht  des  Königs  Piaucbi, 
der  in  Heliopolis  opferte  {Schüfe)\  UrJcunden 
der  älteren  Äthiopenkönige  3,37 — 40:  Pianchi- 
stele  102 — 6).  In  Heliopolis  wusch  Pianchi, 
gewiß  dem  alten  Tempelritual  gemäß,  sein 
Gesicht  'mit  dem  Wasser  des  Nun,  mit  dem 
Pie  sein  Gesicht  wäscht.  Er  ging  zu  dem 
Sande  in  Heliopolis  (d.  h.  in  die  Wüste  hin- 
auf?) und  vollzog  ein  großes  Opfer  auf  dem 
hohen  Sande  in  Heliopolis  angesichts  des  Re 
bei  seinem  Aufgange  an  Ochsen , Milch, 
Myrrhen,  Weihrauch  und  allen  wohlriechenden 
Pflanzen.  Er  begab  sich  dann  zum  Tempel 
des  He  und  trat  betend  in  das  Gotteshaus  . . . 
Er  stieg  die  Treppe  hinauf  zum  großen  Balkon 
(Fenster?),  um  Re  zu  schauen  im  Obelisken- 
hause. Der  König  selbst  stand  allein  da  und 
zerbrach  die  beiden  Türriegel,  öffnete  die  Tür- 
flügel und  sah  seinen  Vater  Re  im  Obelisken- 
hause mit  der  Morgenbarke  des  Re  und  der 
Abendbarke  des  Atum.  Er  schloß  die  Tür- 
flügel, legte  den  Ton  auf  und  siegelte  mit  dem 
Siegelring  des  Königs  selbst  . . . Dann  ging 
er  in  den  Atumtempel  und  brachte  Myrrhen 
dar  seinem  Vater  Atum  Ohepra,  dem  Fürsten 
von  Heliopolis’.  Pianchi  hat  also  dem  Re  im 
F’reien  geoi^fert,  vielleicht  oben  in  der  Wüste; 
ein  solches  Opfer  meint  wohl  auch  Plutarch 
{de  Is.  cap.  52  b);  'Dreimal  täglich  räuchert 
man  dem  Helios,  mit  Harz  bei  Aufgang,  mit 
Myrrhen  mittags,  mit  dem  sogenannten  Kyphi 
bei  Untergang;  Helios  glaubt  mau  dadurch 
sich  zuzuwendeu  und  ihm  zu  dienen’. 

II.  In  Oberägypten. 

Ob  der  Falke  Horus,  der  der  Patron  der 
ersten  Dynastien  in  el-Kab  ist,  ein  Sonnengott 
war,  wissen  wir  nicht.  Gewiß  war  dies  Behedti, 
der  Gott  von  Edfu,  das  uns  in  späterer  Zeit 
als  Mittelpunkt  des  oherägyptischen  Sonnen- 
kultus eutgegentritt ; er  ist  ursprünglich  ein 
Falke,  dann  die  Sonnenscheibe,  die  mit  aus- 
gebreiteten Falkenflügeln  schwebt  ivgl.  B III. 
IV).  Die  Falkengestalt  des  Sonnengottes  scheint 
in  Oberäuypten  heimisch  zu  sein,  und  der  Gott 
von  Heliopolis  hat  den  Namen  Horus,  Harachte 
und  den  Falkenkopf  vielleicht  aus  dem  Süden 
erhalten.  Die  oberägyptischen  Mythen  sind 
in  historischer  Zeit  gepflegt  und  ausgebildet 
worden  ('Die  geflügelte  Sonne’  vgl.  C I),  aber 
ihre  Wirkung  ist  unbedeutend  gegenüber  der 
des  unterägyptischen  Ideenkreises.  Zunächst 
wohl  weil  die  geistige  Kultur  im  Norden  seit 
alter  Zeit  reicher  durchgebildet  war.  Ferner 
spielte  gewiß  mit,  daß  der  Name  Horus  auch 
von  dem  Sohne  des  Osiris  und  der  Isis  ge- 
tragen wurde;  die  Bedeutung  und  Verbreitung 
dieser  Osirismythen  war  aber  so  groß,  daß  man 
sich  lieber  an  den  Sonnengott  in  ganz  anderen 
Einkleidungen  wandte. 

III.  In  der  5.  Dynastie 

{Erman,  Bel.  44;  Breasted,  Hist.  123;  Schnei- 
der, Kultur  410). 

a)  Die  älteste  religiöse  Poesie  und  die  im 
wesentlichen  von  ihr  abhängige  spätere  ist 
so_  erfüllt  von  mythologischen  Bildern  und 
Hinweisen,  daß  für  unbefangene  Gedanken  und 
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Beobachtungen  aus  der  Natur  kaum  Platz 
bleibt;  dieses  Abweichen  'des  hohen  Stils  ist 
mit  den  Tendenzen  des  Dichters  selbstverständ- 
lich verbunden;  aber  immer  wieder  sehen  wir 
bei  dem  Ägypter  das  natürliche  Empfinden 
hervortreten  und  seine  Unfähigkeit,  die  Ab- 
straktionen clurchzuführen.  Solche  Reaktionen 
auf  die  Vergewaltigungen  durch  die  Mytho- 
logie sind  zweimal  in  großem  Stile  erfolgt: 
die  erste  im  alten  Reich  durch  die  5.  Dynastie, 
die  zweite  in  der  18.  Dynastie  durch  Ame- 
nophis  IV, 

b)  Wir  wissen  viel  zu  wenig,  um  uns  eine 
Vorstellung  machen  zu  können  von  den  äußeren 
Verhältnissen,  unter  denen  die  Ideen  der  ersten 
Reform  zur  Herrschaft  gebracht  wurden;  ge- 
wiß kam  ein  neues  Herrscherhaus,  durch  wel- 
ches das  alte  samt  seinen  Lehren  gestürzt 
wurde.  So  erzählt  es  das  Volksmärchen  nach 
Jahrhunderten  {Erman,  Eie  Märchen  des  Papyrus 
Westcar.  Berlin  1890;  Erman-Krebs,  Aus  den 
Papyrus  der  Konigl.  Museen  (Berlin  1899)  37  ff.) : 
Heimlich  besuchte  der  Sonnengott  Re  selbst 
die  Frau  eines  seiner  Priester  in  Heliopolis; 
sie  gebar  drei  Knaben,  denen  die  sieben  Ha- 
thoren, gute  Göttinnen,  bei  der  Geburt  Namen 
und  Schicksal  verkündeten.  Die  Kinder  wur- 
den die  ersten  Könige  der  5,  Dynastie.  Die 
neue  Richtung  geht  also,  wie  die  Sage  wohl 
richtig  erzählt,  von  Heliopolis  aus  und  bringt 
dessen  Sonnengott  vor  allen  anderen  Göttern 
zur  Geltung.  Ihre  Poesie  ist  fast  nicht  er- 
halten, aber  die  Darstellungen  in  ihren  Tem- 
peln zeigen,  daß  ihre  Religion  mehr  als  in  den 
vorhergehenden  Generationen  ein  Naturdienst 
war.  Nicht  nur  das  größere  Vermögen  der 
Künstler,  sondern  auch  diese  neue  Tendenz  ist 
die  Veranlassung  zu  der  Abbildung  der  Tiere 
und  Pflanzen  in  den  Sonnentempeln.  In  langen 
Reihen  sind  die  Lebewesen  auf  der  Erde  dar- 
gestellt, wie  sie  in  den  verschiedenen  Jahres- 
zeiten aussehen  und  was  sie  tun ; die  G ötter 
dieser  drei  Jahreszeiten,  in  gewaltiger  Größe, 
stehen  vor  ihnen,  und  wir  haben  es  uns  wohl 
so  zu  denken , daß  sie  dem  Sonnengott  vor- 
führen, was  er  geschaffen  hat  und  erhält.  In 
diesen  Reliefs  sehen  wir  auch  die  kleinen 
Szenen  aus  dem  Tierleben  nach  feiner  Beob- 
achtung abgebildet;  sie  sind  ähnlich  den  Bil- 
dern, mit  denen  die  Dichter  der  Sonnen- 
hymnen ihre  Lieder  schmücken  (vgl.  C VII — X). 

c)  Die  Sonnenheiligtüme'r  der  5.  Dynastie 
{Wiedemann,  Bel.  11)  haben  als  wesentlichsten 
einen  Bestandteil,  der  nach  den  alten  Bildern 
bei  allen  ähnlich  war;  ein  hoher  Unterbau  mit 
geböschten  Wänden;  auf  ihm  ein  mächtiger 
Obelisk,  dessen  Spitze,  in  einigen  Fällen 
wenigstens,  eine  vergoldete  Sonnenscheibe  trägt. 
Das  weitere  kennen  wir  im  einzelnen  nur  von 
dem  einzigen  bisher  freigelegten  Sonnentempel, 
dem  des  Königs  Ne-user-re  (Das  Re-Heiligtum 
des  Königs  Ne-woser-re  [Rathures]  ed.  von 
Bissing.  I.  Der  Bau,  von  Ludwig  Borchardt 
[Berlin  1905];  Mitteil,  der  Deutsch.  Orient-Ges. 
nr.  10;  Berichte  von  Schäfer  und  Borchardt  in 
Ztschr.  Ägypt.  Spr.  37 — 9 [1899  — 1901J.  Be- 
schreibungen in  Spiegelberg,  Gesch.  ägyptischer 
Kunst  [Leipzig  1903]  12,  Abb.  16;  v.  Bissing, 
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Einf.  Gesch.  ägypt.  Kunst  [Berlin  1908]  31, 
Taf.  20;  Ed.  Meyer,  Äeg.  zur  Zeit  der  Pyra- 
midenerbauer [Leipzig  1908]  30,  Abb.  11).  Im 
Tal  betritt  man  ihn  von  der  Residenzstadt  des 
Königs  aus,  die  im  Fruchtlandgebiet  liegt, 
durch  einen  mit  Granitsäulen  geschmückten 
Bau;  mau  steigt  in  einem  geschlossenen  Auf- 
weg, dessen  Wandbilder  nur  durch  kleine 
Deckenfenster  schwach  beleuchtet  werden, 
empor  zu  einem  Hof,  umgeht  ihn  auf  einem 
immer  noch  halbdunklen  Gang  und  steigt 
dann  wieder  empor  in  dem  Unterbau  des 
Obelisken,  nunmehr  völlig  im  Dunklen.  End- 
lich, nachdem  der  Weg  fast  zweimal  sich  im 
Massiv  des  Unterbaues  gewunden  hat,  betritt 
man  die  Plattform  desselben  und  sieht  das 
Tageslicht  erst  jetzt  wieder  seit  dem  Torbau 
im  Tale;  diesen  Weg  hat  gewiß  auch  die  Pro- 
zession der  Priester  zum  Gebet 
und  Opfer  vor  der  aufgehenden  (- 

Sonne  gemacht.  Der  im  Sonnen- 
tempel verehrte  Gott  hieß  nach 
der  Widmungsinschrift  'Re’.  Auch 
die  Berichte  über  Stiftungen  von 
Opfern  {Heinr.  Schäfer,  Ein  Bruch- 
stücJc  altägypt.  Annalen  = Abh. 

Akad.  Berlin  1902  Anhg.)  nennt 
'Re  im  SounentempeP  (B,s.  3,  1. 

5,  1.  2),  ferner  eine  'Hathor  im 
SonnentempeP  (i?s.  3,  1;  vgl.  4,  3) 
und  'Götter  vom  Sonnentempel’ 

{Rs.  2,  2).  • — Wie  jeder  starke 
König  des  alten  Reichs  sich  eine 
eigene  Residenzstadt  anlegte,  so 
bauten  die  der  5.  Dynastie  auch 
je  einen  Sonnentempel  nahe  der 
Stadt.  Wir  kennen  ihre  Namen: 

'Ruheplatz  des  Re’,  'Glück i^?)  des 
Re’,  'Lieblingssitz  des  Re’,  'Feld 
des  Re’,  'Horizont  des  Re’  usw. 

[Sethe  in  Ztschr.  Ägiipt.  Spr.  27 
[1889]  111).  — Vgl.  Äbb.  1. 

d)  Der  eigenartige  Kernpunkt  dieser  Sonnen- 
heiligtümer ist  der  Obelisk.  Man  hat  ver- 
mutet, daß  die  sämtlich  bei  Memjjhis  liegen- 
den Sonnenheiligtümer  der  5.  Dynastie  Nach- 
ahmungen des  verlorenen  Tempels  von  Helio- 
polis  sind,  und  daß  der  Obelisk  eine  Nachbil- 
dung des  berühmten  Steines  von  Benben  ist. 
Sicher  ist,  daß  der  Obelisk  in  irgendeiner 
nahen  Beziehung  zum  Sonnengott  steht,  wenn 
die  ägyptischen  Texte  auch  kaum  davon 
sprechen  (auch  Porphyrius  bei  Euseb.,  Praepar. 
evangel.  lib.  3 c.  7,  Tertullian,  de  spectaculis 
c.  8 p.  93,  Arnmian.  Marcellin.  lib.  17  p.  100 
und  Plinius,  hist.  nat.  lib.  36  c.  8 schreiben  die 
Obelisken  der  Sonne  zu);  freilich  brauchen  sie 
nicht  Bilder  der  Sonnenstrahlen  zu  sein  (so 
Plinius  a.  a.  0.  und  viele  neuere  Gelehrte). 
Über  die  Obelisken  vgl.  Brugsch,  Bei.  255.  261  ff. 
und  Wiedemann,  ELerodots  Zweites  Buch  [hp'ig. 
1890)  430.  In  Heliopolis  gibt  es  seit  uralter 
Zeit  einen  Stein  Benben,  der  mit  dem  dortigen 
Sonnengotte  zusammenhängt;  er  scheint  kegel- 
förmige Gestalt  gehabt  zu  haben  und  könnte 
das  Ürbild  der  Obelisken  sein.  Jedenfalls  ge-- 
nießt  er  dort  großes  Ansehen  und  viele  Texte 
der  historischen  Zeit  rühmen  ihn. 


IV.  Die  Reform  Amenophis  IV. 

(zuerst  erkannt  von  Lepsius,  1.  Götterkreis 
(Abh.  Akad.  Berlin  1851)  196 — 202.  — behan- 
delt in:  Lanzone,  Dizion.  99,  tav.  42;  Erman, 
Ag.  354;  Wiedemann,  Rel.  19;  Budge,  Gods 
1,68;  Errnan,  Rel.  64;  Breasted,  Hist.  355  = 
Übers.  i?«w/ce  293  ff. ; Schneider,  Kult.  513 — 23). 
a)  Die  5.  Dynastie  mit  ihrem  tendenziösen 
10  Sonnenkultus  war  zugrunde  gegangen,  und 
innere  Wirren  hatten  die  geistige  Bildung 
erschüttert;  aus  dem  allgemeinen  Chaos  ging 
das  'mittlere  Reich’  hervor,  das  besonders  zu 
einer  spintisierenden  Ausbildung  und  Ver- 
mischung der  mythologischen  Gestalten  neigte. 
Es  wurde  nach  einigen  Jahrhunderten  durch 
die  Hyksos,  ein  vorderasiatisches  Barbarenvolk, 
gestürzt;  aber  die  nationale  Religion  ging 


; 


1)  Sonnenheiligtuin.  des  Xe-user-re  bei  Abusir 
(nach  Erman,  Die  ägyptische  Religion). 

weiter  in  langsamer  stetiger  Entwicklung  — 
oder  Verfall.  Die  Priester  des  'neuen  Reichs’, 
das  die  Fremden  verjagte,  haben  die  Tendenz, 
Götterpersönlichkeiten  verschiedenen  LTrspruugs 
und  Charakters  zu  einer  einzigen  Gestalt  zu 
vereinigen.  So  werden  Amon,  Re,  Harachte 
und  Atum  (vgl.  B I — VIII),  die  vorher  schon 
50  andere  ihnen  nahestehende  Götter  in  sich  auf- 
genommen haben,  miteinander  verschmolzen. 
Der  Sonnengott,  meist  unter  seinem  Namen  Be, 
wird  Wesen  wie  dem  Kriegsgott  Mont  von 
Hermonthis,  dem  Krokodil  Sobk  im  Fajjum, 
dem  zeugenden  Min  von  Koptos  oder  dem 
Schöpfer  Chnum  von  Esne  zugesellt  (vgl.  N I 
b — e)  und  gibt  ihnen  von  seinem  Charakter 
ab.  Die  Konzentrierung  vieler  verschiedener 
Eigenschaften  auf  einen  Gott,  insbesondere 
60  auf  den  Hauptgott  dieser  Zeit  Amonre  von 
Theben,  legte  den  Priestern  die  Gedanken  an 
einen  einzigen  allmächtigen  Gott  nahe;  aber 
dem  stand  die  ganze  Tradition  mit  dem  mannig- 
faltigen Pantheon  entgegen,  und  der  prakti- 
schen Durchführung  eines  Monotheismus  hätten 
sich  die  Kultgenossenschaften  entgegengestellt, 
die  dabei  zu  verlieren  hatten  — und  das  war  bei 
der  Lage  der  ägyptischen  Kirche  die  Mehrzahl. 
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hl  Ein  Mann  — die  Triebkraft  der  Be- 
wegung Bcbeint  wirklich  eine  einzige  Persön- 
lichkeit zu  sein,  wie  ja  auch  ihre  Färbung 
durchaus  individualistisch  ist  — hat  es  doch 
einmal  versucht,  einen  Monotheismus  durch- 
zusetzen; und  das  war,  dem  ägyptischen  Emp- 
finden entsprechend,  ein  solarer.  König 
Amenophis  IV.,  Sohn  eines  hedeutenden  Herr- 
schers und  einer  einflußreichen  Frau  aus  bürger- 
licher Familie,  hatte  schon  im  .Anfang  seiner  lo 
Regierung  ausgeprägte  Neigung  für  den  Sonnen- 
gott; sie  mag  ihm  durch  seinen  Onkel,  einen 
Hohenpriester  in  Heliopolis,  eingepflanzt  sein 
(Borchurdt  in  Ztschr.  Agypt.  Spr.  44  <1907 — 8) 
97j.  Der  König  baute  dem  Harachte  nicht 
nur  in  dessen  Heimat  Heliopolis  einen  Tempel, 
sondern  auch  in  Memphis  und  Theben;  der 
Gott  wird  dort  in  konventioneller  Weise  als 
falkenköpfiger  Mann  mit  Sonnenscheibe  dar- 
gestellt {Krman,  Bel.  Abb.  57).  Ähnlich  in  20 
Solch  in  Nubien  {Breasted,  Momiments  of  Su- 
danese Xiihia  H7  = Americ.  Journal  Semit. 
Languag.  Ijiternt.  Oct.  1908).  Aber  schon  nach 
wenigen  .Jahren  erkennt  der  junge  König  neben 
dem  Sonnengott  keine  anderen  Götter  mehr 
an ; die  altehrwürdigen 
Gestalten  des  Pantheons 
werden  verbannt,  ihre 
Namen  in  den  Tempeln 
und  Privatgräbern  .'',0 
ausgehackt,  und 
die  hergebrachten 
m3  thologi- 
schen  Vor- 

V Stellungen 
dürfen  in  der 
3)  Aton,  dio  Sonue  des  Amenophis  IV.  neuen  rcllgl- 

fniicli  Ennan.  Die  üiwptixrhe  Jicliiiion).  ÖSCll  PoCsie 

nicht  mehr 

erwähnt  werden  (vgl.  A IV  d).  Auch  der  Sonne  .10 
— von  einem  Sonnen' gott’  darf  man  nun 
nicht  mehr  sprechen  — wird  eine  besondere 
Gestalt  gegeben:  eine  Scheibe  mit  Strahlen, 
die  in  Hände  endigen  ( Lepsius , Denkmäler 
91  — 111  passim;  schon  beobachtet:  Wilkin- 
son,  Sec.  ser.  1,  218;  W.  de  Gnris  Davies,  Teil 
Amarnn  vol.  1 — 6 [London,  Eg.  Explor.  Fund 
-9 1 passim);  und  ein  Name  wird  für  sie 


1908- 


verwendet,  der  nur  das  Gestirn,  nicht  eine 
mythologische  Persönlichkeit  bezeichnet:  Atön  50 
(vgl.  B X).  Der  König  änderte  seinen  Namen 
Amenophis  'Amon  ist  zufrieden’  in  Achnatön; 
diesen  übersetzte  man  früher  'Glanz  der  Son- 
nenscheibe’ (Ennan.,  Ag.  355),  dann  'Geist  des 
Aton’  (Schäfer  in  Ztschr.  Äg.  Spr.  34  [1897], 
166 1,  endlich  'Aton  hat  Wohlgefallen’  d.  h.  am 
König  Sethe,  ebend.  44  [1907],  166).  — Von 
dem  neuen  Gott  haben  die  reformierenden 
Iheologen  alles  abgestreift,  was  an  die  tradi- 
tionelle MjThologie  erinnert,  soweit  Ägypter  eo 
sich  überhaupt  von  dem  ererbten  Gut  frei- 
zumachen vermögen;  aus  einer  mythologi- 
schen Gestalt  haben  sie  einen  Naturgott  ge- 
macht. Da  die  Sonne  nunmehr  der  einzige 
GoT  ist,  muß  er  die  Funktionen  aller  ver- 
annten  alten  Gottheiten  übernehmen , deren 
Virkeii  der  Ägypter  nun  einmal  bedarf.  Er 
ist  der  Landesgott,  dem  der  König  bei  den 
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Festen  opfert.  Er  ist  auch  der  persönliche 
Schützer  des  Königs  und  strahlt  über  ihm  hei 
den  Ausfahrten  in  den  Tempel.  Er  wird  Toten- 
gott: der  Skarabäus,  den  man  an  Stelle  des 
Herzens  in  die  Mumie  legt,  wird  mit  einem 
Gebete  an  Aton  beschrieben  (Berlin  15099); 
auch  die  Totenfiguren , die  in  der  Unterwelt 
bei  der  Arbeit  für  den  Toten  eintreten  sollen, 
erhalten  ein  solches  (Berlin  14123).  Auch  auf 
den  Grabsteinen  spricht  die  veränderte  An- 
schauung sich  aus  (Steindorff  in  Ztschr.  Äg. 
Spr.  30  (1892)  125  und  34  [1896]  63). 

c)  Das  Wesen  des  neuen  Sonnengottes 

spricht  sich  in  den  Liedern  an  ihn  aus  (be- 
arbeitet von  Breasted,  De  hyninis  in  soleni  sub 
rege  Amoenphide  IV.  conceptis.  Diss.  Berlin 
1894;  Übersetzungen  in  Ennan,  Äg.  355).  In 
ihnen  ist  nicht  mehr  die  Rede  von  Atum, 
Chepra  und  anderen  mythologischen  Gestalten 
der  Sonne;  die  Sonne  ist  kein  Falke  und  fährt 
nicht  zu  Schiffe;  der  Weltenlenker  sitzt  nicht 
mehr  auf  dem  Throne,  um  seinem  Wesir  Be- 
fehle zu  erteilen.  Wir  hören  nur  von  dem 
Gestirn  und  seinem  Wii-ken,  wir  sehen  das 
Treiben  der  Menschen,  Tiere  und  Pflanzen, 
auch  die  unbelebte  Natur  dient  der  schaffenden 
und  erhaltenden  Sonne  — aber  kein  Wort 
gedenkt  der  Toten,  durch  deren  Reich  früher 
der  Gott  bei  seiner  nächtlichen  Fahrt  gezogen 
war  (vgl.  D 11).  Ebenso  'unägyptiseh’  wie 
dieses  Sich-hinweg-setzen  über  das  Leben  nach 
dem  Tode  ist  der  kosmopolitische  Zug  der 
neuen  Religion:  die  'elenden  Barbaren’  in 

Syrien  und  Nubien  waren  für  die  offizielle 
Religion  und  Poesie  fast  den  Tieren  gleich 
gewesen,  nun  sollten  sie  als_  gleichberechtigte 
Wesen  anerkannt  werden.  Über  ihnen  allen 
strahlt  die  Sonne,  die  als  vollständigen  Namen, 
geschrieben  wie  eine  Königstitulatur,  ei'hält: 
'Re -Harachte,  jubelnd  im  Horizont,  in  seinem 
Namen:  Glanz,  der  in  der  Sonne  (Aton)  ist’ 
[Lepsius,  Denkmäler  3,  91-— 111  passim;  Davies, 
Teil  Aniarna  passim);  oder:  'Aton  (Sonne), 
lebender,  großer,  Herr  der  Jubiläen,  Herr  des 
Erdkreises,  Herr  der  Sonne,  Herr  des  Himmels, 
Herr  der  Erde  — im  Atontempel  im  Horizont 
des  Aton’  (Leps.,  Denkm.  3,99  a.  100  c.  109). 
In  den  Liedern  (s.  0.)  heißt  der  Gott  'die 
lebende  Sonne,  außer  der  kein  andrer  ist’. 
'Wenn  sie  sich  zeigt,  so  leben  und  wachsen 
alle  Blumen,  . . . alles  Vieh  hüpft  auf  seinen 
Füßen  und  die  Vögel,  die  im  Sumpf  sind, 
flattern  vor  Freude’.  Die  Sonne  ist  es,  'die 
die  Jahre  bringt,  die  Monate  schafft,  die  Tage 
macht,  die  Stunden  berechnet,  der  Herr  der 
Zeit,  nach  dem  man  rechnet’. 

d)  Das  literarisch  wertvollste  Denkmal  der 
Poesie  dieser  'Ketzerzeit’  ist  der  große  Soniien- 
hymnus  (zuletzt  übersetzt  von  Banke  in  Greß- 
niann.  Altoriental.  Texte  und  Bilder  zum  A.  T. 
(Tübingen  1909)  1,  189  mit  Angabe  der  Lite- 
ratur) : 

'Du  erscheinst  schön  im  Horizonte  des 
Himmels,  du  lebende  Sonne,  die  zuerst  lebte. 
Du  gehst  auf  im  östlichen  Horizonte  und  er- 
füllst die  Erde  mit  deiner  Schönheit.  Du  bist 
schön  und  groß  und  funkelnd  und  hoch  über 
der  Erde.  Deine  Strahlen  umarmen  die  Länder, 


1165  Sonnenkult  (A  IV:  Amenophis’  IV.) 

soviel  du  geschaffen  hast.  Du  bist  Re  . . du 
bezwingst  sie  durch  deine  Liebe.  Du  bist 
fern,  aber  deine  Strahlen  sind  auf  Erden  . . . 

Gehst  du  unter  im  westlichen  Horizonte, 
so  ist  die  Erde  finster,  als  wäre  sie  tot.  Sie 
schlafen  in  Ihren  Kammern,  mit  verhülltem 
Haupt.  Ihre  Nasen  sind  verschlossen  und  kein 
Auge  sieht  das  andere.  Stähle  man  ihre  Habe, 
die  unter  ihrem  Kopf  liegt,  sie  merkten  es 
nicht.  Jeder  Löwe  kommt  aus  seiner  Höhle 
heraus,  und  alles  Gewürm  beißt  ....  Die  Erde 
schweigt:  der  sie  schuf,  ruht  ja  in  seinem 
Horizonte. 

Früh  morgens  gehst  du  im  Horizonte  auf 
und  leuchtest  als  Sonne  am  Tage.  Die  Finster- 
nis flieht,  wenn  du  deine  Strahlen  spendest. 
Die  Bewohner  Ägyptens  sind  fröhlich:  sie  er- 
wachen und  stehen  auf  den  Füßen,  wenn  du 
sie  erhoben  hast.  Sie  waschen  ihren  Leib  und 
greifen  nach  ihren  Kleidern.  Sie  erheben  ihre 
Hände,  dich  zu  preisen.  Das  ganze  Land  tut 
seine  Arbeit.  Alles  Vieh  ist  zufrieden  auf 
seiner  Weide.  Die  Bäume  und  Kräuter  grünen, 
die  Vögel  flattern  in  ihren  Nestern  und  heben 
ihre  Flügel,  dich  zu  preisen.  Alle  Tiere 
hüpfen  auf  ihren  Füßen,  was  da  flattert  und 
fliegt,  lebt,  wenn  du  für  sie  aufgehst.  Die 
Schiffe  fahren  hinab  und  ebenso  hinauf;  jeder- 
Weg  steht  offen,  weil  du  aufgehst.  Die  Fische 
im  Strom  springen  vor  deinem  Antlitz,  deine 
Strahlen  dringen  in  das  Innere  des  Meeres. 

Der  die  Knaben  in  den  Weibern  schafft 
und  den  Samen  in  den  Männern;  der  den 
Sohn  im  Leibe  seiner  Mutter  am  Leben  erhält, 
der  ihn  beruhigt,  daß  er  nicht  weine,  du 
Amme  im  Leibe!  Der  die  Luft  spendet,  um 
jedes  seiner  Geschöpfe  zu  beleben,  wenn  es 
aus  dem  Leibe  kommt  . . . am  Tage  seiner 
Geburt.  Du  öffnest  ihm  den  Mund  und  es 
redet;  du  machst,  wessen  er  bedarf.  Das 
Junge  im  Ei  spricht  (schon)  in  der  Schale;  du 
schenkst  ihm  in  ihr  Luft,  um  es  am  Leben  zu 
erhalten  . . . Du  machst  es  stark,  aus  dem  Ei 
zu  brechen (?).  Es  kommt  aus  dem  Ei,  um  zu 
reden  . . . und  kräftig  (?);  es  geht  auf  seinen 
Füßen  fort,  wenn  es  aus  ihm  herauskommt.  Wie 
viel  ist,  was  du  gemacht  hast  . . . Du  schufst 
die  Erde  nach  deinem  Wunsche,  du  allein,  mit 
Menschen,  Herden  und  allen  Tieren,  alles  was 
auf  Erden  ist,  was  auf  den  Füßen  geht  und 
was  schwebt  und  mit  den  Flügeln  fliegt. 

Die  Fremdländer  Syrien  und  Nubien  und 
das  Land  Ägypten  — einen  jeden  setztest  du 
an  seine  Stelle  und  schufst,  was  sie  bedürfen; 
ein  jeder  hat  sein  Eigentum,  und  seine  Lebens- 
zeit ward  berechnet.  Ihre  Zungen  sind  durch 
die  Sprachen  geschieden  und  ihr  Äußeres  ge- 
mäß ihrer  Farbe;  ünterscheider , du  unter- 
schiedst die  Völker.  Du  schufst  die  Nil- 
fquellen)  in  der  (unterirdischen)  Tiefe  und  führst 
ihn  herbei  nach  deinem  Belieben,  um  die 
Menschen  zu  ernähren  . . . Alle  fernen  Länder, 
deren  Lebensunterhalt  schufst  du  und  setztest 
einen  Nil  an  den  Himmel,  daß  er  zu  ihnen 
herabsteige  (d.  h.  als  Regen);  er  schlägt  Wellen 
auf  den  Bergen  wie  der  Ozean  und  befeuchtet 
ihre  Äcker  in  ihren  Städten.  Wie  schön  sind 
sie,  deine  Beschlüsse,  du  Herr  der  Ewigkeit! 
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Den  Nil  am  Himmel,  du  überwiesest  ihn 
den  Fremdvölkern  und  dem  Wild  aller  Wüste, 
das  auf  den  Füßen  geht;  der  Nil  (auf  Erden), 
der  kommt  aus  der  Tiefe  für  Ägypten  . . . 
Du  schufst  die  Jahreszeiten,  um  all  dein  Er- 
schaffenes zu  erhalten,  den  Winter,  um  sie  zu 
kühlen,  die  Glut,  um  dich  zu  kosten)?).  Du 
schufst  den  fernen  Himmel,  um  an  ihm  zu 
strahlen,  um  all  dein  Erschaffenes  zu  sehen, 
allein  und  aufgehend  in  deiner  Gestalt  als 
lebende  Sonne,  erglänzend,  strahlend,  sich  ent- 
fernend und  wiederkehrend.  Du  schufst  (die 
Erde)  für  die,  die  aus  dir  allein  entstanden 
sind,  die  Hauptstädte,  Städte,  Stämme,  Wege 
und  Ströme.  Aller  Augen  schauen  dich  vor 
ihnen,  wenn  du  die  Tagessonne  über  der 
Erde  bist.’ 

e)  Die  Ausdehnung  des  Atonkultus  in 
Ägypten  ist  nicht  festzustellen.  Der  König, 
der  sich  nun  Achnaton  ’Geist  des  Aton’ 
nannte,  gründete  sich  eine  Residenzstadt 
'Horizont  des  Aton’  in  Mittelägypten  (jetzt 
Teil  el-Amärna)  mit  einem  Palast  und 
Tempel.  Fl.  Petrie,  Teil  el  Amarna  [London 
1894] ; Bourimit- Legrain- Jequier , Monuments 
pour  servir  ä l’etude  du  ciilte  d’Atonou  en 
Fgypte  1 (=  Mern.  Inst,  frang.  Caire  8)  Caire 
1903.  Die  Bewohner  der  Stadt  waren  gewiß 
Anhänger  der  neuen  Religion  oder  standen  im 
Dienste  von  solchen;  die  Beamten  des  Hof- 
kreises sind  natürlich  vorbildliche  Gläubige  und 
kennen  in  ihren  Gräbern  (Davies,  Teil  Amarna 
vol.  1 — 5 [vgl.  oben  b]  keine  Götter  außer  Aton 
und  ihrem  gottähnlichen  König.  In  einigen 
Städten  baute  Achnaton  seinem  Gotte  neue 
Heiligtümer,  deren  Grundriß,  Aufbau  und  Aus- 
schmückung anders  war  als  bisher  bei  den 
Tempeln;  so  auch  in  Theben,  in  dessen  Nähe 
Achnaton  vielleicht  bestattet  wurde  (vgl.  Ar- 
cliaeolog.  Report  [Egypt.  Explor.  Fund]  1906 — 7, 
12.  18;  Ayrton  in  Proc.  Soc.  Bibi.  Archaeol.  29 
[1907]  85;  Weigall  in  Blackivoods  Magazine 
vol.  182  [Oct.  1907]  470).  Die  Arbeiten  dieser 
Zeit  erkennen  wir  sogleich  an  der  halb  realisti- 
schen, halb  weichlich- dekadenten  Manier  der 
Zeichnung;  auch  der  neue  Kunststil  ist  durch- 
aus individuell  und  eine  Schöpfung  des  Hof- 
kreises {Spiegelberg , Gesch.  dgypt.  Kunst  [Lpzg. 
1903]  62=70).  Man  kann  sich  aber  keine 
rechte  Vorstellung  davon  machen,  wie  weit  der 
neue  Glaube  in  die  alte  Kirche  eingepflanzt 
worden  ist.  Die  Priester  gaben  es  zu,  daß  an 
allen  Darstellungen  und  Statuen  die  Namen 
der  bisher  verehrten  Götter  durch  die  fanati- 
schen Atondiener  mit  barbarischer  Rücksichts- 
losigkeit ausgehackt  wurden;  aber  äußerlich 
und  innerlich  wird  das  meiste  beim  Alten  ge- 
blieben sein.  Der  Einfluß  des  Königs  mag  in 
Ägypten  je  weiter  von  der  Residenz  entfernt 
desto  schwächer  gewesen  sein.  Aber  in  Nubien, 
wo  er  weniger  gegen  eine  organisierte  Kirche 
zu  kämpfen  hatte,  sehen  wir  eine  gelegentliche 
Äußerung  seiner  Macht;  bei  Sesebi  baute  er 
einen  Atontempel  mit  ähnlichem  Grundriß  und 
Namen  wie  in  Theben  {Breasted,  Monuments 
of  Sudanese  Nubia  66.  78  = Amer.  Journ. 
Semit.  Languag.,  Oct.  1908). 

f)  Wie  sehr  die  neue  Richtung  in  Religion 
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und  Kunst  vom  König  geschaffen  oder  ab- 
hängig war,  zeigte  sich  nach  dessen  Tode. 
Unter  seinen  Verwandten  folgte  ihm  ein  früherer 
Priester,  der  ganz  auf  dem  modernen  Wege  zu 
bleiben  suchte;  aber  alle  Nachfolger,  wie  er 
nicht  aus  königlichem  Geschlechte,  sahen  sich 
genötigt,  immer  weitergehende  Zugeständnisse 
zu  machen.  Denn  überall  schossen  die  Triebe 
der  alten  Kultur  hervor:  der  Baum  war  be- 
schnitten, aber  nicht  vernichtet  worden;  in  er- 
staunlich kurzer  Zeit  grünten  die  Zweige  wie- 
der, sie  blühten  auch  und  trugen  Früchte. 
Plötzlich  erschienen  die  alten  Götter  wieder, 
mit  ihnen  die  hergebrachten  Vorstellungen;  der 
Himmel  war  wieder  eine  Kuh,  der  König  wie- 
der der  starke  Löwe,  der  die  elenden  Barbaren 
mit  Füßen  trat.  An  Aton  dachte  nur  noch  ein 
kleiner  Kreis  und  bald  niemand  mehr.  Der 
Sonnengott  stieg  aus  der  Wüste  empor  als  bunt- 
getiederter  Falke  und  verwandelte  sich  auf 
seiner  Tagesfahrt  auf  dem  himmlischen  Ozean 
in  manche  Gestalten  und  nahm  viele  Namen  an, 
um  am  Abend  in  die  Unterwelt  zu  den  Toten 
hinabzusteigen.  Alles  war,  als  ob  nichts  ge- 
schehen wäre;  der  offizielle  Hofstil  und  die 
starre  Dogmatik  der  Priester  taten  das  Ihrige, 
um  keine  Erinnerung  an  die  unterdrückte  Re- 
formation aufkommen  zu  lassen:  der  König, 
dessen  Ideen  gewiß  manchen  aufgeklärten  Geist 
erlöst  hatten,  wurde  zum  ''Frevler  von  Teil 
Amarna’  (Erman  in  Ztschr.  Agypt.  Spr.  42  [1905] 
lOti).  Sein  Name  wurde  aus  den  offiziellen 
Listen  der  Herrscher  gestrichen,  die  ägyptische 
Tradition  kennt  keinen  Amenophis  IV. 

ß.  Namen  der  Sonnengötter. 

1.  Ile  (vgl.  Art.  Hie’,  fälschlich  Ba) 

ist  nicht  der  Name  eines  Sonnengottes,  son- 
dern der  Sonne  selbst  als  der  leuchtenden 
Scheibe;  deshalb  ist  ''He’  üblich  als  Benen- 
nung in  den  Hymnen  an  die  auf-  oder  unter- 
gehende Sonne,  die  das  Naturereignis  ohne 
mythologische  Anspielungen  zu  besingen  pfle- 
gen. I>okalgott  ist  die  Sonne  unter  dem 
Namen  Re  nirgends;  man  nennt  sie  überall 
Ke  und  weiß,  daß  damit  auch  der  an  dem 
betreffenden  Orte  heimische  Sonnengott  gemeint 
sein  kann  — doch  ist  Re  eigentlich  kein 
Gott.  Dazu  hat  man  ihn  nur  einmal  gemacht: 
in  der  5.  Dynastie,  deren  Könige  ihrem  Vater, 
dem  Sonnengotte,  neben  ihrer  Residenz  einen 
Tempel  bauten;  dort  verehrt  man  als  Herrn 
des  Heiligtums  Re;  neben  ihm  Hathor  und 
andere  Götter  (vgl.  A III  c).  Aber  abgesehen 
von  dieser  offenbar  aus  äußeren  Gründen  ge- 
schaffenen Lokalisierung  hat  Re  als  solcher 
ursprünglich  keine  Stätte;  erst  durch  seine 
Verschmelzung  mit  Harachte,  Atum,  Amon  u.  a. 
wird  er  in  deren  Heimat  angesiedelt.  Trotz- 
dem findet  sich  nun  freilich  häufig  der  Gott 
'Re’;  in  historischer  Zeit  sind  eben  die  ver- 
schiedenen Gestalten  so  ineinander  geflossen, 
daß  die  Namen  Re,  Re-Harachte,  Atum,  Chepra 
usw.  in  vielen  Fällen  gleichwertig  nebenein- 
ander gebraucht  werden  können.  Der  eine 
nimmt  die  heiligen  Stätten , die  Familie  und 
die  Mythen  des  anderen  für  sich  in  Anspruch. 
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Ämmian.  Marcellin.  (lib.  17)  gibt  bei  der 
Übersetzung  der  Inschiüften  des  Obelisken  aus 
Heliopolis  im  Zirkus  zu  Rom  Re  durch  Helios 
wieder;  so  nennt  die  klassische  Literatur  auch 
sonst  den  'ägyptischen  Sonnengott. 

Re  wird  dargestellt  als  Mann  mit  Falken- 
kopf, darauf  die  Sonnenscheihe  mit  Schlange 
(unsere  Abb.  3j. 

jg  II.  Amonre  (oder  Amenra,  Ammon-Ra). 

Literatur:  Jablonski,  Pantheon  1,165.  180; 
Wilkinson,  Sec.  ser.  1,  243 — 9;  Ed.  Meyer, 
Ammon  (1884)  in  Roschers  Lex.  Bd.  1,  Sp.  283; 
Lanzone,  Eizion.  29.  tav.  18fF. ; Brugsch,  Rel. 
684 — 95;  Ermatt,  Bei.  62fi’. ; Breasted,  Hist. 
248;  Schneider,  Kultur  607. 

Amonre  ist  eine  Neuschöpfung  aus  politi- 
schen Gründen.  Er  ist  zusammengesetzt  aus 
Amon,  dem  Gott  von  Theben,  einem  Schöpfer 
20  und  Erzeuger  ähnlich  seinem  Nachbargott  Min 
von  Koptos,  und  dem  Sonnengott,  dessen  all- 
gemeinste Bezeichnung  'Re’  man  dafür  wählte. 
Amonre  vereinigt  die  Eigen- 
schaften von  Amon  und  Re  in 
sich  und  wurde  in  dieser  all- 
gemeinen Natur  zum  Landes- 
gott, Götterkönig  und  Welten- 
herrscher  im  neuen  Reich  er- 
hoben. Die  Hymnen  an  ihn 
30  feiern  (vgl.  unten  C VIII)  ins- 
besondere die  Sonne  als  Schöp- 
fer und  Erhalter  der  belebten 
und  unbelebten  Natur;  schließ- 
lich gehen  alle  Attribute  und 
Mythen  der  Sonne  auf  ihn  über 
(Erman,  Bel.  62).  Amonre  ist 
seinerseits  wieder  Verbindun- 
gen mit  anderen  Sonnengöttern 
eingegangen.  Z.  B.  nennt  man  3)  Re-Harachte 
40  im  neuen  Reich  den  Landes-  (nach  Erman,  Die 
gott  gern  Amon-Re-Harachte,  «.w<.  Religion). 
um  ihn  als  ober-  und  unter- 
ägyptischen  Gott  zugleich  zu  kennzeichnen; 
dann  hat  er  häufig  den  Falkenkopf  des  Ha- 
rachte (Lepsius,  Denkmäler  3,  125  d;  143  b: 
Amon-Re-Harachte- Atum;  191b  ein  gewöhn- 
licher Amon  ebenso  dargestellt).  Andererseits 
kann  ein  Amon-Re-Harachte  in  der  Spätzeit 
auch  wie  ein  Amon  aussehen  {Naville,  Goshen 
50  pl.  2,  5).  Von  Amon  als  der  Sonne,  allerdings 
bei  den  Libyern,  weiß  auch  Macrob.  Saturn. 
1 cap.  21. 

III.  Horus. 

MGlkinson,  Sec.  ser.  1,  297.  403;  Pierret,  Dict. 
d’arch.  270;  Lefebure,  Les  Yeux  d’ Horus  94fF. ; 
Lepage  Renouf,  Vorles.  106;  Ed.  Meyer,  Horos 
(1889)  in  Roschers  Lexikon  Bd.  1,  Sp.  2744; 
Wiedemann,  Herodots  Zweites  Buch  (Lpz.  1890) 
512;  Wiedemann,  Rel.  15;  Tiele,  Gesch.  Rel. 
60  1,32;  Maspero,  Hist.  anc.  1, 100. 138;  Schneider, 
Kult.  426;  Meyer,  Gesch,^  1 § 181.  187. 

Nach  einer  der  uralten  ägyptischen  Auf- 
fassungen des  Sonnengottes  schwebt  er  als 
buntgefiederter  Falke  mit  ausgebreiteten  Flü- 
geln am  Himmel;  diese  seine  Erscheinungsform, 
die  in  Oberägypten  heimisch  zu  sein  scheint 
(vgl.  IV),  mag  Horus  genannt  worden  sein.  Die 
Vorstellung  ist  durch  die  historische  Zeit  hin- 
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durch  bekannt  geblieben  und  in  mannigfacher 
Weise  variiert,  und  zwar  unter  verschiedenen 
Namen.  Bei  'Horns’  hatte  man  sich  gewöhnt, 
an  jenen  Sohn  des  Osiris  und  der  Isis  zu 
denken,  der  an  Stelle  seines  ermordeten  Vaters 
den  Thron  bestieg  als  Herrscher  der  Lebenden; 
so  gab  man  dem  Horus,  den  man  als  Sonnen- 
gott verstanden  wissen  wollte,  besondere  Bei- 
namen (vgl.  IV.  Hor-behedti  und  V.  Harachte). 
Unter  dem  Namen  'Horus’  allein  pflegt  der 
Sonnengott  selten  aufzutreten;  gelegentlich 
heißt  wohl  Re  Atum  auch  'Horus  von  Helio- 
polis  geliebt’  (Pianchistele  105),  oder  Re  Ha- 
rachte hat  in  Dendera  (ptolem.)  den  Beinamen 
'Horus,  der  dieses  Land  erleuchtet  mit  seinen 
beiden  Augen’  {Brugsch,  Thesaurus  4,  776  h). 
Aber  daß  sich  unter  Horus  ein  Sonnengott 
verbirgt,  erkannte  schon  Jablouski  (Pantheon 
1,  205  ff.)  auf  Grund  antiker  Angaben  (Hora- 
pollon,  Hierogi.  1 cap.  17;  Macroh.  Saturn.  1 
cap.  21),  und  die  Zugehörigkeit  des  Falken 
(früher  irrtümlich  Sperber  genannt)  zur  Sonne 
ist  in  der  Ägyptologie  stets  anerkannt  ge- 
wesen (Pierret,  Dict.  d’arch.  209,  epervier). 

Die  in  späterer  Zeit  nach  einer  bestimmten 
Seite  hin  entwickelten  Formen  des  Horus 
haben  unter  ihren  Zügen  gelegentlich  auch 
den  des  Sonnengotte»  bewahrt,  z.  B.  Haroeris 
('der  große  Horus’)  von  Ombos  (Brugsch,  Bel. 
u.  Myth.  529).  — Zu  Harpokrates  vgl.  unten 
N II  b. 

IVs  Hor-behedti  (oder  Hor-behudet,  Harba- 
hudti)  oft  auch  nur  Behedti  genannt  (hierogl. 

Hr  bhdtj). 

Lanzone,  Dizion.  668,  tav.  242;  Brugsch,  Bel. 
545;  Dümichen,  Geographie  Ägyptens  [Berlin 
1887]  41;  Wiedemann,  Bel.  17;  Meyer,  Gesch.^ 
1 § 181. 

Er  ist,  wie  sein  Name  sagt:  'Horus  von 
Edfu’  oder  nur  'der  von  Edfu’,  der  in  dieser 
oberägyptischen  Stadt  verehrte  und  wohl  auch 
heimische  Sonnengott.  Seine  Gestalt  ist  die 
einer  mit  ausgebreiteten  Flügeln  schwebenden 
Sonnenscheibe,  an  welcher  eine  Schlange  hängt ; 
die  beiden  verschiedenen  Elemente  (1.  Scheibe 
mit  Schlange,  2.  schwebender  Falke)  weisen 
auf  eine  sekundäre  Zusammensetzung.  Die 
Priester  von  Edfu  erzählen,  daß  Hor-behedti 
erst  bei  einer  bestimmten  Gelegenheit  sich  in 
die  geflügelte  Sonnenscheibe  verwandelt  habe 
(vgl.  C I mit  Abb.  4),  aber  von  einer  anderen 
Gestalt  als  dieser  haben  wohl  auch  sie  nichts 
gewußt.  Als  Lokalgott  von  Edfu  tritt  er  außer 
in  seinem  dortigen  Tempel  auf  kleinen  Denk- 
mälern aus  Edfu  auf  (z.  B.  Urkunden  der  18. 
Dynastie  ed.  Sethe  4,  29;  ebenso  in  Hierakon- 
polis  (Kairo  Cat.  Gen.  20318  ed.  Lange-Schäfer , 
Grabsteine  des  m.  B.r,  auch  in  dem  nicht 
weit  entfernten  Wüstentempel  Sethos  I.  bei 
Redesije  (Lepsius,  Denkm.Z,  138  o.  139  d.  140  a; 
Becueil  de  travaux  13,  78  = Lepsius,  Denkm. 
Text  4,  83). 

Macrob.  Saturnal.  1 cap.  19  berichtet:  Die 
Ägypter  stellen  die  Sonne  mit  Flügeln  dar; 
die  eine  Art  der  Sonne  hat  dunkle,  die  andere 
helle  Flügel;  die  erste  ist  die  Wintersonne, 
die  zweite  die  Sommersonne. 
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V.  Harachte  (oder  Harchuti,  Hor-em-;^uti, 
Harmachis  o.  ä.). 

Pierret,  Dict.  d’arch.  246;  Lanzone,  Dizion.  625, 
tav.  229;  Brugsch,  Bel.  236  tf.;  Drexler,  Har- 
machis (1887)  in  Boschers  Lex.  Bd.  1,  Sp.  1828; 
Wiedemann,  Bel.  16;  Maspero,  Hist.  anc.  1,  100. 
138;  Meyer,  Gesch.^  1 § 187.  272. 

Bei  der  Schematisierung  der  ägyptischen 
Göttervorstellungen  durch  die  bildende  Kunst 
am  Anfang  der  historischen  Zeit  wurde  aus 
dem  Sonnengott,  der  als  Falke  am  Himmel 
schwebte  (vgl.  III),  ein  Mann  mit  einem  Falken- 
kopf, über  dem  die  Sonnenscheibe  mit  ihrer 
Feuer  speienden  Schlange  schwebt.  Sein  Name 
Harachte  (hieroglyph.  Hr  — j’htj.  'Horus  des 
Horizontes’)  sagt,  daß  er  nur  eine  besondere 
Ausbildung  des  Horus  (vgl.  III)  ist;  zu  dessen 
Charakterzügen  kamen  die  der  anderen  Sonnen- 
götter hinzu  (vgl.  Vlj.  Man  hat  in  H.  bald 
die  Mittags-,  bald  die  Morgensonne  sehen 
wollen;  doch  waren  solche  Anschauungen,  falls 
wir  die  gelegentlichen  Andeutungen  überhaupt 
so  aufzufassen  haben,  wohl  zeitlich,  vielleicht 
auch  örtlich  begrenzt.  Eine  besondere  Ver- 
ehrung genoß  H.  in  Heliopolis  (vgl.  A I;  B VI); 
doch  war  er  als  Sonnenfalke  im  ganzen  Lande 
bekannt.  Der  Name  Harachte  ist  schon  in 
den  Pyramidentexten  (ed.  Sethe  926 — 933.  855 
— 6)  bekannt,  in  denen  der  Gott  meist  in 
Parallele  zu  Re  steht;  gelegentlich  wird  der 
tote  König  mit  Harachte,  dem  Sohne  der 
Himmelsgöttin  Nut  und  des  Erdgottes  Geb, 
identifiziert  (eb.  4.  7).  Die  Griechen  verstanden 
unter  Zlgauxis  teils  den  großen  Sphinx  bei 
Gise  (ägypt.  Hr-m-j'h  ■ t,  vgl.  Artikel  'Sphinx’), 
teils,  durch  die  Ähnlichkeit  das  Namens  ver- 
anlaßt, auch  den  Sonnengott  Harachte. 

VI.  Re-Harachte 

ist  der  Doppelname,  mit  dem  man  am  häufig- 
sten den  Sonnenfalken  (vgl. III)  benannte;  seine 
Bestandteile  bezeichnen  die  beiden  wesent- 
lichen Erscheinungsformen  des  Sonnengottes: 
als  Scheibe  (Re,  aus  üuterägypten?)  und  als 
Falke  (Horus,  aus  Oberägypten).  Unter  diesem 
umfassenden  Namen  und  Charakter  ist  Re- 
Harachte  in  Helioijolis  dem  Atum  zugesellt 
worden  (vgl.  VII,  VIII);  und  Re-Harachte  ist 
völlig  identisch  geworden  mit  Atum,  z.  B.  in  der 
Kapelle  des  Harachte  in  Abydos  (Mariette, 
Abydos  1,  App.  A,  tabl.  13).  Re-Harachte  ist 
gelegentlich  schon  in  den  Pyrainidentexten 
(ed.  Sethe  1049)  erwähnt,  im  mittleren  Reich 
noch  selten  (Lepsius,  Denkm.  2,  119:  Obelisk 
in  Ebgig;  Kairo  Cat.  Gen.  20075.  20277  ed. 
Lange-Schäfer , Grabsteine),  vom  neuen  Reich 
ab  häufig.  Im  neuen  Reich  und  in  der  späteren 
Zeit  finden  wir  Re-Harachte  allerorten  in 
Ägypten  in  Tempeln  und  auf  kleinen  Denk- 
mälern, von  Heliopolis  an  (Lepsius,  Denkm. 
3,  29  b)  bis  Karnak  (eb.  3,  33  a),  el-Kab  (eh.  4,  68) 
und  Silsilis  (eb.  3,  175  d.  218  d).  Bald  ist  er 
der  Sonnengott,  neben  Re  stehend  (eb.  3,  148  c, 
vgl.  148  a,  Karnak);  bald  erscheint  er  mit  der 
Göttin  Jusas  zusammen  als  Gott  von  Helio- 
polis (eb.  3,  179,  Sebua).  Oft  ist  Re-Harachte 
der  Landesgott  und  Schutzpatron  des  Königs, 
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vor  den  der  siegreiclie  Herrscher  im  Triumph 
zieht  {eh.  3,  183  b.  186.  218  c).  Als  solcher  ist 
Re-Hiiraclite  in  Nubien  angesiedelt  worden 
{eb.  ITs  a,  Gerf  Husen;  183 — 4,  Derr;  185,  Abu 
Simbel);  die  späteren  eingeborenen  Herrscher 
des  Sudan  verehren  ihn  noch  (eb.  5,  12  a,  Ta- 
harka  am  Gebel  Barkal).  Die  Rolle  des  Königs 
spielt  Re-Harachte  im  Mythus  von  der  'ge- 
flügelten Sonne’  (vgl.  C I)  und  auch  sonst  in 
der  offiziellen  Sprache;  z.  B.  sitzt  der  irdische 
König  'auf  dem  Thron  des  Re-Harachte’  {Pap. 
Harris  I pl.  76,  4).  Mit  Ptah  und  Amonre 
zusammen  repräsentiert  Re-Harachte  das  ägyp- 
tische Pantheon  auf  den  Siegessteleu  Ramses  II. 
bei  Beirut  in  Syrien  (eb.  197  a — c).  Ammian. 
Marcell.  lib.  17  übersetzt  Re-Harachte  durch 
Apollon  im  Gegensatz  zu  Re  = Helios. 

YH.  Atum  (auch  Atoumon,  Atmou,  Toumou, 
Tmon,  Tum  genannt;. 

Wilkinson,  Sec  ser.  2,  23;  Pierret,  Dict.  d’arch. 
76;  Pierret.  Pet.  man.  119;  Lanzone,  Dizion. 
1240,  tav.  397;  Brugsch , Bei.  231.  281.  287; 
Maspero  (1890)  in  Bibi.  eg.  2,282;  Wiedemann, 
Hel.  18;  Maspero,  Hist.  anc.  1,  138;  Erman, 
Bel.  10:  Meijp-,  Gcsch.-  1 § 179.  188.  193. 

a)  .\tum  ist  der  Lokalgott  von  Heliopolis 
im  Delta.  Nach  einem  uralten  und  zu  allen 
Zeiten  wesentlichen  Zuge  seines  Charakters 
ist  er  der  wie  der  irdische  König  Ägyptens 
thronende  und  geschmückte  Göttervater  und 
Weltenherrscher.  Ursprünglich  war  er  allein, 
dann  schuf  er  durch  Selbstbegattung  die 
Zwillinge  Schow  (s.  d.)  und  Tefenet  (s.  d.), 
von  denen  die  anderen  großen  Götter  ab- 
stammen; erst  die  spätere  säubernde  Dogma- 
tik erfand  ihm  eine  Gemahlin  Jusas.  Mit 
dieser  Gestalt,  die  bald  als  Herrscher,  bald 
als  Ahn  der  regierenden  Götter  und  Könige 
hingestellt  wird,  ist  seit  alter  Zeit  die  des 
Sonnengottes  verbunden;  sei  es  daß  die  Vor- 
stellungen vom  König,  Erzeuger  und  Sonnen- 
gott hier  sekundär  zusammengeschmolzen  sind, 
sei  es  daß  wir  uns  von  Anfang  an  den  Sonnen- 
gott in  Heliopolis  als  Schöpfer  und  Weltregenten 
zu  denken  haben  — in  historischer  Zeit  ist  bald 
die  eine  Seite  der  Persönlichkeit  mehr  betont, 
bald  die  andere,  bald  stehen  sie  gleichwertig 
nebeneinander.  Ammian.  Marcell.  lib.  17  über- 
setzt Atum  mit  "Hqoiv,  scheinbar  dachte  sein 
Gewährsmann  sich  Atum  gar  nicht  als  Gott. 

Atum  wird  dargestellt  als  Mann,  meist  auf 
dem  Throne  sitzend,  mit  einer  Krone,  die  der 
des  Amon  ähnelt:  auf  einem  Helm  zwei  hohe 
Federn,  unten  an  ihnen  eine  Sonnenscheibe. 

b;  In  den  Pyramidentexten  ist  Atum  meist 
der  Vater  des  toten  Königs,  zu  dem  dieser  in 
den  Himmel  hinaufsteigt;  der  Gott  nimmt 
seinen  geliebten  Sohn  zu  sich,  setzt  ihn  auf 
seinen  Thron  und  überweist  ihm  die  Gaue  von 
Ägypl^en  (Sethe,  Pyramidentexte  961.  992 — 3. 
1475).  Atum  ist  in  Helioiiolis  heimisch;  dort 
ist  die  erwähnte  Erschaffung  von  Schow  und 
Tefenet  erfolgt  {eh.  1248),  und  im  Gau  von 
Heliopolis  reinigt  Atum  den  Toten  (eb.  211). 
Gelegentlich  wird  Atum  nur  als  anderer  Name 
des  Re  genannt  (eb.  1695);  der  auf  dem  Throne 
sitzende  Weltenherrscher  heißt  auch  Re- Atum 
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{eb.  1686.  1694).  Re-Atum,  oft  mit  weiteren 
Zusätzen,  bleibt  durch  alle  Zeiten  ein  häufiger 
Name  des  Sonnengottes  von  Heliopolis. 

c)  Zwei  Züge  sind  es  also,  die  dem  Atum 
seit  alter  Zeit  eigentümlich  sind  und  die  ihm 
auch,  unter  anderem  versteckt,  durch  spätere 
Jahrhunderte  verbleiben;  in  ihnen,  nicht  in 
seinem  Auftreten  als  Sonnengott  scheint  sein 
ursprünglicher  Charakter  zu  liegen.  Zuerst  ist 
er  der  ideale  König,  eben  weil  er  nach  der 
Lehre  von  Heliopolis  vor  Jahrtausenden  die 
Welt  beherrscht  hat.  Darauf  spielen  die  offi- 
ziellen Texte  immer  wieder  an;  z.  B.  baut  sich 
Ramses  III.  seinen  Königspalast  in  Medinet 
Habu  'gleich  der  Halle  des  Atum,  die  am 
Himmel  ist’  {Pap.  Harris  1 pl  4,  11)  und  der 
thronende  König  ist  mit  dem  Ornat  bekleidet 
wie  Atum  {eh.  76,  4).  Und  andererseits  ist 
Atum  ein  Erzeuger  und  Schöpfer.  Das  Lied 
der  ürgötter  in  Hibis  (vgl.  C IX  a)  gliedert 
ihn  dem  Min  von  Koptos  an  als  'Atum  Herr 
der  Menschen;  Cheprer  ist  es,  der  am  Anfang 
entstand’  (Brugsch,  Große  Oase  Taf.  25 — 7,  39). 
Der  Amonre -hymnus  von  Kairo  (vgl.  C VHI) 
gesellt  Atum  ebenfalls  dem  Chepra  bei  als 
'Atum,  der  die  Menschen  schuf,  der  ihre  Art 
erhob  und  ihr  Leben  schuf,  der  ihre  Farbe 
unterschied,  einen  von  dem  anderen’  (4,  2). 

d)  In  Heliopolis  gibt  es  mehrere  heilige 
Gegenstände  und  Tiere.  Auf  dem»-Benben- 
steine  (vgl.  A III  d)  soll  einst  der  Sonnengott 
Atum  Cheprer  zuerst  erschienen  sein  {Pyra- 
midentexte ed.  Sethe  1652).  Von  dem  berühm- 
ten Vogel  Phönix  ägypt.  bjnw  (gespr.  etwa 
*bpjne(w)  nach  Sethe  in  Ztschr.  Ag.  Spr.  45 
[1909]  84),  von  dem  die  Griechen  {Wiedemann 
zu  Herod.  2,  73)  fabelhaft  ausgeschmückte  Ge- 
schichten erzählten,  wissen  wir  im  Grunde 
recht  wenig  (Wilkinson,  Sec.  ser.  1,303 — 7; 
Maspero,  Hist.  anc.  1.  131.  136;  Erman,  Bel. 
26;  Wiedemann  in  Ztschr.  Ag.  Spr.  16  (1878) 
89).  Der  Ichneumon  ( Pharaonsratte)  scheint 
das  heilige  Tier  des  Atum  zu  sein  {Naville, 
Goshen  p.  2;  pl.  2,  6.  6,6);  kleine  Bronze- 
statuetten des  aufrechtstehenden  Tieres,  das 
die  Vorderfüße  betend  erhebt,  finden  sich  in 
Museen  (Abb.  bei  Maspero,  hist.  1,  455  nach 
Mariette,  Album  photographique  pl.  5).  Wie 
Memphis  den  Apis,  so  hat  auch  Heliopolis 
seinen  heiligen  Stier,  den  Mvfjvis,  ägypt.  nmwr 
(gesprochen  etwa  *Nmewe(r)),  von  dem  die 
klassische  Literatur  reichlich  berichtet  {Jab- 
lonski,  Pantheon  2,  259 ; Champollion,  Pantheon 
nr.  38;  Alaspero,  Hist.  anc.  1,  119;  Erman,  Bel. 
80,  Abb.  67);  die  Griechen  setzen  ihn  nach 
Heliopolis  und  weisen  ihn  teils  richtig  dem 
Sonnengott  zu,  andere  wie  Plutarch  weihen 
ihn  irrtümlich  dem  Osiris  {Strabo  17  p.  553; 
Plutarch  de  Is.  cap.  33  c;  Aelian.  de  animal.  11 
cap.  11;  Macrob.  Saturnal.  1 cap.  21;  Ammian 
Marcellin.  22  p.  245;  Suidas  s.  v.  Miyepig, 
Euseb.,  Praepar.  Evangel.  3 cap.  13). 

VHI.  Atum-Re-Harachte 
{Pap.  Harris  1 pl.  31 — 34  passim;  25,2;  67,3) 
oder  Re-Harachte-Atum  (Leiden  K 12;  Louvre 
D 42)  ist  seit  dem  neuen  Reich  der  für  den 
Gott  von  Heliopolis  am  häufigsten  angewendete 
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1173  Sonnengott  (B  IX;  Chepra) 

Name.  Diese  Zusammensetzung  bezeichnet  ihn 
durch  Atum  als  Lokalgott  von  Heliopolis, 
durch  Re-Harachte  als  Sonnengott.  Von  diesen 
beiden  Zügen  abgesehen,  tritt  er  auch  an 
allen  Stellen  auf,  an  denen  jeder  der  einzelnen 
Götter  erscheinen  könnte;  er  ist  also  auch  der 
Götterkönig  und  Weltenherrscher,  und  er  ist 
auch  die  Abendsonne,  die  für  Atum  charakte- 
ristisch zu  sein  scheint. 

IX.  Chepra  (auch  Xepera,  Khopri,  Cheprer, 
Khopirron;  anfangs  fälschlich  Tore  gelesen). 
Champollion,  Panth.  nr.  12 — 13;  Wilkinson,  Sec. 
ser.  2,  255  — 60;  Pierret,  Dict.  d’arch.  291; 
Lanzone,  Dizion.  929,  tav.  329;  Brugsch,  Bel. 
234.  237;  Wiedemann,  Bel.  17;  Maspero,  Hist, 
anc.  1,138 — 9;  Erman,  Bel.  10 ■,  Meyer,  Gesch.^ 
1,  § 187. 

a)  Er  ist  nirgends  Lokalgott  und  scheint 
überhaupt  keinen  eigentlichen  Kultus  gehabt 
zu  haben.  Er  ist  unter  den  Sonnengöttern 
wohl  die  Abend-  oder  die  Nachtsonne,  die  bei 
den  Toten  unter  der  Erde  entlang  zieht.  Dar- 
gestellt wird  er  als  Mann  mit  einem  Käfer 
statt  des  Kopfes.  Gewiß  liegen  die  alten  Vor- 
stellungen zugrunde,  daß  die  Sonne  als  Käfer 
mit  ausgebreiteten  Flügeln  über  den  Himmel 
fliegt,  oder  daß  sie  die  leuchtende  Kugel  ist, 
die  ein  himmlischer  gewaltiger  Skarabäus  vor 
sich  her  schiebt,  wie  die  Mistkäfer  es  zu  tun 
pflegen.  Diese  Vorstellungen  werden  in  histo- 
rischer Zeit  durcheinander  geworfen;  gewiß 
handelt  es  sich  um  ursprünglich  lokale  Theorien. 

b)  Der  Name  Chepra  (oder  ursprünglich 
wohl  Cheprer)  kann  nur  etwas  wie  'der  Ent- 
standene’ bedeuten;  nicht  'der  Schöpfer’,  wie 
man  irrtümlich  übersetzt  hat.  Die  Texte  deu- 
ten es  auch  an,  daß  es  mit  der  Entstehung 
des  Chepra  eine  besondere  Bewandtnis  gehabt 
hat.  jIm  Apophisbuch  (vgl.  C VI)  sagt  der 
Sonnengott:  'Ich  entstand  in  der  Gestalt  des 
Chepra,  als  ich  zum  ersten  Mal  entstand’; 
also  ist  Chepra  die  erste  Erscheinungsform  des 
Sonnengottes  gewesen,  und  seine  vielen  weiteren 
heißen  die  'Gestalten  des  Chepra’,  weil  Chepra 
eben  die  erste  von  ihnen  war.  Das  häufige 
Beiwort  des  Sonnengottes  'der  (von)  selbst 
entstand’  scheint  ursprünglich  dem  Chepra 
anzugehören ; so  in  den  religiösen  Texten  des 
mittleren  Reichs  (Lacau  in  Becueil  de  travaux 
27,  220).  Freilich  spielt  in  beiden  Fällen  das 
Wortspiel  zwischen  dem  Namen  Chepra  (hprj) 
und  dem  Verbum  'entstehen’  (hpr)  mit;  aber 
der  Mythus  scheint  doch  nicht  aus  dem  Namen 
gesponnen  zu  sein.  — Andererseits  ist  Chepra 
wirklich  ein  Schöpfer  und  Erzeuger;  häufig 
sagen  Beiworte  dies  ausdrücklich,  z.  B.  im 
Amonre-hymnus  von  Kairo  (vgl.  C VIII)  'Chepra 
in  seiner  Barke,  der  befahl  und  die  Götter 
entstanden’  (4,  2).  Daß  er  in  der  Barke  sitzt, 
wird  oft  erwähnt;  vielleicht  gehört  es  zu  seinem 
eigenen  Mythus,  vielleicht  ist  es  nur  dem 
Sonnengott  entlehnt. 

c)  Chepra  wird  oft  parallel  zu  und  zu- 
sammen mit  Atum,  Harachte  und  dßn  anderen 
Sonnengöttern  genannt;  aber  sein  Verhältnis 
zu  ihnen  ist  noch  nicht  klar  geworden.  Im 
allgemeinen  ist  er'die  Abend-  und  Nachtsonne; 
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so  in  der  5.  Stunde  des  Amduat  (vgl.  D II  c) 
und  auf  Pyramidion  aus  Privatgräbern  {Brugsch, 
Bel.  241.  249).  Im  Tempel  Sethos  I.  zu  Abydos, 
in  der  Kapelle  des  Sonnengottes  von  Heliopolis, 
heißt  der  Gott  gelegentlich  Re-Harachte-Chepra 
und  ist  dargestellt  als  Mann,  auf  dem  Kopf 
eine  Sonnenscheibe  mit  Käfer  darin  {3Iariette, 
Abydos  1 App.  A tabl.  3.  23).  Im  Totentempel 
Ramses  II.  zu  Abydos  (eh.  2,  14)  sind  die 
74  Gestalten  des  Re  abgebildet;  darunter  mehr- 
fach Cheprer,  Chepra  o.  ä.  als  Käfer,  als 
Mumie  mit  einem  Käfer  statt  des  Kopfes  usw. 
Aber  an  anderen  Stellen  ist  Cheprer  offenbar 
die  Tagessonne;  z.  B.  wenn  er  in  Edfu  (ptolem.  i 
als  Beiname  des  Hör  Behedti  auftritt:  'er  ist 
der  ehrwürdige  Käfer,  der  zum  Himmel  fliegt 
als  Cheprer’  (Bochemonteix,  Edfoii  1.  501.  2,  18. 
79).  Und  endlich  vertritt  er  sogar  die  auf- 
gehende Sonne;  die  Pyramidentexte  (ed.  Seihe 
2079  ) versetzen  ihn  an  die  Ostseite  des  Himmels. 
Im  Amduat  (vgl.  D II  c)  ist  Chepra  der  Käfer, 
in  den  der  Sonnengott  sich  in  der  zwölften 
Nachtstunde  verwandelt,  um  am  Morgen  in 
seiner  Gestalt  zu  erscheinen.  In  Dendera 
(griech.)  heißt  der  Sonnengott  'Hör  Behedti, 
er  wird  morgens  zum  Chepra’  (Brugsch,  The- 
saurus 1,  9 ff.),  und  'die  Geister  des  Ostens 
verehren  Chepra  bei  dem  Aufgang  im  östlichen 
Horizont’  (eb.  1,  31).  Vielleicht  ist  diese  Rolle 
des  Chepra,  so  sehr  sie  von  der  späteren  Theo 
logie  abweicht,  seine  älteste;  dann  wäre  auch 
sein  Name  und  seine  Mythologie  klarer:  wie 
die  Sonne  an  jedem  Morgen  von  neuem  im 
Osten  'entsteht’,  so  ist  sie  auch  einst  am  An- 
fang aller  Dinge  dort  'entstanden’ ; daher  ist 
Chepra  'der  Entstandene’,  die  junge  Sonne  und 
natürlich  auch  der  Schöpfer  alles  nach  ihm 
Kommenden.  Ob  diese  Kosmogonie  ursprüng- 
lich nach  Heliopolis  gehört,  wissen  wir  nicht. 

X.  Aton  (auch  Aten,  Iten,  Eten) 
ist  ein  seit  dem  mittleren  Reich  verwendetes 
Wort  für  die  Sonnenscheibe  (hieroglyph.  ’tn) 
und  wird  in  der  älteren  Zeit  gelegentlich  ver- 
wendet für  das  leuchtende  Gestirn.  Unter 
Amenophis  IV.  bekommt  es  durch  dessen  Re- 
form eine  neue  Bedeutung : er  erhebt  die  Sonne 
unter  ihrem  Namen  Atön  zu  seinem  einzigen 
Gott;  freilich  nicht  einem  Gott  in  Menschen- 
gestalt nach  alter  ägyptischer  Weise,  sondern 
seine  Verehrung  kennt  nur  das  als  Naturkraft 
in  ihren  Wirkungen  verehrte  Gestirn.  (Weiteres 
in  A IV.)  Von  der  19.  Dynastie  ab  wird  das 
Wort  ’tn  wieder  in  der  älteren  Weise  verwendet. 

C.  Die  großen  Mythen  und  Hymnen. 

I.  'Die  geflügelte  Sonne’. 

(Text  in:  Ed.  Naville,  Textes  relatifs  au  Mythe 
d’Horus  ä Edfou.  Geneve  A Bäle  1870.  pl.  12 
— 18.  — Übersetzungen  und  Bearbeitungen  in: 
Brugsch,  Die  Sage  von  der  geflügelten  Sonnen- 
scheibe, in  Äbh.  Ges.  Wiss.  Göttingen  14  (1869) 
173  — 236;  Dümichen,  Geographie  Ägyptens 
[Berlin  1 887 1 41;  Wiedemann,  Bel.  Maspero 
(1890)  in  Bibi.  eg.  2,  313  ff. ; Brugsch,  Bel.  552; 
Maspero,  Hist.  1,  202  und  Biblioth.  ^gyptol.  2 
(1893)  313—36;  Schäfer  in  Klio  4 (1904)  158  ff. 
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1175  Sonne  (C  I:  Ke-Harachte) 

Als  Re-Harachte  ^ 5'I)  auf  Erden 

herrschte,  unternahm  er  im  363.  Jahre  seiner 
Regierung  eine  Fahrt  nach  Nubien;  dort  em- 
pörten seine  Feinde  sieh  gegen  ihn,  so  daß  er 
nach  Edfu  zurückzog  und  den  dort  heimischen 
Gott  Horbehedti  (vgl.  B IV)  um  Hilfe  bat.  Hor- 
behedti  nahm  die  Gestalt  der  geflügelten  Sonnen- 
scheibe an,  die  die  Namen  ‘'großer  Gott,  Herr 
des  Himmels’  trägt,  flog  zum  Himmel  und 
vernichtete  die  Empörer.  Als  ‘Hor-behedti  als 
vielfarbiger  Falke  und  als  große  geflügelte 
Sonne  in  das  Schiff  des  Re-Harachte’  zurück- 
gekehrt war,  ließ  Re  durch  seinen  Wesir  Thot 
dem  Hor-behedti  seine  Anerkennung  aus- 
sprechen. Nun  wollte  Re-Harachte.  auf  dem 
Nil  nach  Norden  fahren.  Aber  Hor-behedti 
sah,  daß  die  Feinde  des  Re-Harachte  in  Ge- 
stalt von  Krokodilen  und  Nilpferden  das 
Wasser  bei  Edfu  erfüllten;  er  bewaffnete  sich 
und  seine  Leute  mit  Lanzen  und  tötete  381 
der  Gegner.  Dann  nahm  Hor-behedti  wieder 
die  Gestalt  der  fliegenden  Sonne  an  und  ließ 
sich  von  Nechebt  und  Uto,  den  beiden  Landes- 
göttinnen, in  Gestalt  von  Schlangen  begleiten 
— da  floh  der  Rest  der  Feinde  aus  Furcht 
schon  vor  Beginn  des  Kamiifes.  Sie  werden 


4)  Die  gertügelte  Sonne  mit  Uräen 
(nach  Erman,  iJie  änyptische  Reli>jion). 

weiter  zurückgetrieben  nach  Norden;  im  19. 
oberägyptischen  Gau  tritt  Set,  das  Haupt  aller 
Gegner,  hervor.  Auch  er  wird  mit  Hilfe  des 
Horus,  Sohn  der  Isis,  bezwungen.  Hor-behedti 
tötet  noch  eine  Menge  von  Eeinden  auf  dem 
weiteren  Zuge,  der  zunächst  auf  dem  Nil 
weitergeht,  dann  von  Memphis  aus  nach  den 
Bitterseen  (durch  das  Wadi  Tumilät,  das 
biblische  Land  Gosen)  und  in  das  Rote  Meer 
(auf  dem  Kanal  Kairo -Suez).  In  Zaru  (bei 
Ismailije  am  Ende  des  Wadi  Tumilat)  ver- 
wandelte Hor-behedti  seine  Gestalt  in  die  eines 
Löwen  mit  Menschengesicht,  geschmückt  mit 
einer  Götterkrone  (so  dargestellt  Navüle  pl.  18), 
und  zerriß  142  Feinde  mit  seinen  Tatzen. 
Auf  dem  Roten  Meere  sprach  Thot  Zauber- 
sprüche zum  Schutze  des  Schiffes,  da  das 
Meer  wütete.  Endlich  zieht  man  von  Süden 
nach  Nubien  zurück;  da  nahm  Hor-behedti 
wiederum  die  Gestalt  der  großen  geflügelten 
Sonne  an , um  die  Feinde  niederzuwerfen. 
Nach  Edfu  zurückgekehrt,  gab  Re  dem  Thot 
den  Befehl,  das  Bild  der  geflügelten  Sonne, 
die  ihn  so  trefflich  geschützt  hatte,  über  jeder 
Stelle  anzubringen,  an  der  Götter  und  Göttinnen 
wohnen.  So  steht  dieses  Bild  über  jeder 
Tempeltür  und  soll  dort  den  gleichen  Schutz 
gegen  alles  Böse  ausüben. 

Der  Mythus  ist  uns  erhalten  als  hierogly- 
phische  Inschrift,  eingemeißelt  unter  Ptole- 
mäus  XVI.  Caesarion  an  eine  Wand  des  Tem- 
pels von  Edfu.  Eine  Lokalsage  von  Edfu  ist 
e.s  gewiß,  wie  ihre  Tendenzen  besagen:  dem 
Horns  von  Edfu  die  Gestalt  der  geflügelten 


Sonne  (C  I:  Re-Harachte)  1176 

Sonne  zuzusprechen  und  ihm  die  Beiworte 
‘großer  Gott,  Herr  des  Himmels’  zu  Recht  zu 
sichern;  schon  das  Anfängen  und  Enden  der 
Fahrt  des  Königs  Re-Harachte  in  Edfu,  sowie 
das  Hervortreten  des  Lokalgottes  schließen 
einen  anderen  Entstehungsort  als  Edfu  aus. 
Der  Text  ist  in  ptolemäischer  Zeit  geschrieben, 
jedoch  früher  verfaßt.  Die  Grundlagen  der 
Handlung,  der  mitspielenden  Personen  und 
10  manche  Einzelheit  mögen  uralt  sein  und  brau- 
chen nicht  aus  Edfu  zu  stammen;  aber  so 
wie  der  Mythus  uns  vorliegt,  wird  er  im  neuen 
Reich  redigiert  sein.  Dafür  spricht  der  den 
volkstümlichen  Märchen  dieser  Zeit  verwandte 
Ton  der  Erzählung;  ferner  die  Rolle,  die  einige 
der  Nebenpersonen  spielen,  z.  B.  die  Schlangen- 
gestalt der  Nechebt  (Landesgöttin  von  Ober- 
ägypten, ursprünglich  Geier). 

Re-Harachte  führt  in  dem  Mythus  die 
20  Namen:  ‘König  von  Ober-  und  Unterägypten 
Re-Harachte’;  ‘Re-Harachte’;  Hor-behedti 
spricht  zu  ‘seinem  Vater  Re-Harachte’;  ‘Maje- 
stät des  Re’;  ‘Re,  Herr  der  Götter’;  ‘Re’;  nur 
‘seine  Majestät’.  Ähnlich  lauten  die  Bei- 
schriften der  die  Inschrift  begleitenden  Dar- 
stellungen; meist  sitzt  ‘König  von  Ober-  und 
Unterägypten  Re-Harachte,  großer  Gott, 
Herr  des  Himmels,  der  ewig  und  unendlich 
lebt’  oder  ‘der  buntgefiederte,  der  aus  dem 
Horizonte  kommt’  (Navüle  pl.  12 — 14)  auf 
dem  Throne  als  Mann  mit  Falkenkopf,  dar- 
auf eine  Sonne  mit  Schlange.  Da  der  My- 
thus dem  Re-Harachte  Edfu  als  Residenz 
zuweist,  heißt  der  Gott  auch  ‘Harachte, 
wohnend  in  Edfu’  (pl.  20). 

Hor-behedti,  meist  dargestellt  als  Mann 
mit  Falkenkoj^f,  darauf  die  Doppelkrone,  heißt: 
‘Hor-behedti  (d.  h.  Horus  von  Edfu),  großer 
Gott,  Herr  des  Himmels,  Sohn  des  Re,  ... 
40  der  aus  ihm  hervorging’  bzw.  ‘H.-b. , gr.  G., 
H.  d.  H.,  Schow  Sohn  des  Re,  der  auf  seinem 
Throne  sitzt’  (pl.  12)  oder  ‘H.-b.,  gr.  G. , H. 
d.  H. , Abbild  des  Re  in  Oberägypten,  der 
seine  Feinde  niederwarf  vor  seinem  Thron  ('?)’ 
(pl.  13).  Re  nennt  ihn  ‘H.-b.,  Sohn  des  Re, 
. . . der  aus  mir  hervorging’  (pl.  13,  1).  Die 
Beischrift  zu  einem  Skarabäus,  der  die  Sonne 
vor  sich  her  schiebt,  lautet:  ‘Behedti,  gr.  G., 
H.  d.  H.,  buntgefiedert,  der  aus  dem  Horizonte 
fiO  kommt’  (pl.  12  oben).  Der  oben  ausgesprochene 
Anklang  an  Schow  (pl.  12)  spricht  sich  auch 
darin  aus,  daß  Hor-behedti  die  Vier-feder- 
krone  des  Schow  (vgl.  ‘Schow’  K 6)  trägt 
(pl.  20).  — Neben  Hor-behedti  steht  im  Mythus 
als  selbständige  Persönlichkeit  ‘Harsiesis  (d.  h. 
Horus  Sohn  der  Isis),  Sohn  des  Osiris’;  auch 
die  Darstellungen  zeigen  ihn  in  anderer  Ge- 
stalt und  mit  anderen  Beiworten  als  Hor- 
behedti  (pl.  15.  16). 

60  Mit  der  Sonne  identisch  ist  nach  dem 
Mythus  weder  Re-Harachte  noch  Hor-behedti; 
der  erste  ist  der  König,  der  wie  ein  Pascha 
das  Land  durchzieht  und  seinen  General  für 
sich  kämpfen  läßt;  der  zweite  nimmt  nur 
vorübergehend  die  Gestalt  der  fliegenden  Sonne 
an.  Die  Darstellungen  zeigen  denn  auch  außer 
diesen  beiden  in  menschlicher  Gestalt  darge- 
stellten Göttern  die  wirkliche  Sonne  als  Skara- 
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bäuB  mit  der  Sonne,  als  fliegende  Sonne  mit 
Schlangen  oder  als  fliegenden  Falken  mit  der 
Sonne  auf  dem  Kopf  (pl.  12). 

II.  'Die  Himmelskuh’  (oder  'destruction 
des  hommes’). 

Der  Text  ist  zweimal  erhalten:  1.  im  Grabe 
Sethos  I.,  veröffentlicht:  Naville  in  Transact. 
Soc.  Bibi.  Arch.  4 (1876)  Iff. ; v.  Bergmann, 
Histor.  Inschr.  (Wien  1879)  S.  55  Taf.  75 — 82; 
Lefebure,  Les  hypogees  royaux  de  Hiebes  1 
(=  Mem.  Mission  frang.  Caire  2;  Paris  1886) 
partie  4 pl.  15 — 18,  p.  29.  — 2.  im  Grabe 
Ramses  III.,  veröffentlicht:  Naville  in  Transact. 
S.B.A.  8 (1885)  412  ff. ; Lefebure,  Hypogees  2 
(=  Mission  3,  1;  Paris  1889)  pl.  59 — 63.  — 
Die  Texte  abgedruckt  in  Budge,  First  Steps 
in  Egyptian  (London  1895)  218 — 30;  Budge, 
Gods  1 , 388  ff. ; Erman,  Ägypt.  Chrestomathie 
66.  32*.  — Bearbeitungen  außerdem  in:  Re- 
cords of  the  Bast  S.  6 (London  1876)  103 — 12 
von  Naville;  Brugsch,  Die  neue  Weltordnung 
(Berlin  1881);  Erman,  Äg.  362;  Brugsch,  Bel. 
206  ff. ; Wiedemann,  Bel.  33;  Erman,  Bel.  32; 
ISfaspero  (1890)  in  Bibi.  eg.  2,  286  ff. ; Maspero, 
Hist.  1,  164 — 9;  Ranke  in  Greßmann,  Alt- 
oriental.  Texte  und  Bilder  (Tübingen  1909)  1, 
182 ; Schneider,  Kultur  524  ff. 

Re  war  seit  Urzeiten  König  über  Götter 
und  Menschen  zusammen  und  wohnte  auf  der 
Erde.  Als  die  Menschen  erkannten,  daß  Re 
'alt  gewoi'den  war  — seine  Knochen  waren 
Silber,  seine  Glieder  Gold,  sein  Haar  echtes 
Lapislazuli’,  — empörten  sie  sich.  Da  ließ 
Re  sein  Auge  rufen  und  andere  Götter  und 
die  Götter  'Väter  und  Mütter,  die  bei  mir 
waren,  als  ich  noch  im  Urgewässer  Nun  war, 
und  den  Nun’  selbst,  den  Gott  des  Qrgewässers. 
Re  bat  sie:  'Du  ältester  Gott,  aus  dem  ich 
entstanden  bin  und  ihr  Götter  Vorfahren’,  helft 
mir  gegen  die  Menschen!  Nun  erwiderte;  'Mein 
Sohn  Re,  du  Gott,  der  größer  ist  als  sein 
Vater  und  seine  Schöpfer’,  entsende  dein  Auge, 
dem  sich  niemand  widersetzen  kann!  Da 
schickte  Re  sein  Auge,  das  die  Gestalt  der 
Hathor  in  ihrer  besonderen  Form  als  grimmige 
Sechmet  annahm  und  die  Menschen  nieder- 
warf. Weil  Re  nun  die  Lust  an  der  Regierung 
verloren  hatte,  nahm  die  Himmelsgöttin  Nut 
in  Kuhgestalt  den  Gott  auf  ihren  Rücken  und 
erhob  ihn  samt  allem,  was  am  Himmel  war, 
hoch  über  die  Menschen;  dort  oben  gründete 
der  Gott  sich  ein  nenes  himmlisches  Reich, 
das  er  von  nun  an  beherrschte.  In  diesem 
Reich  fahren  Sonne  und  Sterne  am  Bauch  der 
Himmelskuh  auf  Schilfen  entlang  (vgl.  die 
Darstellung  in  Roschers  Lexikon  Bd.  2,  Sp.  361 
[Isis] , die  im  Grabe  Sethos  I.  als  Illustration 
zu  unserem  Mythus  verwendet  ist).  Dann  er- 
nannte Re  den  Thot  zum  Stellvertreter  und 
Mond  für  die  Zeit,  während  der  er  selbst  in 
der  Unterwelt  weilte,  um  den  Toten  zu  leuchten. 

Der  Mythus  ist  uns  erhalten  als  hierogly- 
phische  Inschrift  in  zwei  thebanischen  Königs- 
gräbern des  neuen  Reichs  (Sethos  I.  und  Bam- 
ses  HL);  dort  dient  er  als  Zaubertext,  durch 
den  man  sich  alles  Gute  zuwenden  kann. 
Diese  Niederschriften  müssen  auf  alte  Vor- 
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lagen  zurückgehen;  denn  Handlung  und  Per- 
sonen beruhen  auf  uralten  Vorstellungen  und 
auch  die  Fassung  scheint  aus  älterer  Zeit  zu 
stammen.  Über  den  Ort  der  Entstehung  ver- 
mögen wir  nichts  zu  sagen;  Theben  ist  es  ge- 
wiß nicht,  eher  einer  der  alten  Tempel  bei 
Memphis  und  Heliopolis. 

Re  spielt  in  dem  Mythus  die  Rolle  eines 
regierenden  Königs;  er  ist  der  Sohn  des  Nun, 
der  nie  etwas  anderes  als  Ozean  war;  somit 
ist  Re  der  erste  König.  Auch  nachdem  er 
auf  den  Himmel  übergesiedelt  ist,  ist  Re 
keineswegs  die  Sonne;  im  Gegenteil,  diese 
fahrt  als  Gestirn  zu  Schiffe  am  Himmel.  Re 
wird  (außer  im  oben  übersetzten  Gespräch  mit 
Nun)  genannt:  'die  Majestät  des  Königs  von 
Ober-  und  Unterägypten  Re’;  'Majestät  des 
Re’;  'Re’;  oder  nur  'seine  Majestät’. 

III.  'Re  und  Isis.’ 

Text  in;  Pleyte  et  Bossi , Papyrus  de  Turin 
(Leiden  1869— 76)  pl.  31—7.  77  131—8;  Lefe- 
bure in  Ztschr.  Ägypt.  Sptr.  21  (1883)  27ff. ; 
Budge,  First  Steps  in  Egyptian  (London  1895) 
241 — 56;  Buge  Gods  1,  372.  Bearbeitung  in: 
Lefebure,  s.  o. ; Erman,  Ag.  359;  Wiedemann, 
ReZ.  29;  Maspero,  Hist.  1,1^2 — 4;  Budge,  Gods 
1,  359;  Erman,  Bel.  154. 

'Erzählung  von  dem  Gotte,  der  von  selbst 
entstand,  dem  Schöpfer  des  Himmels  und  der 
Erde,  der  Götter  und  der  Menschen,  der  Tiere 
und  der  Herden,  der  Schlangen,  Vögel  und 
Fische,  dem  König  der  Menschen  und  aller 
Götter,  dem  die  Ewigkeiten  Jahre  sind(?),  mit 
zahlreichen  unbekannten  Namen,  die  die  Götter 
nicht  wissen’.  Als  Re  noch  'über  Götter  und 
Menschen’  herrschte,  machte  Isis,  die  den  ge- 
heimen Namen  des  Re  zu  wissen  begehrte, 
eine  Schlange  aus  Ei-de  und  dem  Speichel  des 
Re;  diese  stach  den  Gott,  als  er  'sich  wie  alle 
Tage  erging’  in  Begleitung  der  übrigen  Götter. 
Re  stieß  unter  Schmerzen  laute  Klagen  aus’ : 
. . . Ich  bin  Fürst,  Sohn  eines  Fürsten,  der 
Gottessame,  der  zum  Gotte  wurde.  Ich  bin 
der  Große,  Sohn  eines  Großen.  Mein  Vater 
und  meine  Mutter  haben  meinen  Namen  er- 
dacht. Ich  bin  der  Vielnamige  und  Vielge- 
staltige. Meine  Gestalt  ist  in  jedem  Gotte. 
Man  nennt  mich  Atum  und  Horus  den  Jugend- 
lichen. Mein  Vater  und  meine  Mutter  haben 
mir  meinen  Namen  gesagt;  er  ist  in  meinem 
Leibe  verborgen  seit  meiner  Geburt’.  Mit  den 
anderen  Göttern  kommt  auch  Isis  herbei,  um 
nach  dem  Verwundeten  zu  sehen;  listig  bat 
sie:  'Sage  mir  deinen  Namen,  mein  göttlicher 
Vater;  der  Mann,  dessen  Name  genannt  wird, 
bleibt  leben’.  Der  greise  Gott  antwortete; 
'Ich  bin  der,  der  Himmel  und  Erde  machte, 
die  Berge  knotete  und  schuf  was  ^darauf  ist. 
Ich  bin  der,  der  das  Wasser  machte  und  die 
Himmelsflut  schuf  . . . Ich  bin  der,  der  den 
Himmel  machte  und  seinen  Horizont  geheim 
machte ; ich  habe  die  Seelen  der  Götter  in  ihn 
gesetzt,  ich  bin  der,  der  die  Augen  öffnet  und 
es  wird  hell;  wenn  er  die  Augen  schließt,  so 
wird  es  finster.  Der,  auf  dessen  Befehl  das 
Wasser  des  Nils  strömt,  aber  die  Götter 
kennen  seinen  Namen  nicht,  Ich  bin  der.  der 
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sitzt,  ehrt  sein  Andenken  dadurch,  daß  er  am 
Anfang  seiner  Regierung  'alle  Feinde  seines 
Vaters  Atum  niederwarf’.  Unter  den  Ereig- 
nissen, die  'in  der  Zeit  des  Re’  geschehen 
sein  sollen;  sind  viele  Kämpfe  gewesen;  sowohl 
gegen  den  Apophis  (vgl.  H II)  wie  gegen  andere 
Feinde  (vgl.  H I).  Wie  Schow  und  Geb  hat 
auch  der  alte  König  einen  Hofstaat:  'die  Götter, 
die  Re  folgen’.  — Einmal  hören  wir,  daß  die 
'Mein  Käme  soll  aus  meinem  Leib  in  iü  Götter,  die  in  den  Stätten  bei  Saft  el-Henne 

wohnen,  identisch  sind  mit  den  'Geistern  des 
Ostens’,  die  Re-Harachte  als  aufgehende  Sonne 
verehren;  'sie  sind  es,  die  Re  zum  Himmel 
erhoben’.  Hier  ist  der  oben  als  früherer  König 
auftretende  Gott  also  wirklich  Sonnengott,  und 
das  ist  er  auch  noch  an  einigen  wenigen 
anderen  Stellen:  Re-Harachte  wohnt  'im  Hori- 
zont des  Ostberges’;  der  Osten  heißt  'Aufgang 
des  Re’  und  am  Mittag  wandeln  Schow  und 


die  Stunden  machte  und  die  Tage  schuf.  Ich 
bin  der,  der  das  Jahr  eröffnet  und  den  Strom 
schatft.  Ich  bin  Chepre  am  Morgen  und  Atum, 
der  am  Abend  ist’.  Aber  Isis  erkannte  wohl: 
'Dein  Name  ist  nicht  bei  dem,  was  du  mir 
gesagt  hast.  Sage  es  mir,  so  geht  das  Gift 
heraus;  der  Mann,  dessen  Name  genannt  wird, 
bleibt  leben’.  Endlich  konnte  der  Gott,  den 
die  Schmerzen  peinigten,  nicht  mehr  wider- 
stehen 

deinen  Leib  übergehen'.  Re  sagt  der  Isis 
seinen  geheimen  Namen  luns  enthält  der  Er- 
zähler ihn  freilich  vor)  und  mit  seiner  Hilfe 
vertreibt  Isis  das  Gift. 

Der  Mythus  ist  erhalten  als  hieratisch  ge- 
schriebener Zaubertext  auf  einem  Papyrus  des 
neuen  Reiches  unbekannter  Herkunft;  er  soll 
jedes  Gift  abwehren.  Über  den  Ort  der  Ent- 
stehung des  Mythus  läßt  sich  kaum  etwas 


vermuten ; die  Zeit  scheint  ähnlich  wie  bei  der  2u  die  große  Götterfamilie  ’auf  der  Straße  der 


'Geflügelten  Sonne’  (vgl.  oben  1)  zu  sein:  Fas- 
sung des  neuen  Reichs,  jedoch  auf  Grund  älterer 


.'i)  Der  widilerköpüge  .(Re-Harachte  als  Sonnengott  und  Weltherrscher; 
Thot  als  Wesir  erstattet  Bericht  (nach  Ennan,  Die  (igyptische  Religion). 


Vorstellungen.  Der  Gott  nennt  (außer  den  standen. 

oben  '.  . .’  übersetzten  Stellen)  sich  selbst:  40  scheint  Heliopolis  zu  sein;  Memphis  steht  erst 


Ewigkeit,  dem  Wege  seines  Vaters  Re-Harachte’, 
d.  h.  sie  begleiten  den  Sonnengott  auf  seiner 
Bahn.  Aber  wie  man  sieht,  ha- 
ben die  beiden  hier  mit  d^m 
gleichen  Namen  belegten  Götter- 
persönlichkeiten, der  frühere 
König  und  der  Sonnengott,  inner- 
lich keine  Beziehungen  zu  ein- 
ander. 

Wie  die  oben  erwähnten  und 
andere  Stellen  zeigen,  an  denen 
Saft  el-Henne  eine  hervorragende 
Bedeutung  zugeschrieben  wird, 
stammt  der  Text  aus  diesem 
Tempel;  dort  hat  wohl  auch  der 
jetzt  in  el- Arisch  (zwischen 
Ägypten  und  Syrien,  am  Meer) 
liegende  Naos  ursprünglich  ge- 
Der  Mittelpunkt  des  Götterlebens 


'Ich  bin  Chepra  des  Morgens,  Re  am  Mittag, 
Atum  zur  Abendzeit’  oder  nur  'Chepra’,  und 
wird  meist  'Re’  genannt  oder  'seine  Majestät’, 
'der  Gott’,  'der  g;roße  Gott’,  'der  ehrwürdige 
Gott’,  'der  göttliche  Gott’.  Re  ist  in  dem 
Mythus  der  Götterkönig,  der  alles  geschalfen 
hat  und  den  Gang  der  Welt  bis  in  die  Einzel- 
heiten hinein  leitet;  die  Sonne  ist  er  aber  nicht, 
wenn  man  von  den  inhaltlich  bedeutungslosen 
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an  zweiter  Stelle,  und  von  seiner  Mythologie 
ist  in  dem  ganzen  Text  nichts  zu  spüren. 
Unsere  Erzählung  ist  offenbar  geschrieben 
unter  dem  Einfluß  der  in  Heliopolis  heimi- 
schen oder  von  dort  ausgegangenen  Vorstel- 
lungen; die  seit  uralter  Zeit  weitervererhten 
und  ausgebildeten  Anschauungen  der  Priester- 
schaft von  Heliopolis  sind  es,  aus  denen  diese 
Geschichte  von  den  'Götterkönigen’  in  dem 


Identiflzierungen  mit  Chepra  und  Atum  absieht.  , 50  jüngeren  und  an  Tradition  ärmeren  Tempel 

von  Saft  el-Henne  ausgesponnen  wurde.  — 
Die  Zeit,  in  der  die  vorliegende  Fassung  nieder- 
geschrieben wurde,  ist  unsicher;  gewiß  war  es 
nicht  vor  dem  neuen  Reich,  denn  an  die 
Sprache  der  Märchenerzähler  dieser  Zeit  lehnt 
der  Verfasser  sich  an.  Aber  viele  einzelne 
Züge  bei  den  Personen,  den  Ereignissen  und 
Beschreibungen  gehören  zu  dem  ganz  alten 
Gut  des  Volkes. 


IV.  'Die  Götterkönige’ 
auf  einem  Naos  aus  el-Arlsch  (Museum  in  Is- 
mailije;  aus  ptolemäisch-römischer  Zeit).  Text 
und  Übersetzung  von  Griffith,  Teil  el  Yahu- 
(lijeh  bei  Navüle,  The  Mound  of  the  Jew  (Lon- 
don 1890)  pl.  23 ff,  p.  70  ff.;  vgl.  Maspero,  Hist, 
anc.  1,  169 — 71;  vgl.  Art.  'Schow’  C. 

Der  Mythus  von  den  'Götterkönigen’  er- 
zählt das  Königtum  des  Schow  und  seines  so 
Nachfolgers  Geb ; so  bleibt  für  den  Vater  und 
Vorgänger  des  Schow  nur  die  Rolle  des  ver- 
storbenen Königs.  Als  solcher  heißt  er  einmal 
ausdrücklich  'Re-Harachte  der  Selige’,  sonst 
im  Anfänge  der  Erzählung  meist  'Re-Harachte’, 
'Re’,  'Majestät  des  Re’,  am  Ende  'Atum’, 
Majestät  des  Atum’  oder  'König  Atum-Re’. 
Schow,  der  'auf  dem  Throne  seines  Vaters’ 


V.  Naos  aus  Saft  el-Henne. 
Navüle,  Goshen  (London  1887).  — Aus  Dyn.  30. 

Dieser  Naos  (jetzt  im  Museum  von  Kairo) 
ist  an  dem  Orte  gefunden,  von  dem  aus  der 
oben  in  IV  besprochene  vermutlich  verschleppt 
worden  ist.  Die  zahlreichen  Darstellungen  und 
die  weniger  umfangreichen  Texte  dieses  Naos 
gehören  nach  ihrer  literarischen  Stellung  eng 
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zusammen  mit  dem  vorigen.  Sie  stellen  zwar 
den  Lokalgott  Sopd  so  viel  als  möglich  in 
den  Vordergrund;  aber  da  es  von  ihm  nicht 
viel  zu  erzählen  gibt,  so  handeln  die  wieder- 
gegebenen Mythen  meist  von  dem  Herrn  des 
Tempels,  unter  dessen  Einwirkung  das  ab- 
gelegene Saft  el- Henne  (im  Delta,  am  west- 
lichen Eingang  des  Wadi  Tumilat,  stand:  von 
dem  Sonnengott  von  Heliopolis  (vgl.  Kampf 
mit  Apophis  bei  H II). 

VI.  'Das  Apiophisbuch’ 

(Brit.  Mus.  Pap  10188;  veröffentlicht:  Budge, 
Oh  the  hieratic  of  Nesi-Amsu  [=  Ärchaeologia 
52,  502  ff.]  London  1890;  z.  T.  übersetzt  von 
Banke  in  Greßmann,  AUorientalische  l’exte  und 
Bilder  zum  A.  T.  [Tübingen  1909]  1,  180).  Es 
ist  überliefert  in  einem  Papyrus  ptolemäischer 
Zeit,  der  verschiedene  religiöse  Texte  enthält. 
Unter  ihnen  ist  ein  Monolog  des  Sonnengottes, 
der  seine  Entstehung  erzählt  (vgl.  F I)  und 
dann  den  Kampf  mit  dem  Apophis  schildert 
(vgl.  H II),  nach  dem  wir  den  ganzen  Text  zu 
nennen  pflegen.  Wir  hören  hierbei  von  Mythen, 
die  z.  T.  zu  den  ältesten  gehören,  die  wir 
übei’haupt  kennen;  offenbar  ist  eine  alte  Vor- 
lage wieder  abgeschrieben. 

VH.  Die  Sonnenhymnen  im  Totenbuch 
Kap.  15. 

Texte  in:  Bichard  Lepsius,  Bas  Totenbuch  der 
Ägypter  nach  Pap.  Turin  (Lpzg.  1842 1;  Ed. 
Naville,  Das  ägypt.  Totenbuch  der  18. — 20. 
Dynastie  (Berlin  1886);  The  Book  of  the  Dead: 
Facsimile  of  the  Papyrus  of  Ani,  ed.  Lepage 
Benouf  (London  1890)  pl.  18 — 21  und:  Facsi- 
niiles  of  the  Papyri  of  Hunefer,  Anhai,  Kerosher 
and Netchemet,  and  Nu,  ed.  Budge  (London  1899) 
passim.  — Übersetzungen  in  Erman,  Ag.  622; 
Wiedemann.  Bel.  23 — 7;  Erman,  Bel.  9 — 11. 

Das  15.  Kapitel  der  Sammlung  von  Sprüchen, 
die  man  dem  Toten  mitgab  in  sein  Grab,  ent- 
hält eine  Fülle  der  verschiedensten  Hymnen 
an  die  Sonne.  Diese  sind  durchaus  nicht  aus- 
schließlich (wie  ed.  Naville  Kap.  15  B 11)  an 
die  Sonne  der  Toten  gerichtet,  die  nachts 
durch  die  Unterwelt  zieht;  sondern  feiern  im 
Gegenteil  die  Tagessonne  {Wiedemann,  Bel. 
23 — 4),  sowohl  die  aufgehende  {Wied.  24-  5) 
wie  die  untergehende  {Wied.  26 — 7).  Sie  rufen 
den  Sonnengott  in  allen  seinen  mythologischen 
Gestalten  an  und  feiern  das  Wirken  des  Ge- 
stirnes; sie  sind  eben  dem  Toten  beigegeben 
für  den  Fall,  daß  er  aus  seinem  Grabe  heraus- 
kam und  auf  der  Erde  wandelte  Vie  ein 
Lebender. 

Kap.  77 — 88  enthält  12  Verwandlungen  des 
Toten  in  andere  Wesen;  eine  spätere  Klügelei 
hat  aus  ihnen  12  Formen  der  Sonne  in  den 
12  Tagesstunden  gemacht  {Brugsch,  Bel.  178 
nach  Brugsch  in  Ztschr.  Äg.  Spr.  1867,  21;  vgl. 
Wiedemann  eh.  16  [1878]  96).  Einige  Gestalten 
haben  wirklich  Bezug  auf  die  Sonne,  z.  B.  Falke, 
Lotusblume,  Phönix;  und  einige  Texte  deuten 
wirklich  auf  die  Sonne,  z.  B.  Heb  bin  Atum  . . .’ 
Schöpfer  (Kap.  79);  Heb  erleuchte  die  Finster- 
nis’ (Kap.  80);  Hch  bin  die  . . . Lotusblume’ 
(Kap.  81);  Hch  bin  Re  ..."  iKap.  85). 
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VIII.  Der  Amonre-hymnus  von  Kairo 

(veröffentlicht;  Aug.  blariette , Papyrus  de 
Bouliiq  2,  11  — 13  [no.  17];  bearbeitet:  Grebaut, 
Hymne  ä Amonra.  Paris  1874;  übersetzt:  Wiede- 
mann,  Bel.  64;  PJrman,  Bel.  61),  erhalten  in 
einem  Papyrus  des  neuen  Reiches;  seine  Kom- 
position geht  höchstens  auf  das  mittlere  Reich 
zurück,  doch  sind  z.  T.  alte  Vorstellungen  und 
Mythen  in  ihm  verarbeitet. 

Der  Hymnus  wendet  sich  an  den  Hauptgott 
des  neuen  Reichs,  Amonre  von  Theben,  und 
ruft  ihn  an  nach  den  verschiedenen  Seiten 
seines  Charakters,  die  ihm  durchaus  nicht 
sämtlich  ursprünglich  angehören;  so  auch  als 
Sonnengott  in  allen  Namen,  die  dieser  zu 
tragen  pflegt:  '"Atum,  Harachte’  (7,2),  'Chepra, 
der  in  seiner  Barke  sitzt’  (4,  2):  'Er  erleuchtet 
beide  Länder,  indem  er  den  Himmel  in  Frieden 
befährt’  (2,  2),  'der  das  Kraut  schafft  und  die 
Herden  leben  läßt  und  die  Bäume  für  die 
Menschen,  der  die  Fische  im  Strom  leben  läßt 
und  die  Vögel  unter  dem  Himmel,  der  Luft 
gibt  dem  Jungen  im  Ei;  der  die  Heuschrecke 
leben  läßt  und  schafft,  wovon  das  Geflügel 
lebt,  und  die  Schlangen  und  Vögel  ebenso; 
der  die  Nahrung  der  Mäuse  in  ihren  Löchern 
schafft  und  die  Vögel  auf  allen  Bäumen  leben 
läßt’  (6,  3 ff'.).  — Weiteres  bei  Atum  (B  VII  c), 
Chepra  (ßlXb),  Tagessonne  (Dia),  König 
(Elb),  Schöpfer  (Gl),  Erzeuger  der  Götter 
(G  II),  Kampf  (H  I.  II ),  Falke  (J  I). 

Andere  ähnliche  Hymnen  sind  der  Pap. 
Leiden  J 350,  der  Wortspiele  mit  den  Num- 
mern der  Kapitel  enthält  (ed.  Gardiner  in 
Ztschr.  Äg.  Spr.  42  [1905]  12).  Ferner  die 
großen  Berliner  Hymnen  Pap.  3049—3056  aus 
der  22.  Dynastie  (Hierat.  Papyrus  aus  d.  Kgl. 
Museen  Berlin,  Bd.  2,  Leipzig  1905;. 

IX.  Hymnen  in  der  Oase  el-Charge. 

In  einem  Saal  des  von  Darius  erbauten 
Tempels  von  Hibis  im  Norden  der  Oase  el- 
Charge  stehen  drei  Inschriften,  von  denen  die 
eine  (a)  zuerst  durch  eine  Abschrift  von  Bobert 
Hay  (publ.  Birch  in  Transact.  Soc.  Bild.  Arch. 
5 (London  1876)  293 — 302  mit  Tat.)  bekannt 
geworden  ist.  Brugsch  {Beise  nach  der  großen 
Oase  El-Charge,  Lpzg.  1878)  hat  diese  Inschrift 
(Taf.  25 — 7.  14;  S.  27 — 48)  und  die  zweite  (b) 
(Taf.  15 — 6;  S.  48 — 53)  nach  z.  T.  eigenen 
Abschriften  veröffentlicbt.  Die  dritte  (c)  ist 
noch  unpubliziert  (hier  nach  eigener  Abschrift). 
— Stellen  aus  den  drei  Hymnen  sind  in  allen 
Abschnitten  zerstreut  erwähnt. 

a)  Das  'Lied  der  Urgötter’  ist  ein  Hymnus 
an  den  Sonnengott,  der  Re,  Atum,  Amon,  Min 
und  auch  Osiris  in  sich  aufgenommen  hat; 
gesprochen  von  den  acht  Wesen  (vgl.  F VH), 
die  den  Gott  bei  seiner  Entstehung  am  Ur- 
anfang begrüßten  — so  nach  der  'l'heologie 
von  Hermopolis  (ägypt.  hmnw,  kopt.  Schmün, 
arab.  Eschmunen  in  Mittelägypten),  der  Stadt 
des  Thot,  aus  dessen  Tempel  offenbar  dieser 
Text  stammt.  Die  Urgötter  sprechen  von  der 
Entstehung  der  Sonne  (vgl.  F I.  11),  von  ihr 
als  Schöpfer  (G  I.  II),  von  ihrem  nächtlichen 
Wege  (D  11)  und  ihren  Erscheinungsformen 
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an  den  verschiedenen  Orten  Ägyptens.  In 
Ehnas  ist  sie  Harsaphis,  in  Busiris  der  Widder, 
in  Heliopolis  der  'Gott  in  der  großen  Halle’ 
dieses  Tempels,  in  Memphis  der  Urgott  Tenenti, 
in  Theben  Amon. 

b)  'Das  geheime  Amonbuch’  enthält  einen 
Hymnus  an  Amon,  der  in  dem  Gott  den 
Schöpfer  und  Erhalter  der  Welt  sieht  und  ihn 
gleichzeitig  als  Sonne,  Mond,  Luft,  Wasser, 
als  Urgott  und  sogar  als  Osiris  und  Totengott  lO 
feiert.  Bei  dem  Anruf  der  Sonne  sind  dem 
Dichter  alle  Erscheinungsformen  des  Sonnen- 
gottes zusammengeilossen;  Amon,  Re,  Atum, 
Horns,  der  Löwe  und  Widder  — sie  alle 
werden  genannt.  Neben  den  mythologischen 
Anspielungen  stehen  realistische  Anschauungen 
und  Schilderungen,  z.  B.  'der  beide  Länder 
(von  -Ägypten)  erleuchtet’,  'der  das  Licht  ge- 
macht hat’;  an  anderen  Stellen  auch  'der  am 
•Morgen  an  seinem  gestrigen  Platze  steht’,  'der  20 
aufgeht  ohne  zu  ermüden’,  'der 'die  Erde  er- 
hellt und  die  Finsternis  vertreibt’. 

c)  Die  'Verehrung  des  Amonre  durch  die 
Urgütter’  ist  ein  ähnliches  Lied  wie  a;  die 
acht  Urgütter  preisen  einen  'einzigen  Gott’, 
der  in  Wirklichkeit  aus  vielen  anderen  zu 
sammengesetzt  ist.  Er  ist  der  Sonnengott, 
der  zuerst  entstand  (vgl.  Fl)  und  dann  Himmel 
und  Erde  ordnete  und  die  Lebewesen  ent- 
stehen ließ  (vgl.  G I).  Am  Schluß  ein  Sonnen-  30 
hymnns,  der  die  Vorstellungen  aller  Art  durch- 
einander mischt  und  eine  ungeordnete  Fülle 
von  mythologischen  Anspielungen  enthält. 

X.  Sonnenhymnus  des  Achnaton  = Ame- 
nophis  IV.,  vgl.  A IV  d. 

I*.  Das  Gestirn. 

I.  Die  Tagessonne. 

a)  Der  Ägypter  beobachtete  gern  die  Wir-  4ü 
kungen  der  Sonne  auf  die  belebte  und  unbe- 
lebte Natur,  und  wenn  Hinweise  auf  Profanes 
auch  in  der  älteren  Poesie  unterdrückt  zu 
werden  pflegen,  so  sind  doch  viele  Lieder  voll 
von  Bildern,  die  de:  Dichter  dem  täglich  Ge- 
schauten entnahm.  Mehr  als  bei  Göttern 
mythologischen  oder  abstrakten  Charakters 
erlaubte  man  sich  diese  ungezwungene  Natür- 
lichkeit; die  Reformation  Amenophis  IV.,  die 
überall  mit  der  Tradition  brach,  hat  hier  einen  .so 
fortdauernden  Einfluß  gehabt  und  die  Sonnen- 
hymnen des  neuen  Reichs  dem  realen  Boden 
näher  gebracht.  In  den  Mythen  treten  Natur- 
schilderungen und  -beobachtungen  zurück 
hinter  den  phantastischen  Ausgestaltungen  der 
Götterpersönlichkeiteu;  aber  die  Sonnenhymnen 
enthalten  eine  Fülle  solcher  lebendiger  Züge, 

z.  B.  die  Hymnen  des  Totenbuchs  (vgl.  C VH), 
der  Amonre -hymnus  von  Kairo  (B  "VIII)  und 
besonders  das  Lied  des  Achnaton  (A  IV  d).  so 
Für  die  Sknlptur  geben  Reliefs  der  5.  Dynastie 
etwas  Ähnliches  in  freier  Auffassung  (vgl.  AIII). 

b)  Der  Lauf  der  Sonne  am  Tage  ist  in 
mannigfacher  Weise  mythologisch  ausgestaltet 
worden.  Die  Rolle,  die  die  einzelnen  Götter 
dabei  spielen,  und  ihre  Abgrenzung  gegen- 
einander ist  noch  nicht  klar  geworden.  Offen- 
bar gehen  in  der  uns  vorliegenden  Überlieferung 
) 


Anschauungen  von  ganz  verschiedener  Herkunft 
durcheinander;  daher  die  vielfachen  Wider- 
sprüche. {IHerret,  Pantheon  chap.  4;  Brugsch, 
Bel.  231 — 80;  Maspero,  Hist  anc.  18.  87  — 91. 
137 — 40;  Erman,  Bel.  7tf. ; Breasted,  Hist.  59.) 

Die  ägyptischen  Theologen  haben  den  12 
Tagesstunden,  in  denen  die  Sonne  über  den 
Himmel  zieht,  geheimnisvoll  besondere  Ge- 
stalten und  Namen  gegeben  und  lassen  den 
Gott  in  jeder  Stunde  von  anderen  Wesen  be- 
gleitet sein;  Darstellungen  mit  ausführlichen 
Beischriften  in  den  Tempeln  von  Dendera  und 
Philae  (ptolem.-röm.  Zeit)  veranschaulichen  die 
Ausgeburten  der  mythologischen  Phantasie 
{Brugsch,  Thesaurus  4,  823 — 30;  Namen  der 
Tagesstunden:  eh.  843 — 4.  846).  Als  aufgehende 
Sonne  hatten  wir  Re  (vgl.  B I),  Harachte  (B  V) 
und  Chepra  (B  IX)  kennen  gelernt;  als  unter- 
gehende Atum  (B  VII)  und  als  Abend-  und 
Nachtsonne  Chepra  (B  IX).  So  ist  das  Ver- 
hältnis aber  nur  bei  einem  Teil  der  Texte; 
einige  Beispiele  mögen  das  Schwanken  der 
Auffassungen  zeigen.  Im  Mythus  von  'Re  und 
Isis’  (C  III)  sagt  der  Sonnengott:  'Ich  bin 
Chepra  am  Morgen,  Re  am  Mittag,  Atum  um 
Abend’.  In  einem  Königsgrabe  der  20.  Dynastie 
sitzen  einmal  drei  Sonnengötter  nebeneinander: 
'Re-Harachte,  Herr  des  Himmels’,  falkenköpfig 
mit  Sonne  und  Schlange,  'Atum,  Herr  beider 
Länder  von  Heliopolis’,  menschenköpfig  mit 
der  Doppelkrone  und  'Chepra,  Herr  des  Him- 
mels’ mit  einem  Käfer  auf  dem  menschlichen 
Kopf  {Lepsius,  Denlm.  3,  232  a);  an  einer  an- 
deren Stelle  ist  nur  ein  einziger  Gott  darge- 
stellt, fatkenköpfig,  namens  'Re-Harachte 
Atum,  er  entsteht  w'ahrlich  täglich’  {eh.  233  a). 
Die  Pyramidion  in  Privatgräbern  des  neuen 
Reichs  und  der  Spätzeit  pflegen  die  verschie- 
denen Gestalten  des  Sonnengottes  zu  zeigen; 
eins  {Brxigsch,  Bel.  241)  zeigt  im  Osten: 
'Harachte,  großer  Gott,  Herr  des  Himmels’; 
Süden:  'Atum,  Herr  beider  Länder  von  Helio- 
polis’; Westen:  'Chepra,  der  aus  dem  Nun 
kam’ ; Norden:  'Widder  von  Mendes’  (vgl.  J IV). 
Ein  anderes  (eh.  249)  gibt  für  den  Morgen: 
Re-Harachte;  Mittag:  strahlende  Sonne  (Re?); 
Abend:  Atum  in  der  Barke;  Nacht:  der  Käfer 
(Chepra).  Ein  drittes  {eh.  250  = Louvre  C 16 
= Perrot,  Hist,  de  l’art.  I.  L’Egypte  [Paris 
1882]  236,  Fig.  154)  nennt  1.  Re-Harachte, 
2.  Ptali-Sohar,  3.  Atum  von  Heliopolis  und  4. 
den  westlichen  Osiris.  — In  den  Tempeln  der 
ptolem.-röm.  Zeit  sind  die  'Gestalten’  des 
Sonnengottes  ähnliche:  In  Edfu  heißt  er  'Re 
bei  seinem  Aufgang,  Atum  bei  seinem  Unter- 
gang’ (Piehl,  Inscr.  hierogl.  2,  17)  oder  'Horus 
Behedti  . . . schöner  Jüngling,  der  am  Morgen 
geboren  wird,  er  ist  Re  in  der  Mittagszeit, 
Atum  wenn  er  niedersteigt  zum  Untergangs- 
berg, der  täglich  morgens  geboren  wird’  {v. 
Bergmann,  Hierogl.  Inschr.  58,  4).  In  Dendera 
ist  die  Sonne  'ein  Kind  am  Morgen,  ein  Jüng- 
ling am  Mittag,  Atum  am  Abend’  {Brugsch, 
Thesaurus  1,  55).  — Daß  es  nicht  nur  einen 
Sonnengott  bei  den  Ägyptern  gibt,  hat  auch 
der  Gevyährsmann  des  Ammian.  3Iarcellin.  Tib. 
17)  gewußt,  der  ihm  Re  mit  Helios,  Re-Harachte 
mit  Apollon,  Atum  mit  Heron  übersetzte. 
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c)  Die  durch  alle  Persouifikationen  der 
Sonne  hindurch  ziehende  Vorstellung,  daß  sie 
ein  lebendes  Wesen  ist,  welches  geboren  wird, 
wächst  und  altert,  haben  die  Ägypter  nicht 
nur  für  den  Lauf  der  Sonne  während  eines 
Tages  gehabt,  sondern  auch  für  die  Verände- 
rungen ihres  (langes  am  Himmel  während 
eines  Jahres.  Als  der  Kalender  eingerichtet 
wurde,  fiel  der  Neujahrstag  auf  die  Sommer- 
sonnenwende; dort  lag,  wie  der  Name  des 
ersten  Monats  Mesore  'Geburt  des  Re’  besagt, 
der  Geburtstag  der  jungen  Sonne.  So  blieb 
es  in  dem  offiziellen  Kalender,  auch  als  der 
Mesore  durch  eine  Verschiebung  der  Feste  für 
den  praktischen  Gebrauch  der  letzte  Monat 
des  Jahres  geworden  war  {Ed.  Meyer,  rigyp- 
tische  Chronoloyie,  Nachträge  [Ahh.  Akad.  Berlin 
1907  III]  I;  Meyer,  Gesch.^  I § 197).  Für  die 
Gestalten  der  Sonne  während  ihres  Jahres- 
laufes hat  Brugsch  {Bel.  231 — 80)  Namen  fest- 
gelegt, die  sich  mit  denen  des  Tageslaufes  im 
wesentlichen  decken;  aber  hier  ist  alles  noch 
viel  unsicherer  als  dort,  und  die  Angaben  der 
Denkmäler  sind  oft  nach  Wunsch  gedeutet. 
Doch  erkennt  auch  Mas-pero  {Hist.  anc.  1,  139) 
eine  Gruppierung  an  wie  Re,  Re-Harachte  für 
Frühjahr  = Morgen;  Horus,  Harachte  für 
Sommer  = Mittag;  Atum  für  Herbst  = Abend; 
Chepra  (durch  Ptah-Sokar-(}siris)  für  Winter 
= Nacht. 

II.  Die  Nachtsonne  im  Totem- eich. 
{Pierret,  Pantheon  chap.  5;  Brugsch,  Bel.  226 
— 231;  Wiedemann,  Bel.  Kap.  4;  3Iaspero, 
Hist.  1,  195 — 7;  Erman,  Bel.  11;  Schneider, 
Kult.  539  ff.) 

a)  Nach  einer  für  die  älteste  Zeit  voraus- 
zusetzenden Überlegung  hat  die  Sonne  den 
Weg,  den  sie  am  Tage  über  uns  am  Himmel 
von  Osten  nach  Westen  macht,  in  der  Nacht 
unter  uns  von  Westen  nach  Osten  wieder  zu- 
rückzulegen. Unter  der  als  Scheibe  gedachten 
Erde  liegt  eine  andere  Welt,  die  den  Abge- 
schiedenen gehört;  betritt  der  Sonnengott  sie, 
so  'erheben  die  Toten  ihre  Arme  und  jireisen 
ihn;  der  Gott  erhört  die  Gebete  derer,  die  in 
den  Särgen  liegen,  und  gibt  ihren  Nasen  wieder 
Atem’  {Naville,  Totenhuch  Kap.  15  B II).  Das 
'Lied  der  Urgötter’  in  Charge  (vgl.  0 IX  a) 
ruft  den  Sonnengott  an:  'Wenn  du  niedergehst 
in  die  Unterwelt  in  der  Stunde  (?)  der  Dunkel- 
heit, weckst  du  Osiris  auf  mit  deinen  Strahlen. 
Wenn  du  aufgehst  über  den  Köpfen  der  Höhlen- 
bewohner (=  Toten),  jubeln  sie  dir  zu  . . . 
Du  läßt  aufsteheu,  die  auf  ihren  Seiten  liegen, 
wenn  du  in  die  Unterwelt  eindringst  bei  Nacht’ 
(Z.  15).  Auf  dem  Naos  aus  Saft  el-Henne  (vgl. 
G V)  heißt  es:  Als  Re  den  Apophis  getötet 
hatte,  jauchzten  die  Toten  'bei  seinem  Anblick. 
„Da  ist  er!“  riefen  sie,  „kein  einziger  erwacht 
von  selbst,  sondern  nur  durch  ihn“.’  {Naville, 
Goshen  pl.  1 rechts  3.)  Besondere  Sprüche 
{Totenhuch  Kap.  100 — 102)  sollen  es  dem  Toten 
ermöglichen,  daß  seine  Seele  in  die  Sonnen- 
barke einsteige  und  mitfahre.  Die  Toten 
preisen  den  Sonnengott  mit  Liedern,  die  uns 
in  den  thebanischeu  Königsgräbern  erhalten 
sind  {Naville,  Litanie  du  soleil.  Lpzg.  1875; 
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Wiedemann,  BG.  46  — 7 ) ; es  sind  eintönige 
Anrufungen  ohne  Originalität  an  die  mytho- 
logischen Gestalten  der  Sonne. 

b)  Wegen  dieser  starken  Abhängigkeit  der 
Toten  von  der  Sonne  stellt  man  /in  den  Grä- 
bern aus  dem  Ende  des  neuen  Reichs  den 
Sonnengott  dar:  in  den  Königsgräbern  tritt 
der  hohe  Verstorbene  dem  Gott  wie  ein  Gleich- 
gestellter gegenüber  {Lefebure,  Hypogees  royaux 
ä Thebes  1 [=  3Ieni.  Mission  frang.  Caire  2] 
partie  2 pl.  27,  2;  partie  4 pl.  22,  1)  und  betet 
zu  ihm  { Bepsius , Denkmäler  3,  233  a);  eine 
Königin  opfert  ihm  (Leps.,  Denkm.  3,  172  f.); 
der  gewöhnliche  Tote  wird  gereinigt,  um  vor 
den  Gott  treten  zu  können  {ebenda  3,  231  b), 
und  betet  zu  ihm  {ebenda  3,  231  a.  b).  Der 
Sonnengott  heißt  dabei  einmal  ausdrücklich 
.'Re-Harachte,  großer  Gott,  der  in  der  geheimen 
Unterwelt  ist’  (ebenda.  3,  172  f);  in  anderen 
Fällen  deutet  vielleicht  der  Beiname  Chepra 
auf  die  Nachtsonne:  'Re- Chepra’  {ebenda  3, 
231  b);  meist  nennt  man  ihn  freilich  nicht 
anders  als  die  Tagessonne,  die  an  diesen 
Stellen  ebenso  gut  gemeint  sein  könnte:  'Re- 
Horus’  {ebenda  3,  231  b),  'Re-Harachte’  (231  a), 
'Re-Harachte- Atum,  der  [in]  Wahrheit  täglich 
entsteht’  (233  a)  oder  ähnlich  (222  g.  232  a. 
239  b.  282  e).  — Für  die  späte  Antike  hat  die 
ägyptische  Nachtsonne  sich  verwandelt  in  die 
Schutzgötter  des  unterirdischen  Gebietes,  das 
sie  durchzieht.  So  werden  die  Totengötter 
Osiris  (vgl.  N la)  Sokar  und  sein  Nachfolger 
Serapis  zur  unterweltlichen  Sonne  {Jahlonski, 
Pantheon  1,  226  ff.). 

c)  Der  Weg,  den  die  Sonne  während  der 
Nacht  zurücklegt,  ist  von  den  Theologen  seit 
dem  neuen  Reich  eingehend  beschrieben  worden. 
Die  zwölf  Nachtstunden  haben  wie  die  Tages- 
stunden (vgl.  oben  b)  besondere  Namen  {Brugsch, 
Thesaurus  4,  844 — 5);  in  Dendera  und  Philae 
ist  dargestellt,  was  der  Sonnengott  in  ihnen 
sieht  {eh.  4,  831 — 7).  Er  muß  nämlich  durch 
Tore  ziehen,  an  denen  Ungeheuer  sich  ihm 
entgegenstellen  {eh.  839—43);  mit  diesen  Toren 
hängen  diejenigen  zusammen,  durch  die  ein 
Verstorbener  in  der  Unterwelt  ziehen  muß 
( Totenbuch  Kap.  144  ff).  Die  Lehre  von  den 
Toren  ist  ausführlich  niedergelegt  in  dem  so- 
gen. Pfortenbuch  {Wiedemann,  Bel.  55 — 7; 
Erman,  Bel.  114).  Die  umfangreichste  Schil- 
derung des  nächtlichen  Sonnenlaufes  ist  das 
Amduat,  das  Buch  von  'dem  was  in  der  Unter- 
welt ist'  {Jequier,  Livre  de  ce  qu’  il  y a dans 
V Hades,  Paris  1894.  — Bearbeitungen  in: 
Brugsch,  Bel.  230;  Maspero  (1888)  in  Bild.  eg. 
2,  Iff. ; Wiedemann,  Bel.  47 — 55.  57;  Erman, 
Bel.  110).  Hier  wird  geschildert,  wie  der  widder- 
köpfige Sonnengott  in  jeder  der  zwölf  Nacht- 
stunden dufch  eine  neue  der  'Wohnungen’  des 
Totenreiches  zieht.  Er  tritt  als  Herrscher  auf, 
der  überall  'seine  Befehle  an  die  Götter  er- 
teilt’, aber  hat  mannigfache  Gefahren  zu  be- 
stehen. In  der  vierten  und  fünften  Stunde 
z.  B.  herrscht  Dunkelheit.  In  der  siebenten 
droht  die  Apophisschlange  (vgl.  H II).  Mehr- 
mals muß  das  Schiff  des  Re  sich  in  eine 
Schlange  verwandeln,  weil  es  in  einigen  Gegen- 
den kein  Wasser  gibt.  Endlich  verwandelt  der 
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Gott  sich  in  den  Käfer,  als  der  die  junge  Sonne 
am  Morgen  aufgeht  (vgl.  Chepra  B IX). 

d)  Der  nächtliche  Zug  des  Sonnengottes 
durch  die  Unterwelt  ist  für  die  ägyptischen 
Toten  nicht  die  einzige  Gelegenheit,  das 
Sonnenlicht  zu  schauen.  Sie  sind  imstande, 
mancherlei  Gestalt  anzuuehmen  und  ihr  Grab 
zu  verlassen;  ''kommen  sie  heraus  bei  Tage’, 
wie  die  Formel  es  nennt,  so  können  sie  die 
Sonne  sehen  und  verehren.  Um  ihnen  dies  zu 
ermöglichen  oder  doch  ihnen  eine  Andeutung 
des  ersehnten  Genusses  zu  verschaffen,  hat 
man  dem  Totenhuch  im  15.  Kapitel  eine  Reihe 
von  Sonnenhymnen  einverleibt  (vgl.  C VII). 
Ferner  gibt  man  dem  Toten  ein  kleines  Pyra- 
midion  mit  ins  Grab,  auf  dessen  Seitenflächen 
die  verschiedenen  Gestalten  des  Sonnengottes 
und  Gebete  an  sie  eingegraben  sind  (vgl. 
D I b).  Später  werden  sie  vertreten  durch 
runde  Tafeln,  aiif  denen  u.  a.  der  Sonnengott, 
seine  Barke  und  die  ihn  anbetenden  Paviane 
dargestellt  sind  {Erman,  Ixd.,  Abb.  89.  118). 

E.  (iötlevkönig  und  Weltenlierrsclier. 

I.  Der  Sonnengott  als  König. 
{Wilkinson,  Sec.  .ser.  1,  “10;  Muspero  in  Bibi. 
e(j.  ‘2, ‘180;  Erninn,  Ag.  462;  Mris^^cro . Hist. 
1.  160  ff'. ; Erman,  Bei.  9;  Schneider,  Kult.  455; 
Jleyer,  Ge.^ch."  1 § 191.) 

a,i  Unter  den  verschiedenartigen  Vorstel- 
lungen vom  Sonnengott  ist  am  häufigsten  aus- 
gesprochen die  von  dem  thronenden  König, 
der  die  Welt  regiert;  er  ist  der  Vater  der 
Götter  und,  nachdem  er  alt  geworden  ist, 
folgt  ihm  sein  Sohn,  dann  sein  Enkel  und 
dessen  Nachkommen.  Als  Greis  steht  er  dann 
im  Hintergrund , oft  schwach  und  kränklich, 
aber  gelegentlich  eine  Kraft  zeigend,  die  der 
des  auf  dem  Throne  sitzenden  Sohnes  oder 
Enkels  noch  überlegen  ist.  Die  Gestalt  iles 
Sonnengottes  als  König  scheint  mehr  im  Delta 
als  in  Oberägypten  zu  Hause  zu  sein.  Viel- 
leicht ist  der  Welteuherrscher , der  uns  dort 
begegnet,  ursjjrünglich  gar  nicht  der  Sonnen- 
gott, sondern  der  Lokalgott  Atum  von  Helio- 
polis  (vgl.  B VII),  dann  hätte  erst  eine  sekun- 
däre Zusammeiischmelzung  mit  Re-Harachte 
(vgl.  ß VI.  V'^III)  dem  Atum  den  Charakter  als 
Sonnengott  gegeben. 

b)  In  den  Pyrumidentexten  (ed.  Sethe-,  Über- 
setzungen in  lermmi,  Bel.  9() — 101)  ist  Re  der 
thronende  Herrscher  des  himmlischen  Reiches; 
als  ’sein  Sohn’  erscheint  der  tote  König,  der 
zum  Himmel  emporsteigt  und  unter  die  Götter 
aufgenommen  wird.  Re  begrüßt  und  empfängt 
ihn;  Re  sorgt  dafür,  daß  er  zu  essen  und  zu 
trinken  hat  und  alles  Übrige  empfängt,  dessen 
er  bedarf.  Re,  häufig  identisch  mit  Atum,  ist 
dabei  auch  der  Sonnengott,  der  in  seiner  Barke 
fährt.  Als  Weltregent  hat  er  einen  Schreiber, 
durch  den  er  die  Befehle  gibt.  Im  Totenbuch, 
das  etwas  spätere  Anschauungen  wiedergibt, 
sagt  der  zum  Himmelstor  hinaufgestiegene 
Tote,  indem  er  sich  mit  dem  Götterkönig  iden- 
tifiziert: ''Ich  bin  Atum,  als  ich  allein  war. 
Ich  bin  in  seinem  ersten  Erscheinen  am  An- 
fang seiner  Regierung  [Glosse  richtig:  als 
König].  Ich  bin  . . . der  Herr  der  Götterneun- 
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heit,  dem  keiner  unter  den  Göttern  gleicht. 
Ich  bin  das  Gestern  und  kenne  das  Morgen 
. . . Ich  bin  der  große  Phönix,  der  in  Helio- 
polis  ist,  der  berechnet  was  ist  und  besteht’ 
(Kap.  12  nach  Lepsius,  Älteste  Texte  des  Toten- 
huches (Berlin  1867)  2 7 ff'.;  Ernian,  Äg.  460). 

In  den  Sonnenhymnen  aller  Zeiten  tritt  der 
Gott , außer  in  anderen  Gestalten  auch  als 
König  auf;  z.  B.  nennt  ihn  der  Kairiner  Amonre- 
10  Hymnus  (vgl.  C VIII):  ’ König  von  Ober-  und 
Unterägypten,  Re  den  Seligen,  Oberhaupt 
beider  L'änder’  (2,  3);  ähnlich  'König  Amonre’ 
in  einem  anderen  Sonnenhymnus  (Pap.  Harris 
mag.  4,  3) , auch  in  den  Sonnenhymnen  des 
Totenbuches  (ed.  Naville  Kap).  15  A IV  9).  An 
den  Tempelwänden  finden  wir  den  Sonnengott 
in  seiner  Funktion  als  Weltregent  auch  dar- 
gestellt, z.  B.  in  es-Sebua  {Erman,  Bel.,  Abb.  8 
nach  Lepsius,  JJenkni.  3,  181  = unsere  Abb.  5): 
20  Re-Harachte  thront  unter  einem  Pavillon,  sein 
Wesir  Thot  steht,  eine  Papyrusrolle  in  der 
Hand,  sprechend  vor  ihm.  Die  Darstellungen 
der  Geburt  des  Sonuenkiudes  in  Hermonthis 
(Ptol.  XVI)  zeigen  'Re-Harachte,  großen  Gott, 
Herrn  des  Himmels’  als  Götterkönig  und  Vater 
des  neugeborenen  Kindes  {Lepsius,  iJenkmäler 
4,  60—1). 

c)  In  mehreren  der  großen  Mythen  sehen 
wir  den  Götterkönig  regieren.  'Die  geflügelte 

30  Sonne’  (vgl.  C I)  zeigt  ihn  das  Land  durch- 
ziehend, um  Rebellen  niederzuwerfen.  In 
der  'Himmelskuh’  (vgl.  C II)  herrscht  er  an- 
fangs noch  über  Götter  und  Menschen  zu- 
sammen, zieht  sich  dann  aber  auf  den  Himmel 
zurück.  In  'Re  und  Isis’  (vgl.  C III)  ist  der 
Weltregent  alt  geworden  und  läßt  sieh  von 
der  schlauen  Göttin  betören,  seinen  geheimen 
Namen  zu  verraten.  Die  Erzählung  von  den 
'Götterkönigen’  (vgl.  C IV)  schildert  die  äußeren 
ro  Ereignisse  seiner  Regierung,  seinen  Sturz  durch 
seinen  Sohn  Schow  und  die  Schicksale  seiner 
Nachfolger.  Auf  dem  Naos  aus  Saft  el-Heuue 
(vgl.  CV)  und  in  dem  Apopihisbuch  (vgl.  C IV) 
hören  wir  von  dem  Kampf  des  Herrschers  mit 
der  Apophisschlange  (vgl.  H II). 

Die  Gestalt  des  alten  kranken  Re,  der  am 
Ende  seiner  Regierung  oder,  von  dem  heran- 
gewachsenen  Sohne  schon  verdrängt,  im  Hinter- 
gründe steht,  scheint  oft  in  Mythen  aufge- 
,')0  treten  zu  sein ; gelegentlich  hören  wir , daß 
Thot  seinen  Schnupfen  vertrieb,  der  die  Knochen 
zerbrach  und  den  Schädel  zerstörte  {Pap.  Ebers 
90,  16). 

d)  Aber^  dem  Volke  blieb  der  Sonnengott 
als  Leiter  aller  Dinge  und  gerechter  Helfer 
für  die  Schwachen  vertraut;  Re  ist  der  eigent- 
lich volkstümliche  Gott  (vgl.  K)  im  Gegensatz 
zu  anderen  Sonnengöttern,  die  im  wesentlichen 
nur  den  Priestern  vertraut  waren  {Maspero, 

GO  Hist.  1,  139;  Erman,  Bel.  80 — 2).  Die  Märchen 
erzählen,  daß  der  Sonnengott  als  Göttervater 
überall  eingreift.  Als  die  Götter  einst  spa- 
zieren gingen  und  einen  trefflichen  Manu  allein 
fanden,  bat  Re-Harachte  den  Chnum,  diesem 
eine  Frau  zu  schaffen  {Pap.  d’Orbiney  9,  6). 

Geht  es  einmal  schlecht  in  Ägypten,  so 
kommt  er  selbst  zu  den  Menschen,  um  ein 
neues  Geschlecht  entstehen  zu  lassen,  das  dem 
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Land  wieder  Ruhe  und  Glück  bringt  {Pap. 
Westcar \ vgl.  Elle);  die  ^Majestät  des  Re’ 
selbst  schickte  hilfreiche  Göttinnen  auf  die 
Erde  zur  Entbindung  der  Mutter  der  neuen 
Könige. 

c* 

II.  Der  Sonnengott  als  Schützer  und 
Vater  des  irdischen  Königs. 
{Lepage  Eenouf,  Vorles.  152;  Erman,  feüff. ; 
Erman,  Mel.  39 — 40.) 

a)  So  alt  wie  das  ägyptische  Königtum 
überhaupt  ist  die  offizielle  Fiktion,  daß  der 
irdische  König  ein  Gott  ist;  freilich  auf  Erden 
noch  nicht  so  mächtig  wie  die  großen  alten 
Götter.  Deshalb  sorgen  die  Himmlischen  für 
ihn  und  unterstützen  ihn;  zuerst  sein  eigent- 
licher Patron,  der  Götterkönig  und  Sonnengott. 
In  den  Pyramidentexten  (vgl.  E I b)  wird  immer 
wieder  gesagt,  daß  der  tote  König  zum  Himmel 
aufsteige,  "^um  seinen  Vater  Re  zu  schauen’, 
und  Re  ist  es,  der  bis  in  alle  Einzelheiten  das 
Wohlergehen  des  Ankommenden  fördert.  Re 
steigt  sogar  vom  Throne,  um  dem  Platz  z\i 
machen,  ’der  größer  ist  als  er  selbst’.  Dieser 
Vorstellungskreis  ist  herrschend  geblieben  durch 
die  ganze  ägyptische  Geschichte,  überall  in 
den  Tempeln  sehen  wir  den  Sonnengott  nächst 
dem  Lokalgott  des  betreffenden  Ortes  als  den 
eigentlichen  Schützer  des  Pharao.  Z.  B.  in 
Medinet-Habu  schlägt  Ramses  III.  angesichts 
des  Amon-Re-Harachte  seine  Feinde  nieder  und 
führt  an  Stricken  die  besiegten  Völker  herbei; 
der  Gott  redet  ihn  an:  Tch  lasse  die  Fürsten 
der  südlichen  Fremdländer  zu  dir  kommen, 
ihre  Gaben  bringend,  und  ihre  Kinder,  auf 
deren  Rücken  alle  schönen  Gaben  ihrer  Länder 
liegen’  {Lepsius,  Denkmäler  3,  20  ap  In  Karnak 
sagt  ’Re-Harachte,  der  große  Gott’  zu  Ram- 
ses IV. : 'Ich  gebe  dir  ein  großes  Königtum  und 
hohe  Lebenszeit  auf  meinem  Throne’  {ebenda 
3,  221  c).  In  Silsilis  versichert  'Re-Harachte- 
Atum,  Herr  beider  Länder  in  Heliopolis,  großer 
Gott,  Herr  des  Himmels’  dem  Scheschouk:  'Ich 
gebe  dir  Millionen  von  Jubiläen  und  Hundert- 
tausende von  .Jahren’  {ebenda  3,  254  c).  In 
Philae  übergibt  ' Re-Harachte , großer  Gott, 
Herr  des  Himmels,  Oberster  der  Götter’,  auch 
'Re,  König  der  Götter’  genannt,  dem  König 
Ptolemäus  IX.  in  einer  langen  Rede  die  beiden 
Länder,  weist  ihm  den  Thron  zu  und  setzt 
ihm  seine  Rechte  und  Pflichten  als  Herrscher 
auseinander  (ebenda  4,  36  b).  Die  Beisj^iele 
ließen  sich  häufen. 

b)  Den  über  dem  König  waltenden  Schutz 
des  Sonnengottes  stellen  die  Reliefs  auch  bild- 
lich dadurch  dar,  daß  sie  über  dem  Haupt 
des  Herrschers  die  Sonne  schweben  lassen,  wo 
er  auch  immer  erscheint.  Bald  hängen  von 
der  Sonnenscheibe  die  beiden  schützenden 
Schlangen  herunter  {Lepsius,  Denkmäler  3,  121  a. 
122  b.  175  i.  208  c),  bald  schwebt  sie  mit  aus- 
gebreiteten Flügeln  {eb.  122  a),  bald  trägt  sie 
beides  {eh.  124  d.  172  g),  oft  auch  die  Symbole 
für  Leben  und  dauerndes  Glück. 

c)  In  den  Pyramidentexten  (vgl.  E I b.  H a) 
war  Re  ständig  der  Vater  des  irdischen  Königs 
gewesen,  nicht  nur  sein  Vorgänger  auf  dem 
Thron;  zwar  wird  der  König  von  vielen 
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Göttern  und  Göttinnen  'mein  geliebter  Sohn’ 
genannt  und  redet  sie  mit  'Vater’  und  'Mutter’ 
an,  aber  dem  Götterkönig  gegenüber  ist  es 
keine  Phrase:  der  König  ist  nach  dem  offi- 
ziellen Dogma  wirklich  der  'leibliche  Sohn  des 
Re’,  wie  einer  seiner  Haupttitel  sagt.  Nach 
einem  Märchen  des  neuen  Reichs  {Papyrus 
Westcar,  znletzt  übersetzt  von  Mauke  in  Greß- 
mann,  Altoriental.  Texte  zum  A.  T.  (Tübingen 
1909)  1,  217  mit  Angabe  der  Literatur)  war 
einem  König  der  4.  Dynastie  verkündet  worden  : 
'Die  Frau  eines  Priesters  des  Re  geht  mit 
drei  Kindern  des  Re  schwanger.  Er  hat  ihr 
gesagt,  daß  sie  jenes  vortreffliche  Amt  im 
ganzen  Lande  (=  das  Königtum)  ausüben 
werden  und  der  älteste  von  ihnen  wird  Hoher- 
priester  von  Heliopolis  sein’.  Die  drei  Kinder 
wurden  geboren  und  sind  die  späteren  ersten 
Könige  der  5.  Dynastie.  Aber  nicht  nur  in 
solchen  Ausnahmefälleu  tritt  Re  für  die  Er- 
haltung der  göttlichen  Herkunft  des  Königs 
ein.  Es  gibt  eine  Reihe  von  Darstellungen  und 
begleitenden  Inschriften,  in  denen  die  Vater- 
schaft des  Sonnengottes  geschildert  wird;  sie 
sind  in  alter  Zeit  hergestellt  und  können  für 
alle  Könige  verwendet  werden.  Erhalten  sind 
sie  zweimal:  in  Der  el-Bahri  für  die  Königin 
Hatschepsut  {Naville,  Deir  el  Bahari  pl.  47) 
und  in  Luksor  für  Amenophis  HL  ( Gnyet, 
Temple  de  Louxor  [=  3Iem.  Mission  frang. 
Caire  15  Paris  1894]  pl.  62  — 8 = Lepsius, 
Denkm.  3,  74  — 5 = Champollion,  Mo)mm.  de 
l’Eg.  pl.  199,  3.  265,  1.  339  — 41;  MoseJlini, 
Monum.  Meali  pl.  38 — 41).  Der  Götterkönig 
Amonre  naht  sich  der  Königin  zuerst  in  der 
Gestalt  ihres  Gatten,  dann  in  seiner  eigenen. 
Nachdem  der  Gott  'alles,  was  er  wollte,  mit 
ihr  getan  hat’,  wird  in  einem  späteren  Bilde 
die  sichtlich  Schwangere  zur  Geburt  geführt; 
zuletzt  warten  Göttinnen  das  neugeborene  Kind. 

III.  Der  irdische  König  als  Sonne. 
(Erman,  Äg.  103;  Schneider,  Kult.  473.) 

Ein  Hymnus  an  König  Sethos  II.  ruft  ihn 
an:  'Du  aufgehende  Sonne,  die  die  beiden 
Länder  mit  Schönheit  erhellt.  Du  Sounen- 
scheibe  für  die  Menschen,  die  du  die  Finster- 
nis von  Ägypten  vertreibst.  Du  hast  eine  Ge- 
stalt wie  dein  Vater  Re,  der  am  Himmelsge- 
wölbe aufgeht  . . . o Re,  reichstes  der  Wesen, 
vom  Re  erwählter!’  (Papyrus  Anastasi  IV 5, 6 ff.). 
Diese  Gleichheit  der  Gestalten  bei  König  und 
Gott  zeigen  auch  die  Reliefs:  Ramses  H.  hat 
in  Abu  Simbel  sich  selbst  fast  ebenso  dar- 
stellen lassen  wie  den  Sonnengott  {Lepsius, 
Denkmäler  3,  189.  191),  mit  Falkenkopf  und 
mit  Sonnenscheibe.  — Die  Königin  Hatsej^sut 
wird  von  den  um  Gnade  bittenden  Fürsten 
von  Punt  genannt:  'weibliche  Sonne  (r  .t,  vgl. 
NHIa),  die  leuchtet  wie  die  Sonnenscheibe’ 
(Naville,  Deir  el  Bahari  pl.  76  = Urkunden 
ed.  Sethe  4,  332). 

F.  Entstellung  der  Sonne. 

{Pierret,  Pantli.  chap.  3;  Brugsch,  Thesaurus 
3,  625—42;  Brugsch,  Mel.  115.  165—73;  Mas- 
pjero.  Hist.  1,  136  — 140;  Erman,  Mel.  28; 
Schneider,  Kult.  431.) 
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I.  Zeucpungslos. 


Eine  einheitliche  Kosmogonie  haben  die 
Ägypter  nicht  ausgebildet;  über  die  Entstehung 
der  Sonne  gibt  es  eine  Fülle  von  Meinungen 
und  Vorstellungen,  die  in  der  Tradition  un- 
vermittelt nebeneinander  stehen  und  ohne  innere 
Verbindung  weiter  überliefert  worden  sind. 
Sie  sind  zu  verscliiedenen  Zeiten  und  an  ver- 
schiedenen Orten  festgelegt  worden,  ohne  daß 
eins  dieser  ''Systeme’,  von  denen  wir  nichts 
als  herausgerissene  Vorstellungen  kennen,  all- 
gemein anerkannt  worden  wäre.  In  den  uns 
vorliegenden  Texten  gehen  die  verschieden- 
artigen Vorstellungen  meist  durclieinander,  da 
sie  nicht  einheitlich  redigiert  sind;  erst  die 
kritische  Untersuchung  hebt  gleichartige  Auf- 
fassTiugeu  heraus. 

Zunäichst  die  Meinung,  daß  der  Sonnengott 
am  Anfang  aller  Dinge  zeugungslos  entstanden 
sei  oder  sich  selbst  erzeugt  habe.  In  dem 
'Apophisbuch’  (vgl.  C VI)  sagt  der  'Herr  des 
Alls’  von  sich;  'Ich  bin  es,  der  als  Chepra 
entstand.  Als  ich  geworden  war,  ward  das 
Gewordene;  alles  Gewordene  ward,  nachdem 
ich  geworden  war  . . . Der  Himmel  war  (noch) 
nicht  entstanden,  die  Erde  war  (noch)  nicht 
geschaffen  . . . und  ich  fand  keinen  Ort,  an 
dem  ich  häitte  stehen  können’.  Im  12.  Kapitel 
des  Totenbuches  (Lcpshts,  Älteste  Texte  des 
Tot.  [Berlin  1867]  27  ff.;  Ennan,  Äg.  460), 
einem  sehr  alten  Text,  sagt  der  Sonnengott: 
'Ich  bin  Atum,  als  ich  allein  war.  . . . Ich  bin 
der  große  Gott,  der  (von)  selbst  entstand,  der 
seinen  Namen  schuf.  Das  Beiwort  'der  (von) 
selbst  entstand’  tragen  auch  andere  Urgötter, 
z.  B.  Chepra  (vgl.  B IX).  Das  'geheime  Amons- 
’ouch’  in  der  Oase  el- Charge  (vgl.  IX  b)  ruft 
den  Sonnengott  an:  'Du  bist  Amon,  du  bist 
Atum,  du  bist  Chepra,  du  bist  Ee,  der  allein 
war,  als  er  sich  schuf  aus  der  Unendlichkeit]?), 
Tenenti,  der  zuerst  entstand.  Du  bist  es,  der 
seinen  Leib  bildete  mit  seinen  eigenen  Händen, 
in  jeder  Gestalt,  die  er  wünschte  . . .’.  Im 
'Lied  der  Urgötter’  ebenda  (vgl.  C IX  a)  beten 
diese;  'Geheim  sind  seine  Gestalten  bei  seinen 
Entstehungen  . . .,  der  entstand  als  Re  . . ., 
der  von  selbst  entstand  . . .,  der  sich  aus  seinem 
Leibe  schuf,  der  sich  gebar;  er  ging  nicht  aus 
einem  Mutterleib  hervor;  [woraus]  er  hervor- 
ging, ist  die  Unendlichkeit’.  Auch  das  andere 
'Lied  der  Urgötter’  (vgl.  CIXc)  sagt;  'Es 
gibt  keinen  Vater  von  ihm,  sein  Phallus  zeugte 
ihn;  es  gibt  keine  Mutter  von  ihm,  sein  Same 
trug  ihn.  . . . Vater  der  Väter,  Mutter  der 
Mütter’.  Auch  in  den  Beischriften  zu  Dar- 
stellungen des  Sonnengottes  finden  sich  ge- 
legentlich Beiworte,  die  auf  diese  Art  seiner 
Entstehung  deuten,  z.  B.  'Re-Harachte  . . . der 
sich  selbst  gebar’  in  einem  Grab  der  20.  Dy- 
nastie bei  Anibe  (Lepsius,  Denkm.  3,229  b) 
und  oft  ähnlich  in  Tempeln. 


II.  Aus  einem  Ei. 

Eine  besondere  Ausgestaltung  dieser  Vor- 
stellung ist,  daß  der  Sonnengott  ein  Ei  ge- 
schaffen habe,  aus  dem  er  selbst  dann  hervor- 
ging; das  Sichselbsterzeugen  ist  dem  Ägypter 
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eben  ein  vertrauter  Vorgang,  der  in  den  Mythen 
in  verschiedenster  Gestalt  erscheint,  als  ob 
man  den  inneren  Widerspruch  kaum  empfun- 
den hätte.  Im  Totenbuch  (ed.  Narüle  [Berlin 
1886]  Kap.  8.5,  13)  heißt  es:  'Re,  der  aus  dem 
Ozean  emporgestiegen  ist’,  sagt:  'Ich  bin  eine 
Seele,  die  der  Ozean  geschaffen  hat  . . . Mein 
Nest  ist  nicht  gesehen,  mein  Ei  ist  nicht  zer- 
brochen . . . Ich  habe  mein  Nest  an  den  Enden 
10  des  Himmels  gemacht  . . .’  (vgl.  Papyrus  magi- 
(p.ie  Harris  ed.  Chahas  [Clialon-s%ir  Saone  1860] 
6,  11 — 2).  Die  Urgötter  rufen  in  ihrem  Lied 
in  der  Oase  el-Charge  (vgl.  C IX  a)  den  Sonnen- 
gott an:  'Du  erreichtest  die  Erde -im  Gewässer 
Mer-desdes  und  erschienst  im  Meere  als  Ei’ 
(Z.  24).  Hierher  gehören  vielleicht  auch  die 
Darstellungen  des  Käfers,  der 
eine  Kugel  (d.  h.  sein  Ei?)  vor 
sich  her  wälzt  (unsere  Abb.  7), 

20  und  zwar  in  den  Leib  der  Him- 
melsgöttin hinein,  von  der  er 
später  geboren  wird. 

HI.  Aus  einer  Lotosblüte. 

Nach  anderer  Auffassung  ist 
der  Sonnengott,  hier  als  Kind 
gedacht,  zuerst  aus  einer  Lotos- 
blume hervorgekommen,  die  im 
Urmeere  wuchs ; alle  Belege  hier- 
30  für  sind  aus  später  Zeit. 

In  Philae  heißt  'Re,  der  aus 
der  Lotosblüte  aufging’  (Dämi- 
chen,  Geograph.  Hisclir.  1 [= 

Brugsch,  Rec.  de  mon.  3,  Leip- 
zig 1865]  54)  und  in  Dendera 
'Re,  der  am  Anfang  entstand 
und  aufging  als  Horus  auf  seiner 
Lotosblume’ {Brugsch,  Thesaurus 
764,  56).  Eine  kleine  Bronze- 
40  figur  (Berlin  2409  = Ennan,  Bel., 

Abb.  38  = unsere  Abb.  6)  stellt 
den  jungen  Sonnengott  dar  als 
Kind,  mit  Sounenscheibe  und 
Schlange  auf  dem  Kopf,  sitzend 
in  einer  Lotosblüte.  Ein  Relief  in  Hermonthis 
(Ptolemä.us  XVI.)  zeigt  Re  als  Kind,  'wie  er 
aus  der  Blüte  hervorkam’;  der  Knabe  sitzt  auf 
einer  Lotosblüte,  die  aus  dem  Ozean  empor- 
gewachsen ist  {Lepsius,  Denkmäler  4,  61  g). 
50  Ein  anderes  in  Dendera  {Leps.,  Denkm.  4,  85  c) 
zeigt  'Horus  Sohn  der  Isis  Sohn  des  Osiris’ 
(als  Kind  auf  einer  Lotosblüte  sitzend,  wo  er 
nicht  als  der  junge  Sonnengott  Harpokrates 
(vgl.  N II  b ) gemeint  ist.  Plutarch  {de  Is., 
cap.  11  a)  erzählt,  man  glaubt,  Helios  erhebe 
sich  als  neugeborenes  Kind  aus  einer  Lotos- 
blüte; so  stellt  man  den  Sonnenaufgang  dar, 
um  die  aus  dem  Peuchten  geschehene  Entzün- 
dung der  Sonne  anzudeuten  (vgl.  de  Pi/th.  orac. 
GO  p.  400  a). 

IV.  Geboren  von  der  Himmelskuh. 

Die  alte  Vorstellung,  daß  der  Sonnengott 
das  Kind  der  Himmelsgöttin  Nut  und  des  Erd- 
gottes Geb  ist  {Pyrumidentexte  ed.  Sethe  4.  7 ; 
vgl.  oben  B V),  hat  sich  nach  verschiedenen 
Seiten  hin  entwickelt.  Zunächst  ist  der  Himmel 
nach  einem  ebenso  alten  Glauben  eine  Kuh  (vgl. 


6)  Der  Sonnen- 
gott als  Kind  in 
der  Lotosblüte 
[Berlin  2904] 
(nach  Erman,  Die 
^oyp^‘  Religion). 
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C II),  und  von  dieser  Kuh,  die  wiederum  iden- 
tisch ist  mit  dem  ürmeere,  aus  welchem  die 
Sonne  kam,  ist  öfter  die  Rede  in  kosmogoni- 
schen  Texten  {Champollion,  Fantheon  Nr.  23  E; 
Brngsch,  Bel.  115).  Die  Urgötter  rufen  in  ihrem 
Lied  in  der  Oase  el-Charge  (vgl.  C IX  a(  den 
Sonnengott  an;  ''Du  nähertest  dich  der  Ahet- 
Kuh  und  packtest  ihre  Hörner  und  schwammst 
auf  der  Meh-uret’  (dieselbe  Kuh  oder  das  ür- 
meer)  und  nennen  ihn:  'Stier  seiner  Mutter 
(d.  h.  der  sich  selbst  erzeugte);  der  jubelt  auf 
der  Ahet-Kuh,  wenn  der  Same  aus  seiner 
Schönheit  (euphemistisches  Wort)  fließt’  (Z.  25 
bis  27').  In  Hermonthis  (Ptol.  XVI.)  sehen 
wir  'die  große  Kuh  (Ahet;,  die  Re  geboren 
hat’ ; sie  trägt  die  Sonne  auf  ihrem  Kopfe 
zwischen  den  Hörnern,  allerdings  nicht  als 
Kalb,  sondern  als  falkenköpfigeu  Knaben  mit 
der  Sonnenscheibe  und  Schlange  auf  dem  Kopf 
(Lepsius,  Denlm  4,  61  g).  Die  in  primitiver 
Zeit  erdachten  Verkörperungen  der  höheren 
Mächte  als  Tiere  sind  von  einer  höher  ent- 
wickelten eben  ihren  Vorstellungen  angepaßt 
worden.  Die  Vermenschlichung  hat  auch  die 
Ahet-Kuh  betroffen;  sie  wurde  zur  Göttin  und 
dann  au  die  menschliche  Mutter  des  Sonnen- 
gottes angegliedert,  welchen  Namen  diese  auch 
immer  haben  mochte;  z.  B.  Ra't-tani  (eb.  4, 
64  a).  Oder  im  Karnak  an  die  dortige  Göttin 
'Amenet,  . . . Neit,  Große,  Gottesmutter,  Ahet- 
kuh,  die  Re  gebar’  {Champollion,  Notices  dc- 
scriptives  2,  28)  oder  'Ahet,  Große,  die  Re  ge- 
bar’ (eb.  1,  604,  ptolem.).  Zu  Neit  vgl.  V. 

V.  Geboren  von  der  Himmelsgöttin. 

Wo  der  Himmel  als  Frau  gedacht  ist  (vgl. 
Erman,  Bel.  Abb.  6.  39),  ist  die  von  ihr  ge- 
borene Sonne  ein  Kind.  In  Hermonthis 
(Ptol.  XVI.)  schildert  eine  Bilderreihe  (be- 
schrieben Brngsch,  Bel.  164)  die  Geburt:  das 
Kind  wird  der  'Gottesmutter  des  Re’  aus  dem 
Leibe  gezogen  (Lepsius,  JJenlcmäler  4,  60  a). 
Hathor  reicht  den  Neugeborenen,  der  hier 
Harpokrates  (vgl.  N II  b)  heißt,  dem  'Re-Har- 
achte,  großen  Gott,  Herrn  des  Himmels’,  d.  h. 
dem  Götterkönig  (eb.  60  c).  Re-Harachte  nimmt 
seinen  Sohn  auf  den  Schoß  (eb.  60  c),  und  das 
dadurch  anerkannte  Kind  heißt  nun  'das 
lebende  Abbild  des  Re-Harachte’  (eb.  61  f). 
Der  Name  der  Mutter  des  Re  ist  hier  nicht 
genannt;  an  anderer  Stelle  heißt  die  Göttin 
'Neit,  die  gebar;  die  zuerst  gebar,  als  noch 
nichts  war,  das  gebar’  (Zisch.  Ägypt.  Spr.  13 
(1875)  13).  Auch  das  'Lied  der  Urgötter’  in 
der  Oase  el-Charge  (vgl.  C IX  a)  spricht  zum 
Sonnengott  von  'deiner  Mutter  Neit’  (Z.  28), 
und  Neit  hat  in  den  Beischriften  zu  ihren 
Darstellungen  oft  das  Beiwort  'Gottesmutter’, 
z.  B.  in  Esne  ( Bmgsch,  JDictionn.  Geograph.  721) 
und  Dendera  (Lepsius,  Denkm.  4,58  b;  Text 
2,  241;  und  auf  der  naoi^horen  Statue  im 
Vatican  (Biehl,  Inscr.  hierogl.  [Lpzg.  1886] 
1,  32  — 5.  In  später  Zeit  (Caracalla)  heißt 
Neit  in  Esne:  'Neit,  . . . Ahet,  Große,  die  Re 
gebar;  die  Götter  und  Menschen  zusammen- 
knüpfte (?);  Mutter  des  Re,  die  Atum  schuf; 
die  entstand,  als  (noch)  nichts  entstanden  war; 
die  schuf  was  ist,  nachdem  sie  entstanden 
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war  in  Esne’  (Champillion,  Notices  descriptives 
1,  683  A).  Über  weitere  Beziehungen  zwischen 
Neit  und  der  Kuh  Ahet  vgl.  IV.  Das  Sonnenkind 
ist  in  Dendera  dargestellt,  ein  unbeholfenes 
kleines  Wesen  mit  Händen  statt  der  Füße; 
Beischrift:  'das  Entstehen  der  Glieder  des  Re’ 
(Joh.  Dümichen , Bauurkunde  der  Tempelanlagen 
von  Dendera  [Lpzg.  1865]  Taf.  14). 

Es  war  gewiß  auch  eine  volkstümliche 
Vorstellung,  daß  die  Sonne  ein  lebendes  Wesen 
ist,  das  geboren  wird  wie  ein  Menschenkind. 
Zu  sein  'wie  Re  am  Tage  seiner  Geburt’,  ist 
was  man  sich  nur  zu  seinem  Glücke  wünschen 
kann;  so  oft  in  den  Inschriften,  z.  B.  in  den 
vulgären  Zusätzen  zum  Text  der  'Himmelskuh’ 
(vgl.  C II;  Lefebure,  Hypogees  1,  partie  4 
pl.  18,  83).  Da  die  Entstehung  der  Sonne  der 
Anfang  aller  Dinge  ist,  so  heißt  auch  im  Jahre, 
dem  verkleinerten  Abbild  des  Weltenlaufes, 
der  erste  Monat;  Mesore  'Geburt  des  Re’  (vgl. 
Die). 

VI.  Der  Vater  der  jungen  Sonne 
tritt  uns  viel  seltener  entgegen;  der  Erdgott 
Geb  (vgl.  IV)  wird  als  solcher  nur  vereinzelt  er- 
wähnt. Oben  hatten  wir  zweimal  gehört,  daß 
die  Sonne  in  irgendeiner  Form  aus  dem 
Ozean  hervorgegangen  sei  (vgl.  HI.  IV).  Des- 
halb kommt  in  Texten  aller  Art  häufig  das 
Beiwort  vor:  'aufsteigend  aus  dem  Ozean’  o.  ä. ; 
die  Beobachtung  des  Sonnenaufgangs  aus  dem 
Meere  kann  bei  der  Lage  Ägyptens  dabei 
kaum  mitgewirkt  haben.  Aber  die  Inschriften 
gedenken  des  Ereignisses  gern;  z.  B.  heißt  der 
Sonnengott  'lebende  Lampe,  die  aus  dem 
Himmelsozean  aufgeht’  (Tylor- Griffith,  The 
tomb  of  Faheri  [London,  Eg.  Explor,  Fund 
1894]  pl.  9,  1).  Der  Mythus  von  der  'Himmels- 
kuh’ (vgl.  C II),  der  alle  Gottheiten  in  mensch- 
licher Gestalt  auftreten  läßt,  führt  uns  Nun, 
die  Personifikation  des  Himmels-  und  Urozeans, 
als  Vater  des  Re  vor;  und  so  wird  Nun  auch 
oft  in  den  Tempelreliefs  genannt;  z.  B.  im 
Thottempel  (ptolem.)  zu  Theben:  Nun,  Vater 
des  Re,  der  Gott  der  am  Anfang  war’  (Cham- 
pollion, Notic.  descr.  1,  603).  Der  Sonnengott 
wird  angeredet:  'Nun  zeugte  dich,  Nunet  (sein 
weibliches  Komplement)  gebar  dich’  (v.  Berg- 
mann, Hierogl.  Lisch r.  38,  9),  und  Re-Harachte 
heißt  'der  aus  dem  Nun  kam’  (Lepsius,  Denkm. 
3,  229  b).  In  einem  Spruch  von  den  Seelen 
der  Götter  heißt  es:  'Re  ist  die  Seele  des 
Nun’  (Ljefebure,  Hypogees  royaiix  1 |=  Mem, 
Mission  frane;.  Caire  2,  Paris  1886]  partie  IV 
pl.  18,  86). 

VII.  Die  acht  Urgötter. 

Bei  verschiedenen  Arten  der  Entstehung 
der  Sonne  sind  oben  schon  die  acht  Urgötter 
erwähnt  worden  (vgl.  Lepsius,  Uber  die  Götter 
der  vier  Elemente  [=  Abh.  Akad.  Berlin  1856] 
181 — 234;  Brngsch , Beise  nach  der  Großen 
Oase  [Lpzg.  1878]  33  ff.,  Taf  14;  Brngsch,  Bel. 
123  ff.;  Maspero  (1899)  in  Liibl.  eg.  2,  283; 
.Dümichen,  Geschichte  Ägyptens  210;  3Iaspero, 
Hist.  1,  147 — 9;  vgl.  oben  C IXa.c). 

Es  sind  vier  Paare  von  Göttern,  die  männ- 
lichen Frösche,  die  weiblichen  Schlangen,  die 
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nach  der  Kosmogouie  des  Tliottempela  von 
Hermupolis  (ägyi^t.  hmmv,  kopt.  Schmun,  arah. 
Eschmunen)  schon  bei  der  Entstehung  der 
Sonne  zugegen  waren.  Ihre  Namen  werden 
verschieden  überliefert;  die  Götter,  zu  denen 
die  weiblichen  Begleiterinnen  gleichen  Charak- 
ters nachträglich  hinzu  erfunden  zu  < sein 
scheinen,  repräsentieren  etwa  das  ürmeer,  die 
Finsternis,  die  Ruhe(‘?)  u.  ä.  Zwei  Bieder,  die 
offenbar  aus  dem  Tempel  von  Hermopolis 
stammen,  sind  in  der  (Jase  el  Charge  erhalten. 
Das  eine  (vgl.  C IX  a)  ist  flberschrieben:  ''Lied 
der  großen  Acht  der  ersten  Urzeit,  die  den 
Gott  verehren,  der  bei  ihnen  ist’ ; das  andere 
(C  IX  c':  'Große  geheime  Anbetung  des  Amonre, 
gesprochen  von  den  acht  Göttern’.  Auch  das 
'geheime  Amonbuch’  derselben  Herkunft (C  IX b) 
sagt:  'Die  achtUrgötter  | jauchzten J bei  seinem 
Erscheinen’.  Darstellungen  der  Urgötter  finden 
sich  in  später  Zeit  in  verschiedenen  Tempeln 
(Lepsius,  Jk'iiinn.  4,  OG  c;  Mariette,  Denderah 
4,  70;  ChaiiqjolUou,  Monuments  de  Vklgypte 
pl.  DiO;  Lanzo)ie,  Dizion.  tav.  12). 

(i.  Schöpfer  und  Göttervater. 

I.  Die  kosmogonischen  Texte  lassen  den 
Sonnengott,  nachdem  er  selbst  entstanden  ist, 
die  Welt,  die  er  als  Chaos  und  unbelebt  vor- 
fiudet,  ordnen ; wieder  schildern  die  aus  Her- 
mupolis stammenden  Inschriften  in  der  Oase 
el-Charge  den  Hergang.  Im  'geheimen  Amon- 
buch’ (vgl.  ClXb)  wird  der  Gott  angerufen: 
'Gott,  der  das  Licht  schuf,  Horus,  . . . lebend 
im  Urmeer,  . . . Gott  der  Menschen  . . .,  Löwe 
mit  lebendigem  Gesicht  . . .,  der  alle  Löwen 
aussi^ie  in  seinem  Namen  Seele  der  Seelen. 
Gott  der  Ziegen,  Stier  der  Kühe,  [Falke?  der] 
Falken,  buntgefiederter,  lebend  unter  den 
Göttern  in  seinem  Namen  Harachte’  (Z.  6 — 9). 
Deutlicher  als  diese  Andeutungen  spricht  das 
unveröffentlichte  'Lied  der  Urgötter’  (C  IX  c) 
vom  Sonnengott:  'der  die  Erde  entstehen  ließ, 
der  zuerst  entstanden  war,  als  die  Wesen 
(noch)  nicht  entstanden  waren  ...  Er  hat  den 
Himmel  erhoben,  der  festgestellt  ist  auf  seinen 
vier  Ecken  ...  Er  hat  die  Menschen  gebaut 
und  die  Ziegen,  Kinder,  Vögel,  Fische  und 
alles  Gewürm  ...  Er  hat  die  beiden  Länder 
(d.  h.  Ägypten)  geschieden  und  ihre  Grenzen 
abgegrenzt  ...  Er  hat  die  Fremdländer  und 
die  Barbaren  geschaffen  mit  ihrem  Lebens- 
unterhalt’. Endlich  schuf  er  aucli  die  Vögel 
in  der  Luft  und  die  Fische  im  Wasser.  — 
Der  Amonrehymnus  von  Kairo  (vgl.  C VIII ) 
ruft  den  Gott  an:  'der  die  Menschen  schuf 
und  hervorbrachte  alles  was  ist  in  diesem 
deinem  Namen  Atum-Chepra’  (10,  7).  Wie  er 
die  Menschen  schuf,  deutet  derselbe  Text  (6,  3) 
an:  'die  Menschen  kamen  aus  seinen  Augen’; 
der  Mythus  von  der  Himmelskuh  (vgl.  C H) 
erzählt  es  ausführlich;  ebenso  das  Apophis- 
buch  (vgl.  C VI):  Schow  und  Tefenet  jauchzten 
im  Ozean,  in  dem  sie  waren.  Sie  brachten 
mir  mein  Auge  hinter  sich  her  und  nachdem 
ich  (es?)  mir  eingesetzt  (?)  batte,  weiute  ich 
über  sie.  Da  entstanden  die  Menschen  aus 
den  Tränen,  die  aus  meinem  Auge  kamen’. 
Das  Ganze  ist  nichts  als  ein  geistreicher  Scherz: 
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ein  Wortspiel  zwischen  dem  Wort  für  Mensch 
(rmt)  und  dem  für  weinen  (rmj)  und  Träne 
(rmj.t),  die  in  gewissen  Formen  wohl  ähnlich 
klangen  (gesprochen  etwa  röme(t)  und  rime 
0.  ä.). 

IT.  Die  andere  Tätigkeit  des  schaffenden 
Urgottes  ist  die  Erzeugung  der  Götter;  Re  als 
Vater  der  Götter  schon  erkannt  von  Wilkinson, 
Sec.  .ser.  1,  228. 

a.)  Im  'Ai^ophisbuch’  (vgl.  C VII)  sagt  der 
'Herr  des  Alls’,  der  sich  später  als  der  Sonnen- 
gott zeigt:  'Ich  schuf  alle  Gestalten,  während 
ich  allein  war  ...  Es  war  (noch)  kein  anderer 
entstanden,  der  mit  mir  geschaffen  hätte  . . . 
Ich  ergoß  Samen  in  meine  Hand,  ich  begattete 
mich  mit  meinem  Schatten  . . . Ich  spuckte 
Schow  aus,  ich  spie  Tefenet  aus’.  Schow  (s.  d.) 
und  Tefenet  (s.  d.)  sind  die  Kinder  des  Ätum 
von  Heliopolis,  und  von  ihnen  als  den  Eltern 
von  Osiris,  Isis,  Set  und  Eephthys  stammen 
alle  übrigen  Götter  ab;  Atum  ist  also  der 
eigentliche  'Vater  der  Götter’.  Die  beiden 
hier  nebeneinander  stehenden  Arten  der  Er- 
schaffung von  Schow  und  Tefenet  sind  auch 
sonst  bekannt.  Die  Pyramidentexte  (ed.  Sethe 
1248)  erzählen:  'Atum  ist  es,  der  geworden 
ist  zum  Selbstbegatter  in  Heliopolis;  er  hat 
seinen  Phallus  in  seine  Faust  gesteckt,  damit 
er  Manneslust  damit  mache.  Geboren  wurden 
die  beiden  Geschwister  Schow  und  Tefenet’ 
— oder  au  anderer  Stelle  (1052):  'Atum-Cheprer 
. . . Was  du  ausschnaubtest  (?  aus  der  Nase?), 
(wurde)  zu  Schow;  was  du  ausspucktest,  (wurde) 
zu  Tefenet)’.  Im  'Lied  der  Urgötter  in  Charge 
(vgl.  C IX  a)  heißt  es:  'Was  du  ausspiest,  (wurde.) 
zu  Schow;  was  du  ausspucktest,  (wurde)  zu 
Tefenet,  bis  du  die  neun  Götter  geschaffen 
hattest  im  vVnfang  des  Entstehens’  (Z.  25 — 0). 
Die  erste  Art  der  Erschaffung  durch  die  Selbst- 
begattung (ägypt.  Tws’)  ist  den  Ägyptern  ein- 
mal anstößig  erschienen,  und  man  hat  den  Vor- 
gang daun  ersetzt  diu'ch  Einführung  einer  eigens 
für  diese  Gelegenheit  gebildeten  Göttin  Jusas 
(hierogl.  /w.s  — 'Xs;  vgl.  Brugsch , Bel.  284; 
Ermaii,  Bel.  29).  Die  zweite  Art  durch  Aus- 
spucken  beruht  auf  Wortspielen  zwischen  Schow 
(hierogl.  sw)  und  Ts  'speien’  bzw.  zwischen 
Tefenet  (hierogl.  tfn.t)  und  tf  'spucken’  und  ist 
vielleicht  nachträgliche  Ertindrmg.  Auf  diese 
Art  der  Entstehung  deutet  auch  der  Amonre- 
hymuus  von  Kairo  0,  3 (vgl.  C VHI)  hin:  'die 
Götter  entstanden  aus  seinem  Munde’  und 
ähnlich  andere  Texte  (Louvre  C3;  London  507). 

b)  Der  Sonnengott  von  Heliopolis  ist  also 
als  Ei’zeuger  von  Schow  und  Tefenet  der  Tater 
aller  übrigen  Götter.  Diese  seine  Stellung 
kommt  zum  Ausdruck  in  den  Götterlisten  und 
Darstellungen  der  Götterfamilien  in  den  Tem- 
peln (zusammengestellt  iin  Art.  'Schow’  C).  Die 
Zusammensetzung  ist  verschieden  je  nach  dem 
Temi^el,  in  dem  das  Relief  angebracht  wird 
(schon  erkannt  von  Lepsiiis,  1.  Götterkreis^Ahh. 
Aliad.  Berlin  1851]  171.  180;  Alaspcro  (1890'i 
in  Bibi.  eg.  2,  352).  In  Heliopolis  ist  Atum 
der  erste  Gott,  dem  Schow  mit  Tefenet  und 
die  anderen  großen  Götter  folgen.  Diese  Ord- 
nung ist  in  die  oberägyptischen  Tempel  über- 
nommen, teils  unverändert,  teils  hat  man  vor 
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den  Atum  den  Gott  des  betr.  Tempels  gesetzt 
oder  wen  man  sonst  als  LTgott  anerkannt 
wissen  wollte.  In  Memphis  ist  Atum  ersetzt 
durch  Ptah,  den  Herrn  des  dortigen  Tempels, 
und  von  hier  sind  die  Nachrichten  über  die 
Aufeinanderfolge  der  Götter  in  die  griechische 
Literatur  geflossen;  aber  die  Zusammenstellung 
der  folgenden  Götter  zeigt,  daß  die  Lehre  als 
Ganzes  aus  Heliopolis  übernommen  ist.  Der 
Sonnengott  von  Heliopolis  wird  auch  in  den 
verschiedensten  ägyptischen  Texten  als  Vater 
der  Götter  vorausgesetzt.  Z.  B.  im  Amonre- 
hymnus  von  Kairo  (vgl.  C Ylll)  heißt  es:  ''Die 
Götter  neigen  sich  vor  deiner  Majestät  und 
preisen  die  Macht  dessen,  der  sie  schuf.  Sie 
jubeln  beim  Nahen  ihres  Erzeugers  und  sagen 
zu  dir:  Willkommen,  Vater  der  Väter  aller 
Götter!’  (7,  4 — 6). 

H.  Kampf  gegen  Feinde  (Apophis). 

I.  Schon  nach  den  Pyramidentexten  (Über- 
setzungen bei  Erman,  Bel.  90 — 6)  stellen  sich 
dem  Sonnengott  bzw.  seinem  Sohn  und  Eben- 
bild, dem  verstorbenen  König,  eine  Reihe  von 
Gegnern  bei  seinem  Zuge  über  den  Himmel 
entgegen.  Teils  sind  es  feindliche  Sternbilder, 
teils  Üngeheuer,  teils  böse  Dämonen.  Im  My- 
thus von  der  ''geflügelten  Sonne’  (vgl.  C I)  be- 
steht die  Handlung  im  wesentlichen  darin,  daß 
der  König  Re-Harachte,  der  hier  allerdings 
nicht  Sonnengott  ist,  die  ganze  Erde  durchzieht 
und  überall  seine  Feinde  niederwirft  mit  Hilfe 
der  geflügelten  Sonne,  des  Hör  Behedti  von 
Edfu;  das  Haupt  der  Gegner  ist  Set,  der  durch 
den  Beistand  des  Horus,  Sohn  der  Isis,  über- 
wunden wird.  In  den  ' Götterkönigen’  (C  IV)  ist 
mehrfach  von  Kämpfen  des  Sonnengottes  die 
Rede,  einmal  von  den  'K'ämpfen  des  Atum-Re 
bei  Saft  el-Henne’;  am  Wasser  At-desdes  be- 
siegte Re-Harachte  seine  Feinde  erst,  nachdem 
er  sich  in  ein  'Krokodil  mit  Falkengesicht  und 
Stierhörnern’  verwandelt  hatte.  Sein  Sohn  und 
Nachfolger  Schow  warf  am  Anfang  seiner 
eigenen  Legierung  zunächst  'alle  Feinde  seines 
Vaters  Atum  nieder’.  Auch  die  Hymnen  an 
den  Sonnengott  gedenken  der  Kämpfe;  so  der 
Amonrehymnus  von  Kairo  (vgl.  C VIII) : 'Deine 
Leute  jauchzen,  wenn  sie  den  Feind  nieder 
geworfen  sehen,  wie  seine  Glieder  das  Messer 
kosten  und  Feuer  ihn  frißt  und  seine  Seele 
mehr  als  sein  Leih  bestraft  wird.  Wenn  diese 
Schlange  gefesselt  ist,  jubeln  die  Götter,  die 
Leute  des  Re  sind  glücklich;  Heliopolis  jauchzt, 
wenn  der  Feind  des  Atum  niedergeworfen  ist’ 
(S.  9).  Im  'Lied  der  Urgötter’  in  der  Oase 
el-Charge  (vgl.  C IX  a)  heißt  es:  ''Wenn  du 
deine  beiden  Himmel  begehst,  so  (bleibt)  kein 
Feind  vor  dir.  Deine  Flamme  lodert  gegen 
die  beiden  Krokodile  [Var.  'die  Schlange  Jam- 
her’  Pap.  mag.  Harris  5,  7]  ...  Ein  Fisch 
zeigt  dir  den  Unhold  an,  Horus  [Var  richtig 
'Set’]  schießt  seinen  Pfeil  in  ihn.  Er  erregt(?) 
Himmel  und  Erde  mit  seinen  Wolken’.  Trotz 
seiner  verzweifelten  Gegenwehr  frißt  das  flam- 
mende Auge  des  Re  ihn  mit  seinem  Feuer 
auf.  Dann  'fährst  du  mit  schönem  Segelwind, 
und  das  (himmliche)  Meer  trägt  dich  ruhig. 


deine  Schiff(smannschaft)  jubelt,  und  deine 
Wege  sind  breit  gemacht,  nachdem  du  diese 
böse  Schlange  gebändigt  hast’  IZ.  10 — 14j. 
Inschriften  im  Tempel  von  Edfu  {II.  Brugsch, 
Drei  Festkalender  des  Tempels  von  Apollino- 
p>olis  Magna,  Lpzg.  1877)  erzählen,  daß  bei 
den  Pestzeremonien  die  alte  Sage  von  der 
Vernichtung  der  Feinde  des  Sonnengottes  so- 
gar dramatisch  vorgeführt  worden  ist  — frei- 
lich in  arger  Entstellung  und  mit  geheimnis- 
voller Ausgestaltung:  Bei  dem  großen  Feste 
des  Horus  von  Edfu  (vgl.  B)  wird  dem  Re, 
den  man  'in  allen  seinen  Namen  anruft’, 
geopfert  mit  den  Worten:  'Gelobt  seist  du 
Re,  gelobt  seist  du  Chepra,  in  allen  diesen 
ndeine  schönen  Namen.  Du  kommst  stark  und 
mächtig  herbei  und  bist  schön  aufgegangen 
und  hast  die  Schlange  geschlagen.  Neige 
dein  schönes  Antlitz  dem  Könige!’  Später 
werden  Nachbildungen  von  Tieren  durch  die 
Priester  zertreten  und  mit  Messern  zerschnitten: 
'Schlagt  euch  Wunden  an  eurem  Leih,  tötet 
euch  gegenseitig!  Re  triumphiert  über  seine 
Feinde,  Horus  von  Edfu  triumphiert  über  alle 
Bösen’. 

11.  Au  einigen  der  in  I angeführten  Stellen 
war  ein  ganz  bestimmter  Feind  des  Sonnen- 
gottes gemeint;  wer  diese  'böse  Schlange’, 
dieser  'Unhold’  ist,  erzählen  andere  Texte 
ausdrücklich:  die  Schlange_  Apophis.  Seit 

Cliampollion  {Lettres  ecrit.es  d’Egypte,  2*=  ed.  183.8 
p.  231)  ist  dieser  Gegner  des  Lichtgottes  als 
die  Finsternis,  als  Wolken-  und  Gewitter- 
drache gedeutet  worden  {Maspero,  Hist.  1, 
90 — 1;  Tiele,  Gesch  Bel.  1,  32tt. ; PIrman,  Bel. 
11)  und  unter  einem  gelegentlichen  Sieg  des 
ApoiDhis  hat  man  eine  Sonnenfinsternis  ver- 
standen (Lefehiire,  Fes  Yeux  d’ Horus  49rt'. ; 
Pepage  Benouf  in  Proceed.  Soc.  Bibi.  Ärch.  8 
(1884—5)  163  ff.). 

Von  dem  Kampf  sprechen  die  Texte  oft, 
so  das  'Apophisbuch^  (vgl.  C VI),  das  eigent- 
lich heißt:  'Buch  der  Kenntnis  von  den  Ge- 
stalten des  Re,  der  den  Apophis  niederwarf’. 
Ein  Gott,  der  sich  vorher  bald  'Herr  des  Alls’ 
nannte,  bald  als  Urgott  'Chepra  (vgl.  B IX  b), 
bald  als  Vater  der  anderen  Götter  Atum,  zeigt 
sich  endlich  als  der  Sonnengott,  gegen  den 
sich  die  Schlange  Apophis  erhoben  hat.  'Ich 
entsandte  diese,  die  aus  meinen  Gliedern  ent- 
standen waren  (=  meine  Kinder),  um  jenen 
bösen  Feind  zu  Fall  zu  bringen.  Er  fällt  in 
die  Flamme,  der  Apophis!  ein  Messer  steckt 
in  seinem  Kopf,  sein  Ohr  ist  abgeschnitten, 
sein  Name  existiert  nicht  (mehr)  auf  dieser 
Erde’.  Der  Berliner  Pap.  3050  (Dyn.  20)  ist 
ein  Hymnus  an  Amon  Re  Harachte  am  Morgen. 
S.  1 — 5 behandeln  im  wesentlichen  den  Tri- 
umph des  Sonnengottes  über  den  Apophis: 
die  Macht  und  nunmehr  unbestrittene  Größe 
des  Gottes  selbst  wird  gepriesen;  seine  Schiffs- 
mannschaft, die  andern  Götter  jauchzen  ihm  als 
dem  Sieger  zu.  Der  Mythus  von  den  'Götter- 
königen’ (vgl.  C IV)  erzählt,  daß  einst  die  Kinder 
des  Apophis  sich  empörten  gegen  Schow,  der  auf 
dem  Thron  des  Re-Harachte  saß.  Da  kamen 
ihm  alle  Götter  zu  Hilfe,  auch  die  Geister  des 
Ostens,  'die  Re  erretteten  vor  Apophis’  (rechts 
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23 — 24;.  Auf  dem  Naos  aus  Saft  el-Henne  (vgl. 
C V)  heißt  es : 'Re  kam,  nachdem  er  den  Apo- 
phis  getötet  und  das  schöne  (Xeu-)jahr  eröffnet 
hatte  ...  er  hatte  mit  seinen  Flügeln  ge- 
schlagen . . . Das  östliche  Land  jubelte,  als 
Re  seine  Feinde  getötet  hatte;  der  westliche 
Berg  geriet  in  Freude,  nachdem  diese  Seele 
!=  Re)  gekommen  war.  Re  ließ  sich  in  seinem 
Horizont  nieder,  als  seine  Feinde  vernichtet 
waren’.  Folgt  die  weitere  poetische  Aus- 
malung des  Sieges  des  Re  über  viele  Feinde, 
bei  welcher  der  eigentliche  Besieger  des  Ajio- 
phis  genannt  wird;  'Horus  der  starkarmige, 
dessen  Hände  den  Speer  halten,  er  hat  den 
Apophis  vorn  im  Schüfe  niedergeworfen;  Horus 
steht  mit  dem  Ruder  und  steuert  im  großen 
Schiff’  {NaciUe  pl.  1 rechts).  Der  Name  Horus 
ist  freilich  nur  sekundär  eingesetzt  worden; 
nach  alter  Meinung  stand  Set  vorn  im  Sonnen- 
schiff (vgl.  Art.  'Set’p  Doch  wird  Set  als 
Osirismörder  von  der  Spätzeit  verabscheut  und 
sein  Name  in  den  Texten  durch  den  eines  'guten’ 
Gottes  ersetzt.  Nach  einer  anderen  Überliefe- 
rung ist  es  'das  Auge  des  Re,  das  die  Feinde 
niederwirft’  (Amonre-hymnus  von  Kairo  [C  VHl] 
3,  7).  In  einer  Reilaktion  des  'Apophisljuches’ 
(C  VI;  hat  das  Auge  des  Re  in  seinem  Namen 
Sechmet  (vgl.  'Sechmef  C 1)  den  Apophis  und 
seine  Genossen  bezwungen  (25,  3;  vgl.  Wien 
146  nach  Hecatil  de  iravaux  rclut.  jjhilol.  egypt. 
assyr.  1»,  48).  Der  Text  auf  der  in  der  30.  Dy- 
nastie gearbeiteten  sogen.  Metternichstele 
(TK,  (r(Äeniseheff\  Die  Metternkhstele  Leipzig 
1877)  nennt  sich  eine  Anbetung  des  Re-Ha- 
rachte,  großen  Gottes,  Herrn  des  Himmels,  mit 
bunten  Federn,  der  aus  dem  Horizont  aufsteigt’ 
und  beginnt  ohne  Einführung  mit  einer  Be- 
schwörung iler  'Apophisschlange,  dieses  Ab- 
scheus des  Re’.  Später  (Zeile  b — 35)  kommt 
ein  Zauber,  der  die  von  einem  Skorpion  oder 
einer  Schlange  gebissene  Katze,  die  Tochter 
des  Re,  heilen  soll.  Auch  in  den  folgenden 
verschiedenartigen  Texten  spielt  der  Kampf 
des  Re  mit  seinem  Feinde  eine  Rolle  (Zeile  48). 
— Eine  besondere  Ausgestaltung  verwandelt 
den  Re,  der  Apojjhis  bekämpft,  in  einen  Kater 
{Totenbuch  ed.  Narille  Kap.  17,  54ff. ; Brugsch, 
Bel.  300 — 7);  später  ist  diese  Katze  (s.  o.  Met- 
ternichstele) dann  aber  als  Göttin  At,  Adit  ge- 
deutet worden,  Brugsch,  Bec.  3,  97  ff.  Vgl. 
Lanzone,  Dizion.  266,  tav.  104.  Die  Katze  als 
Tier  des  Helios:  Horapoll.  1,  10.  — Ein  'Spruch 
von  den  Seelen  der  Götter’  sagt:  'Die  Seele 
jedes  Gottes  sind  Schlangen,  und  die  Seele 
des  Apophis  ist  im  Ostberg  (des  Sonnenauf- 
ganges), (aber;  die  Seele  des  Re  ist  auf  der 
ganzen  Erde’  {Lefehure,  Hypogees  royaux  1 
[^=  Mein.  Mission  frane.  Caire,  Paris  1886) 
partie  4 pl.  18,  87). 

Auch  auf  seiner  nächtlicheii  Fahrt  durch 
die  Unterwelt  trifft  der  Sonnengott  den  Apo- 
phis, wie  uns  das  Amduat  (vgl.  D II  cj  erzählt. 
In  der  .siebenten  Stunde  stellt  dieser,  'dessen 
Platz  im  Himmel  ist’,  sich  ihm  entgegen  als 
kolossale  Schlange,  die  in  Windungen  am 
Boden  liegt.  Aber  die  Götter  finden  und  ver- 
wunden ihn,  während  der  Sonnengott  selbst 
'nicht  über  ihn  hinweggeht,  sondern  seinen 
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Weg  von  ihm  ab  wendet’.  Im  weiteren  Ver- 
laufe 'dieses  geheimen  Weges,  auf  dem  der 
Gott  in  seinem  prächtigen  Schiffe  fährt’, 
strandet  das  Schiff,  weil  der  Apophis  einen 
Teil  des  Wassers  ausgetrunken  hat;  mit  Mühe 
bringen  Zaubersprüche  des  Schiff  weiter. 

Eine  entstellte  Nachricht  von  einem  bösen 
”ATX07ug  ist  auch  zu  Blutarch  {de  Is.  cap.  36  c) 
gelaugt. 

I.  Die  Tiergestalteii  der  Sonne. 


Oben  war  es  schon  ausgesprochen,  daß 
Horus  der  Name  der  als  Falke  gedachten 
Sonne  zu  sein  scheint  (vgl.  B III — VI)  und  daß 
die  Heimat  dieser  Gestalt  wohl  Oberägypten, 
vielleicht  Edfu  ist  (vgl.  A II).  In  Edfu  finden 
wir  als  Bilder  des  Tempelgottes,  der  zweifel- 
los ein  Sonnengott  ist,  kolossale  Steinstatuen 
von  hockenden  Falken  neben  dem  Portal. 
Diese  Figuren,  einen  wirklichen  Vogel  dar- 
stellend, geben  die  Vorstellung  der  ältesten 
Zeit  wieder;  aus  ihr  haftet  den  Statuen  (und 
ebenso  den  Zeichnungen  im  Relief)  eine  primi- 
tive unbeholfene  Form  an.  Als  vor  dem  alten 
Reich  die  Darstellung  der  Götter  in  ein  festes 
Schema  gebracht  wurde  und  man  die  Tierge- 
stalten wenigstens  teilweise  vermenschlichte, 
wurde  aus  dem  Falken  von  Edfu  ein  Mann 
mit  Falkenkopf;  so  stellt  die  spätere  Zeit  den 
Gott  immer  dar,  falls  sie  nicht  seine  besondere 
Erscheinungsform,  die  mit  ausgebreiteten  Flü- 
geln schwebende  Sonnenscheibe  (vgl.  B IV; 
CI),  wählt.  Die  Urform,  von  der  alle  diese 
späteren  Ausgestaltungen  abgeleitet  sind,  ist 
aber  die  eines  wirklichen  Falken,  der  über  den 
Himmel  fliegt. 

Aus  Gründen,  die  teils  in  der  äußeren  Ge- 
schichte Ägyptens  (vgl.  AH),  aber  zum  anderen 
Teil  wohl  auch  in  der  Entwicklung  der  all- 
gemeinen geistigen  Kultur  liegen,  tritt  das 
Bild  des  Falken  in  historischer  Zeit  zurück. 
Es  ist  zwar  den  Texten  aller  Art  wohlbekannt, 
kommt  aber  selten  zum  Ausdruck.  Der  Amon- 
rehymuus  von  Kairo  (vgl.  C VIII)  nennt  den 
Sonnengott  'großer  Falke  mit  geschmücktem 
Leib,  Schöngesicht  mit  geschmückter  Brust’ 
(11,  1).  Das  'geheime  Amonbuch’  in  Hibis 
(vgl.  C IX  b)  sagt:  'Gott,  der  das  Licht  schuf, 
Horus’  und  'Gott  der  Ziegen,  Stier  der  Kühe, 
[Falke?  der]  der  Falken,  bunt  gefiedert,  lebend 
unter  (?)  Göttern  in  seinem  Namen  Harachte’. 
Bei  seinem  ersten  'Erscheinen’  jauchzten  die 
Götter,  weil  sie  ihn  erblickten  'in  [seiner] 
Gestalt  als  Horus,  der  das  Licht  schenkt. 
Seine  ganze  Umgebung  war  Flamme  aus  den 
. . . seiner  Augen,  er  erleuchtete  den  Umkreis 
des  Himmels  mit  seinen  Federn’.  Im  'Ür- 
götterlied’  (vgl.  C IX  c)  heißt  es;  'Er  fliegt  als 
Falke’  . . . 'der  prächtige  Falke  mit  buntem 
Gefieder’.  In  Dendera  (griech.)  heißt  Horus 
einmal  'der  zum  Himmel  fliegt  als  göttlicher 
Falke’  {Mariette,  Henderah  54  v).  Auch  die 
klassische  Überlieferung  berichtet  gelegentlich 
noch,  daß  der  Falke  der  Sonne  geweiht  ist 
{Clemens  Alexandrin.,  Strom.  V 7 jj.  671;  Por- 
phyr., de  abstin.  4,  9). 
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II.  Käfer. 

{Willdnson,  Sec.  ser.  1,  295,  2,255—60;  Brugsch, 
Bel.  237  ff.) 

Ein  Käfer,  und  zwar  der  in  Ägypten  sehr 
häufige  schwarze  Mistkäfer  (Ateuchns  sacer),  ist 
in  zwei  Vorstellungen  mit  der  Sonne  ver- 
bunden: entweder  fliegt  er  mit  ausgebreiteten 
Flügeln  über  den  Himmel,  selbst  eine  Ver- 
körperung der  Sonne;  oder  er  kriecht  langsam  lo 
vorwärts,  eine  Kugel  (diese  ist  dann  die  Sonne) 
vor  sich  herschiebend  (vgl.  unsere  Abb.  7). 
Mit  beiden  Vorstellungen  ist  der  Gott  Chepra 
(vgl.  B IX)  in  Verbindung  gebracht  worden; 
wohl  nur  zufällig  deshalb,  weil  sein  Name  mit 

der  Hieroglyphe^  geschrieben  wird.  Wo  diese 

Käfergestalten  zu  Hause  sind,  können  wir  noch 
nicht  erkennen.  Sie  sind  wenig  verbreitet,  weil 

Chepra  niemals  der  Lokalgott  eines  20 
mächtigen  Tempels  geworden  ist; 
wir  kennen  ihn  nur  als  besondere 
Form  des  Sonnengottes  von  Helio- 
polis  und  zwar  stehen  er  und  Atum 
sich  als  Erzeuger  und  Urgötter 
nahe.  In  Dendera  bringt  ein  Kai- 
ser dem  Horus  einen  Käfer  mit  aus- 
gebreiteten Flügeln  dar,  mit  offen- 
barer Beziehung  auf  die  Sonne 
{Mariette,  Denderah  3,  54  o).  Auf  so 
dem  Streitwagen  Thutmosis’  IV. 

7)  Skarabäus  schwebt  über  dem  König,  wie 
mit  Sonne  soiist  die  Soiiuenscheibe,  ein  Kä- 
(nach Original-  fer  mit  ausgebreiteten  Flügeln, 
Zeichnung).  Ü6r  vor  sich  die  Sonne,  hinter  sich 
ein  Symbol  der  Ewigkeit  hält 
(How.  Carter  und  Newherry,  Tomb  of  Thut- 
mosis IV.  [=  Catal.  Gener.  Musee  Caire  1904] 
pl.  12  ).  Ein  ähnlich  dargestellter  Käfer  ist  Teil 
eines  Deckenornamentes  in  Theben  {Prisse  4ü 
d’Avennes,  Hist,  de  Vart  eggptien.  Atlas  1 
[Paris  1878]  pl.  30).  Gelegenlich  rufen  auch 
die  Hymnen  den  Sonnengott  als  Käfer  an ; 
z.B.  das  'geheime  Amonbuch’  in  Hibis  (C  IX  b): 
'Du  bist  der  große  (fliegende)  Käfer  am  Him- 
mel ( = Göttin  Nut) ; sie  überwies  dir  Himmel 
und  Erde  ganz  und  gar,  als  er  (so!)  aufging 
. . .’  (Z.  17)  und  das  'ürgötterlied’  (C  IX  a) 
'Cheprer  (Käfer  mit  ausgebreiteten  Flügeln) 
ist  er,  der  am  Anfang  entstand’  (Z.  39).  Auch  50 
die  Griechen  hörten,  daß  der  Käfer  das  Sym- 
bol der  Sonne  ist  oder  doch  Beziehungen  zu 
ihr  hat  {Horapollon  1,  10;  Plinhis,  hist.  nat.  30 
cap.  11).  Vielleicht  waren  die  Vorstellungen 
auch  volkstümlich.  Freilich  haben  die  Skara- 
bäen,  die  man  als  Siegelringe  oder  Amulette 
trug,  wohl  kaum  etwas  mit  dem  Sonnengott 
zu  tun. 


III.  Löwe. 

{.TablonsM , Pantheon  1,217;  Wilkinson,  Sec. 
ser.  1,  296.  2,  169;  Brugsch,  Bel.  282.) 

Schon  in  älteren  ägyptischen  Texten  zeigt 
sicß  die  Zugehörigkeit  des  Löwen  zur  Sonne, 
z.  B.  ruft  das  'geheime  Amonbuch’  in  Hibis 
(vgl.  C IX  b)  den  Gott  an:  'Löwe  mit  leben- 
digem Gesicht,  Erster  der  großen  Halle  (in 
Heliopolis),  der  alle  Löwen  ausspie  (=  schuf?)’ 
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und  ähnlich  sagen  die  'Urgötter’  (C  IX  a):  'Du 
bist  der  Löwe ; deine  Jungen  sind  das  Löwen- 
paar Schow  und  Tefenet’. 

In  der  griechischen  Literatur  hören  wir  es 
dann  öfter,  daß  der  Löwe  der  Sonne  heilig  ist 
{Horapoll.  1,  17;  Macrob.,  Saturnal.  1,  26; 
Proclus  de  Sacrific.),  und  daß  Löwen  im  Vor- 
hof des  Sonnentempels  gehalten  wurden  {Aelian., 
nat.  hist.  12,  7).  — Weiteres  unten  bei  Harpo- 
krates  (vgl,  N II  b). 

IV.  Bock. 

{Brugsch,  Bel.  104 — 5;  Erman,  Bel.  84.) 

Gelegentlich  wird  in  Reliefs  der  Sonnengott 
widderköpfig  dargestellt;  z.  B.  Harachte  in  es- 
Sebua  {Le-psius,  Denkm.  3,  181  = Erman,  Bel. 
Abb.  8 = unsere  Abb.  2);  ferner  im  Amduat 
(vgl.  D II  c).  Der  letzte  Fall  und  andere  (vgl. 
in  D I b)  machen  es  wahrscheinlich,  daß  der 
Widder  ursprünglich  zur  Nachtsonne  besondere 
Beziehung  hat.  Trotzdem  der  Kopf  als  der 
eines  Widders  gezeichnet  wird,  ist  es  nach  den 
Beobachtungen  von  Ed.  Meyer  (in  Ztschr.  Ag. 
Spr.  41  (1904)  99  ff.)  nicht  sicher,  ob  ein  Schaf- 
oder Ziegenbock  gemeint  ist.  Der  Sonnengott;?) 
ist  als  Ziegenbock,  an  Lotosblüten  riechend 
oder  fressend,  dargestellt  mit  der  Beischrift: 
'Der  göttliche  Widder,  Oberster  aller  Götter’ 
auf  einer  Pariser  Stele  {Ledrain,  Monum.  egypt. 
Bibi.  Nation  [Paris  1879]  pl.  2). 

Der  Auffassung  der  Stellen  in  den  Texten, 
in  denen  vielleicht  der  Bock  der  Sonne  er- 
wähnt ist , stellen  sich  zunächst  noch  zwei, 
Schwierigkeiten  in  den  Weg,  die  früher  nicht 
immer  erkannt  wurden.  Einmal  sind  wir  in  den 
an  Amonre  gerichteten  Sonnenhymnen  des  neuen 
Reichs  (vgl.  C VIII)  oft  unsicher,  ob  nicht  der 
Bock  des  Amon  von  Theben  gemeint  ist,  der 
mit  der  Sonne  urspi-ünglich  nichts  zu  tun  hat. 
Ferner  wird  das  Wort  b’  'Seele’  oft  genau 
wie  b’  'Bock’  geschrieben,  und  die  Unterschei- 
dung ist  nicht  immer  sicher.  S(*  mehrfach  im 
'geheimen  Amonbuch’  (ClXb).  Nach  dem 
'Ürgötterlied’  (C  IX  a)  hat  der  Ba  (=  Bock 
oder  Seele)  des  Sonnengottes  sich  auf  seinem 
Zuge  durch  Ägypten  niedergelassen  in  Ehnas 
als  der  dort  verehrte  bockköpfige  Harsaphis, 
in  Mendes  als  der  Bock  von  Mendes,  in  Helio- 
polis als  Nun,  der  Gott  des  Urmeeres.  Das 
unverölfentlichte  'Ürgötterlied’  (C  IX  c)  nennt 
den  Sonnengott:  'der  geheimnisvolle  Bock  mit 
Bocksköpfen,  mit  vier  Gesichtern  auf  einem 
Nacken,  mit  777  Ohren  . . .,  der  geheimnis- 
volle Bock  unter  den  Göttern’. 

K.  Der  volkstüniliclie  Sonnengott. 

{Erman,  Bel.  63.  81.) 

I.  Unter  den  mannigfachen  Vorstellungen 
vom  Sonnengott,  die  wir  aus  den  Tempel- 
inschriften und  der  religiösen  Poesie  kennen 
lernen,  waren  dem  gemeinen  Mann  offenbar 
nur  wenige  geläufig.  Er  wird  sich  das  Ge- 
stirn aber  gewiß  oft  als  lebendes  Wesen  ge- 
dacht haben,  das  geboren  worden  ist  wie  ein 
Mensch  (vgl.  F V).  Von  seinen  Personifikationen 
der  Sonne  war  ihm  die  liebste  wohl  die  von 
dem  mächtigen  König,  der  die  Geschicke  der 
Welt  lenkt,  wie  es  auf  Erden  der  Pharao  tat 
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'Vgl.  E Id).  Deshalb  liebt  mau  es,  am  Anfang 
von  Briefen  den  Empfänger  nicht  nur  seinen 
städtischen  Göttern,  sondern  auch  Re-Harachte 
zu  empfehlen  (Pup.  Leiden  [ed.  Leemans,  Mo- 
numenten] J .‘ißO,  2.  5.  366,  5.  367,  3;  Pap. 
Bologna  [ed.  Linclee]  1086. 1094  passim;  Spiegel- 
hi'rcj,  Correspo ndances  des  rois-pretres  [=  Not.  et 
extr.  Bibi.  Nation.  Paris  34,  2.  partie,  1895] 
passim  . Ein  Brief  aus  der  19.  Dynastie  rühmt 
Amonre  als  den  'Wesir  der  Armen,  der  keine 
Bestechung  annimmt’  {Pap.  Bologna.  1094,  2,  3 
ed.  *1.  Lincke,  Lpzg.  1878);  ein  anderer  Schrei- 
ber bittet  Amonre , ihn  und  seine  Standes- 
genossen  zu  hohen  Beamten  zu  machen  [Pap. 
Anastusi  4,  10,  5).  Sogar  in  einem  religiösen 
Text  wagt  ein  freimütiger  Dichter  solche  per- 
sönlichen Züge  zu  äußern  zwischen  dem  Preis 
der  erhabenen  Gestalten  des  Sonnengottes;  im 
'geheimen  Amonbuch’  (vgl.  C IX  b)  heißt  dieser: 
'Der  treffliche  Gott,  stark  im  Hören,  der  ihre  2i 
Herzen  erfreut,  dem  sie  zujauchzen  bei  jedem 
Erglänzen;  . . . der  Freund  der  kleinen  Söhne 
wegen  <les  Lebens,  des  Heiles  und  der  Gesund- 
heit seines  Sohnes  (=  des  Königs),  der  auf 
seinem  Throne  in  seinem  Palaste  sitzt’. 

II.  Noch  ein  anderer  Zug  im  Wesen  des 
Re  war  gewiß  volkstümlich,  obwohl  die  Be- 
lege aus  der  gehobenen  Sprache  stammen:  sein 
ewiges  Leben;  dieses  ist  zwar  allen  Göttern 
selbstverständlich  eigen,  aber  Re  gehört  es  3 
doch  in  besonderem  Sinne  an.  Die  Hymnen 
geben  ihm  ein  Beiwort  wie  'ewig  lebend  in 
Aufgang  und  I.lntergang’,  auch  das  'geheime 
Amonbuch’  (ClXb):  'ewig  lebend  in  seinem 
Xainen  Re  täglich’  (Z.  3;  vgl.  32.  43).  Zur 
Königstitulatur  gehört  stets  der  Zusatz  'der 
ewig  lebt  wie  Re’  oder  'der  mit  Leben  be- 
schenkt ist  wie  Re’.  Und  wie  Re  das  Vor- 
bild eines  ewig  lebenden  Wesens  ist,  so  sind 
ihm  vorzüglich  auch  Gesundheit,  Kraft,  Freude  4 
eigen;  diese  alle  werden  dem  König  gewihischt, 
'wie  Re’  sie  ijesitzt. 

L.  Auge  und  Stiruschlange  des  S(»nnengottes. 

I.  Das  Auge. 

a)  Tn  einigen  Stellen  sind  zweifellos  die 
Sonne  und  der  Mond  als  die  Augen  eines 
mächtigen  Wesens  gedacht;  z.  B.  ruft  ein 
Hymnus  auf  der  Stele  (ptolem.)  von  Neapel  5 
den  Gott  an:  '0  Herr  der  Götter  Chnum-Re, 

. . . dessen  rechtes  Auge  die  Sonnenscheibe 
ist,  dessen  linkes  Auge  der  Mond  ist’  [Brugsch, 
Thesaurus  4,  632,  3).  Im  'geheimen  Amon- 
buch’ (vgl.  C IX  b)  heißt  es  von  Amonre,  dem 
Sonnengott:  'Sein  linkes  Auge,  das  alle  Men- 
schen lieben’,  ist  der  Mond  (Z.  5).  Das  'Ur- 
götterlied’  (C  IX  a)  nennt  ihn:  'den  man  er- 
blickt in  seinen  beiden  Glanzaugen’  (Z.  8)  und 
''dessen)  beide  Augen  strahlen’  (Z.  22).  Ferner  ( 
'Dringst  du  ein  in  die  Unterwelt  am  Abend, 
so  (wird)  dein  rechtes  Auge  zur  Sonne  bei 
Nacht’  (=  zum  Monde)  (Z.  18)  und:  'Seele, 
die  erglänzt  in  ihren  beiden  wunderbaren 
Augen,  . . . der  sich  erblicken  läßt  in  seinen 
beiden  Augen’  fZ.  7).  Auch  das  zweite  ür- 
götterlied  spricht  von  'seinen  beiden  Augen’ 
fZ.  21-:  'Seine  beiden  göttlichen  Augen  er- 
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leuchten  Ägypten ; sein  linkes  Auge  am  Monats- 
anfang, dann  ist  er  der  Mond  . . .;  seine 
Sounenscheibe  (leuchtet)  bei  Tage,  seine  Mond- 
sichel bei  Nacht’  (Z.  27).  Der  Amonrehymnus 
von  Kairo  (vgl.  C VIII)  sagt:  'Thot  j>reist  seine 
beiden  Augen  und  erfreut  ihn  durch  sein 
Glanzauge’  (9,  5).  Plntarch  {de  Is.  cap.  52  a) 
weiß , daß  Sonne  und  Mond  die  Augen  des 
Horus  sind. 

b)  Das  'Auge  des  Re’  nimmt  eine  merk- 
würdige Stellung  ein;  es  handelt  sich  nun  um 
das  Auge  des  als  Mann  gedachten  Sonnen- 
gottes. Dieses  Auge  erscheint  personifiziert; 
der  Amonrehymnus  von  Kairo  (C  VIII)  erzählt: 
'sein  Auge  ist  es,  das  die  Feinde  fällt’  (3,  7). 
Manche  Göttin  führt  das  Beiwort  'Auge  des 
Re’;  z.  B.  in  ältei-er  Zeit  Mut  (oft),  auch  Satis 
{Champollion,  Notices  descriptives  1,  154)  und 
Tefeuet  {eb.  1,  118)  und  Neit  (Theben,  Grab 
des  Imidua,  Dyn.  20),  Vor  allem  Hathor  in 
ihrem  Tempel  (ptolem. -röm.  Zeit)  zu  Dendera 
{Mariette,  Denderah  1,  3,  8.  42  b;  2,  7 c.  33  d 
und  oft),  auch  in  Edfu  {Brugsch,  Thesaimis 
4,  800  B 1;  Bochemonteix , Edfou  [=  Mem. 
Mission  frang.  Cairo  11]  1,  428,  11.  427,  12). 
Endlich  auch  Sechmet  von  Memphis,  die  in 
zwei  mythologischen  Erzählungen,  dem  'Apo- 
phisbuch’  (C  VI)  und  der  'Himmelskuh’  (C  II) 
als  Personifikation  des  Auges  des  Re  auftritt 
und  in  beiden  Fällen  die  Feinde  des  Sonnen- 
gottes vernichtet;  im  ersten'  den  Apophis  (vgl. 
H 11),  im  zweiten  die  aufständischen  Menschen 
(vgl.  'Sechmet’  D). 

c)  Das  Auge  ist  auch  bei  anderen  Göttern 
ein  sagenumwobener  Körperteil;  besonders  bei 
Horus,  aber  hier  wird  uns  der  wirkliche  Vor- 
gang, auf  den  alle  die  zahlreichen  Anspie- 
lungen hindeuten,  nirgends  klar  {Erman,  Bel. 
37.  134).  Plntarch  {de  Is.  cap.  55  c)  erzählt 
von  einer  Sage,  daß  Typhon  (=  Set)  das  Auge 
des  Horus  verletzt  oder  ausgerissen  und  ver- 
schluckt habe,  es  aber  dann  dem  Helios  (=  Re) 
zurückgab;  er  deutet  das  Horusauge  als  Mond. 
Plutarchs  Nachricht  geht  auf  ägyptische  Quellen 
zurück;  aber  diese  widersprechen  sich  oft  und 
bringen  das  Horusauge  wiederum  mit  dem 
Auge  des  Re  in  Verbindungen,  die  wir  zu- 
nächst noch  nicht  verstehen. 

I II.  Die  Stirnschlange  des  Re. 

{Erman,  Bel.  10;  Meyer,  Gesch.'^  1 § 191.) 

Wo  wir  die  Sonnenscheibe  abgebildet  sehen, 
ringelt  sich  um  sie  eine  Schlange,  die  sich 
vorn  drohend  aufrichtet;  so  sitzt  die  Sonne 
meist  auf  dem  Kopf  des  Sonnengottes  (vgl. 
unsere  Abb.  3).  Die  schützend  über  dem  König 
schwebende  Sonnenscheibe  hat  meist  zwei 
Schlangen,  die  sich  an  beiden  Seiten  aufrichten 
(vgl.  E II  b).  Andererseits  sitzt  eine  Schlange 
) au  der  Stirn  des  als  Mann  gedachten  Sonnen- 
gottes; von  dort  sprüht  sie  Feuer  gegen  seine 
Feinde.  Abbildungen  dieser  Art  sind  seltener; 
aber  die  Texte  - sprechen  oft  von  der  furcht- 
baren üräusschlange.  Ursprünglich  ist  sie 
gewiß  weder  dem  Atum  von  Heliopiolis,  noch 
dem  oberägyptischen  Falken  eigen;  also  wird 
sie  vermutlich  dem  unterägyptischen  Re  und 
zwar  der  Sonnenscheibe  zugehören. 
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Aus  dem  Mythus  von  den  Götterkönigeu 
(vgl.  C IV)  erfahren  wir,  daß  einst  die  Anchet 
(damit  muß  die  Stirnschlange  gemeint  sein) 
'für  die  Majestät  des  Re,  der  mit  ihr  war,  in 
Saft  el-Henne  [gekämpft?]  habe’.  Als  Re  alt 
geworden  war,  riß  Schow  die  Herrschaft  da- 
durch an  sich,  daß  er  die  Anchet  an  seinen 
Kopf  setzte.  Auch  Schow  alterte,  und  sein 
Sohn,  'die  Majestät  des  Geb,  sagte;  Ich  [will] 
sie  au  meinen  Kopf  [setzen],  wie  mein  Vater  lo 
Schow  tat’.  Als  Geb  'eintrat  in  das  Haus  des 
Jaret’  (d.  h.  Haar,  Kopftuch  o.  ä. ; so  wird  die 
Anchet  von  jetzt  ab  genannt),  'kam  die  Schlange 
heraus’  und  hauchte  ihn  mit  ihrem  fürchter- 
lichen Atem  so  au,  daß  sein  Begleiter  tot  um- 
fiel und  auch  er  selbst  'von  dieser  Glut  der 
Stirnschlange’ verbrannt  wurde.  Endlich  setzte 
trotzdem  'die  Majestät  des  Geb  die  Jaret  an 
seinen  Kopf.  Er  ließ  ihr  einen  Kasten  aus 
echtem  Felsstein  machen  und  sie  wurde  darin  20 
verborgen’.  'Als  nun  die  Jahre  darüber,  liin- 
gegaugen  waren  . . . , wurde  diese  Jaret  der 
Majestät  des  Geb  nach  dem  Hause  der  Jaret 
in  Saft  el-Henne  gebracht,  und  sie  wurde  nach 
dem  großen  See  des  Hauses  der  Jaret  ge- 
bracht . . .,  um  sie  zu  waschen.  Ha  verwan- 
delte diese  Jaret  sich  in  ein  Krokodil’  und 
half  Re-Harachte,  der  dort  mit  seinen  Feinden 
[kämpfte?],  daß  die  Gegner  nicht  Macht  über 
ihn  gewannen.  — In  Esne  (^Caracalla)  heißt  30 
Nechbet  'lebende  Stirnschlange  (?)  des  Re’ 
{Champollioti,  Notices  descriptives  1,  683  B) ; sie 
ist  Urgöttin  und  Schöpferin,  wie  es  den  Lokal- 
tendenzen von  Esne  entspricht. 

III.  Identifikation  von  Auge  und 
Schlange. 

{Ermcüi,  Hel.  30.) 

Im  'Apophisbuch’  (vgl.  C VI)  erzählt  uns 
der  Sonnengott,  daß  sein  Auge  sich  von  ihm  40 
entfernte,  nachdem  er  Schow  und  'Fefenet  er- 
schaffen hatte.  'Es  wurde  wütend  gegen  mich, 
als  es  kam  und  fand , daß  ich  ein  anderes  an 
seiner  Stelle  gemacht  hatte’.  Da  setzte  der 
Gott  es  vorn  an  seine  Stirn  und  von  dort  be- 
herrschte der  Gott  es  als  seine  Stirnschlange. 
Diese  Identifikation  des  Auges  und  des  Uräus 
des  Sonnengottes  geht  durch  alle  Texte;  aber 
wegen  der  geheimnisvollen  Andeutungen  und 
Wortspiele  sind  uns  nicht  alle  Stellen  ver-  50 
ständlich.  Göttinnen,  die  das  Auge  des  Re 
repräsentieren,  sind  ebenso  Verkörperungen 
seiner  Stirnschlange,  z.  B.  Sechmet  (s.  d.  C,  D), 
üto  (s.  d.),  Bastet,  Menhit;  die  Göttin  der 
Kronen  und  Schlange  des  Königs,  der  sie  dem 
Sonnengott  verdankt,  ist  Uret-hekau  'die  Zau- 
bergroße’. 

M.  Die  Sonnenschifle. 

(WiUcinson,  Sec.  ser.  2,  6;  Brugsch,  Hieroglyph.  go 
Wörterbuch  1327  — 8;  Wiedemann,  Bel.  13; 
Ma.spero,  Hist.  1,  90;  Budge,  Gods  1,  323;  Er- 
mcm,  Bel.  9.  91.)__ 

1.  Wenn  die  Ägypter  sich  den  Himmel  als 
Meer  dachten,  mußten  sie  die  Gestirne  in 
Schiffen  auf  ihm  fahren  lassen.  So  sehen  wir 
denn  auch  oft  den  Sonnengott  abgebildet,  der 
in  irgendeiner  Gestalt  in  seiner  Barke  sitzt: 


als  falkenköpfiger  Gott  mit  der  Sonnenscheibe 
(Erman,  Bel.,  Abb.  7 );  oder  als  thronender 
Weltenherrscher,  zu  dem  sein  Wesir  Thot 
spricht  (eö«/.  Abb.8  nach  Lepsia.s,Denkm.  3,  181). 
Am  Gebel  Barkal  haben  nubische  Könige 
römischer  Zeit  sich  in  ihren  Pyramiden  Stelen 
anbringen  lassen,  in  deren  oberer  Rundung 
ein  Boot  mit  der  Sonnenscheibe  dargestellt  ist 
{Lepsius,  Denkm.  5,  24  a.  b;  53  a.  b.  54  by.  Das 
Sonnenschiff  ist  auch  dem  Volke  vertraut  ge- 
wesen, wie  die  Darstellungen  auf  Siegelringen 
zeigen  (Berlin  7308.  1780.  9816).  — Auch  die 
Texte  sprechen  oft  vom  Sonnenschitf;  beson- 
ders häufig  ist  'Chepra  in  seinem  Schiff’  er- 
wähnt (vgl.  B IX  b),  als  ob  er  eine  bestimmte 
Beziehung  zu  ihm  hätte.  Aber  ebenso  setzen 
die  Lieder  es  bei  jeder  anderen  Form  des 
Sonnengottes  voraus,  daß  er  'zu  Schiffe  fährt’, 
seine  Schiffsmannschaft  jubelt  bei  der  Nieder- 
lage des  Aj^ophis  (vgl.  H),  und  wo  das  Wasser 
in  der  Unterwelt  zu  flach  wird,  kommt  das 
Sonnenschiff  nicht  mehr  vorwärts  (vgl.  H 2 am 
Ende). 

Nur  einige  Beispiele.  Das  'geheime  Amon- 
buch’ (vgl.  ClXb)  ruft  den  Sonnengott  an: 
'Du  hörst  nicht  auf  in  Millionen  von  Jahren 
ewiglich  über  den  Himmel  zu  fahren  alle  Tage’; 
Re  selbst  heißt  'Sonnenbarke,  die  täglich  den 
Himmel  befährt’.  Ein  auf  der  Metternichstele 
(ed  Golenischeff , Lpzg.  1877)  erhaltener  Teil 
der  Osirismythen  erzählt:  Als  Horus  von  einem 
Skorpion  gebissen  war  und  Isis  ihren  Klageruf 
zum  Himmel  schickte  'und  ihren  Schrei  bis 
zur  Barke  der  Ewigkeit,  da  stand  die  Sonne 
still  und  bewegte  sich  nicht  von  ihrem  Platze’. 
Thot  kam  im  Aufträge  des  Re  zu  Isis;  'Ich 
komme  her  aus  dem  Schiffe  der  Sonne  von 
ihrem  gestrigen  Platze  und  Finsternis  ist  ent- 
standen und  das  Licht  verjagt,  bis  Horus  ge- 
heilt ist  . . . Das  Sonnenschiff  steht  still,  und 
die  Sonne  fährt  nicht  von  ihrer  gestrigen  Stelle 
fort,  bis  Horus  geheilt  ist’  iZ.  168  ff.).  — Auch 
Blutarch  {de  Is.  cap.  34a)  weiß,  daß  Helios 
und  Selene  in  Schiffen  fahren. 

H.  Nun  gibt  es  aber  nicht  nur  ein.Sonnen- 
schiff,  sondern  zwei;  die  Manzet  (hierogl. 
m'nd.t,  früher  Mazit  0.  ä.  genannt),  die  der 
Gott  morgens  besteigt,  und  die  Mesektet 
(hierogl.  mskt.t,  früher  Sekti,  Saktit  a.  ä.),  in 
der  er  abends  im  Westen  landet.  König  Ne- 
fererkere  (Dyn.  5)  stiftete  Opfer  für  die  Abeiid- 
und  Morgenbarke,  die  nach  dem  Zusammen- 
hang sicher  in  seinem  Sonnenheiligtum  'Lieb- 
lingssitz des  Re’  (vgl.  A III  c)  liegen  {Palermo- 
stein, Bs.  5,  2 ed.  Schäfer,  Ein  Bruchstück  alt- 
ügypjt.  Annalen  in  Abh.  Akad.  Berlin  1902 
Anhang).  Die  Beschreibirng  des  Königs  Pianchi 
(vgl.  Aid)  hatte  gezeigt,  daß  in  Heliopolis  im 
Schrein  Bilder  des  Sonnengottes,  der  Morgen- 
barke und  Abendbarke  standen.  Am  Sonnen- 
tempel von  Abu  Gurab  (vgl.  AIIIc)  war  auf 
der  Südseite  außerhalb  des  Baues  ein  gewal- 
tiges Schiff  aus  Ziegeln  aufgemauert;  mög- 
licherweise lag  auf  der  Nordseite  ein  ähnliches. 

Die  'Pexte  sprechen  oft  von  den  Schiffen 
des  Sonnengottes;  der  Gott  heißt  'Herr  der 
Abendbarke,  Fürst,  Herr  der  Morgenbarke,  mit 
leuchtenden  Gestalten  in  der  Barke  der  Jahr- 
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millioueii’  (Urgötterliecl  C IX  c).  In  den  J*i/ra- 
inidentexten  (ed.  Sethe  147‘J)  wird  er  angerufen: 
'Du  verbringst  die  Nacht  in  der  Mesektet  und 
erwachst  in  der  Manzet’  und  erscheint  auch 
sonst  bei  Sonnenaufgang  in  der  Manzet  ( Pyr. 
40ü.  210);  ebenso  ruht  in  der  12.  Stunde  des 
Amduat  (vgl.  D II  c)  der  Sonnengott  in  der 
Manzet,  als  er  aus  der  ünteiuvelt  emporsteigen 
will.  Die  Königin  Hatsepsut  schwört  'so  wahr 
Re  untergeht  in  der  Mesektet’  {Lepsius,  Denkm. 
3,  24  d.  20).  Aber  meist  sind  die  Erwähnungen 
der  Barken  so  farblos,  daß  man  glauben 
möchte,  die  eigentliche  Unterscheidung  der 
beiden  sei  weggefallen;  das  Ilekret  von  Kano- 
pus  (Z.  25)  nber.setzt  Mesektet  mit  xov  Iequv 
Ttloiov  (Genitiv).  In  später  Zeit  ist  wirklich 
die  Bedeutung  der  beiden  Sonnenschitfe  um- 
gedreht worden;  z.  B.  in  Dendera  heißt  Horus 
Behedti  (B  IV):  'der  aufgeht  im  Ostberg  und 
fährt  in  der  Mesektet,  der  eintritt  in  den 
We.stberg  in  der  Manzet’  {Mariette,  Denderitli 
3.  73  a . 

.\.  Späte  Vemiseliungen  mit  anderen  (löttern. 

1.  mit  großen  alten  Göttern, 
a;  Osiris.  Die  von  den  Griechen  über- 
lieferte 'I’radition  (vgl.  dahlouski,  Fantheon. 
1,  124;  Wilkiniion,  Sec.  scr.  1,289;  Wiedevmun, 
Pferodots  Zireites  Buch  [Lpzg.  1890]  199),  daß 
(dsiris  die  Sonne  sei,  dem  Isis  sich  als  Erde 
oder  als  Mond  anschloß  iZbw/or  1,  11;  PluUn'ch 
de  Is.  cap.  52  c;  Macrob.,  Srduynal.  1 cap.  21), 
hat  auch  bei  den  neueren  Gelehrten  lange 
fortgewirkt;  noch  Lepsius  (1.  Götterkreis  \Abh. 
Akad.  Berlin  1851 1 195)  hielt  Osiris  für  einen 
Sonnengott.  Wir  wissen  jetzt,  daß  er  durchaus 
Totengott  i.st  und  der  alten  Sonnenreligion  ur- 
sprünglich fern  steht  (weiteres  im  Art.  'üsire’). 
■iber  die  Ägypter  selbst  haben  Re  und  Osiris, 
die  beiden  Brennpunkte  ihrer  ganzen  Religion, 
schon  im  mittleren  Reich  in  Beziehungen  ge- 
bracht; freilich  sind  diese  sekundär  und  etwas 
gewaltsam  zustande  gebracht.  Im  17.  Kapitel 
des  Totenbuches  (ed.  NuvUlr  Kap.  17,  51;  ed. 
Lepsius  Kap.  17,  42)  heißt  es:  Re  und  Osiris 
hatten  je  eine  Seele;  aber  in  Mendes  um- 
armten sie  sich  und  wurden  zu  einer  Doppel- 
seele. Auch  später  (ed.  L.epsius  Kapj.  142,  22) 
wird  ein  'Osiris-Re’  erwähnt  Das  sind  deut- 
liche Eärbungen  jm  Sinne  der  Osirisreligion; 
die  griechische  Überlieferung  lehnt  sich  an 
Ausgestaltungen  des  Osiris  als  Xaturgott  an. 

b)  Alont  {Lnnzone,  Dizion.  293,  tav.  119 
— 20).  Der  Lokalgott  der  nach  ihm  benannten 
Stadt  Hermonthis  i'ägypt.  Pr-Mntw,  arab.  Er- 
men t)  ist  Mont;  er  nimmt  neben  Amon  eine 
angesehene  Stellung  auch  in  dem  benachbarten 
Theben  ein,  teils  als  Herr  von  Theben,  teils 
als  Kriegsgott.  Er  wird  mit  Palkenkopf  dar- 
gestellt, und  dies  mag  die  Veranlassung  dazu 
gewesen  sein,  daß  man  ihn  schon  in  ziemlich 
früher  Zeit  mit  Re  identifizierte.  So  gibt  es 
in  Hermonthis  einen  Mont-Re-Harachte  I Lep- 
sius, Denkm.  4,  64  a.  b,  Ptolem.  XVI.);  in  Theben 
einen  'Mont-Re,  Herr  von  Theben,  König  der 
Götter  . . .’  {ebd.  3,31  b,  Thutm.  IIP;  vgl.  151  a. 
253  b.  273  f)  odör  einen  'Mont-Re-Harachte’ 
{ebd.  4,80b).  In  mehreren  oberägy23tischen 
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Tempieln  stand  nach  der  Tradition  von  Her- 
monthis in  den  Götterlisten  (vgl.  6 II  b)  Mont 
an  der  Sjutze  der  Götterfamilie  als  der  älteste 
und  größte  Gott.  Durch  einen  Zufall  muß 
gerade  die  in  Hermonthis  redigierte  Form  der 
Götterliste  weitervererbt  worden  sein  (z.  B. 
Lejwiiis,  Denkm.  4,  59  b in  Dendera).  Auf 
Mont  folgte  gewöhnlich  Atum,  der  nach  der 
Überlieferung  von  Heliopolis  der  Göttervater 
ist  (vgl.  oben  B VII  und  G II),  dann  seine 
Kinder  Schow  und  Tefenet,  dann  die  übrigen 
Götter.  Infolge  der  Identifikation  des  Mont 
mit  dem  Sonnengott  hat  man  gelegentlich  aus 
dem  ersten  Gott  einen  'Mont-Re-Harachte’  ge- 
macht, ohne  deshalb  den  folgenden  'Atum’ 
anzutasten  (Leps.,  Denkm.  4,  56  a in  Dendera). 

Inhaltlich  ist  Mont  durch  die  Vermischung 
mit  Re  kein  anderer  geworden.  Mont-Re  wird 
auch  fast  immer  dargestellt  wie  früher  Mont 
mit  seinem  eigenem  Kopfputz;  selten  trägt  er 
die  Sonne  mit  Schlange  wie  der  Sonnengott 
auf  dem  Koj^f  {Leps.,  Denkm.  3,  151  a). 

c)  Min,  der  Herr  von  KojRos,  ein  Zeugungs- 
gott, ist  mit  Re  identifiziert,  ohne  daß  wir 
Grund  und  Verlauf  näher  kennen;  Min- Re 
unterscheidet  sich  scheinbar  nicht  wesentlich 
vom  alten  Min  (z.  B.  Leps.,  Denlim.  4,  79  b in 
Dendera;  weiteres  in  Lanzone,  Dizion.  941). 

d)  Bei  So  bk -Re  liegt  es  ähnlich  wie  bei 
Min  (vgl.  Lanzone,  Dizion.  1035). 

e)  Chnum,  der  widderköp)fige  Gott  von  Esne 
und  von  Elephantine-Syene  (Assuan),  der  dort 
die  Rolle  eines  Weltschöpfers  spielt,  ist  wohl 
wegen  dieser  Eigenschaft  identifiziert  worden 
mit  Ptah,  dem  Schö{iifer  nach  memjjhitischer 
Lehre,  und  mit  dem  Sonnengott,  der  auch 
diese  Tätigkeit  ausgeübt  hatte  (vgl.  G I).  Doch 
ist  Chnum -Re  {Lanzone,  Dizion.  965 — 6.  tav. 
336  ff.)  in  seinem  Wesen  meist  vom  eigent- 
lichen Chnum  wenig  verschieden  (z.  B.  Lepsius, 
Denkm.  4,  81  e.  82  a),  gelegentlich  wird  er  aber 
auch  als  Sonnengott  hingestellt  {ebd.  88);  es 
gibt  auch  einen  Chnum-Re-Ptah  in  Esne  {ebd. 
81  d),  der  aber  von  Re  nichts  enthält. 

Eusebius  {Praeparatio  Evangelica  3 cap.  12) 
erzählt  von  einer  Götter.statue  in  Elephantine, 
die  einen  sitzenden  Alaun  darstellt,  blau,  mit 
Widderkopf,  darauf  als  Krone  der  Diskus  auf 
Widderhörnern.  Der  Gott  muß  ein  Chnum-Re 
gewesen  sein,  wie  man  ihn  in  später  Zeit  für 
Ele2fiiantine  erwarten  kann.  Ähnliche  Bilder 
sind  erhalten,  z.  B.  als  Relief  aus  Saft  el- 
Henne  {Naville,  Goshen  pl.  6,  6);  freilich  ist 
dort  der  Dargestellte  ein  mit  Re  vermischter 
Amon,  dem  der  Widder  ebenfalls  geweiht  war. 

f)  Sokar-Re.  Vgl.  Art  'Sokar’  L. 

II.  mit  kleinen  und  jüngeren  Göttern. 

a)  Chons,  der  kindliche  Gott  in  Theben, 
repräsentiert  den  Mond;  aber  trotzdem  hat 
man  in  Karnak  im  Chon8tem2icl  (Ptolem.  III.) 
einen  'Chons-Re,  Herrn  von  Theben’  gebildet, 
der  gleichzeitig  'die  große  Sonnenscheibe  mit 
leuchtendem  Glanz,  strahlend  als  Re,  beide 
Länder  erhellend’  ist  und  der  'Alond  . . .’ 
{Lepsius,  Denkm.  4,  14  c). 

b)  Har2)okrates,  der  kindliche  Horus,  der 
Liebling  der  Spätzeit,  die  ihn  nach  den  ver- 
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schiedensten  Seiten  hin  ausbildete,  ist  auch 
zum  Sonnengott  gemacht  worden  (Jahlonski, 
Pantheon  1,  212.  241;  Willcinson,  Sec.  ser.  1, 
408;  Pierret,  Dict.  d’Arch.  247;  Brugsch,  Bel. 
359  fF.;  Erman,  Bel.  224).  Die  Veranlassung 
mag  gewesen  sein,  daß  auch  der  Sonnengott 
als  Kind  dargestellt  wurde  (vgl.  unsere  Abb.  6); 
auch  er  ist  geboren  (vgl.  F V).  In  Herinonthis 
hat  der  eben  von  der  'Mutter  des  Re’  ge- 
borene .junge  Sonnengott  den  Namen  'Harpo- 
krates’  {Lepsius,  Denkm.  4,  fiO  c).  In  Theben 
(Ramesseum,  röm.)  heißt  ein  Harpokrates  'Pe- 
Re’  [eh.  4,  81a).  Ein  Siegelstein  (griech.-röm.) 
zeigt  die  Mumie  des  Osiris,  dem  Sonnenschiff 
ähnlich,  darauf  ein  sitzender  Harpokrates 
(Berlin  9816);  andere  Harpokrates  im  Sonnen- 
schiff (Berlin  9931)  oder  auf  der  Blume  mit  der 
Beischrilt  Pe-Re  'die  Sonne’  (Berlin  9796;  vgl. 
F III).  Auf  der  Blume  zeigen  ihn  auch  Figuren 
aus  Bronze  (Berlin  2414)  oder  Ton  (Berlin 
1908,  9099).  Horapollon  (cap.  1,  17)  erzählt 
von  einem  Harpokrates,  der  auf  einem  mit 
Löwen  geschmückten  Thron  sitzt;  diese  Tiere 
hat  er  vom  Sonnengott  erhalten  (vgl.  J III). 
Das  Bild  eines  sö  thronenden  Harpokrates, 
der  in  diesem  Falle  allerdings  nicht  Sonnen- 
gott ist,  ist  in  Philae  {Bosellini,  Momim.  del 
culto  pl.  18  = Champiollion,  Momim.  de  l’Egypte 
1,  82).  Eine  Bronce  im  Louvre  {Perrot,  Hist, 
de  l’art  I.  L’Egypte  [Paris  1882]  723  Fig.  487) 
zeigt  Harpokrates  auf  einem  Throne  sitzend, 
an  dessen  Seiten  zwei  Löwen  stehen;  vor  Har- 
pokrates liegen  zwei  Löwen  sich  gegenüber. 

c)  Bes  als  Sonnengott;  vgl.  Wiedemann, 
Bel.  87. 

d)  Ihi  (Ahi;  Brugsch,  Bei.  376),  der  Sohn 
der  Hathor  von  Dendera,  heißt  dort  'lebendes 
Abbild  des  Harachte,  Kind  des  Atum’  und 
wird  öfter  als  Sohn  und  Nachfolger  des  Re, 
Harachte,  Atum  bezeichnet  {Dümichen,  Besul- 
tate  Exped.  1 Taf.  22,  5);  oder  als  'Erbe  des 
Allherrn’  {Mariette,  JJenderah  3,  83  g),  'der 
aus  Re  bervorging’  (eb.  3,  57  h).  Ihi  ist  in 
Edfu  dem  Horus  Behedti  (vgl.  B IV)  ange- 
gliedert, wobei  er  zunächst  seinen  Charakter 
nicht  veränderte  (z.  B,  Bochemonteix , Edfou 
[=  Mem.  Mission  frang.  Caire  H]  1 pL  412, 11. 
415,  1.  416,  3.  589,5);  gelegentlich  heißt  der 
Horus  Behedti  mit  dem  Beinamen  Ihi  weiter 
'er  ist  Re,  . . . der  im  Horizont  hervorkommt 
täglich’  (Lepsius,  Denkm.  Text  2,  211,  Dendera). 
Endlich  heißt  auch  Ihi  allein:  'Re  selbst’ 
{Leps.,  Denkm.  1,  64  b)  oder  'Ihi  . . .,  Re  selbst, 
. . . der  aufgeht  am  Morgen,  der  die  Pflanzen 
beleuchtet  bei  seinem  Aufgang’  {Mariette,  Den- 
derah  3,  80  i),  und  trägt  den  Beinamen  Pe-Re 
'der  Re’  d.  h.  die  Sonne  {Dümichen,  Geograph. 
Inschriften  2,  36). 

III.  mit  Göttinnen. 

a)  Eine  weibliche  Sonnengöttin  kennt 
man  im  neuen  Reich;  im  Tempel  Sethos  H. 
zu  Karnak  (unpubl.  Abschrift  Sethe)  trägt  Mut 
in  ihrem  Allerheiligsten  den  Beinamen  rj.t 
'weibliche  Sonne’  (Fern,  zu  r 'Re’);  noch  älter 
ist  der  Beiname  'weibliche  Sonne,  die  leuchtet 
wie  die  Sonnenscheibe’  für  die  Königin  Hat- 
schepsut  (vgl.  E III).  In  griechischer  Zeit  finden 
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wir  'weibliche  Sonne’  gelegentlich  als  Beiname 
Jusas  in  Edfu  i Bochemonteix,  Edfou  [=  Män. 
Mission  fran^.  Caire  11]  1,  503);  häufig  bei 
Hathor  und  Neit  (vgl.  b). 

b)  Die  alten  Himmels göttinnen  sind 
als  solche  Mütter  der  Sonne;  jede  hat  nach 
der  Gestalt,  in  der  die  Mythen  uns  in  histo- 
rischer Zeit  entgegentreten,  die  Sonne  auf  ihre 
besondere  Weise  geboren.  Die  Spätzeit,  die 
es  bei  der  Ausgestaltung  der  Götterpersönlich- 
keiten mit  ihrer  Abgrenzung  nicht  genau 
nimmt,  macht  diese  Göttinnen  nun  gelegent- 
lich zur  Sonne  selbst.  Wir  können  das  er- 
kennen bei 

1)  Hathor  {Lanzone,  Dizion,  866;  Drexler, 
Hathor  G886)  in  Boschers  Lex.  Bd.  1 Sp  1851). 
Sie  ist  in  ihrem  Tempel  (ptolem.-röm.)  zu  Den- 
dera nicht  nur  die  Lenkerin  der  Welt,  sie  ist 
auch  ihre  Schöpferin;  sie  ist  das  All  selbst 
und  zugleich  darin  der  Himmel  und  auch  die 
'weibliche  Sonne’  {Mariette,  Dendä'ah  1,  15  b. 
21b);  ebenso  in  Edfu  {Bochemonteix,  Edfou 
1,  427,  12.  428,  11).  Gelegentlich  wird  'weib- 
liche Sonne’  auch  fast  wie  ein  selbständiger 
Göttinnenname  gebraucht,  in  Dendera  (Mar., 
Dend.  1,  33  a.  e)  wie  in  Edfu  {Bochern.,  Edf. 
1,  315),  als  Beiname  zum  'weiblichen  Falken’ 
in  Edfu  {eh.  1,  517). 

2)  Neit,  die  Mutter  des  Re  (vgl.  F V),  die 
wir  an  ihren  eigentlichen  Kultstätten  in  Sais 
und  in  Esne  kaum  kennen,  heißt  gelegentlich 
in  anderen  Tempeln  'weibliche  Sonne’. 

[Reeder,  geschrieben  1908.] 
Sououaes  {Eovovdr\?,  Eovovasig?),  Beiname 
der  Isis  s.  Premarres  und  Dittenberger,  Orient. 
Graeci  inscr.  sei.  175,  4.  — Wilcken,  Arch.  f.  Pa- 
pyrusforseh.  3,  240  vermutet,  daß  [’'l](rtd(  Eo- 
vovuti  verschrieben  sei  für  Loyivonccst.  [Höfer.] 
Soodina  { EoioSiva),  Beiname  der  Artemis  in 
Chaironeia  auf  einer  Weihinschrift  (neben 
Apollon  Daphnaphorios),  C.  I.  Cr.  1,  1595. 
Collitz  376.  Inscr.  3Ieg.  et  Boeot.  3407.  Irr- 
tümlich haben  Passow-BosC  und  Pape-Ben, se- 
ler  s.  V.  das  Epitheton  erklärt  als  Eoco-6'ivo'=, 
'die  im  Wirbel  {öivif)  rettende  Beschützerin 
der  Reisenden’,  während  es  natürlich  Eo-adiva 
heißt  = Evlo%og  = 'die  Helferin  in  den  Wehen’ ; 
Vgl.  Boeckh  zu  C.  I.  G.  a.  a.  0.  E.  Alaaß,  De 
Aesch.  Suppl.  (Ind.  Gryph.  Mb.  1890/91)  S.  19,  2. 
Stanley  Lane-Poole,  Coins  and  medals^  (1892), 
S.  25.  Osann  zu  Cornut.  de  nat.  deor.  p.  382. 
3Ieister,  Bezzenbergers  Beiträge  6,  41.  Wei- 
hungen an  Artemis-Eileithyia  in  Chaironeia  s. 
Inscr.  3Ieg.  3385f.  3391.  3410.  3411.  3412. 

[Höfer.] 

Soonautes  {EooyvavTr\g\  bei  Plin.  N.  H.  6,  4) 
Sonautes)  Name  des  früher  Acheron  genannten 
Flusses  bei  Heraclea  Pontica,  weil  er  den  Hera- 
kleia  gründenden  Megarern  bei  schwerer  See- 
not Schutz  gewährte  oder  überhaupt  Ttdvrag 
Tovs  vccvrilXogfvovs  öiaado^si,  Apoll.  Bhod.  2, 
746  und  Schal . Der  Name  bezeichnet  wohl 
nicht  nur  den  Fluß,  sondern  auch  die  an  ihm 
verehrte  Gottheit  (vgl.  Sosiueosi,  Gruppe,  Gr. 
3Iyth.  745.  [Höfer.] 

Sopatros  {EümarQog),  ein  neben  Diomos  (s.  d.) 
und  Thaulon  (s.  d.)  in  der  aitiologischen  Le- 
gende zur  Erklärung  der  Buphonia  auftreten- 
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der  Heros  bei  Foiphi/r.  de  ahst.  2'.i  t'.,  dessen 
Quelle,  wie  Bernuys,  TheophrastOi^'  Schrift 
iiher  Frömmigkeit  {Jah resher . d.  Jiid.-theol.  Se- 
minars „Fraenkdscher  Stiftung“,  Breslau  18G6) 
b.  122  ff.  nachgewieseii  hat,  Theojihrastos  ist. 
Ygl.  außerdem:  P.  Stengel,  Hermes  28  1893), 
491  tf.  -/.  Toepffer,  Att.  Genealogie  157  tf.  r.l’rott, 
Bhein.  Mus.  52  (1897),  18911'.  und  Bursians 
Jahresher.  102  (1899),  121  f.  Gruppe,  Bursians 
./ahreslier.  a.  a.  O.  Ki8.  P Stengel,  Bhein.  Alus. 
a.  a.  0.  402  ff.  und  Opferhräuche  der  Griechmi 
203  tf.  A.  Momntsen,  Feste  der  Stadt  Athen  im 
Altertum  515  ff.  M.  B.  Nihson,  Griech.  Feste 
can  religiöser  Bedeiifiuig  14  f.  Alannhardt,  Aly- 
thol.  Forschungen  1 ff'. 

iJie  Legende  bei  Theophrustos  lautet:  In 
alter  Zeit,  als  die  Benschen  nur  von  Feld- 
früchten lebten  und  nur  solche,  nicht  etwa  Tiere, 
den  Göttern  opferten,  hatte  Sopatros,  ein  Aus- 
länder von  Geburt,  der  in  Attika  einen  Acker 
bebaute,  bei  einem  gemeinsamen  athenischen 
Götterfeste  auf  einem  Tische  sich  ländliche 
Opfergaben  (rcslavor  %al  tg-vlpuccTo.)  zurechtge- 
legt, um  sie  den  Göttern  zu  opfern.  Da  kam 
ein  Stier  vom  Felde  und  fraß  und  zertrat  die 
Ujjfergaben.  In  jäher  Aufwallung  darüber  er- 
griff' Sopatros  eine  Axt,  die  in  der  Nähe  ge- 
schliffen wurde,  und  erschlug  den  Stier.  Beim 
Anblick  des  getöteten  Tieres  kam  er  wieder 
zur  Besinnung,  vergrub  das  Tier  und  ging  nach 
Kreta  in  freiwillige  A^erbannung,  mg  7j6tlh]Kcbg. 
Infolge  der  Tat  des  Sopatros  kam  Dürre  und 
Alißwachs  über  das  Land,  und  das  Orakel,  das 
man  um  Rat  fragte,  antwortete,  der  Verbannte 
in  Kreta  werde  Abhilfe  schaü'en,  und  nach  Be- 
strafung des  Mörders  und  Auferstehung  des 
Getöteten  an  demselben  Opferfeste,  an  dem  er 
getötet  worden  sei,  werde  es  besser  gehen, 
wenn  man  in  Zukunft  von  dem  Getöteten  esse 
und  sich  seiner  nicht  enthalte.  So  stellte  man 
denn  Nachforschungen  an  und  fand  den  So- 
patros. Dieser,  der  sich  noch  immer  durch 
seine  Tat  innerlich  beschwert  fühlte,  hoffte,  von 
seiner  Schuld  entlastet  zu  werden,  wenn  die 
ganze  Gemeinde  dieselbe  Tat  wie  er  begehe 
und  antwortete  den  Gesandtene,  es  müsse  ein 
Stier  von  der  ganzen  Gemeinde  niedergeschla- 
gen werden.  Als  die  Gesandten  nun  in  großer 
Verlegenheit  fragen,  wer  den  Todesstreich  füh- 
ren soll,  erbietet  sich  Sopatros  dazu,  wenn  man 
ihn  zum  Bürger  mache  und  an  dem  Morde 
teilnehme.  Man  gesteht  ihm  dies  zu,  Sopatros 
kehrt  nach  Athen  zurück,  und  nun  richtet  man 
folgenden  Brauch  ein,  der  auch  später  noch 
bleibt:  Jungfrauen  tragen  AVasser  herzu,  da- 
mit mau  das  Beil  und  das  Opfermesser  schleife, 
andere  schleifen  diese  Opfergeräte,  ein  dritter 
reicht  das  Beil  dem  Sopatros,  dieser  schlägt 
den  Stier,  ein  anderer  schlachtet  ihn,  noch  an- 
dere häuten  ihn  ab,  und  alle  essen  von  dem 
Fleische.  Darauf  füllt  man  die  zusammenge- 
nähte Haut  des  Stieres  mit  Heu  aus,  so  daß 
er  dasselbe  Aussehen  wie  vor  seiner  Zerstücke- 
lung wieder  erhält,  und  spannt  diese  Puppe 
vor  einen  Pflug.  Darauf  findet  ein  Gericht  über 
die  Teilnehmer  am  Morde  statt.  Die  Jung- 
frauen, die  das  Wasser  geholt  hatten,  schieben 
die  Schuld  auf  die,  welche  die  Opfergeräte  ge- 
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schärft  hatten,  diese  wieder  auf  den,  der  das 
Beil  weitergegeben  hatte,  usw.,  bis  schließlich 
die  Schuld  auf  dem  Opfermesser  sitzen  bleibt, 
welches  denn  auch  verurteilt  und  ins  Meer  ge- 
worfen wird.  A^ou  jener  Zeit  nun  bis  auf  den 
heutigen  Tag  begeht  man  zu  Athen  auf  der 
Burg  alljährlich  am  Dipolienfeste  das  Stier- 
opfer auf  die  geschilderte  AA'eise.  Alit  den 
einzelnen  Zeremonien  sind  jetzt  bestimmte  Fa- 
milien betraut,  erstlich  die  Abkömmlinge  des 
Sopatros,  der  den  ersten  Schlag  führte;  sie 
hießen  alle  Stierschläger  (oi  asv  &tco  rov  na- 
rdlavTOi;  FcondtQOV  ßovrvTzoi  Kalovpsroi  nccv- 
Tig),  dann  die  Stachler  UsvTQiäSai)  und  die 
A^orleger  (ßcutQoi). 

Sopatros  begegnet  sonst  nicht  in  der  My- 
thologie. Bernays  (122)  bezeichnet  den  Namen 
als  '' farblos’;  ein  (jeschlecht  der  ’Sopatriden’, 
von  dem  Alamdiardt  (19)  spricht,  gibt  es  nicht; 
vgl.  Toepffer  158,  1.  Daß  Sopatros  nach  Kreta 
flieht  und  von  dort  zur  Entsühnung  der  Stadt 
herbeigeholt  wird,  hängt  wohl  damit  zusammen, 
daß  Kreta  des  Epimenides,  des  Sühnepriesters, 
Heimat  ist.  — Mehr  s..  unter  Thaulon.  Hier 
sei  nur  noch  erwähnt,  daß  nach  v.  Trott  die 
Sopatroslegende  gegenüber  der  attischen  Thau- 
lonlegende  sich  ursprünglich  nicht  auf  Athen, 
sondern  auf  eine  andere  ionische  Kultstätte,  wahr- 
scheinlich Delos  (vgl.  die  delischen  UmTtdxQSLu 
Corr.  hell.  G,  144),  bezogen  haben  soll.  [Höfer.] 

Sopliax  (N’öcpa^).  Nach  der  Sage  von  Tingis 
gesellte  sich  Herakles  nach  Überwältigung  und 
Tötung  des  Antaios  (s.  d.)  dessen  AVeibe,  der 
Tinge,  zu  und  zeugte  mit  ihr  einen  Sohn, 
namens  Sophax,  der  König  von  Mauretanien 
wurde  und  die  Stadt  Tingis  nach  seiner  Mutter 
benannte.  Des  Sophax  Sohn  war  Diodoros 
(Aiod'coQog),  der  viele  Völker  Libyens  unterwarf 
und  Stammvater  der  mauretanischen  Könige 
wurde,  Flut.  Sertor.  9.  Die  Annahme  von  MüMer 
{Tuba  frgm.  19.  F.  H.  G.  3,  471),  daß  Flutarcli 
aus  Tuba  geschöpft  habe,  ist  zum  mindesten 
recht  unsicher,  Susemihl,  Gesch.  d.  gr.  Bit.  2, 
652,  Anm.  86,  Dieselbe  Sage  findet  sich  mit 
Umkehrung  des  genealogischen  Verhältnisses 
zwischen  Sophax  und  Diodoros  und  leichter 
Variation  der  Namen  bei  los.  Ant.  lud.  1,  15,  der 
durch  V ermittlung  des  Alex.  Folyhistor  {F.  H.  G. 
3,  214,  7)  aus  dem  samaritischen  bzw.  jüdischen 
Geschichtschreiber  Malchos  oder  Kleodemos 
geschöpft  hat  und  bei  Fuseb.  Fraep.  ev.  9,  20,  5 
p.  422  ß.  Nach  dieser  seltsamen  Vermengung 
griechischer  und  orientalischer  Sagen  ziehen 
des  Abraham  und  seiner  späteren  Frau  Che- 
tura  Söhne,  Apheran,  Asui-eim  und  Japhran 
mit  Herakles  nach  Libyen  gegen  Antaios.  He- 
rakles heiratet  die  Tochter  des  Apheran  und 
zeugt  mit  ihr  einen  Sohn,  den  Aidorgog  (Ai6- 
ö'mgog,  Euseb.).  Dessen  Sohn  ist  Eoqtmv  {Eo- 
(paväg,  Euseb.),  der  Eponymos  der  Eoeputisg 
{Eoepal,  Euseb.).  Vgl.  Tümpel  bei  Fauly- 
Wissotva  a.  v.  Didoros.  Gruppe,  Gr.  31yth.  1609 
Anm.  3 zu  S.  1608.  J.  Freudenthal,  Alexander 
Folyhistor  — Hellenistische  Studien  1.  2 S.  135. 
E.  Schürer,  Gesch.  des  jüdischen  Volkes  3^,  481. 

[Höfer.] 

Sophia  (Socpia),  1)  Personifikation  (vgl.  Ba- 
silius, Homilia  in  Frincipiurn  Proverb.  3 bei 
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Migne  31,392;  Q-sög  itfiOGainoiriGag  ti]v  2ocpLav) 
der  Weisheit;  rgl.  Scliol.  in  Gregor.  Nazian.  or. 
30  c.  6 (und  dazu  E.  Norden,  Hermes  27  (1892), 
630):  Oi  TtOiTqtal  nldtrovOL  [iv  toig  ägagarixoig 
nolriauOLv)  . . . TtQOCcona  olov  ßaaLlecov  rj  qtit6q(ov 
t)  xal  TtQuygcttcov  uvxihv,  olov  Zoq>iag  g TIevLag 
xal  niovTOv,  xal  loyovg  avrolg  nBQixid'svtsg 
ixcpsQovGiv.  In  der  Hermetik,  in  der  Koqt] 
xoagov  {Stob.  Eklog.  1,  41  p.  288  Meineke)  ist 
Eocpia,  persönlich  gedacht,  nebst  EcogiQoavvr}, 
UiiQ-co  und  ’AlrjQ'SKx  ein  Geschenk  des  Hermes 
für  den  zu  schaffenden  Menschen;  vgl.  Zielinski, 
Arcli.  f.  Religionswiss.  8 (190.5),  365.  — ZoepLa 
(mit  IIoQ'og,  Hovy^ia  und  den  XcxQtxsg)  bei  Ar. 
Av.  1320,  mit  den  ’Egaxsg  im  Gefolge  der 
Kypris,  Eur.  Mied.  843.  Leo,  Hermes  15  (1880), 
309.  Vgl.  auch  Frgm.  trag,  adesp.  130  Nauck^ 
(=  Bergk,  Poet.  Lyr.  Gr.  S'*,  744).  Darstellung 
der  Sophia  auf  dem  Relief  des  Archelaos  von 
Priene,  der  sogenannten  Apotheose  Homers  (abg.  2 
Overbeck,  Gesch.  d.  griech.  Plast.*  465.  Gaz.  arcli. 
12  [1887]  Taf  18),  I.  G.  14, 1295.  Locwy,  Inschr. 
griech.  Bildhauer  297  p.  207  f.  S.  Beinach,  Gaz. 
arch.  a.  a.  0.  136.  Baumeister,  Denkm.  S.  112 
Fig.  118.  Auf  der  Agora  von  Ephesos  wurde 
bei  den  österreichischen  Ausgrabungen  auf  der 
Ostseite  der  zur  Bibliothek  führenden  Freitreppe 
eine  Reihe  allegorischer  Figuren  gefunden,  die 
inschriftlich  als  ’EniGxrigri,  Zocpia,  ’Agsxri  be- 
zeichnet sind,  Heberdey,  Anz.  der  philol.-histor.  3 
Klasse  der  kais.  Akad.  d,  Wiss.  in  Wien  1904, 
64  = Jahreshefte  d.  äst.  arch.  Inst.  7 (1904)  Bei- 
blatt 63.  Arch.  Anz.  19  (1904),  97.  v.  Ziehen, 
ebenda  21  (1906),  50.  In  der  Beschreibung  des 
Bildes  des  Weltalls,  das  sich  im  Winterbade 
zu  Gaza  befand,  beschreibt  Johannes  von  Gaza 
70  ff.  (vgl.  132)  die  neben  der  Arete  sitzende 
ganz  in  weiße  Gewänder  gehüllte  Sophia,  P. 
Friedländer,  Johannes  von  Gaza  und  Paulus 
Süentiarms  171  ff.  176.  4 

Von  späteren  Darstellungen  der  Zocpla  ist 
zu  erwähnen  die  Darstellung  in  dem  Psalter 
der  Hationalbibliothek  in  Paris,  AIs.gr.  139: 
Zocpia  und  HQocp7]xia  (durch  Beischrift  kennt- 
lich) stehen  rechts  und  links  von  David  (abg. 
N.  Konda.koff,  Histoire  de  l’art  Byzantin  2,  35 
[vgl.  33]),  F.  X.  Kraus,  Gesch.  d.  christl.  Kunst 
1.  208  f.  453.  468.  A.  Haseloff,  Codex  Parpureus 
Bossanensis  39,  wo  noch  mehr  vermutliche  Dar- 
stellungen der  Sophia  auf  byzantinischen  Denk-  5 
malern  der  Ikonographie  erwähnt  werden  (vgl. 
auch  Kraus  a.  a.  0.  208  f.  Zucker,  Gotting.  Gel. 
Anzeigen  1881,  941).  Der  ursprünglichen  Per- 
sonifikation der  EvQBGig  und  ’Ejtivoiu  im  LHos- 
korides  fol.  4''  und  5''  ist  von  späterer  Hand 
Zocpici  zugeschrieben  worden,  Friedländer  a.a.O. 
174... 

Über  Sophia  in  den  gnostischen  Systemen 
hat  L.  Deuhner  in  diesem  Lexikon  (Bd.  3 Sp.  2092, 
21  ff.)  gehandelt;  vgl.  ferner  B.  A.  Lipsius  bei  6 
Ersch  und  Gruber  s.  v.  Gnostizisimus  277  (vgl. 
259).  A.  Neander,  Genetische  Entwickelung  der 
vornehmsten  gnostischen  Systeme  232  f.  (vgl.257f.). 
C.  Schmidt,  Gnostische  Schriften  in  koptischer 
Sprache  (=  Texte  u.  Untersuchungen  zur  Gesch. 
der  altchristl.  Literatur  8 [1892])  S.  403.  555  f. 
559  f.  571.  632.  645.  656.  A.  Hilgenfeld,  Ketzer- 
geschichte des  Urchristentums  53.  234.  238.  242. 
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249.  278f.  352  f.  500  und  öfter  (s.  Index).  H. 
Staehelin,  Eie  gnostischen  Quellen  Hippolyts 
{=  Texte  u.  Untersuch.  6 [1891])  S.  85  f.  100. 
B.  Lichtenhahn  hei  Herzog -Hauck,  Bealenzy- 
klopädie  für  protest.  Theologie  u.  Kirche  14  ® 
(s.  V.  Ophiten)  S.  408.  TF.  Bousset,  Hauptpro- 
bleme der  Gnosis  260  f.  (=  Forschungen  zur  Be- 
ligion  u.  Lit.  d.  A.  u.  N.  Testam.  10)  und  Pauly- 
Wissoiva  7, 1517.  TT'.  Anz,  Zur  Frage  nach  dem 
Ursprung  des  Gnostizisnnis  (=  Texte  it.  Unter- 
suchungen 15)  S.  90  ff.  97  u.  Anm.  3.  E.  Schrä- 
der, Eie  Keilinschriften  u.  das  Alte  Testament^ 
394.  440.  Beitzenstein,  Poimandres  44,  2. 

2)  Beiname  der  Isis,  vgl.  Plut.  Is.  et  Os.  3; 
’laiv  aga  xui  Aixaioampv  xcdovGi,  Zoptav 
(Gocpi]v,  Bentl.  Mlarkl.)  ovGav,  monsQ  si'prjrat 
(seil.  ibid.  2:  i)v  [die  Isis]  av  AsgaxcsvHg  i^ai- 
Qixug  aotpfjv  xal  epiloaopov  ovGkv,  tac  xovvoua. 
[ iGig  = Eiaig  von  sld'evaL]  ys  eoixe, 

navxbg  g&llov  aVxfj  xö  sidivai  xal  xi]v  sniGxfi- 
gr\v  -jtQogryxovcav),  Beitzenstein,  Zwei  religions- 
geschichtliche Fragen  108.  111,  1.  130.  Eerselbe, 
Poimandres  44  f.  233,  2.  270.  Gruppe,  Gr.  Mlyth. 
1565  Anm.  6 zu  1564.  1612.  1613,  3.  [Höfer.] 
Sophrone  (Ztorpoovri),  Name  bzw.  Beiname 
der  Daphne  (s.  d.  ),  weil  sie  als  Gaoepgeov  xovga 
{Anakreontia  58,  16  P.  L.  3'*  p.  335  Bergk)  sich 
den  Liebesnachstellungen  Apollons  entzog, 
Geoponici  11,  2,  4.  Aphthon.  Progymnasm.  6 
p.  26  Petzholdt  = Bhetor.  Graec.  1,  80  Walz  = 
Bhetor.  Graec.  2,  32  Spengel.  Vgl.  C.  Boetticher, 
Eer  Baumkultus  der  Hellenen  344.  Eine  Än- 
derung von  ZoHpQÖvr]  in  ZcacpQOGvvi]  ist  unnötig; 
vgl.  svcpQcov:  Evrpgovi).  Als  Personenname  findet 
sich  Zaq)Q6vr)  B.  B.  Etym.  MI  87,  39;  vgl.  Usener, 
Bhein.  Mus.  23  (1869),  327.  [Höfer.] 

Sophrosyne  (Zcocpgoavvri),  Personifikation 
des  gleichen  Begriffes,  Tochter  der  Aidos  (^s.  d.), 
Grabschrift  vom  Dipylon  auf  der  Stele  des 
Kleidemos,  Arch.  Zeit.  29,  19,  32.  Kaibel,  Epigr. 
nr.  34.  G.  I.  A.  2,  2339.  Appendix  Anth.  Pal. 
ec^  Cougny  2,  48.  L.  v.  Sybel,  Katalog  der 
Skulpturen  zu  Athen  3334  S.  240.  Zur  Ver- 
bindung der  Sophrosyne  und  der  Aidos  vgl. 
B.  Schoell,  Bullet.  1870, 147  und  Eust.  de  Hysm. 
amor.  4,  23  (p.  2,  200  Hercher):  Zacpgoavvq, 
si  grj  xig  Aidco  xrjv  ZcocpQOGvvqv  ixsLvqv  iO'slit, 
xaisiv.  Nach  Theognis  1135  ff.  bleibt  nur 
’Eljtig  am  Ende  des  goldenen  Zeitalters  allein 
auf  Erden,  während  Hlaxig,  ZaxpQoGvvrj  und 
die  Xhpirsg  zum  OlympoB  zurückkehren.  Kampf 
des”E()(ag  (Phaidra)  und  der  A’wtppoört’rj  (Hippo- 
lytos),  Anth.  Pal.  9,  132;  vgl.  Eust.  a.a.O.  — 
Soj^hrosyne  mit  Arete,  Dikaiosyne,  Paideia, 
Aletheia  u.  a.  im  Gefolge  der  Philosophie : Luc. 
Piscat.  16.  Weitere  Erwähnung  der  S.  bei 
Epicharmos  bei  Stob.  Flor.  58,  7 = Poet.  Gr. 
Fragm.  6,  1 = Comic.  Graec.  Frgm.  ed.  Kaibel 
p.  109  frgm.  101.  Kerkidas  MIeliiamb.  in  Pa- 
pyrus  Oxyrynchus  8 p.  33  col.  IV  Vers  17  und 
dazu  vergleiche  man  Paul  Maaß  in  der  Berl. 
Phil.  Wochenschr.  1911,  1014  frg.  1,  25.  Kebes, 
Pinax  15.  Schilderung  der  mit  (hgovriaig,  Tayvg 
und  Otgig  gepaarten  ZaxpgoGvvq  bei  Eust. 
a.  a.  0.  2,  34  ff.  (ju  2,  170  ff,  Hercher).  — Za>- 
qiQocvvT]  yslxcnv  Evaeßlgg:  Kritias  hei  Athen.  10, 
432  a = frgm.  2,  22.  Poet.  Lyr.  ed.  Bergk  2\ 
281.  ZanpgoGvvT]  im  Gegensatz  zu  kxgäxsia: 
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Dio  Chrysost.  or.  30  (p.  560  f.  Ixeiske  = ed.  Din- 
ilorf  1,  340,  3-2.  341,  4).  Bei  demselben  Dio 
Chrysost.  or.  4 (p.  187  i?.  = Diiid.  1,  90,  8) 
erscheint  Sopbrosj’ne  personihziert  unter  dem 
Bilde  eines  llaimons  (dyorttöb'  aiocpQcov  Sai- 
uojv  ■ACi\  Q-f6g<,  V.  Arnim.  Hermes  26  (1801),  372f. 

— Sophrosyne  Mutter  der  /värfXior : Krates 

Philos.  in  Anth.  Pal.  10,  104.  In  der  Hermetik, 
in  der  Kogij  -/.oauov  {Stoh.  Ekloy.  1,  41  p.  288 
Meineke'  ist  EwqsQoGvvr],  persönlich  gedacht 
ein  Geschenk  des  Hermes  für  den  zu  sohatfen- 
den  Mensclien;  vgl.  Zielinski,  Arch.  für  Peli- 
yionsiriss.  8 (1905),  365. 

In  dem  späten  Gedicht  des  Aleliteniotes 
(herausg.  von  E.  Miller  in  Noticcs  et  Extrnits 
des  monuscr.  de  lu  hihi,  imper.  XIX,  2 [1S58], 
1 tf.l  erscheint  dem  Dichter  eine  wunderbare 
Jungfrau,  Sophrosyne,  die  ihn  in  ihr  Wunder- 
schloß einführt  und  ihm  über  alle  nur  mög- 
lichen Fragen  Belehrung  erteilt;  vgl.  K.  Krum- 
bucher.  Gesch.  der  hyzant.  Literatur  383  f.  Ein 
Kultus  der  Sophrosyne  ist  bezeugt  für:  1)  Per- 
gamon. Ein  dort  gefundener  Altar  trägt  die 
4Veihung:  kgiTtj  -/.al  EiorfQoavvy  ’lovlia  Tllce, 
Ph'änkel,  Inschr.  -v.  Pereynnon  310  p.  232.  Die 
Deutung  Fränkels:  ,, gewiß  ein  Grabaltar,  der 
den  jiersoniüzierten  Vorzügen  des  Verstorbenen 
geweiht  war“  ist  hinfällig  geworden  durch  den 
Fund  ebnes  zweiten  Altars  mit  der  Weihung: 
ZgiTtj  nai  ZkocpQoavv^  A.  KaGTgLxuog,  wodurch 
zweifellos  ein  Kultus  der  S.  für  Pergamon  er- 
wiesen wird,  Hepdiny,  Ath.  Mitt.  35  (1910), 
450  f nr.  41  (vgl.  Hörpfeld,  ebenda  360.  Mev. 
arch.  1911,  2 p.  218  nr.  47).  Vgl,  auch  üsener, 
Gdtternamen  368.  — 2)  Die  Umgegend  von 
Synnada  in  Phrygien:  äg^isgevs  rüv  -auzcc 

Tco/.iv  -d'eoir  xcu  isgtvg  ’Tyslag  ts  r.cd  Ecoepgo- 
avvrjg.  Bull,  de  corr.  hell.  17  (1893),  284  nr.  86. 

— 3i  Emesa  in  Syrien:  EaupgoGvvyg  ilgsicc, 
Corr.  hell.  1897,  67  nr.  4.  Hiller  i\  Gaertringen, 
Berl.  Philol.  Wochenschr.  1008,  996;  vgl.  auch 
L.  .[(dabert,  Alelcmges  de  la  facidte  orientale, 
Universite  S.  Joseph,  Beyrouth  2 (1907),  30Öf. 

— 4)  -/arä  d's  ri]v  veoggviav  rov  gyvog  (Dezem- 
ber) . . . rjvyovTO  . . . Tvyy  icpogcp,  Ecoq^goGvvy 
7icd  "EgcüTi,  Joh.  Lyd.  de  mens.  4,  154  (p.  172,  8 
ed.  Wnensch  = p.  117  Bekker}-,  vgl.  Bergk, 
Poet.  Lyr.  3"*,  630.  [Höfer.J 

Sopor,  Personifikation  des  Schlafes,  Verg. 
Aen.  6,  278.  Seneca  Here.  679.  Usener,  Götter- 
namen 365  f.  [Höfer.J 

Soro.adeios  (Eogoäd'siog),  ein  von  den  In- 
dern verehrter  Daimon,  dessen  Name  olvonoiog, 
'Schaffer  des  Weines’,  bezeichnet,  Cha.res  von 
Mytdcne  bei  Athen.  1,  27  d.  Nach  Lagarde 
(s.  Kadiel  zu  Athen,  a.  a.  0.)  ist  Eogadivag  zu 
lesen.  [Höfer.J 

Soramis  pater  lautete  wohl  ursprünglich 
der  Name  des  von  den  Faliskern  auf  dem  Berge 
Soracte  verehrten  Gottes  {summe  deiim,  sancti 
custos  Soractis,  Verg.  Aen.  11,  785),  aus  dessen 
Kulte  wir  nur  den  auch  anderweitig  (z.  B.  im 
Dienste  der  Artemis  Perasia  zu  Kastabala  in 
Kilikien,  Strabo  12,  537)  vorkommenden  Brauch 
kennen,  daß  an  seinem  Jahresfeste  die  Priester 
mit  _ nackten  Füßen  über  glühende  Kohlen 
schritten  (die  Zeugnisse  s.  oben  Bd.  1 Sp.  2693  f. 
u.  d.  W.  Hirpi  Sorani;  Strabo  5,  226  ver- 
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bindet  irrtümlich  den  Brauch  mit  dem  Kulte 
der  benachbarten  Göttin  Feronia).  Der  Dienst 
wurde  von  bestimmten  Familien  ausgeübt  (Plin. 
n.  h.  7,  19  = Solin.  2,  26),  die  sich  hirpi  Sorani 
d.  h.  die  Wölfe  vom  Soracte  nannten  (nicht  flie 
Wölfe  des  Soranus,  wie  es  Sero.  Aen.  11,  785 
auffaßt;  die  ebendaselbst  und  11,  787  sich  fin- 
dende Bezeichnung  der  Priester  als  Hirpini  be- 
ruht nur  auf  einer  Verwechselung  mit  dem  von 
demselben  VVortstamme  abgeleiteten  Namen 
des  samnitischen  Volkes,  vgl.  Strabo  5,  250. 
Paul.  p.  106):  die  au  diesen  Namen  und  an 
den  Festbrauch  geknüpften  alten  {Serv.  Aen. 
11,785)  und  neuen  Kombinationen  (s.  nament- 
lich ir.  Mannhardt , Antike  Wald-  und  Feld- 
kulte S.  318ff.  Erazer,  The  golden  bong/H  3,311  f. 
Ch.  Benel,  Les  Enseignes  S 77f.)  haben  zu  einer 
klaren  Einsicht  in  das  Wesen  des  Gottesdienstes 
noch  nicht  geführt.  Während  die  einen  hier 
einen  Kult  der  Unterirdischen  zu  erkennen 
glaubten  (nam  dis  manibus  consecratus  est  [mons 
Soracte]  . . nam  Dis  jmter  Soranus  vocatur  Serv. 
Aen.  11,  785),  identifizierte  die  gewöhnliche 
Deutung  den  auf  dem  Soracte  verehrten  Gott 
mit  Apollo  iVerg.  a.  a.  0.,  danach  Sil.  Ital. 
5,  175  ff. , vgl.  7,662  Phoebei  Soractis  honor. 
8,492  saefum  Phoebo  Soracte.  Plin.  n.  h.  7, 19 
— Solin.  2,  26) , und  daß  diese  Gleichsetzung 
nicht  nur  in  der  gelehrten  Literatur  Geltung 
hatte,  sondern  auch  in  den  Kult  selbst  ein- 
gedrungen war,  hat  die  neuerdings  in  Civitä 
Castellana  am  Fuße  des  Soracte  gefundene  In- 
schrift Notiz,  d.  Scavi  1890  S.  48  = Dessau, 
Discript.  sei.  nr.  4034  gezeigt:  C.  Varius  Hermes 
sancto  Sorano  Apollini  pro  sal(ute)  sua  et  fdi 
sui  et  picftroni  sui  et  coniugis  eins.  Über  den 
lokalen  Bereich  dieser  einen  Kultstätte  hinaus 
hat  der  Gott  offenbar  nie  Verehrung  gefunden, 
so  daß  schon  aus  diesem  Grunde  der  Einfall 
B.  Thurneysens  {Bhein.  AIiis.  56,  163),  auf 
dem  alten  Cipj^us  vom  Forum  {Dessau  a.  a.  0. 
nr.  4913)  sakros  esed  SorfanoJ  zu  lesen  und 
auf  diesen  Gott  zu  beziehen,  abzuweisen  ist. 

[Wissowa.J 

Sorapis  {Eogamg),  zur  Ei'klärung  von  Sara- 
pis  (s.  d.)  gebildeter  Name,  der  den  im  Sarge 
{aogog)  bestatteten  und  später  zum  Gotte  er- 
hobenen Mjwg  bezeichnen  soll ; aus  Sorapis  sei 
dann  Sarapis  (Serapis)  geworden,  Nymphodor. 
F.  H.  G.  2,  380,  20.  Varro  bei  August,  de  civit. 
dei  18,  5 (=  Histor.  Moman.  Fragm.  ed.  Peter 
J5.  231  frgm.  10)  Suid.  s.  v.  Zäganig  p.  679,  9 
Beruh. ; vgl.  Syncell.  522,  17  (Euseb.  ed.  Schoene 
p.  118):  6 EäguTug  rj  6 Eoganeg  y 6 Etigamg. 

[Höfer.J 

Sorites  {Emgirag,  -yg),  Beiname  des  Hermes, 
Nikomach.  Geras,  bei  Phot.  Bibi.  144a,  11. 
Der  Beiname  bezeichnet  den  Hermes  wohl  als 
den  Gott  des  glücklichen  Gewinnes,  durch 
dessen  Hilfe  sich  der  Vorrat  'aufhäuft’  {aagog-, 
vgl.  Demeter  Eaglng),  vielleicht  auch  den  Gott 
der  listigen  Rede  (vgl.  den  acogsLtr]g  genannten 
Trugschluß  in  der  Dialektik).  [Höfer.J 

Soritis  (Eagheg),  Beiname  der  Demeter  als 
der  Göttin  der  Aufschüttung  ((jcopö?  = Ge- 
treidehaufen) des  Korns,  Orph.  Hynin.  40,  5. 
Preller,  Demeter  u.  Persephone  326,  32.  üsener, 
Götternamen  243.  [Höfer.J 
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Sornausius  wurde  früher  gelesen  auf  der 
Inschrift  hei  Orelli-Hergen  5913  (aus  Lugdunum 
Convenarum).  Nach  der  richtigen  Lesung  im 
C.  I.  L.  13,  303  fällt  dieser  Göttername  weg. 

[W.  F.  Otto,] 

Sorores  1)  Bei  Ov.  Met.  1,  763,  wo  Phae- 
thon  seine  Mutter  beschwört,  „perque  suum 
Meropisque  caput  taedasque  sororum“ , faßt 
E.  Maaß,  Griechen  u.  Semiten  auf  d.  Isthmus 
V.  Korinth  82,  2 sorores  als  Bezeichnung  der  i 
Erinyen  auf.  — 2)  Über  die  Praenestinae  so- 
rores s.  Bd.  3 Sp.  2910,  40  ff.  [Höfer.] 

Sororia,  Beiname  der  Juno,  über  den  han- 
delt Pf.  W.  Koscher.,  Bd.  2,  Sp.  598,  32  ff.  Sp.  603, 
25  ff.  Sp.  21,  27  ff.  Außer  der  dort  verzeich- 
neten  Literatur  vgl.  ferner:  Hartung,  Religion 
der  Römer  2,  43.  TF/ssoh:«,  Religion  und  Kidt 
der  Römer  S.  92.  Re  Marchi,  II  culto  privato 
di  Roma  antica  2,  18,  1.  Usener,  Strena  Hel- 
bigiana  320.  TF.  Otto,  Philologus  64  (1905)  213.  s 
Rhein.  Mus.  64  (1909),  466  ff.  L.  D.  Barnett, 
Class.  Review  12,  463.  Carter,  Röm.  Mitt.  25 
(1910),  81.  [Höfer.] 

Soros  (Uä)QOs),  Sohn  des  Phrixos  und  der 
Chalkiope,  Tzetz.  zu  Lykophr.  22  p.22,  27  Scheer. 
Gemeint  ist  wohl  Kytisoros;  vgl.  Müller  zu 
Tzetz  a.  a.  0.  [Höfer.] 

Sors.  Ein  Denar  des  M.  Plaetorius  Cestia- 
nus  zeigt  auf  der  Rückseite  das  Brustbild  eines 
Knaben  über  einem  länglichen,  einer  Tafel  3 
ähnelnden  Gegenstände,  der  die  Inschrift  SORS 
trägt  (ohne  Abbild.:  Th.  Mommsen,  Geschichte 
d.  röm.  Münzivesens  S.  622  nr.  261g.  Mommsen- 
Blacas,  Histoire  de  la  monnaie  rom.  2 S.  482 
nr.  267g;  mit  Abbild.:  Cohen,  Medailles  consiil. 

S.  251  nr.  9 mit  Taf.  32  Plaetoria  nr.  7. 
E.  Babeion,  Monnaies  consul.  2 S.  315f.  nr.  10). 
Auf  Grund  älterer  ungenügender  Abbildungen 
nahmen  K.  0.  Müller  (Handb.  d.  Archüol. 

§ 398,  3)  und  Müller -Wieseler  (Renkm.  d.  alten  4 
Kunst  2 Text  zur  Forts,  d.  myth.  Reihe  S.  61 
zu  Taf.  73  nr.  945  [schlechte  Abbild.])  an,  daß 
eine  weibliche  Figur,  die  Göttin  Sors  (so  merk- 
würdigerweise auch  Babeion),  mit  einem  Kasten 
für  die  Lose  dargestellt  sei.  Cohen  (S.  252) 
und  Preller  {Röm.  Myth.^  2 S.  190  Anm.  1) 
faßten  die  Aufschrift  als  eine  Bezeichnung  des 
Knaben  selbst  auf  und  hielten  ihn  für  eine 
Personifizierung  von  sors.  Demgegenüber  hob 
A.  Klügmann  {Rie  erklärenden  Beischriften  auf  5 
d.  Renaren  d.  republ.  Zeit,  in:  Zeitschr.  f. 
Numismatik  7 [1880]  S.  91)  richtig  hervor,  daß 
eine  solche  Personifikation  wohl  nicht  durch 
einen  Knaben , sondern  dem  weiblichen  Ge- 
schlechte  des  Wortes  sors  entsprechend  durch 
eine  weibliche  Figur  dargestellt  worden  wäre, 
und  glaubte  daher,  daß  man  hier  den  Knaben, 
welcher  bei  dem  praenestinischen  Losorakel  ver- 
wendet wurde,  mit  der  zur  Aufbewahrung  der 
Lose  dienenden  Lade  zu  erkennen  habe;  die  6' 
Aufschrift  gebe  den  Inhalt  der  Lade  an  (viel- 
leicht ist  aber  mit  Mommsen  an  ein  Los- 
täfelchen zu  denken).  Über  ein  Sortis  signum 
menphiticum  cum  collari  argenteo  s.  oben  Bd.  1,  2 
Sp.  1555,  19  ff.  Vgl.  Martian.  Cap.  1,  88  quam 
alii  Sortem  asserunt  Nemesinupue  non  nulli 
Tychenque  quam  plures  aut  Nortiam.  |R.  Peter.] 

Abbildung  des  Denars  auch  bei  Baumeister, 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 


Renkmäler  des  klass.  Altertums  572  1 Abb.  610 
(nach  Wieseler  2,  945)  und  besser  bei  31.  Bahr- 
feldt,  Nachträge  u.  Berichtigungen  zur  3Iünz- 
kunde  der  röm.  Repniblik  Taf.  9 nr.  211.  212, 
vgl.  S.  203  f.  Die  Deutung  auf  eine  Göttin 
Sors  ist  wieder  aufgestellt  worden  von  Pf.  A. 
Gruebler,  Coins  of  the  roman  repuhlic  in  the 
Brit.  3Ius.  1 (1910),  434  f.,  trotzdem  schon 
Klügmann  (s.  o.)  und  Rressel,  Uber  den  an- 
geblich die  Göttin  Sors  darstellenden  Renar  des 
31.  Plaetorius  Cestianus  in  Sitzungsber.  d.  Bert. 
Akad.  1907,  371  (vgl.  Berl.  Philol.  Wochenschr. 
1907,  1630)  nachgewiesen  hatten,  daß  einer  der 
beim  antiken  Orakel  verwendeten  Knaben  (in 
Halbfigur)  dargestellt  ist,  wie  er  mit  beiden 
Händen  das  von  ihm  gezogene  Lostäfelchen 
(sors)  vor  sich  hinhält,  damit  der  Orakelsuchende 
von  dem  ihm  zuteil  gewordenen  Spruche  Kennt- 
nis nehme.  Genau  ebenso  hält  auf  einer  Münze 
von  Seleucia  ad  Calycadnum  (Brit.  Mus.  Ly- 
caonia  usw.  135,  34)  die  Siegesgöttin  eine  be- 
schriebene Tafel  vor  sich  hin:  es  ist  die  Eleu- 
theria-Urkimde,  die  sie  dem  Volke  zeigt.  Die 
Deutung  als  Brustbild  der  Sors  ist  im  16.  Jahr- 
hundert entstanden  durch  den  Vergleich  mit 
der  Büstenform  der  Renaissancezeit  und  durch 
die  irrige  Annahme,  daß  der  mit  der  Inschrift 
Sors  versehene  Teil  der  Darstellung  eine  Basis 
sei,  auf  der  ein  Brustbild  stehe.  [Höfer.] 
Sorthes  (Nropffrjs),  neben  I>LXi7t7tog  (1.:  #£i- 
SiTtnos)  und  ’Avricpog  als  Heerführer  der  Grie- 
chen im  trojanischen  Kriege  genannt,  Joan. 
Alalalas  108,  8.  Bentley,  Epist.  ad  J.  Millium 
p.  736  der  ed.  Bonn,  des  Joan.  3Ialal.  [Höfer.] 

Sos  (Nräs):  Vgl.  Joh.  Antioch.  frg.  1,  21 
(F.  II.  G.  4 S.  539  = Cranier,  Anecd.  Paris.  2, 
385,  16):  AiyvTtTioL  paaiv  cö;  Hpcaarog  avTÜv 
ißaaiXsvasv  . . . gsrcc  TOvzo^’  "HXiog  6 Hcpaiarov 
...  iiiT  ainbv  Emg,  i]TOi  "jQrjg,  gtO'’  ov  Kijß 
tovHlLov,  gvoi  K^ovog;  vgl.  Lepsius,  Abhandl. 
d.  Berl.  Akad.  1851,  170  u.  Anm.  1.  Gemeint 
ist  Schu,  der  Sohn  des  Sonnengottes  Re  oder 
Atum,  Sethe  bei  Pauly-Wissowa  3,  931,  31  s.  v. 
Bubastis.  Vgl.  Schow.  [Höfer.] 

Sosandra  {EcoaävÖQa)  ist  als  Beiname  oder 
Bezeichnung  einer  Göttin  nicht  direkt  bezeugt 
oder  nachweisbar,  E.  Reisch,  Jahreshefte  des 
österr.  arch.  Inst.  9 (1906),  244  (vgl.  242),  son- 
dern nur  vermutungsweise  als  Göttername  oder 
Götterbeiname  gedeutet  worden. 

1)  Die  Insel  Sosandra  bei  Kreta,  von  der 
Steph.  Byz.  s.  v.  EooadvÖQa  berichtet:  vijaog 
Ttsgi  Kgrirgv  ixlrithg  äh  iTtstäg  ttots  zmv  Avx- 
tL(ov  vvxtcoq  insXd'ovrav  tfj  noXsi  diccaätaai 
Xiyszcu  Tovg  sig  avrrjv  (pvyovrag  add.  3Ieineke) 
ist  nach  Sfudniczka,  Kyrene  144,  46  (vgl.  S.  49) 
nach  der  brauronischen  Artemis  benannt.  Doch 
hat  Studniczka,  Kalamis  (=  Abhandl.  d.  K. 
Sachs.  Gesellsch.  d.  Wi.ss.  philol.-hist.  Klasse  25 
[1907],  IV)  S.  14  dies  dahin  modifiziert,  daß  die 
Insel  zwar  nach  einer  Göttin  benannt  sein 
könnte,  aber  daß  es  auch  denkbar  sei,  einen 
appellativischen  Sinn  des  Ortsnamens  anzu- 
nehmen etwa  gleich  ''Rettungsplatz’.  Vgl. 
auch  Reisch  a.  a.  0.  244  Anm.  142. 

2)  Die  von  Luc.  Imag.  4.  6 Rial,  meretr.  3,  2 
erwähnte  auf  der  Akropolis  in  Athen  befind- 
liche Statue  der  Sosandra  von  Kalamis  wird 
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fast  allgeiuein  für  ein  Götterbild  gehalten  und 
demgemäß  Sosandra  für  eine  Göttin  erklärt, 
und  zwar  für 

a)  Ax'hrodite.  1)  Für  identisch  mit  der  von 
Kallias  geweihten  gleichfalls  von  Kalamis  ge- 
schaffenen und  auf  der  Akroj^olis  befindlichen 
Statue  der  Aj)hrodite  {Faus.  1,  23,  2)  erklären 
die  Sosandra:  L.  Freller,  Ärch.  Zeit.  4 (1840), 
343  f.  {Äiisf/ew.  Aufsätze  434).  Ad.  3Iichaelis, 
ebenda  22  (1864),  lül.  P.  Weizsäcker,  ebenda 
32  (1875),  111  (vgl.  aber  auch  unten  Zeile  40). 
Furttrüngler  bei  Foscher.  Ali/th.  Le.v.  Bd.  1 
Sp.  411,  44  ff.  Bernoulli,  Aphrodite  62  ff.  (wenn 
auch  nicht  ohne  Bedenken).  A)is.  Feuerbach., 
Gesch.  d.  griech.  Plastik  1 (=  Nachgel.  Schrift. 
2;  S.  173  f.  Lölling,  Hellenische  Landeskunde  u. 
Topographie  in  Iw.  Maliers  Handbuch  d.  klass. 
Altertumshunde  3)  S.  342.  A.  S.  3Lurray,  Hist, 
of  greek  sculptare  1,  180.  183.  Orerbeck,  Gesch. 
d.  griech.  Plastik  F,  278.  W.  Klein,  Praxiteles 
87.  Collignon,  Hist,  de  la  sculpt.  gr.  1,  400  f. 

0.  Benndorf,  über  das  Cultusbihl  der  Athena 
N'ike  45  f.  Judeich,  Topographie  von  Athen  213. 
Tümpjel  bei  Paulg-Wissowa  1,  2734,  42  ff.  Pa- 
troni,  Sosandra,  Separatdruck  aus  Itendiconti 
delV  accad.  di  archeolog.  di  Napoli  1905  (an- 
geführt von  Studniezka,  Kalamis  19  Anm.  13). 
Preller  -Bobert  383.  Gruppe,  Gr.  Myth,  1357 
Anm.  6 zu  1356;  vgl.  W.  Lermann,  ÄÜgriech. 
Plastik  167  Anm.  1.  • — 2)  Für  identisch  mit 
der  Ai^hrodite  nüvdrjgoc  : Fug.  Petersen,  Nuove 
memorie  delT  Best,  di  corrispondenza  arch.  (1865) 
S.  99  ff.  und  Röm.  3Iitt.  7 (1892),  59  f.  Anm.  1 
(vgl.  S.  78). 

b)  Hera:  K.  Frieder ichs,  Praxiteles  und  die 
Niobegruppe  25  f.  Anm.  49  (der  die  Hera  Als'g- 
uvÖQog  in  Sikyon  vergleicht).  H.  Blümner, 
Archäolog.  Studien  zu  Lucian  11  f.  (der  trotz 
seiner  Polemik  gegen  Friederichs  doch  auf  Hera 
zurückkommt).  Weizsäcker,  Jahrbuch  für  klass. 
Philologie  133  (1886),  19  (vgl.  aber  auch  oben 
Zeile  11). 

C)  Hestia:  üonze,  Beiträge  zur  Gesch.  griech, 
Plast.  18  (vgl.  W.  Klein,  Gesch.  d.  griech.  Kunst 

1,  390  f.). 

d)  Demeter:  Klein,  Gesch,  der  griech,  Kunst 
a.  a.  0.  391. 

ej  Nach  Reisch  a.  a.  0.  244,  143  läßt  sich 
die  Deutung  der  Sosandra-Figur  als  Göttin 
durch  die  Voraussetzung  airfrechterhalten,  daß 
im  Volksmund  der  Name  der  Weihenden  (So- 
sandra) auf  das  Bild  der  geweihten  Göttin  über- 
tragen worden  sei;  vgl.  auch  K.  Sittl,  Archäo- 
logie der  Kunst  591. 

Diejenigen,  die  in  Sosandra  eine  gewöhn- 
liche Sterbliche  erblicken,  deuten  sie  als  eine 
Priesterin  der  Athena  Polias  oder  der  Aglauros, 
A.  Hirt.  Gesch.  der  bildenden  Kunst  bei  den 
Alten  155.  Bursian  bei  Ersch  u.  Gruber  (s.  v. 
Griechische  Kunst)  82  S.  419  Anm.  95  a.  Reisch 
a.  a.  0.  246  oder  als  eine  verhüllte  Tänzerin 
'(Manteltänzerin’,  Studniezka,  Kalamis  27  f.  37. 

[Höfer.] 

Sosane  {Bwadvri,  bei  Tzetz.  Chil.  9,  534  Zco- 
ßdvvr]),  Tochter  des  Ninos  (s.  d.),  die  dieser 
dem  Onnes  (s.  d.)  zur  Frau  geben  wollte,  wenn 
letzterer  ihm  seine  Gattin  Seiniramis  abtreten 
würde,  Ktesias  bei  LHod.  2,  6.  [Höfer.] 


Sosiainis  Apollo.  C,  Sosius,  der  Konsul  d. 
J.  32  V.  Chr.,  brachte  aus  Seleucia  ein  Apollo- 
bild mit  und  stellte  es  in  einem  Tempel  dieses 
Gottes  in  Rom  auf;  Bild  und  Temjjel  wurden 
danach  mit  Susianus  bezeichnet  {Plin.  n.  h.  13, 
53.  36,  28).  Da  es  bis  auf  Augustus  in  Rom 
nur  einen  einzigen  Aj)ollotemi3el,  den  zwischen 
dem  Forum  holitorium  und  dem  Circus  Flami- 
nius  gelegenen,  gegeben  hat,  so  kann  damit 
10  nur  ebendieser  Temiiel  gemeint  sein  {vgl.  Hülsen- 
Jordan,  Topogr.  1,  3 p.  536  und  Wissoica,  Relig. 
u.  Kult,  der  Röm,^  295,  1).  Berühmte  Kunst- 
schätze befanden  sich  in  diesem  Heiligtum. 

[W.  F.  Otto.] 

Sosias  {LcocLag).  In  einer  Inschrift  des  3.  Jhs. 
V.  Chr.  aus  Olbia  wird  zur  näheren  Bezeich- 
nung einer  Örtlichkeit  ein  Heros  Sosias  ge- 
nannt: 'iti  äk  Tov  TcXiiarov  gigovg  rov  rcQog 
Tov  Tioragbr’  ri]g  noliojg  ccTsiyyotov  liviog  tov 
20  TS  %<XTd  TOV  hysvcc  neevTog  %al  tov  %aro:  tö 
TtQOTSQOV  vTtdQiov  L^d'voTCwXiOT'  scog  ov  6 pQag 
b Noaioeg.  Latyschev,  Inscr.  orae  sept.  Ponti 
Euxini  1 p.  30  nr.  16;  3'Hchel,  Recueil  p.  254 
nr.  337 ; Dittenberger,  Sylt.  ^ nr.  226  Z.  101 ; 
G.  1.  G.  2058.  Es  ist  zweifelhaft,  ob  wir  in 
Sosias  eine  historische  oder  mythische  Person 
zu  erblicken  haben.  Da  die  Inschrift  uns  wich- 
tige Aufschlüsse  über  die  Stadtmauern  von 
Olbia  gibt  und  im  Zusammenhang  mit  den 
30  hierauf  bezüglichen  Angaben  auch  der  Heros 
Sosias  genannt  wird,  so  ist  die  Möglichkeit 
gegeben,  daß  die  augenblicklich  in  Olbia  vor- 
genommene Erforschung  gerade  der  Mauer- 
züge (vgl.  zuletzt  darüber  die  Berichte  von 
Pharmalcowsky,  Arch.  Anz.  1908,  180  ff. ; 1909, 
162  tf.;  1910,  227  ff.)  uns  weiteres  über  Sosias 
lehren  werden.  Auch  an  den  Kult  des  Zeus 
Soter  in  Olbia  {Latyschev  1 nr.  12  und  91  f.) 
ist  zu  erinnern,  Sosias  als  Personennamen  ist 
40  häufig.  [Pfister.] 

Sosikolonos  {HcoaixoXcovog),  Beiname  der 
Artemis  auf  einer  in  Delos  gefundenen  In- 
schrift: ’lßicav  Alvsov  raSagyrog  AgTlgiät.  2Jco- 
GixoXävco{i.)  ^aQiGTriQLa,  Corr.  hell.  33  (1909), 
508,  24.  Das  Ex>itheton  ScoGixoXaivog  soll  nach 
Roussel  und  Hatzfeld,  Corr.  hell.  a.  a.  0.  mit 
einer  Örtlichkeit  KoXavog  auf  Delos  {I.  G.  2, 
814  b Z.  31.  Corr.  hell.  27,  68  Z.  39)  in  Zusam- 
menhang stehen,  während  A.  J.  Reinach,  Rev. 
50  des  etudes  grecepues  24  (1911),  325  an  eine  Ört- 
lichkeit KoXcovog  in  Syrien,  der  Heimat  des 
Dedikanten,  denkt.  Doch  liegt  vielleicht  die 
Möglichkeit  einer  anderen  Deutung  vor.  Ar- 
temis ist  Göttin  der  Fruchtbarkeit  des  Bodens 
{Gruppe,  Gr.  3Iyth.  1281 'Anm.  10  zu  1280  und 
als  solche  Patronin  der  Landleute)  der  yscoQyol 
= lat.  coloni:  Tovg  yscoQyovg  ol  ’ItctXoI  xoXw- 
vovg  ixüXovv,  Etym.  31.  524,  44.  Also  Saoi- 
xöXiovog  = Schützerin  der  Landleute.  [Höfer.] 
60  Sosineos  {ZaGivsmg),  Beiname  des  Poseidon 
auf  einer  Weihinschrift  aus  Pantikapaion : 
HoGid&vi  EcoGivs^co^i,  xal  AcpQoäiTT]  Navag^rbt, 
Latyschev,  Inscr.  Orae  Sept.  Ponti  Fux.  2,  25 
p.  22.  Hirst,  Jourri.  of  hell.  stud.  23  (1903),  40. 
Auf  der  Inschrift  C.  I.  G.  1,  36  = C.  I.  A.  1, 
488  ist  ZcoGivsag  höchst  wahrscheinlich  Name 
eines  verstorbenen  Menschen,  nicht  Göttername, 
Latyschev  a.  a.  O.  22,  1.  [Höfer.] 
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the  City.  She  is  represen- 
ted  as  crowning  the  river- 
god  in  return  for  the  bles- 


Sosipliaues  {2coaiq)dvr]s),  als  Sohn  des  Mene- 
laos und  der  Helena  erwähnt  im  Schol.  Theolir. 
18,  45;  vgl.  jedoch  d.  A.  Jolmos  u.  R.  Stichle, 
Philologus  4 (1849),  105.  [Höfer.] 

Sosipolis  [Smoinohg,  dat.  tdi,  acc.  iv,  Raus. 
6,  20;  gen.  log,  dat.  si  inschriftl.  in  Magnesia 
a.M.,  Kern,  Inschr.  v.  M.  82  n.  98.  Dittenhcrfier 
Syll.^  nr.  553,  52.  48),  Retterin  oder  Retter  der 
Stadt  oder  des  Staates,  eine  spät  gebildete 
Götter-  oder  Dämonengestalt. 

1)  S.  begegnet  zu- 
erst auf  Münzen  des  si- 
zilischen  Gela,  und  zwar 
als  weibliches  Wesen. 
Auf  einer  Tetradrachme 
der  ersten  Prägungs- 
periode (4()6 — 415)  be- 
kränzt eine  stehende 
Frau  das  menschliche 
Haupt  eines  halben  Stie- 
res; darüber  stebt  die 
Inschrift  ?OCIPOAIS!  (re- 

1)  : CQ^inOAl?  ^ y ^ ^ _y 

(retrog.)“Feinalefigurepla-  ^ ® >07 

cing  a wreath  on  the  head 

of  the  bull  Geias.  AK  PL IX,  4.  ÜGr  Stier  stellt 
Tetradr.  The  goddess,  here  den  Gott  des  Plusses 
caiied  Sosipolis,  is  the  guar-  Gelas  dar,  zwischen  des- 
dian  divinity  or  Tyche  of  ggn  damaligen  Mün- 
dungsarmen Gela  lag. 
In  späteren  Prägungen 
sings  oonferredby  him  upon  Sead  3,.  a.  0.  Catcd. 

the  Geion  hiatory”  (nach  Of  thc  gr . COlilS  in  tJlC 
Head,  Hist.  nu.  122.  Num.  JBrit.  HluS.,  SicUy  p.  65) 
Chron.  1883  pi.  IX,  4).  E.  ist  der  Name  ?.miPO- 
Al?  einem  Frauenkopfe 
mit  aufgebundenem  Haar  und  Haarnetze  bei- 
geschrieben; so  noch  auf  Münzen  der  dritten 
Periode,  die  mit  Timoleon  338  v.  Chr.  beginnt. 
Man  darf  schließen,  daß  der  Dienst  der  Sosi- 
polis in  Gela  angesehen  war;  doch  ist  Näheres 
nicht  überliefert.  Usener  {Götternamen  173)  ver- 
steht unter  S.  eine  eigene  Gottheit  der  gemeinen 
Wohlfahrt.  Andere  sehen  S.  als  Beinamen  der 
Persephone  {Schubring)  oder  der  — ungeflügel- 
ten — Nike  {Imhoof- Blumer, 
V.  Sallet)  an.  Der  Umstand, 
daß  Nike  sonst  auf  Münzen 
von  Gela  geflügelt  ist,  und 
daß  ein  bloßer  Frauenkopf, 
noch  dazu  mit  der  Inschrift 
,, Sosipolis“,  nicht  hinreichen 
würde,  um  Persephone  oder 
die  Siegesgöttin  zu  kenn- 
zeichnen, spricht  für  Usener. 
(Vgl.  Head,  H.N.  122.  Wroth, 
Num.  Chron.  1883,  PI.  IX,  4. 
Schuhring,  Berl.  Blätter  für 
Münz-,  Siegel-  u.  Wappenh.  6, 142f.  Imhoof-Blu- 
mer.  Die  Flügelgestalten  der  Athena  u.  Nike. 
Wien  1871  (Hubers  Numism.  Ztschr.  3,  15) 
S.  71  n.  31.  V.  Sallet,  Ztschr.  f.  Numism.  1,  89. 
Friedländer  u.  v.  Sallet,  D.  Kgl.  Münzkab.~  Berl. 
1877,  158  n.  577 — 560.  Holm,  Gesch.  v.  Sizilien 
3,  591,  74  Taf.  2, 10.  Drexler  ob.  Bd.  1,  Sp.  1609. 
Bulle  ebd.  Bd.  3,  Sp.  317. 

Wenn  ein  athenisches  Kriegsschiff  den 
Namen  Sosipolis  erhalten  hatte  (Boeckh,  Att. 
Seewesen  4,  b,  33),  so  war  es  gleichsam  als 


2)  Münze  mit  Sosi- 
polis (nach  Headf  Cat. 
of  the  gr.  coins  in  the 
Brit.  Mus.,  Sirilg'p.&b). 


eine  Dämonin  aufgefaß't,  welche  als  Retterin 
des  gefährdeten  Gemeinwesens  wirken  sollte. 
Vgl.  die  ähnlichen  Schiffsnamen  SmtsiQa,  Na- 
rriQla,  AiarriQig  {Benseler,  Eigenn.,  s.  v.). 

2)  Als  männlicher  Dämon  oder  Gott  — 
Pausanias  hat  beide  Bezeichnungen  — ist  S. 
zunächst  in  der  ersten  Hälfte  des  dritten  Jahr- 
hunderts V.  Chr.  nachweisbar,  und  zwar  in 
Olympia.  ,,Als  die  Arkader  in  Elis  eingefallen 
10  waren  und  die  Eieier  ihnen  (in  Olympia) 
gegenüberstanden,“  so  berichtet  Pausanias 
(6,  20,  4 ff.)  auf  Grund  der  örtlichen  Über- 
lieferung, „da  sei  eine  Frau  zu  den  An- 
führern der  Eieier  gekommen,  die  ein  Knäb- 
lein  an  der  Brust  hielt,  und  habe  gesagt, 
sie  habe  den  Knaben  zwar  selbst  geboren, 
gebe  ihn  aber,  durch  Träume  bestimmt,  den 
Eieiern  zum  Mitstreiter.  Die  Befehlshaber 
glaubten  der  Frau  und  setzten  das  Knäblein 
20  nackt  vor  dem  Heere  hin.  Kaum  rückten  die 
Arkader  an,  so  verwandelte  sich  das  Kind  in 
eine  große  Schlange.  Bei  diesem  Anblicke  ge- 
rieten die  Arkader  in  Verwirrung  und  ergriffen 
die  Flucht.  Die  Eieier  drangen  ihnen  nach 
und  gewannen  den  glänzendsten  Sieg.  Dem 
Gotte  gaben  sie  den  Namen  ,, Staatsretter“. 
Dort  aber,  wo  ihnen  die  Schlange  nach  der 
Schlacht  hineingeschlüpft  zu  sein  schien,  er- 
bauten sie  ihm  ein  Heiligtum.  Zusammen  mit 
30  S.  beschlossen  sie  aber  auch  Eileithyia  zu  ver- 
ehren, weil  ihnen  diese  Göttin  das  Kind  unter 
die  Menschen  gebracht  hatte.“  Das  Heiligtum 
der  Eileithyia,  in  dem  der  eliscbe  Ortsdämon 
S.  verehrt  wurde,  lag  am  Fuße  des  Kronos- 
hügels zu  Olympia,  in  der  Gegend  nach  Norden, 
in  der  Mitte  der  Schatzhäuser  und  des  Berges, 
Paus.  6,  20,  2.  Dort  sind,  ein  wenig  nördlich 
von  den  Resten  des  Kuretenaltars  (Paus.  5, 
14,  9)  und  westlich  Hebendem  Sekyonierschatz- 
40  hause,  die  Grundmauern  eines  kleinen  Gebäudes 
freigelegt  worden,  dessen  Gliederung  in  Vor- 
halle und  Allerheiligstes  sich  aus  den  Trüm- 
mern noch  erkennen  läßt.  (Vgl.  den  Grundriß 
von  Dörpfeld  im  Olympiawerk,  Ergehn.  Tafelb. 
I,  Taf.  31,  1;  danach  auch  bei  Weniger, 
Olymp.  Forschgn.  3,  Klio  7,  1907,  163).  Das 
Gebäude  ist  die  Kapelle  der  Eileithyia  und 
des  S.,  welche  an  die  Stelle  einer  ehemaligen 
idäischen  Grotte  getreten  war,  in  der  die 
50  Muttergöttin  Rhea  mit  dem  Zeuskinde  ver- 
ehrt wurde.  Dies  hat  zuerst  Robert  (Mitt.  d. 
Ath.  Instit.  18,  1893,  37  ff.)  nachgewiesen. 

„Eileithyia,  der  man  den  Namen  der  Olympi- 
schen beilegte,  hatte  eine  Priesteriu,  deren 
Stelle  jährlich  wechselte.  Dem  S.  aber  diente 
eine  alte  Frau,  die  auch  ihrerseits  dem  Ge- 
setze gemäß  enthaltsam  lebte.  Sie  brachte 
dem  Gotte  Badewasser  hinein  und  setzte  ihm 
Honigkuchen  vor.  In  der  vorderen  Abteilung 
GO  des  zweiteiligen  Tempels  stand  ein  Altar  der 
Eileithyia ; dort  war  Menschen  der  Eintritt  er- 
laubt. Im  Innern  aber  hatte  S.  seine  Ver- 
ehrung; dort  durfte  niemand  hinein  außer  der 
Pflegerin  des  Gottes,  Kopf  und  Antlitz  mit 
einem  weißen  Schleier  verhüllt.  Mädchen  und 
Frauen,  welche  im  Heiligtume  der  Eileithyia 
zurückblieben,  sangen  ein  Lied.  Sie  weihten 
ihm  auch  allerlei  Räucherwerk,  durften  jedoch 

39* 
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keine  Weiiispendeu  dabei  darbringen.  Der 
Schwur  bei  S.  galt  als  der  heiligste."  Paus.  a.  a.  0. 
Wahrscheinlich  wurde  die  jährlich  wechselnde 
Driesterin  der  Eileithyia  aus  dem  Kollegium 
der  Sechzehn  Frauen  gewählt;  die  alte  Lutro- 
phoros  aber  war  lebenslänglich  augestellt.  — 
Die  Stiftung  des  eigentümlichen  Dienstes  be- 
deutet eine  Xeugestaltung  des  der  alten  Mutter- 
göttin gewidmeten  und  ist  durch  die  Ereignisse 
von  Ol.  104, 1 (364  v.  Chr.  i veranlaßt  worden.  Die 
Eieier,  welche  zwar  im  Kriege  mit  den  Ar- 
kadern,  in  dem  es  während  der  Olympischen 
Spiele  bei  der  Panegyris  selbst  am  13.  Par- 
thenios  zum  Kampfe  gekommen  war  ( 

1) .  Hochfest  d.  Zeus  I,  ßeitr.  z.  alt.  Oesch.  4, 
1Ü04,  134),  unterlegen  waren,  dennoch  aber 
das  Wesentliche  dessen,  was  sie  verloren  hatten, 
durch  günstige  Fügungen  wieder  erhielten, 
errichteten  daraufhin  nicht  nur  ein  Tropaion 
am  Ufer  des  Kladeos,  sondern  erbauten  auch 
am  Fuße  des  Kronosberges  westlich  neben 
dem  Hippoilamion  den  Tempel  der  Meter, 
dessen  Fundamente  erhalten  sind,  und  er- 
richteten in  dessen  Achse,  westlich  davor, 
einen  neuen  Altar  dieser  Göttin  anstatt  des 
uralten,  in  der  Nähe  gelegenen;  außerdem 
stifteten  sic  einen  Altar  der  Homonoia  und 
das  große  Standbild  des  Zeus  mit  der  Inschrift 
J-aXiicor  TtiQi  (hlovoIccq.  In  den  Zusammenhang 
dieser  bedeutenden  Herstellungen,  welche  einen 
großen  Teil  der  Altis  am  Fuße  des  Kronion  in 
Anspruch  nahmen , gehört  auch  die  Umwand- 
lung der  einstigen  idäischen  Grotte  in  die 
Kapelle  des  Sosipolis  und  der  Eileithyia  und 
die  Einrichtung  des  Gottesdienstes  für  beide. 
S.  ist  offenbar  als  Sohn  der  Erde,  deren  Sym- 
bol die  Schlange  war,  aufzufassen,  und  zwar 
der  elischen  Erde,  recht  eigentlich  ein  Au- 
tochthon,  daher  heißt  er  unch  "Hltloig  tTii’/^coQiog 
öaLuan'  und  wird  zum  Beschützer  seines  Hei- 
matlandes, gleich  so  vielen  in  der  Landeserde 
begrabenen  Heroen  {liohde,  Psyche,  542,  4. 
WaUyer,  Fendis  e.rercitus,  Archiv  f.  Religimis- 
gesch.  10,  U)07,  24P.  So  ti’itt  dieser  S.  hin- 
fort an  die  Stelle  des  kleinen  Zeus  und  die 
Erdgöttin  an  die  Stelle  der  Rhea,  deren 
Dienerin  Eileithyia  ist.  Im  Heraion  von 
Olympia  wurde  das  Sitzbild  eines  vergoldeten 
nackten  Knäldeins  von  der  Hand  des  Karche- 
doniers  Boethos  aufbewahrt  {Paus.  5.  17,  1). 
Purgold  {Hist.  u.  Philol.  Aufs.  f.E.  UnrOhs 228 f.) 
will  darin  den  S.  erkennen;  ob  mit  Recht;  wird 
sich  kaum  entscheiden  lassen  (vgl.  Treu,  Olym- 

2) ia  Erg.  Texth.  3,  242  zu  Taf.  59,  10).  ,,Zeus 
Soter  hoch  im  Gewölke,  der  den  Kronoshügel 
bewohnt  und  den  breitströmenden  Alpheios 
ehrt  und  die  heilige  idäische  Grotte“  ruft 
Ptndnr  (Ol.  5,  17  [40]  ff.)  den  Gott  an.  Hat 
S.  von  Zeus  nicht  nur  den  Platz  in  der  Grotte, 
sondern  auch,  wie  der  Name  bekundet,  die 
Heilandswürde  ererbt,  so  bleibt  er  immerhin 
eine,  selbständig  gewordene,  eigenartige  Gestalt. 
Dies  hebt  Usener  {Götternamen  173)  mit  Recht 
hervor;  es  wird  auch  durch  die  Bezeichnung 
als  d'uiuoiv  — neben  der  als  Gott  — ausge- 
drfickt.  Die  Umgestaltung  lag  im  Geiste  des 
Zeitalters  und  diente  zugleich  der  Politik 
der  Eieier.  In  Stadt  Elis  befand  sich  ein 


Sosipolis  1224 

Heiligtum  der  Tyche;  dort  hatte  mau  dem  S. 
links  neben  der  Kolossalgestalt  der  Göttin  in 
deren  Tempelhalle  eine  kleine  Kapelle  her- 
gestellt. Ein  Gemälde  stellte  ihn  nach  der 
Eingebung  eines  Traumes  als  Knaben  mit  stern- 
besäter Chlamys  dar,  das  Horn  der  Amaltheia 
in  der  Hand  haltend:  Paus.  6,  25,  4.  Hier 
entspricht  S.  solchen  Gestalten  wie  Agathodai- 
mon  oder  wie  Tychon  neben  Aphrodite,  Plutos 
neben  Eirene.  Nicht  bedeutungslos  ist  dabei, 
wie  auch  im  olympischen  Dienste  {Paus.  6,  20,  4 
fg  ovfiQUTcov),  die  Eingebung  durch  Traum- 
gesicht; denn  die  Träume  dachte  man  sich  als 
der  Erde  entsteigend.  Vgl.  unsere  ausführliche 
Darlegung  Olymp.  Forschgn.  3,  Klio  7,  1907, 
155 — 165,  wo  auch  auf  den  Zusammenhang  mit 
Kreta  hingewiesen  ist  (S.  Jl61,  ausführlich  1771f.j, 
anders  Petersen,  Pausanias  d.  Perieget,  Kh.  M. 
64,  1909,  493  f.;  ferner  Blürnner , zu  Paus.  6, 
20,  2,  Bd.  2,  2,  637  ff.  der  Ausgabe.  Hörpfeld, 
Olympia  Erg.  Texth . 1,  75.  2,  45.  Robert, 
Mitt.  d.  Ath.  Inst.  18,  1893,  37  ff.  Pfuhl,  Jahrb. 
Arch.  Inst.  21,  1906,  151.  Usener,  Götternamen 
172  ff.  Welcher,  Gr.  Götterl.  3,  215  f.  Baur, 
Philologus  Sup>pl.  8,  1901,  457.  485.  Jessen  b. 
I'auly-Wissowa  s.  v.  Eileithyia  5,  2,  2107  f. 
Gerhard,  Agathodaeynon,  Ahh.  Berl.  H/:.  1847; 
auch  Ges.  Ahh.  2,  21  ff.  Preller-Robert,  Gr.  M. 
541  ff.  Gruppe,  Gr.  M.  u.  R.  G.,  besonders  1087  ff. 

ii)  Anderthalb  Jahrhunderte  nach  der  Ent- 
stehung des  Sosipolisdienstes  zu  Olympia  finden 
wir  denselben  in  der  karischen  Stadt  Ma- 
gnesia a.  M.  in  Blüte  stehend.  Die  in  den 
Jahren  1891 — 1893  von  der  Berliner  Museums- 
verwaltung unter  Humanns  Leitung  veran- 
stalteten Ausgrabungen  haben  dort  das  große 
Heiligtum  der  Artemis  Leukophryene  au  den 
Tag  gefördert.  Der  stattliche  Tempel  dieser 
Göttin,  zu  Ende  des  3.  Jahrhunderts  v.  Chr. 
an  Stelle  eines  älteren  erbaut,  war  nach  Westen 
gerichtet.  Vor  ihm  lag  ein  großer,  architek- 
tonisch reich  ausgestatteter  Altar  mit  kolos- 
salen Reliefgestalten  der  bedeutendsten  himm- 
lischen Gottheiten.  Wieder  westlich  vom 
Altäre  lag  eine  rechtwinkelige,  20000  Quadrat- 
meter irmfassende  und  von  doppelten  Säulen- 
hallen umgebene,  schöngef)flasterte  Agora.  Die 
ganze  Anlage  war  aus  weißem  Marmor  her- 
gestellt  und  aus  einem  Gusse  gearbeitet,  das 
Werk  des  großen  Baumeisters  Hermogeiies  von 
Alabanda.  Auf  der  südlichen  Hälfte  des  weiten 
Platzes  sind  die  Reste  eines  gleichfalls  nach 
Westen  gerichteten  kleinen  ionischen  Tempels 
aufgedeckt  worden  und  vor  dessen  Eingang 
ein  Altar.  Dieser  Temjjel  war,  wie  inschrift- 
lich bezeugt  ist,  dem  Zeus  Sosipolis  ge- 
widmet. Seine  Vollendung  ist  in  den  Anfang 
des  2.  Jahrhunderts  zu  setzen;  in  den  Formen 
entspricht  er  dem  der  Artemis.  Der  vordere 
Teil  ist  als  Prostylos  gebaut,  der  hintere  in 
Anten.  In  der  Cella  fand  sich  der  Kern  einer 
Basis  für  das  Kultbild;  davor  lagen  Stücke 
desselben.  Es  läßt  sich  erkennen,  daß  der 
Gott  sitzend,  mit  nacktem  Oberkörper,  dar- 
gestellt war,  ein  aus  der  Schule  des  Lysippos 
hervorgegangener  Typus,  der  in  hellenistischer 
Zeit  mehrfach  verwendet  ist.  Für  die  Ergän- 
zung bietet  eine  Kupfermünze  aus  der  Zeit  des 
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Sept.  Severus  mit  der  Inschrift  MAPNHTQN 
Anhalt,  die  den  Gott  darstellt  nach  links 
sitzend,  die  Linke  durch  ein  Zepter  gestützt, 
in  der  Rechten  das  kleine  Bild  der  Artemis, 
als  der  ÜQ^rjytTLg  rf/g  -TToitcog,  tragend  iKcrn, 
Arch.  Anz.  1894,  80  führt  zwei  Exemplare, 
eins  im  Pariser,  eins  im  Berliner  Müuzkahinet 
an).  Der  Tempel  des  Sosipolis  ist  bald  nach 
Beendigung  der  deutschen  Ausgrabungen  ver- 
nichtet worden.  Eine  68  Zeilen  lange  Opfer- 
inschrift auf  der  nordwestlichen  Ante  des  kleinen 
Heiligtums,  der  Schrift  nach  den  magnetischen 
Inschriften  vom  Anfänge  des  2.  Jahrh.  ähnlich, 
stellt  das  Eigentum  des  Sosipolis  sicher  und 
gibt  über  den  Dienst  des  Gottes  eingehenden 
Aufschlirß.  Vorausgeschickt  wird  die  Datierung 
nach  dem  eponymen  Magistrat,  d.  i.  dem  Ste- 
phanephoros  Aristeus,  S.  des  Demetrios,  dem 
Monate  0/0)1’  und  weiteren  amtlichen  Verhält- 
nissen, die  hier  nicht  in  Betracht  kommen;  daun 

folgt  eine  kurze  In- 
haltsangabe (0. 
Kern,  Inschr.  von 
Magnesia  82  n.  98. 
Dittenherger,  Syl- 
loge  2,246  n.  553): 
vnig  ToC  uvad'tl- 
■KVva&CU  i-AOLOTOV 

iiaavTov  Tcö  Ju 
ravQOv  dg^ouirov 
GTtöfioi’  xa'i  iiTtig 
naztvpjg  neu  nog- 
Ttf/g  xcel  &VGiceg  nal 
vnhg  rov  Trtjyi'v- 
Od'ai  9'oloV  £l’  T7jL 
ayogäi  nal  Otqoiv- 
rva&ai  Orgtogvdg. 
Daran  schließt  sich  das  Psephisma  selbst:  Auf 
Grund  eines  aus  dem  Plenum  gestellten  An- 
trags haben  Rat  und  Volk  den  Beschluß  ge- 
faßt, die  Oikonomen  der  Stadt  — oi  ivsarr}- 
noTtg  nal  oi  ätl  v.ad'iGTdgtvoi  — sollen  alle 
Jahre  im  Monat  Heraiou  auf  dem  Jahrmarkt 
einen  besonders  schönen  Stier  kaufen  und 
dem  Zeus  (Sosipolis)  weihen  idradunvvcoat), 
und  zwar  zu  Beginn  der  Saatzeit  am  Neu- 
monde des  Monats  Kronion,  zusammen  mit 
dem  Priester  und  der  Priesterin  der  Artemis 
Leukophryene,  dem  Stephanephoros,  dem  Hiero- 
keryx  und  dem  . angestellten  Opferschlächter. 
Die  Paidonomen  sollen  9 Knaben,  deren  Eltern 
noch  leben,  und  die  Gynaikouomen  9 eben- 
solche Mädchen  ahordnen  (um  ein  Weihelied 
vorzutragen).  Vgl.  lioscher,  Die  Sieben-  und 
Neunzahl  wi  Kultus  und  Mythus  der  Griechen. 
S.  59  u.  74.  Bei  der  Weihung  des  Stieres  soll 
der  Hierokeryx  mit  dem  Priester,  der  Prie- 
sterin, dem  Stephanephoros,  den  Knaben  und 
Mädchen,  den  Polemarchen  und  Hipparchen, 
den  Oikonomen,  dem  Ratsschreiber,  dem  Kon- 
trollschreiber  und  dem  Strategen  ein  Gebet 
sprechen  für  das  Heil  der  Stadt  und  des  Lan- 
des, der  Bürger,  der  Weiber  und  Kinder  und 
der  andern  Bewohner  von  Stadt  und  Land, 
um  Frieden  und  Wohlstand,  das  Gedeihen  des 
Getreides  und  aller  anderen  Früchte  und  auch 
des  Viehes:  vntg  rs  GeorrigLag  rgg  ts  nölscog 
nal  Tfjg  )fcljgag  nal  ru>v  noXiTÜv  nal  yvvaincav 


3)  Zeus  Sosipolis,  Kupfermünze 
von  Magnesia  im  Berliner  Münz- 
kabinett. 


nal  Ttnveov  nal  rüv  dXXoiv  töu'  naToinovvrav 
l'j'  TS  tT]i  TtüXse  nal  Tfji-  XG>Qai  vTrsg  ts  siQyvyg 
nal  TxXovTOv  nal  /j/tou  (poQÜg  nal  twv  äXXojv 
nagnön’  ndvirXov  nal  rän’  nTrjvcöt'  (Z.  1 — 31. 
Hieran  schließt  sich  als  Nachtrag  Z.  66 — 64): 
Wenn  der  Stier  geweiht  ist,  sollen  die  Oiko- 
nomen seine  Fütterung  verdingen;  der  Unter- 
nehmer soll  ihn  auf  den  Markt  führen  und 
von  den  Getreidehändlern  und  andern  Markt- 
10  leuten  das  zur  Fütterung  Nötige  einsammeln. 
Den  Spendern  werde  daraus  ein  Segen  er- 
wachsen. — Rat  und  Volk  beschlossen  dann 
weiter:  der  jedesmalige  Stephanephoros,  zu- 
sammen mit  dem  Priester  und  der  Priesterin 
der  Artemis  Leukophryene,  sollen  am  12.  des 
Monats  Anthesterion  eine  große  Festprozession 
veranstalten  und  den  geweihten  Stier  opfern. 
Mitziehen  sollen  die  Gerusia,  die  Priester,  die 
Archonten  — gewählte  wie  ausgeloste  — , 
20  Ephehen,  Jünglinge  und  Knaben,  die  Sieger 
in  den  Leukophryenen  und  die  andern  Sieger 
in  Kranzagonen.  Der  Stephanephoros  eröffnet 
die  Prozession  und  läßt  Holzbilder  aller  zwölf 
Götter  in  den  allerschönsten  Gewänden  ein- 
hertragen, auch  einen  Rundbau  (tfolo?)  auf  dem 
Markte  neben  dem  Altäre  der  zwölf  Götter  auf- 
schlagen  und  drei  besonders  schöne  Ruhelager 
(für  Theoxenien)  herstellen,  auch  durch  einen 
Flötenisten,  Syrinxhläser  und  Kitharspieler 
30  Musik  machen.  Auch  sollen  die  Oikonomen 
des  Monats  Artemision  am  12.  drei  Opfertiere 
beschaffen,  um  sie  dem  Zeus  S.,  der  Artemis 
Leukophryene  und  dem  pythischen  Apollon  zu 
opfern , dem  Zeus  einen  l/esonders  schönen 
Widder,  der  Artemis  eine  Ziege,  dem  Apollon 
einen  Bock,  und  zwar  dem  Zeus  auf  dem  Altäre 
des  Zeus  S.,  der  Artemis  und  dem  Ajrollon  auf 
dem  der  Artemis.  Die  Priester  dieser  Götter 
erhalten  die  gewohnten  Ehrengaben.  Vom 
40  Stieropfer  wird  das  Fleisch  unter  die  Teil- 
nehmer des  Festzuges  verteilt,  von  Widder, 
Ziege  und  Bock  aber  an  den  Stephanephoros, 
die  Priesterin,  die  Polemarchen,  Proedroi, 
Tempelpfleger,  Rechnungsführer  und  Ange- 
stellfen;  die  Verteilung  besorgen  die  Oikonomen. 
Ebendieselben  haben  das  Aktenstück  auf  der 
Parastas  des  Zeustempels  aufzeichnen  zu  lassen 
und  die  Kosten  aus  den  Einkünften  der  Stadt- 
verwaltung zu  bestreiten.  Es  bleibt  dem 
50  Schutze  der  Stadt  anbefohlen.  — * Hierzu  ge- 
hört nun  auch  eine  Angabe  des  Strabon  (14 
p.  468),  der  zufolge  die  Vaterstadt  Magnesia 
den  Kitharoden  Anaxenor  ehrte,  indem  sie  ihm 
ein  Purpurgewand  verlieh,  um  es  zu  tragen, 
wenn  er  als  Priester  des  Zeus  S.  das  Opfer 
darbrachte,  und  so  ihn  auch  auf  einem  Ge- 
mälde am  Markte  bildlich  darstellen  ließ: 
nal  Tj  Ttarglg  d’lnurwg  avrbv  r]v^rjGS  TiOQepVQav 
ivdvGaGa  isgwgsvov  rov  aaGinöXtd'og  ^lög,  na- 
60  &d7fsg  nal  rj  ygaitri]  siniov  sgepaidgsi  i]  Sv  ri/ 
dyogd.  (Vgl.  das  Folgende  bei  Strabon  und 
dazu  die  aufgefundene  Inschrift  bei  lliller  v. 
Gdrtringen,  Ath.  JMitt.  19,  1894,  15  f.  n.  5. 
Ein  Priester  des  Zeus,  Phanes,  S.  des  Hero- 
stratos,  wir(l_  ebd.  35.  n.  33 — 35  erwähnt.)  — 
Aus  diesen  Überlieferungen  läßt  sich  ein  an- 
schauliches Bild  vom  Dienste  des  Zeus  S.  zu 
Magnesia  gewinnen,  und  die  ögdigsva  gewähren 


1227  Sosipolis 

Einblick  in  das  Wesen  des  Gottes.  Zum 
Tempel  mit  Kultbild,  Altar  und  eigenem 
Priestertume  kommt  das  stattliche,  durch  die 
weihevolle  Feier  des  Stieres  würdig  eingeleitete, 
Hauptopfer  der  Stadtgemeinde  mit  glänzender 
Prozession  zum  Altäre  des  Gottes.  Die  Be- 
wohner des  Olymp,  welche  auf  dem  nahen 
Altäre  der  Laiidesgöttin  in  riesengroßen  Ge- 
stalten, alle  Menschenkinder  hoch  überragend, 
der  Anbetung  harren,  werden  als  Teilnehmer 
eingeladen;  sie  erscheinen  in  glänzender  Fest- 
tracht und  nehmen  auf  drei  Pruukbetten  in 
dem  eigens  dazu  hergestellten  Rundbau  die 
dargebotene  Bewirtung  an.  Musik  verherrlicht 
die  Feier.  L>ie  Speisung  der  Volksgeraeinde 
auf  dem  großartigen  Platze  mit  den  herrlichen 
Hallen  erhöht  die  Feststimmung,  und  das  Ge- 
wühl ungezählter  Zuschauer  trägt  dazu  bei, 
den  großen  Feiertag  noch  eindrucksvoller  zu 
gestalten.  Der  eigenartige,  natürlich  aufs 
schönste  ausgestattete,  Rundbau  erinnert  an 
die  Ausstellung  des  Adonis  in  Theohrits  25. 
Idyll.  Aus  den  Einzelheiten  tritt  die  Auf- 
fassung des  S.  als  einer  Abart  des  Zeus  deut- 
licher hervor  wie  in  Olympia.  Der  Gott  ist 
in  Magnesia  nicht  als  kleines  Kind , sondern, 
wie  das  Kultbild  beweist,  als  reifer  Mann  ge- 
dacht. Als  ,,Stadti'etter“,  der  auf  dem  Markte 
sein  Heiligtum  hat,  entspricht  er  dem  Zeus 
Soter,  wie  er  in  Atlien  und  anderwärts  auf 
dem  Markt,  im  Mitteljiunkte  des  städtischen 
Lebens,  verehrt  wurde.  Als  den  heiligsten  Akt 
der  ganzen  Feier  aber  gibt  sich  in  religiösem 
Sinne  das  ernst  empfundene  Gebet  kund,  in 
welchem  nicht  bloß  die  Soterenidee  zu  er- 
kennen ist,  sondern  auch  die  Beziehung  zur 
Erde  durchblickt,  nicht  so  sehr  im  Sinne  des 
Totenheims,  als  des  segenbringenden  Urschoßes, 
dem  die  Früchte  des  Ackerbaus  und  Förderung 
der  allgemeinen  AVohlfahrt entsprießen.  (Mit dem 
Inhalte  dieses  Gebetes  läßt  sich  das  an  Athene 
vergleichen,  welches  die  Göttin  zur  "’OqQ'otio- 
li?  macht  in  dem  Skolion  bei  Athenaios  [15, 
694  c.  Berglc,  F.  L.  G.^  4,  643  f]  nallug  Tql- 
royivii  , di'uca  Adrivä,  öp-9'ov  rgvöt  ttoIiv  re 
v.al  Ttolirug  dxeQ  dlytcov  xal  ßräoecov  xal  &<xvd- 
rojv  uiiQcav  cv  re  v.al  Trarrfp).  Im  Monate 
Kronion,  wenn  die  Saat  beginnt,  soll  der 
Opferstier  dem  Zeus  geweiht  werden.  Damit 
stimmt  die  Verbindung  mit  der  Artemis  Leu- 
kophryene,  der  Landesgöttin  vom  Weißen 
Berge  (levx-orpQvg)  ^ welche  Verbindung  sich 
sowohl  durch  die  Anlage  des  zierlichen  Heilig- 
tums in  ihrem  Temenos,  wie  durch  den  Um- 
stand, daß  Sosipolis  das  Bild  der  Göttin  auf 
seiner  Hand  trägt,  kundgibt.  Denn  diese  Ar- 
temis ist  eine  ursj^rünglich  unhellenische  Natur- 
gottheit, eine  Form  der  alten  kleinasiatischen 
Göttermutter,  deren  Segen  gleichfalls  irdisches 
Wachstum  und  Gedeihen  zugeschrieben  wird. 
Vielleicht  mochte  diese  Bezielumg,  wie  Kern 
{Arch.  Anz.  1894,  81)  bemerkt  hat,  für  die 
Bewohner  einer  Stadt,  welche  der  Großkönig 
dem  Themistokles  ig  agrov  — gewiß  nicht 
ohne  Grund  — verliehen  hatte,  besonders 
passend  sein.  Indes  ist  doch  auch  ein  Zu- 
sammenhang dieser  Gottheiten  mit  dem  Toten- 
reiche nicht  ganz  zu  verkennen;  denn  Tempel 
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und  Altäre  beider  wurden  in  der  Richtung 
nach  Westen,  d.  i.  mit  dem  Blick  in  die  Unter- 
welt, Ttgog  Sofpov,  angelegt.  (Vgl.  auch  die 
westliche  Richtung  des  olympischen  Metroon, 
Ol.  Forschungen.,  3,  Klio  7,  1907,  149,  oben 
Sp.  1223.)  Daß  auch  in  Magnesia  eine  Ver- 
wandtschaft mit  den  Kulten  der  Insel  Kreta  be- 
steht, läßt  sich  aus  der  Herkunft  der  Magneten 
schließen,  welche,  ursprünglich  in  Thessalien 
daheim,  von  da  nach  Kreta  übergesiedelt  waren, 
bis  sie,  geraume- Zeit  später,  aus  ihrer  zweiten 
Heimat  nach  Kleinasien  zogen,  um  erst  am 
Mäander  und  dann,  zu  Anfang  des  4.  Jahr- 
hunderts, an  seinem  Nebenflüsse  Lethaios  neue 
Wohnsitze  zu  gründen  (0.  Kern,  Gründungs- 
geschichte V.  Magnesia  a.  M.  1894,  Iff.).  Da- 
zu stimmt,  daß,  wie  in  Kreta,  auch  in  Magnesia 
die  Kureten  eine  Rolle  spielen,  die  wir  in 
Olympia  als  Inhaber  des  merkwürdigen  Altars 
vor  der  Kapelle  des  Sosipolis  und  der  Eileithyia 
vertreten  finden.  Eine  Münze  von  Magnesia 
aus  der  Zeit  Caracallas  (abgebildet  bei  Rayet, 
Milet  et  le  Golfe  Latmique  1,  1877,  139;  ähnlich 
im  Catal.  of  gr.  c.  in  the  Brit.  AIus.  lonia  pl. 
19,  11;  vgl.  auch  Head,  H.  N.  502;  Imhoof- 
Blumer,  Griech.  Alünzen  1890,  120  ff.  = Äbh. 
Bayr.  Ak.  38,  3,  644  ff.)  zeigt  das  auf  einer 
cista  mystica  sitzende  Dionysoskind  von  drei 
Kureten  umgeben,  die  ihren  Waffen  tanz  auf- 
führen; unter  dem  Tische  steht  eine  Cista, 
hinter  der  sich  eine  Schlange  emporwindet. 
Vgl.  Immisch  ob.  Bd.  2 Sp.  1609ff.  — Literatur: 
Humann,  Kohte,  Watzinger,  Blagnesia , 1904. 

— Bericht  von  Kekule  v.  Stradonitz  und  0. 
Kern  im  Arch.  Anz.  1894,  16  ff.  85,  abgedr. 
auch  Wochenschr.  f.  kl.  Philol.  1894,  611  ff.  641  ff. 

— 0.  Kern.  Inschr.  v.  Magnesia  82.  n.  98.  — 
Dittenherger,  Syll.^  n.  553,  vgl.  n.  256.  — Führer 
durch  d.  Pergamon- Museum.  Berlin,  1902,  52  ff. 

— Kekule  v.  Stradonitz,  D.  Griech.  Skulptur 
{Handbücher  d.  kgl.  3Iuseen  i.  Berlin)  1906, 
331  ff.  — Nilsson,  Gr.  Feste,  1906,  52  ff.  — 
Michaelis,  D.  arch.  Entdeckujigen  d.  19.  Jahrh. 
147.  150  f.  — Kern,  Hermes  36,  1901,  507. 
509.  511  f.  — Gruppe,  Gr.  Myth,  1526,  6. 

In  Magnesia  ebenso  wie  in  Olympia  mengt 
sich  mit  der  Auffassung  des  Zeus  als  Gottes 
der  Erdtiefe  {xara%%'6viog) , welcher  mit  den 
Mächten  des  Schattenreiches  verwandt  ist  und 
den  Erdsegen  des  Getreidebaues  und  aller 
Fruchtbarkeit  hervorbringen  hilft,  in  weiterer 
Ausdehnung  die  des  Wohlfahrt  spendenden 
Heilbringers  und  rettenden  Nothelfers,  dem  das 
Land,  in  dessen  Tiefen  er  wohnt,  am  Herzen 
.liegt,  weil  er  es  als  das  seine  erachtet.  Es 
ist  derselbe  Gedanke,  der  auch  in  anderen  Er- 
scheinungen jener  Tage  sich  kundgibt,  .ins- 
besondere auch  in  der  Namenbildung.  Über 
S.  und  ähnliche  Namen  von  Schiffen  ist  oben 
gehandelt;  aber  auch  Menschen  hießen  so  (vgl. 
Benseler,  Eigennamen).  Der  Heilandsgedanke 
lag  in  der  Zeit,  deren  Nöte  die  Sehnsucht 
nach  Rettern  immer  von  neuem  wachriefen  und 
dahin  führten,  daß  mau  nicht  bloß  Göttern 
und  Heroen,  sondern  auch  den  Großen  dieser 
Welt  Beinamen,  wie  Soter,  Epiphanes  und 
ähnliche,  verlieh.  (Vgl.  m.  Abh.  Feralis  exercitus, 
Arch.  f.  Beligionsw.  10,  1907,  246.)  [Weniger.] 
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Sosis  (Z^ioaig),  Gemahlin  des  Triopas,  dem 
sie  die  Zwillinge  Pelasgos  und  lasos,  später 
den  Agenor  und  Xanthos  gebiert,  Schol.  Eur. 
Or.  932  p.  189,  22  Schwarts.  [Höfer.] 

Sosistratos  s.  Sostratos  2. 

Soso  (Ecoam),  Nymphe,  von  Hermes  Mutter 
des  Pan  Agreus,  Nonn.  Dionys.  14,  89  f.  Gruppe, 
Gr.  Myth.  1389,  1.  1395,  5.  — Etoaco,  das  nach 
jReisch,  Jahreshefte  des  österr.  arch.  Inst.  9,  244 
Kurzname  zu  EcoadvdQcc  ist,  schreiben  Lobeck  i 
{Pathol.  40(j  Anm.),  Köchly  (Nonn.  a.  a.  0.), 
Scheindler  {Wiener  Stud.  3 [1881],  73);  Ewap 
Ludivich  {Nonn.  a.  a.  0.).  [Höfer.] 

Soson  {Eäaaiv),  nach  Schol.  Val.  u.  Ambros. 
Hom.  Od.  5,  441  Name  des  Flußgottes  {Hom. 
Od.  5,  445.  451  ff.),  der  den  Odysseus  auf  Scheria 
rettete.  Der  Name  (vgl.  Soonautes)  ist  gebildet 
nach  Hom.  Od.  5,  452 : rbv  (Odysseus)  d’  iad- 
oiOsv.  [Höfer.] 

Sospita,  Beiname  der  luno,  über  den  Roscher  s 
in  diesem  Lexikon  Bd.  2 Sp.  595  f.  (vgl.  Sp.  603, 
28  ff.  Sp.  607,  33  ff.)  _ gehandelt  hat;  hinzuzu- 
fügen ist  folgendes;  Über  die  Etymologie  von 
Sospes,  Sospita  = 'Heilbringend,  rettend,  das 
Heil  besitzend,  Heilsherr(in),  Herr(in)  des  Wohl- 
seins’ handelt  W.  Prellwitz,  Festschrift  zum 
fünfzigjährigen  Doktorjubiläum  Ludwig  Fried- 
laender  dar  gebracht  393  ff.  — Die  Münzen  des 
Antoninus  Pius  bzw.  Commodus  mit  der  Legende 
lunoni  Sispitae  jetzt  auch  bei  Cohen,  Descr.  3 
hist,  des  monnaies  frappces  sous  l’empire  romain 
2-,  3-,  264  ur.  270.  271.  Nun  kommt  hinzu 
die  Inschrift  aus  Lanuvium:  HercuU  Sanfcto] 
et  lunoni  Sispitfi],  Notizie  degli  scavi  di  an- 
tichitä  1907,  657.  Rev.  arch.  1908,  2 p.  346 
nr.  118  bis.  Ephem.  epigr.  9 (1910),  383  nr.  605. 

Darstellungen  der  luno  Sospita  auf  Münzen 
(vgl.  Bd.  2 Sp.  595,  37  ff.  Grueber,  Coins  of  the 
roman  republic  in  the  Brit.  Alus.  1,  370—380. 
386f.  422—431.  519.  542.  544.  2,  577.  578.  Vgl.  4 
auch  Wissowa,  Religion  und  Kultus  der  Liömer 
187 *ff.  W.  Otto,  Philologus  64  (1905),  164.  166 f. 
Über  statuarische  Denkmäler  s.  Bd.  2 Sp.  605  f. 
midi.  Haug,  Westdeutsche  Zeitschr.  10  (1891),  299. 

[Höfer.] 

Sospitator,  Beiname  des  luppiter  auf  Mün- 
zen des  Septimius  Severus,  Cohen,  Descr.  hist, 
des  medailles  imperiales  4-,  29,  245  f.,  des  Ca- 
racalla,  ebenda  154,  108  f.,  des  Geta,  ebenda 
260,  65  f.  Vgl.  Franc.  Gnecchi,  I niedaglioni  b 
Romani  3,  157.  [Höfer.] 

Sospitatrix.  Bei  Apul.  Met.  11,  9 (p.  1012 
Hildebrand).  11,  15  (p.  1038)  wird  Isis  als  so- 
spitatrix dea  bezeichnet;  vgl.  ebenda  11,  25 
(p.  1078):  humani  generis  sospitatrix  perpetua; 
vgl.  W.  Drexler,  Mythol.  Beiträge  1,  35  Anm.  1 
zu  34.  Vgl.  auch  die  Inschrift  Ephem.  Epigr. 

7,  1194  p.  356;  Isidi  Reginae  restitutrici  salutis 
suae.  Vgl.  Soteira  als  Epiklesis  der  Isis. 

[Höfer.]  61 

Sosthenes  {Ecoa%-ivi]g).  Johannes  Alalalas 
(4  S.  78  f.  Bonn)  erzählt  uns  um  die  Mitte  des 
6.  Jahrhs.  n.  Ohr.  als  erster  Zeuge  folgendes; 
Als  die  Argonauten  auf  ihrer  Fahrt  ins  Schwarze 
Meer,  von  Kyzikos  kommend,  den  Bosporos 
durchfahren  wollten,  wurden  sie  von  Amykos 
daran  gehindert.  Aus  Furcht  flüchteten  sie  in 
eine  Bucht,  wo  sie  die  Erscheinung  eines  furcht- 


baren, geflügelten  Mannes  erblickten,  der  ihnen 
den  Sieg  über  Amykos  weissagte  {i&sdaavTo 
iv  OTfracuo;  dvvagiv  twa  oig  iy.  xov  ovQavov 
utQOßTteldaaßav  TCQog  avtovg  ai’ÖQOg  cpoßsQov 
cptQOVTOg  Totg  önioig  mtQvyag  cöij  dsrov,  üßrig 
i%pTjgdtißet'  avrolg  rip’  yazd.  rov  Agvxov  vixrjv). 
Dadurch  ermutigt  griffen  sie  den  Amykos  an 
und  besiegten  ihn.  An  dem  Ort  aber,  wo  die 
Erscheinung  stattgefunden  hatte,  gründeten  sie 
) ein  Heiligtum  mit  dem  Bilde  der  ihnen  er- 
schienenen Gottheit  und  nannten  den  Ort  und 
das  Heiligtum  Sosthenes  (jixzißav  iv  rm  avr 
TOTtcg,  OTtov  xi]v  d'vvagiv  icoQdy.ccßiv,  ifpor,  ßxrj- 
ßavxsg  ixti  inxvTtfogu  xpg  tikq’  avxiov  ^saAsi- 
opg  Övvdgso}g,  xalißavxsg  xbv  avxbv  xÖtcov 
xb  isgbv  avxb  EojßQ'ivrjv,  dioxi  ixsl  cpvyovxsg 
ißwQ-rfiav).  Dieser  Name,  so  erzählt  Alalalas 
weiter,  verblieb  dem  Ort  bis  heute.  Als  eines 
Tages  Konstantin  der  Große  das  Heiligtum 
I besichtigte,  fiel  ihm  das  christliche  Aussehen 
der  darin  abgebildeten  Erscheinung  auf:  slntv 
OXL  dyyilov  ot]gslov  ß^pgccxi,  gova^ov  xtugd  xov 
ööygaxog  xwv  Xgiaxiaräv.  Um  den  Namen 
des  Engels  zu  erfahren,  legte  sich  Konstantin 
an  dem  Ort  zum  Schlafe  nieder  und  hörte  im 
Traum  den  Namen.  Sodann  stellte  er  das 
Heiligtumi  wieder  neu  her  und  weihte  es  dem 
Erzengel  Michael.  So  der  byzantinische  Histo- 
riker. — Die  Geschichte  von  Amykos  tritt  uns 
als  Episode  der  Argonautensage  bei  Apollonios 
von  Rhodos  und  Theokrit  entgegen,  aber  auch 
Epicharmos  und  Sophokles  kannten  sie.  Amy- 
kos, der  König  der  Bebryker,  in  der  Gegend 
von  Chalkedon  an  der  asiatischen  Seite  des 
Bosporos,  ist  ein  gewaltiger  Faustkämpfer,  der 
nach  der  alten  Sage  von  Polydeukes  auf  der 
Argonautenfahrt  besiegt  wird  Is.  den  Artikel 
Amykos).  Doch  von  dem  Eingreifen  einer  über- 
natürlichen Macht  ist  in  der  alten  Sage  nir- 
gends die  Rede.  Diesen  Zug  der  Sage,  ver- 
bunden mit  dem  Lokalnamen  Sosthenion  und 
der  christlichen  Deutung  auf  den  Erzengel 
Michael,  finden  wir  zuerst  bei  Malalas  a.  a.  0., 
dann  bei  andern  Byzantinern  wie  .Tohannes  von 
Antiocheia,  Kedrenos,  Nikephoros  Kallistos  (s. 
u.),  die  diesen  Bericht  übernahmen. 

Der  Platz,  auf  welchem  sich  der  Kampf 
des  Polydeukes  gegen  Amykos  abspielte,  sowie 
das  Grab  des  Amykos  und  der  gleichnamige 
Ort  (vgl.  Pfister,  Reliquienkult  1,  282)  lagen 
nach  den  einstimmigen  Berichten  etwa  in  der 
Mitte  des  Bosporos  auf  dem  asiatischen  Ufer. 
Das  Heiligtum  des  Michael  aber  hatte  seinen 
Platz,  wie  wir  gleich  sehen  werden,  gegenüber 
auf  dem  europäischen  Ufer.  Der  Bericht  des 
Malalas  ist  ziemlich  wortgetreu,  nur  gekürzt, 
auch  in  den  Konstantinischen  Exzerpten  {F.H.G. 
4,  548)  und  den  Salmnsianischen  E..czerp>ten  (bei 
Crarner,  Anecd.  Paris.  2,  390)  des  Johannes  von 
Antiocheia  erhalten.  In  den  letzteren  heißt  es 
von  dem  Ort,  wo  das  Heiligtum  gegründet 
wurde;  övogdßaz’xtg  xbv  xonov  ÄuoßQ'tvpv. 
Daß  Accoa&ivgv  statt  Ecoß&ivgv  keine  Ver- 
schreibung ist,  lehrt  unsere  sonstige  Überliefe- 
rung, die  des  öftern  uns  diesen  Namen  gibt; 
so  Steph.  Byz.  s.  v.  Pwaixoanolig'  . . . ißxi  xal 
Fvvaixcbv  hgijv  nSQi  xi]v  Xsyogivriv  'PiddXs/ar, 
xb  gtxa^v  ’Ävdnlov  xai  xov  Asaß&sveiov.  Noch 
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anders  ist  die  Schreibweise  bei  Plinius  {nat. 
hist.  4, 18,  4G):  Sed  a liosporo  si>iits  Casthenes, 
portus  Senmn  et  alter  qui  Mulkrum  Fwca- 
v.äv  hpTqv  hei  Steph.  Byz.SL. 7^.0.)  coynominatur. 
Beide  Autoren  ffllireu  uns  auf  die  europäische 
Seite  des  Bosporos.  Dasselbe  tut  schließlich 
auch  Dionysias  von  Byzanz  in  seiner  Beschrei- 
bung des  Bosporos  und  sein  Kommentator  P. 
Gyllius,  dem  wir  die  Erhaltung  dieser  Stelle  in 
seiner  lateinischen  Paraphrase  verdanken.  Ks 
heißt  dort  {Gcoyr.  Gr.  min.  2,  48  f.  = ed.irescÄc?- 
jj.  25):  Post  tnnp)lmn  Hecatae  seqiiitur  Lasthe- 
nes,  appdlatus  a viro  Meyarensi  Lasthene ; 
simiiis  sin  ui  nuncupato  cornu  est,  intimo  recessu 
palusfri,  et  proinontoriorum  eininentia  et  pro- 
finida  altitudine,  quantum  mayna  cum  parvis 
licet  conferre;  ad  introituni  strictus  est,  proce- 
dens  autem  valde  dilatatur;  tranquillus  et  tutus 
est,  circumdatus  montihus,  quihus  velut  muris 
munitur  contra  ventos,  in  quem  descendit  qui- 
dam  flui'iiis  perennis  quidem,  sed  navihus  in- 
accessus.  In  hoc  loco  Ampjhiaraiis  ex  oracidi 
dirino  p>raecepto  colüur.  Dio ny sios  2diSO  gibt  uns 
die  Form  Lasthenes.  Gyllrus,  der  im  16.  Jahrh. 
am  Bosporos  weilte,  fügt  in  seinem  Kommentar 
hinzu  (a.  a.  0.  S.  49):  Quidam  Byzantini  hodie 
appellant  Sthenion,  alii  Sosthenium,  utrique 
depravate.  Heute  heißt  der  Ort  Stenia.  Der 
Karne  Daaltiviov  endlich  wird  uns  noch  ge- 
nannt bei  dem  Anonymus  de  nnibitu  l’onti  Euxini 
{Geoyr.  Gr.  min.  1,  424)  mit  genauer  Entfer- 
nungsangabe: UTih  rov  Bv^avxiov  sig  rb  Da>- 
othtviov  GTudia  bydor'jy.ovTa,  yiXia  div.u  ticcl 
t'jfuav  unb  bh  rov  EoioQ'iviov  slg  rb  Atybr 
'damit  ist  das  Heiligtum  des  Zeus  Urios  am 
nördlichen  Ende  des  Bosporos  gemeint,  wor- 
über vgl.  Preller  - B-obert , Griech.  Mythol.  1, 
118,  3;  Gruppe,  Handbuch  834,  40)  aruöta 
TiGauQcixovzci,  (iikiu  Tttvts  i'yuGv  rb  nüv  ylli.cc 
dsxaii.  Ähnliches  gibt  uns  der  anonyme  Peri- 
plus Ponti  Huxini  {Geoyr.  Gr.  min.  1,  422), 
bei  dem  jedoch  eine  Verwechslung  vorliegt, 
wenn  er  sagt:  slg  hutva  Aäqvpg  ryg  Mcavo- 
fifci'jjg  rbv  vvv  Itybysvov  EcoG&tvriv.  Denn  der 
Wahnsinnslorbeer  (s.  oben  Bd.  1 Sp.  327;  dazu 
Geoyr.  Gr.  min.  1,  401)  wuchs  am  Grab  des 
Amykos,  also  am  asiatischen  Ufer,  während 
das  Sostheneion  am  gegenüberliegenden  Ufer 
sich  befand.  Die  Entfernungsangaben  beider 
Anonymoi  gibt  uns  auch  Arrians  Periplus  37 
{Geoyr.  Gr.  min.  1,  401),  ohne  jedoch  das  So- 
stheneion zu  erwähnen. 

Aus  diesem  Zeugenverhor  ergibt  sich,  daß 
auf  dem  asiatischen  Ufer  des  Bosporos  der  Ort 
Amykos  mit  dem  Grab  des  von  Polydeukes 
besiegten  Bebrykerkönigs  Amykos  und  dem 
Wahnsinnslorbeer  lag,  gegenüber,  südwestlich, 
etwas  näher  gegen  Byzanz  zu,  am  europäischen 
Ufer  sich  ein  Ort  befand,  dessen  Eponymos 
bald  Lasthenes,  Laosthenes,  bald  Sosthenes 
von  Plinius  Casthenes  genannt  wird.  Amykos 
hatte  von  jeher  einen  festen  Platz  in  der  Ar- 
gonautensage. Als  Erklärung  des  zweiten 
Namens  tritt  uns  zuerst,  aus  Hadidauischer 
Zeit,  die  des  Byzantiners  iJionysios  entgegen, 
der  den  Namen  von  einem  Megarer  Lasthenes 
ableitet;  natürlich,  weil  Byzanz  megarische 
Kolonie  war,  wovon  Dionysios  wohl  unterrichtet 
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war  (vgl.  m.  Beliquienkult  1,  38  ff.);  doch  ist 
möglicherweise  dieser  Lokalname  auf  boioti- 
schen  Einfluß  zurückzuführen  (s.  m.  Meliquien- 
Icult  1,  43).  Aus  dem  C.  Jahrh.  haben  wir  dann 
den  christlichen  Bericht  des  Malalas,  der  un- 
sern  Ort  mit  dem  gegenüberliegenden  Amykos 
und  mit  der  Argonautensage  in  Zusammenhang 
bringt.  Ob  der  Name  Lasthenes,  Laosthenes 
oder  Sosthenes  der  ältere  ist,  läßt  sich  nicht 
wohl  entscheiden,  da  beide  in  antiken  Peri- 
egesen  auftauchen.  Auch  in  byzantinischer 
Zeit  finden  wir  beide  Formen,  doch  ist  die 
letztgenannte  Form  die  üblichere. 

Der  Name  des  Platzes  geht  also  auf  antike 
Tradition  zurück.  Ob  dies  auch  mit  dem  Grund- 
stock der  von  Malalas  vorgetragenen  Legende 
der  Fall  ist,  bleibt  zunächst  ungewiß.  Nun 
hat  schon  Panoflca,  Ber.  der  Berl.  Älcad,  1851, 
115  ff.  als  altes  Zeugnis  für  die  Sage  von  der 
Erscheinung  des  Sosthenes  auf  der  Argonauten- 
fahrt die  Darstellung  auf  der  Ficoronischen 
Cista  anführen  zu  können  geglaubt.  Wir  sehen 
hier  (vgl.  die  Abb.  oben  Bd.  1 Sp.  527),  wie 
Polydeukes  den  im  Faustkampf  besiegten  Amy- 
kos an  einen  Baum  fesselt;  hinter  Polydeukes 
steht  ein  geflügelter,  bärtiger  Mann  (auf  jener 
Abb.  fragweise  als  Eidolon  bezeichnet).  Tn 
ihm  wollte  Panofka  unsern  Sosthenes  erblicken ; 
damit  wäre  also  ein  Zeugnis  aus  hellenistischer 
Zeit  für  jene  Sage  gewonnen.  Dieser  Deutung 
haben  unter  andern  0.  Jahn,  Die  Ficoronische 
Cista  1852  S.  13,  Helbiy-Beisch,  F'ührer  durch 
die  Sammlunyen  Borns  2^  p.  430,  W.  Ameluny, 
Moderner  Cicerone,  Born  1.  Antike  Kunst  S.  470 
und  E.  Maaß,  Österr.  Jahreshh.  13, 1910  S.  117  ff. 
beigestimmt.  Doch  scheinen  mir  gegen  die 
Richtigkeit  dieser  Hypothese  folgende  Gründe 
zu  sprechen.  ^Zunächst  wird  in  der  antiken 
literarischen  Überlieferung  nirgends  bei  der 
Amykos-EjDisode  der  Teilnahme  des  Sosthenes 
gedacht.  Dies  ist  zumal  bei  Apollonios  von 
Bhodos  auffällig,  der  doch  bekanntermaßen 
auf  solche  lokale  Traditionen  mit  Vorliebe 
Rücksicht  nimmt  und  auch  die  Amykos-Ge- 
schichte  ausführlich  (2, 1 — 163)  behandelt.  Auch 
Dionysios  von  Byzanz,  der  den  Platz  in  seiner 
Darstellung  erwähnt,  nennt  nicht  den  Sosthenes 
sondern  einen  Megarer  namens  Lasthenes  als 
Eponymen,  ohne  vom  Argonautenzug  irgend 
etwas  hier  zu  sagen.  Erst  von  einem  Byzantiner 
des  6.  Jahrhs.  wird  jene  Erklärung  gegeben. 
Ferner  widerspricht  auch  diese  byzantinische 
Sage  direkt  der  Darstellung  auf  der  Ficoroni- 
. sehen  Cista.  Denn  nach  der  Legende  erscheint 
Sosthenes  am  euroi^äischen  Ufer  den  Argonau- 
ten und  ermutigt  sie  zum  Kampf  gegen  Amy- 
kos, der  sie  am  jenseitigen  Ufer,  noch  in  ziem- 
licher Entfernung,  erwartet.  Auf  der  bildlichen 
Darstellung  ist  das  geflügelte  Wesen  beim 
Kampfe  selbst  anwesend.  Dazu  kommt,  daß 
noch  andere  Deutungen  jener  Figur  auf  der 
Cista  vorgeschlagen  wurden,  die  sich  wohl 
hören  lassen  (vgl.  Jahn  a.  a.  0.).  Von  diesen 
scheint  mir  die  Erklärung  von  Ed.  Gerhard 
{Griech.  Vasenhüder  3 S.  17  f.)  die  richtige  zu 
sein : der  Dargestellte  ist  Boreas.  Dieser  Inter- 
pretation wird  auch  in  der  letzten  sorgfältigen 
Behandlung  der  Ficoronischen  Cista,  von  Fr. 
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Belm,  Die  Ficoronische  Cista,  Biss.  Rostock 
1907  S.  33  fF.  zugestimmt:  Boreas  ist  hier  durch- 
aus am  Platz,  nicht  als  Teilnehmer  des  Zuges, 
sondern  als  Kepräsentant  des  Nordlandes  und 
göttlicher  Zuschauer.  Für  ilin  spricht  auch 
das  ungeordnete  Haupt-  und  Barthaar  und  die 
behaarte  Brust;  so  Beim.  Auch  Mnaß  a.  a.  0. 
hält  den  Dargestellten  für  Boreas,  glaubt  aber, 
ebenso  wie  Fanofka,  daß  eben  Boreas  niemand 
anders  als  unser  Sosthenes  sei:  Sosthenes  sei 
am  Bosporos  Kultbeiname  des  Boreas  gewesen. 

Demnach  scheint  die  Sage,  welche  den  Ort 
Sosthenion,  die  Gründung  des  antiken  Heilig- 
tums und  die  Erscheinung  der  Gottheit  mit 
der  Argonautensage  in  Verbindung  setzte,  erst 
späten  Ursprungs  zu  sein.  Als  alt  läßt  sich 
nur  der  Name  und  die  Lokalisierung  eines 
antiken  Heiligtums  an  der  Stelle  einer  späteren 
christlichen  Michaelskapelle  nachweisen,  dazu 
noch  vielleicht  das  Bild,  dessen  Aussehen  uns 
AfaZaZas  beschreibt.  Aus  der  späteren  Geschichte 
des  Heiligtums  wissen  wir,  daß  es  von  Kon- 
stantin dem  Michael  geweiht  wurde,  daß  In- 
kubationen hier  stattfanden,  und  daß  man  von 
Wundern  zu  erzählen  wußte.  Über  die  hier 
verehrte  antike  Gottheit  lassen  sich  nur  Ver- 
mutungen aufstellen.  Ihr  Name  war  wohl  So- 
sthenes, auch  Laosthenes,  wie  doch  wohl  aus 
dem  Namen  des  Heiligtums,  Sosthenion,  zu 
schließen  ist.  Hier  wurde  der  'Krafterhalter’ 
(vgl.  Usener,  Götternamen  S.  361  f.;  Maaß  a.  a.O. 
deutet  den  Namen:  'der  aiäov  cd-ivog  hat,  seine 
Kraft  nicht  verloren  hat,  viribus  integris’)  ver- 
ehrt. Der  Name  weist  auf  einen  Heilgott  hin. 
Möglicherweise  ist  aus  der  christlichen  Inku- 
bation, die  an  dieser  Stelle  geübt  wurde  — 
auch  Konstantin  erfährt  durch  Inkubation  den 
Namen  der  Erscheinung  — auch  auf  das  Vor- 
handensein eines  antiken  Heilorakels  zu  schlie- 
ßen. Ob  das  von  Malalas  beschriebene  Bild 
zur  Deutung  des  Gottes  verwendet  werden  darf, 
ist  zweifelhaft,  da  wir  weder  wissen,  aus  wel- 
cher Zeit  es  stammt,  noch,  ob  es  überhaupt 
den  Gott  selbst  darstellte.  Eine  Gestalt,  wie 
die  von  Malalas  beschriebene,  kann  ich  in  der 
antiken  Kunst  nicht  nachweisen,  vorausgesetzt, 
daß  wir  sie  uns  mit  Flügeln  versehen  vorstel- 
len. So  erschien  sie  nach  der  späten  Sage  den 
Argonauten.  Ob  sie  jedoch  auch  so  abgebildet 
war,  ist  nicht  ganz  sicher;  Malalas  sagt  nur: 
a^rigaxi  fiova%ov.  Wie  ein  Mönch  aber  sieht 
der  antike  Heilgott  Telesphoros  aus,  der 
mit  Kutte  und  Kapuze  bekleidet  ist  (vgl.  über 
Telesphoros  und  seine  Darstellung  zuletzt 
E.  Holländer,  Plastik  und  Medizin,  Stuttgart 
1912  S.  125 — 140)^  Vielleicht  dürfen  wir  uns 
ähnlich  das  Bild  des  im  Sosthenion  verehrten 
Gottes  vorstellen;  vgl.  A.  Maury,  Rev.  archeol. 
6 (1849)  144  ff. ; Beubner,  Be  incubatione  S.  65  ff. 
Die  Verbindung  schließlich  des  Heiligtumes 
mit  der  Argonautensage  ist  nicht  auffällig,  da 
man  allenthalben  auf  sie  Städtegründungen 
und  Stiftungen  von  Heiligtümern  zurückführte, 
und  zwar  gerade  besonders  häufig  am  Bosporos 
selbst;  vgl.  m.  Reliquienkult  1,  44;  148  ff.  Zu 
beachten  ist  aber  auch,  daß  an  dem  Platz  So- 
sthenion im  Altertum  ein  Kult  des  Amphiaraos 
existierte,  wie  Bionysios  von  Byzanz  {Geogr. 


Gr.  min.  2,  49)  überliefert:  In  hoc  loco  Am- 
pliiaraus  ex  oraculi  divino  praecepto  colitur. 
Möglich  also,  daß  zwischen  beiden  Inkubations- 
heiligtümern an  diesem  Ort,  dem  antiken  des 
Amphiaraos  und  dem  christlichen  des  Michael 
ein  Zusammenhang  bestand.  — Mit  voller  Sicher- 
heit läßt  sich  also  über  den  fraglichen  Sosthe- 
nes nichts  ausmachen;  vgl.  auch  K.  Lübeck, 
Hist.  Zeitsclir.  26  (1905)  773  ff. 

Schließlich  ist  noch  die  weitere  literarische 
Überlieferung  über  das  Sosthenion  und  das 
hier  liegende  Michaelsheiligtum  zu  betrachten. 
Hierbei  ist  zunächst  festzustellen,  daß  am  euro- 
päischen Ufer  des  Bosporos  außer  dem  Sosthe- 
nion noch  ein  zweites  berühmtes  Michaelsheilig- 
tum bestand,  das  Heiligtum  iv  'Avdntlm  (heute 
Arnautköi),  dazu  kommt  noch  ein  drittes,  das 
auf  dem  asiatischen  Ufer,  gegenüber  jenem 
zweiten,  lag.  Von  diesen  beiden  letzteren 
spricht  Prokop  {de  aedif.  1,  8 p.  197  Bonn): 
isgd  övo  rm  ocg^ayyElcp  Mtxaijl  ävaneijitvcc 
■ActruvTLKgv  c'XXr]loiv  ictöncy.  xov  nogUgov  sxa- 
XEQCü&i.  evvEßcavEv  iivai,  ^uxSQOv  gsv  iv  x^QO} 
■naXovgiva  ’AvdnXcp  iv  ägiaxtgü  sianXiovxi 
xov  Ev^slvov  Ttövxov,  xh  de  St]  e'xsqov  iv  xf] 
Kvxndgag  dxxy.  Beide  Heiligtümer  baute  Ju- 
stinian  1.  wieder  neu  auf.  Daß  die  Michaels- 
kirchen iv  ’AvciTcXcp  und  iv  ZcnoQ-ivim  auf  dem 
europäischen  Ufer  verschieden  waren,  geht  aus 
mehreren  Stellen  mit  Bestimmtheit  hervor.  (Die 
topographischen  Ausführungen  von  A.  Maury, 
Rev.  arcli.  6,  144 ff.,  7,  257ff.  sind  falsch;  vgl. 
auch  die  Karte  Oberhummers  bei  Pnuly-Wis- 
so'ira  3,  750.)  So  aus  dem  angeführten  Zitat 
aus  Steph.  Byz.  Darauf  weist  auch  die  Kom- 
binierung zweier  Stellen  aus  des  Ps.-Kodinos 
ndxQio.  (ed.  Preger,  Scriptor.  orig.  Constanti- 
nopol.  p.  265  u.  267)  hin;  an  der  ersten  heißt 
es : xov  Ss  AvdnXovv  6 giyag  Kcovcxavxtvog 
I dvyystgtv,  an  der  zweiten:  xb  8s  Zcoa&iviov 
xov  ’AgxiGXQdxriyov  b giyag  Kcovaxavxlvog  ixxi- 
6SV.  Ünd  ebenso  findet  sich  in  einer  Hand- 
schrift der  ndxQia  des  Hesycliios  von  Milet  der 
Zusatz  i^bei  Preger  a.  a.  0.  p.  18  adnot.):  o 8s 
ßaaiXsvg  (Konstantinos)  ov  gövov  oi'novg  . . . 
SKXicsv,  aXXd  xcd  &slovg  xs  xai  isQOvg  vaovg  no- 
XvxsXwg  dvs8sig,axo,  . . . yiai  xov  xov  dgxayyiXov 
j\IiXcci]X  xov  iv  xü  ’AvdnXcp  xai  xov  iv  xä  Nco- 
G&ivsL,  iv  (p  Zcoxgdxrig  8u6xvgigsxaL  Kcovaxccv- 
xtvov  TtoXXd  7iccQd8o'^a  ßrgislci  xcd  iSstv  xal 
dxovaai.  Also  die  Heiligtümer  in  Anaplus  und 
in  Sosthenion  wurden  von  Konstantin  d.  Gr. 
erbaut.  Vgl.  auch  Tlieoplianes  Chronogr.  p.  34 
ed.  Bonn:  xal  {xov  vabv)  xov  iv 

TW  ’AvdnXcp  0 cpcXoxQCGxog  ßaaiXsvg  {Kcovaxav- 
xlvog)  cpxo86gr]ßs.  Nun  wenden  wir  uns  dem 
ersten  Autor  zu,  der  überhaupt  von  einer 
Michaelskirche  am  Bosporos  spricht,  Sozomenos, 
der  in  seiner  Kircltengesclnchte  {hist.  eccl.  2,  3 
I bei  Migne,  Patr.  Gr.  67  S.  940  f.)  folgendes  be- 
richtet: Am  europäischen  Ufer  des  Bosporos 
liegt  ein  Ort,  ’Eaxicu  genannt,  zu  Schiff  35 
Stadien,  zu  Land  70  Stadien  von  Konstanti- 
nopel entfernt.  Der  Ort  heißt  auch  MixcrijXiov, 
nach  dem  dort  befindlichen  Michaelsheiligtum, 
das  durch  Erscheinungen  des  Erzengels  be- 
kannt war  {xccQoxi  nsnLaxsvzca.  ivQ'd8s  inicpaL- 
vseO'ca  MixaiiX  xov  &siov  dgxdyysXov).  Es 
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’svurde  besonders  zu  Heilzwecken  häufig  auf- 
gesucht: oi  atr  yap  TtSQinBXiiai?  ösivcüi  ?]  y.iv- 
di’voig  äcpvy.Toig,  oi  3's  i’öooig  })  -jiäQ'satv  ccyvd>- 
GToig  nsQiTtscoi'TSg  sv^diisvot.  ivravd'a  t(o  ttfw, 
U7tall(xy)]v  BvQt'iy.aaiv  tü)v  avucpOQcav.  Weiter- 
hin erzählt  SozovfU-nos  von  zwei  wunderbaren 
Heilungen,  die  hier  geschahen,  die  eine  an 
einem  seiner  Zeitgenossen  namens  Aquilinos, 
den  die  Arzte  schon  aufgegeben  hatten,  die 
andere  an  Probianos,  denen  beiden  Michael 
hier  im  Traum  erschienen  war.  Pas  Heiligtum 
war  von  Konstantin  erbaut  worden.  Nach  den 
Worten  des  Sozomenos  müssen  wir  das  Micha- 
elion iv  ’Eox'icag  mit  dem  iv  ’Ardnlco  nicht 
aber  mit  dem  Sosthenion  identifizieren.  Denn 
beide  Namen  bezeichnen  dieselbe  (irtlichkeit, 
wie  aus  llesychios  von  2Iilet  (p.  10  ed.  Pieger; 
danach  wörtlich  Ps.-Kodin.  p.  8 ed.  Bonn) 
hervorgeht:  ngug  x'ov  yccXoviuvov  ’Avdnlovv 

dff'Lyi-xo,  tv9'(x  xal  dtaxgi'tpag  ^Eai/ag  xov  xünov 
üji'ogansv.  Ist  dies  aber  richtig,  dann  liegt  in 
dem  aus  dem  14.  Jahrh.  stammenden  Bericht 
des  Nikephoroft  Kallistos  (hist.  eccl.  3,  50  bei 
Migne,  Pafr.  Gr.  145  S.  132Sf.)  eine  Verwir- 
rung vor.  Dieser  spricht  nämlich  von  zwei 
Heiligtümern,  die  Konstantin  dem  Michael  er- 
baute, eiues_  iv  xm  ’JvdTtXm,  das  zweite  im  So- 
stheuion.  über  dies  letztere  erzählt  er  die 
Amykoslegende  und  die  Errichtung  des  Heilig- 
tums und  fügt  sodann,  als  gleichfalls  für  das 
Sosthenion  geltend,  den  Bericht  des  Sozomenos 
über  die  Bedeutung  dieses  Heiligtums  ein,  so- 
wie die  Erzählung  von  dem  Wunder  des  Pro- 
bianos und  die  Eutfernungsangabe,  also  Dinge, 
die  Sozomenos  über  das  Heiligtum  iv  ’Eaxlcag 
(=  iv  ’AvdnXn)  sagt.  Dann  erst  geht  Nike- 
phoro.s  zum  Heiligtum  in  Anai^lus  über:  xfjg 
i'agg  di  ^doixog  pixi^ft  xal  6 iv  xm  AvdnXcg 
xov  uQxayyilov  vicog.  Hier  haT  also  Nike- 
•phoros  sich  zv/eifellos  geirrt.  Ähnliche  Ver- 
wechslungen begegnen  auch  sonst;  über  den 
anonymen  Peripilns,  der  das  Sostheneion  am 
asiatischen  Ufer  beim  Wahusinnslorbeer  an- 
setzt, haben  wir  bereits  gesprochen;  eine  an- 
dere Verwechslung,  bei  welcher  das  Micbaels- 
heiligtuni  von  Poimanenos  beiKyzikos  mit  dem 
von  Anaplus  vertauscht  wird,  stellt  A.  Heisen- 
berg, Byz.  Zeitschr.  14  H905)  164  fest. 

Außer  den  genannten  Stellen  wird  auch 
sonst  das  Sosthenion  häufig  erwähnt,  so  in  den 
Acta  Sanctorwm  9.  Juni,  tom.  2 p.  149  D:  S. 
Michaelis  Archangeli  celebritas  in  Sosthenio, 
sttburbio  Constantinopolitano,  ebenda  Propyl. 
Novemhr.  p.  739  (.9.  .fuiii)  nach  dem  Synaxa- 
rium  Constantinopolit.:  17  Gvi’u^ig  xov  &Qy^uyyi- 
Xov  MiyagX  iv  xm  JdcoGd'ivlm.  Ferner  bei 
Nikeph.  Patriarch,  hist.  synt.  p.  53  ed.  de  Boor: 
TM  XigtVL  TM  xaXovuivcp  ZtcoCTkivico.  In  der 
Anfh.  Pal.  steht  als  1,  35  ein  Epigramm  auf 
den  Erzengel  iv  tm  Ho:>aQ’ivin.  Ebenso  be- 
zieht sich  auf  dies  Michaelsheiligtum  ein  Epi- 
gramm des  Joluumes  Blaiiropus  {ed.  de  Lagarde, 
Abhh.  d.  Gott.  Gesellsch.  d.  Wisse^isch.  28  S.  39; 
vgl.  Byz.  Zeitschr.  8,  1899,  717).  Die  Erzählung 
des  Malalas  findet  sich  noch,  am  Schluß  etwas 
gekürzt,  bei  Gramer,  Anecd.  Paris.  2,  195,  ferner 
bei  Kedrenos  vol.  1 p.  210  ed.  Bonn. 

Literatur:  Vgl.  vor  allem  die  geuannten 
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Arbeiten  von  3Iaury,  Panofka,  Heubner,  Lü- 
beck, Maaß.  Dazu  noch  E.  Lucius,  Hie  An- 
fänge des  Heiligenkults  in  der  christlichen  Kirche 
1904  S.  268  ff.,  der  in  Sosthenes  Serajjis  sieht, 
dessen  Tempel  am  Bosporos  Polyb.  4,  39  er- 
wähnt; diese  Identifizierung  ist  jedoch  topo- 
graphisch unmöglich,  wie  schon  Lübeck  a.  a.  0. 
S.  779  zeigt.  Gerade  wegen  der  Nichtbeach- 
tung der  topographischen  Probleme  in  den 
meisten  bisherigen  Forschungen  schien  mir 
eine  genaue  Darlegung  derselben  oben  nötig 
zu  sein.  Den  Aufsatz  von  J.  Pargoire  in  den 
Nachrichten  des  russ.  archäol.  Instituts  in  Kon- 
stantinopel 3 (1898)  60 — 97  kenne  ich  leider 
nur  aus  dem  kurzen  Exzerpt  in  der  Byz.  Zeit- 
schrift 8 (1899)  717.  [Pfister.] 

Sostratos  {Lioaxgaxog)).  1)  S.  den  Art.  Poly- 
stratos. Dazu  ist  jetzt  noch  auf  die  Inschrift 
aus  Kato-Achaia  (=  Dyme,  vgl.  Frazer,  Pau- 
sanias  vol.  IV,  140  f.;  V,  618)  aufmerksam  zu 
machen,  welche  die  Personennamen  Emoxgaxog 
und  LcoaxQdxa  für  Dyme,  wo  der  Heros  So- 
stratos verehrt  wurde,  bezeugt;  Robinson, 
American  Journ.  of  philol.  31  (1910)  399  If. 
Auch  sonst  ist  ja  der  Name  Sostratos  nicht 
selten.  Zu  der  im  Art.  Polystratos  angegebenen 
Literatur  über  Haaropfer  für  Heroen  und  Ver- 
storbene s.  jetzt  auch  m.  Relupiienkult  im  Alter- 
tum 2 (1912)  493  ff. 

2)  Inschrift  aus  Paros,  1.  Jahrh.  v.  Chr.  auf 
einer  Marmorbasis:  ScoaLGxgdxov  ygcoog:  C.  I.  G. 
Add.  2414  m = 7.  G.  12,  5,  327.  Dieser  Heros 
Sosistratos  kann  natürlich  auch  eine  historische 
heroisierte  Person  sein.  Der  Name  Sostratos 
ist  für  Paros  bezeugt,  7.  G.  12,5,  223.  [Pfister.] 

3)  Als  Inkarnation  des  Herakles  wird  der 
Böoter  Sostratos  Plut.  Quaest.  sympos.  4,  1,  1) 
dargestellt  von  {Luc.)  Hemonax  1 : xov  Boidriov 
StoGXQaxov  . . . ov  ’IlQaxXsa  ixdXovv  xal  cgovro 
iivai  . . . nsQi  giv  ovv  Ecoaxgaxov  iv  aXXco  ßi- 
ßXicg  yiyganxal  poi  xal  6i3f]Xr]xai  giyid'og  xs 
avxov  xal  ia^vog  vTXtgßoXi]  xal  y vnai'd'Qog  iv 
TM  HaQvaGGio  dlaixa  xal  p inLnovog  svvi]  xal 
xQOcpal  bQ£t,ot  xal  ’igya  ovx  dnadd  xov  uvopa- 
xog  xal  oGa  y XrjGxdg  alg&v  ’ixga^sv  rj  ödoTtoi&v 
xd  dßaxa  rj  yicpvgcrv  xd  SvGnoga.  Vgl.  die  Schil- 
derung dieses  ländlichen  Herakles  von  Herodes 
Atticus  bei  Philostr.  vit.  Svprh.  2, 1,  7 (=  Philostr. 
ed.  Kayser  2,  60,  31  ff.).  B.  Beitzenstein,  Hel- 
lenistische Wundererzählungen  70  f.  [Höfer.] 

Soteira  {Norxirga),  die  Retterin,  ursprünglich 
wohl  ein  selbständiger  Gottesbegriff,  ist  Bei- 
name einer  Anzahl  weiblicher  Gottheiten  ge- 
worden und  bezeichnet  in  manchen  örtlichen 
Kulten  ohne  Hinzufügung  des  Eigennamens 
bald  die  Artemis,  bald  die  Kore  (s.  unten), 
Usener,  Götternamen  219f.  (vgl.  37).  Dieser 
selbständige  Gebrauch  von  Soteira  hat  sich 
lauge  erhalten;  so  nennt  noch  Athanas.  orat. 
contra  yentes  12  {Migne,  Patrol.  Ser.  Gr.  25  p.  25) 
unter  den  von  Zeus  außerehelich  erzeugten, 
von  ihm  zum  Range  von  Göttern  erhobenen 
Kindern  neben  Dionysos,  Herakles,  den  Dio- 
skuren,  Hermes  und  Perseus  die  Lcoxuga,  was 
hier  wohl  wahrscheinlicher  auf  Artemis  als 
auf  Kore  zu  beziehen  ist.  Der  Begriff  der 
'Retterin’  ist  ursprünglich  sicher  ganz  allge- 
mein, mag  man  später  auch  den  Beinamen 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


1237  Soteira  (=  Aphrodite  etc.) 

HwrsiQcc  in  bezug  auf  Errettung  aus  besondern 
Gefahren  gedeutet  und  angewendet  haben. 
Der  Einfall  von  K.  Schmidt,  Das  Geheimnis 
der  griech.  Mythol.  u.  der  Stein  von  Lemnos 
(Gleiwitz  U)08),  Soteira  aus  dem  Semitischen 
abzuleiten,  ist  schon  von  B.  Wünsch,  Arch.  f. 
Beligionswiss.  14  (1911),  525  zurückgewiesen 
worden.  Bezeugt  ist  Soteira  als  Epiklesis  für 
folgende  Göttinnen; 

I.  Agdistis. 

Iconium:  •9']e[o]hs  acotfiQag  tgv  rsA^ydiaviv 
aorl  T)]v  («[rjTgJpo:  Bogd'tjvijv  v.a'i  Q'ecbv  xi]v  gyTiga 
V.UI  rov  [■9'Jsor  kxiolXa  xa'i  rr]v  Agrsgiv  G.  I.  G. 
3,  3993. 

II.  Aphrodite. 

Auf  einem  Weinkrug  im  Museum  zu  Catania 
steht  auf  der  einen  Seite  ’AcpQodLxrig , auf  der 
anderen  UmxrjQa,  C.I.  G.  3,  5651.  I.  G.  14,  2406jg 
p.  606;  von  Kaibel  ebenda  Index  p.  736  s.  v. 
A(fQoSixr\  fragweise,  von  Gruppe,  Gr.  Mgth. 
1357  bestimmter  als  Epiklesis  der  Aphrodite 
gedeutet.  Auf  einer  Inschrift  aus  Rhodos  (7.  G. 
12,  1,  162.  Dittenberger,  Sglloge-  742.  ColUtz 
3483):  UtoxrjQUxaxäv  AaxlamccGx&v  üoGsidavia- 
Gx&v  ’Hgayils'LGxüv  ’Ad'avaiGx&v  ’AepQoSiGiaGx&v 
^EQga'CGx&v  Mccxgbg  Q's&v  v.oiv6v  ist  wohl  durch 
Voranstellung  des  Wortes  EatxriQiaGxaL  (vgl. 
auch  das  -aolvov  xo  Aq)Qoös^iGLaGx&v  Atcoxrjgi- 
ccGx&v,  ’Ecpxjg.  ccgy.  1911,  66  nr.  66)  angedeutet, 
daß  die  Gottheiten,  nach  denen  sich  die  Ver- 
einigungen nennen,  alle  als  'rettende’  bezeich- 
net werden  sollen,  also  auch  Aphrodite,  Fr. 
Poland,  Gesch.  d.  griech.  Yereinswesens  ‘2,‘il?. 
(vgl.  178f. , wo  Poland  aus  der  ambrakischen 
Weihung:  Uaxrjgi,  Au  ’Aq>goSsixa  [(7.  I.  G.  1798] 
schließt,  daß  durch  die  Voranstellung  des  Wor- 
tes ütorr/p  das  Beiwort  auch  bei  der  an  zweiter 
Stelle  genannten  Ai^hrodite  mit  zu  verstehen  ist). 
Bei  den  nicht  zahlreichen  Zeugnissen  für  Aphro- 
dite als  Heilgöttin  {Grnpipe  a.  a.  0.)  ist  jeder 
neu  hinzukommende  Beleg  von  Wichtigkeit: 
Aphrodite  erscheint  als  Heilgöttin  auf  der  In- 
schrift einer  Marmorplatte  aus  Milet  mit  dem 
Relief  eines  Ohres:  ’ArpgoäLxxj  sv^r'iv,  Th.  Wie- 
gand, Sechster  vorläufiger  Bericht  über  Aus- 
grabungen in  ATilet  und  Didyma  in  Abhandl. 
d.  Kgl.  Preiiß.  Akad.  d.  TIVss.,  phil.-hist.  Klasse 
1908  S.  27.  Vgl.  die  von  Weinreich,  Ath.  Mitt.. 
37  (1912),  S.  5f.  gesammelten  Belege  für  iny- 
■Koog  bzw.  vTtaKoog  als  Epiklesis  der  Aphrodite 
und  ebenda  S.  50  ff.  — Die  Inschrift  in  Rom ; 
’AcpgoSLxr]  ü'sä  ’jtccvaydO'cp  -Kal  Gcoxygi  Kal  evKlsla 
evsgyixx]  {C.  1.  G.  3,  5954)  ist  eine  Fälschung, 
s.  Kaibel  zu  I.  G.  14,  92*  p.  11*.  Vgl.  auch 
unten  III,  8. 

III.  Artemis. 

1)  Ägypten  (Fayüm):  ’AgriiuSog  Ucoxelgag, 
0.  Bubensohn , Arch.  für  Papyrusforsclimig  5 
p.  165  nr.  13.  Vgl.  unten  nr.  35  Zephyrion. 

2)  Akmonia:  ö <Eotßog  [xo;]!  ij  2ico[r£t]()o: 
MNHTIA  C.  I.  G.  3860c.  Le  Bas  3,  767, 

wo  Ba.msay,  The  cities  of  Phrygia  645  tIsq:  Ag- 
vr\Gia  oder  "TgvrjGia  lesen  möchte. 

3)  Akragas;  Münzen  mit  Arteiniskopf  und 
der  Legende  26ntiga,  Cat.  of  greek  coins  in 
the  brit.  ATus.  Sicily  20  nr.  139.  G.  F.  Hill, 
Coins  of  ancient  Sicily  166.  Holm,  Gesch.  Si- 
ziliens im  Altert.  3,  689  nr.  455.  Head,  Hist. 
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num.  158  = 123®.  Vielleicht  bezieht  sich  auf 
Artemis  auch  die  Altarinschrift  in  Akragas: 
nolvGxtrfävm  Laxeigg,  I.  G.  14,  262,  wozu  Kaibel 
bemerkt:  non  celabo  mihi  recens  videri  factum 
titulum,  descriptum  eu.m  fortasse  ex  lapide  ge- 
nuino.  Vgl.  auch  Fr.  Pfister,  Die  mythische 
Königsliste  von  Megara  27  Anm.  76. 

4j  Akrai(?);  Alovvgov  Kal  Zfaxsigagl]  isga- 
XEvovxog,  C.I.G.  3,  5432;  I.  G.  14,  205  und 
dazu  Franz  und  Kaibel.  Vgl.  auch  Usener, 
Götternamen  123  Anm.  4. 

5)  Anaphe:  Weihungen  au  Apollon  Pythios 
und  "Agxsgig  Tlooxsiga,  G.  I.  G.  2,  2481  {ColUtz 
3451.  I.  G.  12,  3,  268).  add.  2,  2481  b.  c.  {Collitz 
3449.  3459.  I.  G.  12,  3,  271.  269).  Inschrift  des 
Cyriacus  v.  Ancona  in  Gorr.  hell.  1 (1877),  287 
nr.  63  (Collitz  3433.  1.  G.  12,  3,  270j. 

6)  Antiocheia  in  Fisidien  (?) : Kaxd  gyva 
d'vGaG&ai  xolg  QiGgotpogoig  Kal  Agxs'fiiöi  Kor- 
xsigg  Kal  Agxegidi  AEVKoepgvr\vfp  0.  Kern,  Die 
Inschr.  von  Alagnesia  a.  31.  8O2Q  p.  65. 

7)  Athen:  isgsvg  xfjg  Sojxeigag  und  xigsvog 
xyg  Swxtigag  (am  Dipylon),  3lylonas , ’Eqprjg. 
agy.  1893,,  54^,.  35.  1.  G.  2,  5 nr.  630  b.  p.  171. 
Dittenberger , Sylloge  2,  732.^^.  33  p.  575f.  Vgl. 
Aslx.  äg^aiol.  1890,  115.  Ath.  31itt.  15  (1890), 
346.  IF.  Judeich,  Topographie  von  Athen  362. 
Daß  unter  Tkoxsiga  hier  Artemis  zu  verstehen 
ist,  beweist  die  an  derselben  Stelle  gefundene 
Inschrift  mit  der  Weihung:  Agxtgiöi  Scoxsigg, 
3Iyloncis  a.  a.  0.  59.  I.  G.  a.  a.  0.  nr.  1620 e 
p.  263.  Alfr.  Brückner,  Arch.  Anzeiger  1908, 
521  (vgl.  Bevue  des  üudes  gr.  1910,  298).  Der- 
selbe, Der  Friedhof  am  Eridanos  bei  der  Hagia 
Triada  zu  Athen  53  f.  Über  den  in  der  ersten 
Inschrift  genannten  Kultverein  der  üaxrigiaGxaL 
s.  Fr.  Poland,  Gesch.  des  griech.  Vereinswesens 
188.  Ad.  Wilhelm,  ’Ecpyu.  dg^.  1905,  240f. 

8)  Boiai  (Lakonien):  "Agtsgiv  ovogd^ovGi 
Förxsigav,  Paus.  3,  22,  12.  Nach  Wide,  Lako- 
nische Kulte  121  f.  „hat  die  sogenannte  Artemis 
Almxuga  in  Boiai  viel  mehr  mit  Aphrodite  ge- 
mein, und  wenn  es  wirklich  eine  Artemis  war 
(was  die  Münzen  zu  bestätigen  scheinen),  so 
müssen  wir  einen  gewissen  Synkretismus  der 
beiden  Göttinnen  annehmen“. 

9)  Daulis  (Phokis):  Agxegidi  UcoxEigg,  Le 
Bas  nr.  810.  Boss,  Inscr.  ined.  1,  84.  Ban- 
gabe, Ant.  hellen.  2,  1225.  Collitz  1528.  I.  G. 
9,  1 nr.  67  p.  19. 

10)  Delos:  Agxtgidi  Haixsigg  Corr.  hell.  28 
(1904),  149  nr.  47.  31  (1907),  459  nr.  60. 

11)  Ephesos:  Tempel  und  dyaXga  FaixElg[ag, 
Anc.  greek  inscr.  in  the  Brit.  31us.  3,  483  hg. 

p.  146  f.  (und  dazu  Hicks  p.  147).  Forschungen 
in  Ephesos  veröffentlicht  vom  Osterr.  arch.  Inst. 

20g.  „g  p.  llOf.  (und  dazu  Heberdey  p.  112). 
Auch  unter  der  Kvgia  Ecoxsiga,  Anc.  greek 
inscr.  a.  a.  0.  587b  p.  213  ist  mit  Hicks  z.  d. 
S.  und  Fr.  Poland,  Gesch.  des  griech.  Vereins- 
wesens 238tt  Artemis  zu  verstehen,  während 
Wood,  Discoveries  at  Ep>hesos.  Inscr.  from  the 
Theatre  nr.  4 an  Athena  Soteira  (vgl.  unten  IV, 
6)  denkt. 

12)  Epidauros  (Asklepieion):  Agxtgixog  Sco- 
xsigag,  I.  G.  4,  1199.  1200.  Weihung:  Agxt- 
gi(h  Ecoxsigy  (und  an  Zeus  und  Asklepios  Soter), 
7.  G.  4,  1286. 
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13)  Iconium  s.  oben  I (Agdistis). 

14)  Itanos  (Kreta):  Weihung  .’iQrtuid'i  A'co- 
T8ip«,  3Ihs.  ItaJ.  di  anticli.  dass.  3,  587  nr.  6. 
Coilitz  5062. 

15)  Lartos  (bei  Liudos  auf  Rhodos):  ’lQxt- 
uiöt  üaTsiQa,  Weihung  unter  einem  Hekate- 
bilde, Ath.'Mitt.  17  (1892),  309.  I.  G.  12,  1, 
915  p.  149.  Ebenfalls  aus  Lartos  stammt  die 
jioetische  Weihung:  hoü  AicoTtigcc  Evy'yMo  (Poa- 
(fOQcp  ’Eri’oöl  ('«],  I.  G.  a.  a.  O.  914,  womit  gleich-  i 
falls  Artemis  gemeint  ist;  vgl.  ().  Hofj'viaitn  bei 
Coilitz,  iJialektinsdir.  4,  3 S.  672  s.  v.  "IpTapft,-. 
Weinreich,  Atli.  3Iitt.  37  (1912),  8.  9 nr.  28  f. 
ivgl.  S.  28). 

10)  Loryma  (Karien):  Aus  dem  Heiligtum 
der  Artemis  stammt  die  Inschrift,  die  wohl  zu 
einer  Kultstatue  gehörte:  Hocpojv  ZIcotbIqu  iWcc- 
rodaoog  iitoiriGt,  Benndorf-Niemann,  Meisen  in 
Lykinitinil  Karien  1,  22.  Aus  demselben  Heilig- 
tum stammt  nach  Ißrsdifeld  bei  Benndorf-  i 
Niema)in  a.  a.  0.  eine  Artemisstatue  im  Bri- 
tischen Museum,  deren  Basis  die  Inschrift  trägt: 
A’wT[f/'p«  B]a%xia,  Farneil , Ciilts  of  the  yreelc 
stettes  2 pl.  32  a.  Mein  ach , Mepertoire  de  la 
sUduaire  2 p.  316  Fig.  10:  A.  H.  Smith,  Ccdal. 
of  seniptnre  in  the  Brit.  ilfu.s.  3(1904),  21  nr.  1559. 

17)  Lykosura  s.  unten  Kore. 

18)  Lyttos  (Kreta):  Tempel  der  Artemis 
Soteira,  Aavpiiov^pg,  KQTjTtzd  59  f.;  vgl.  Halb- 
herr, 3Ins.  Ital.  di  antich.  dass.  3,  587  Note  3 
zu  nr.  6. 

19)  (Megalopolis : dyalpa  ApTtaiäog  Fconi- 
Qug  neben  dem  Standbild  des  Zeus  Soter,  Paus. 

8,  30,  10.  Immerieahr , Kidie  u.  3Inthen  Ar- 
kadiens 1,  158. 

20)  Megara:  ayalna  Aprifudog 

iniv.lr]Giv  BmrsLpag,  Paus.  1,  40,  2f.  Briesterin 
Aorijudog  Katsigag , I.  G.  7,  112  ((’.  1.  G.  1, 
1Ö03). 

21)  Munichia:  Die  von  Geizer  zu  [.i£r>Ho]-  -i 
AJearj/pag  G.liitivlag  ergänzte  Sesselin- 
schrift im  Dionysostheater  zu  Athen  (J.  G.  3,  1 
nr.  368  p.  87)  ist  wohl  vollständig  und  lautet: 
atfag  ZcorfiQug  illifieilag,  und  die  Göttin  ist 
wohl  Artemis,  3Iilchhöfer,  Te.et  zu  den  Karten 
von  AUica  1,  02.  TIL  Judeich,  Topjographie.  von 
Athen  382  Anm.  8.  Vgl.  oben  nr.  7 s.  Athen. 

22 1 Pagai:  AgTiinSog  Korctigag  inrÄhqaiv 
Xul'iiovv  ayalya,  Paus.  1,  44,  4. 

23)  Olymos  (Karien):  Priester  Agxiyibog  ?> 
£\o)riigag,  Ath.  3Iitt.  14  (1889),  375  nr. 

24)  Pellene:  dlaog  Konsigag  inlArjaiv  Agxi- 
ptöog  Paus.  7,  23,  3;  vgl.  Pkd.  Arat.  32. 

25)  Perge:  Agriyiöi  IIsgya.ia  Afsrff'pa;  (Wei- 
hung des  Artemidoros  von  Perge  in  Thera), 

I.  G.  12,  3 Suppl.  nr.  1350  f).  298.  Hiller  v.  Gaer- 
tringen,  Arch.  Anzeiger  14  (1899),  191  nr.  2. 
Derselbe,  Thera  3,  101. 

20)  Phigalia:  Ucneigag  isgbv  Agrsgidog  ycal 
aycdiia  dpttö-r  XLO'ov.  Paus,  8,  39,  5.  Immer-  6 
irahr,  Kulte  u.  3Iythen  Arkadieyis  1,  158.  Nils- 
son,  Gricch.  Feste  230. 

27)  Rom:  0sä  inr\Y.6cp  Agrigidt.  AvXidt  Hco- 
rtigy,  C.  I.  G.  3,  5941:  I.  G.  14,  963  (mit  der 
Bemerkung  von  Kenbel:  Werba  AvXid'i  Zarelgr] 
ex  epico  alirpio  carmine  sumpta  sunt.  Sie  'ne- 
minem offendit  AiiXig  vetustiirn  et  reconditum 
cognomen  Dianae,  unde  et  oppidum  et  Ogygi 
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fdiee  nomen  habent,  cf.  Paus.  9,  19,  6’).  Cagnat, 
Inscr.  gr.  ad  res  Mom.  pertinentes  1,  34  p.  24. 
Weinreich,  Ath.  3Iitt.  37  (1912),  8 nr.  21. 

28)  Spalauthra:  Itgbv  xyg  Agxsgidog  xyg 

Uorxtigag,  Ath.  3Iitt.  14,  197.  I.  G.  9,  2 p.  231 
nr.  1,  llUso. 

29)  Syrakus:  Münzen  mit  Artemiskopf  und 
der  Legende  Kihxsigcc,  Cat.  of  greek  coins  in 
the  Brit.  3Ius.  Sicily  183  nr.  252.  197  nr.  405. 
199  nr.  422.  200  nr.  426.  G.  F.  Hill,  Coins 
of  ancient  Sicily  157.  158.  Head,  Hist.  num. 
156.  159.  160  = 178^.  182^.  Holm,  Gesell.  Si- 
ziliens im  Altert.  3,  682  nr.  426.  Megling,  Die 
griech,  Alünzen  der  Sammlung  Warren  65  nr.  389. 
3laedonald,  Catal.  of  greek.  coins  in  the  Hunte- 
rian  Collection  2,  260  f. 

30)  Tegea:  ’Agxtgi(di)  Foxsiga,  Journ.  of 
hell.  stad.  15  (1895),  91.  Bursians  Jahresber. 
102  [1899],  185.  Gruppe,  Gr.  3'Iyth.  1268,9). 

31)  Thera:  zweifelhafte  Ergänzung:  [Agxd- 
jux^og  A[ojr]*ipo;[g,  1.  G.  12,  3 p.  99  nr.  414. 
Artemis  wird  angerufen:  Eivoö'icc  Ecaxtiga  $o- 
£ög[qpdpf]  . . . ’Agxsj.u,  Ath.  3'litt.  25  (1900),  462. 
I.  G.  12,  3 Suppl.  nr.  1328  p.  293.  ' 

32)  Thira  (Teira)  in  Lydien:  hgbv  Zkoxsigag, 
Ath,  3Iitt.  3 (1878),  58  nr.  3 Z.  15.  Die  gleich- 
falls aus  Thira  stammende  Inschrift  {Ath.  3Iitt. 
a.  a.  0.  57  nr.  2)  mit  der  Erwähnung  eines 
vuvcodbg  xyg  dyicoxdxyg  Agxtfudog  Spricht  dafür, 
daß  imter  der  Zkbxtiga  hier  Artemis  zu  ver- 
stehen ist. 

33)  Thisbe:  Tempel  der  Artemis  Soteira, 
I.  G.  7,  2234.  {Corr.  hell.  8 [1884],  402  nr.  4); 
Weihung  an  Artemis  S.  I.  G.  7,  2232  {Corr. 
hell.  a.  a.  0.  401  nr.  3.  Coilitz  1 p.  399  nr.  747  b.) 

34)  Troizeii:  vaog  v.al  dyaXficc  AgxigiSog 
Fcoxsigeeg,  angeblich  eine  Stiftung  des  Theseus, 
Paus.  2,  31,  1.  Weihung:  Agxdgixi  Kcoxslga, 
Corr.  hell.  17  .(1893),  93  nr.  7.  I.  G.  4,  775 
p.  153. 

35)  Zephyrion  (Abukir):  AgxefuSi  Eaxsiga, 
Corr.  hell.  9 (1885),  146  nr.  7.  Strack,  Die 
Dynastie  der  Ptolemäer  220  nr.  5.  Dittenberger, 
Orient.  Graec.  inscr.  sei.  18  p.  49.  Nach  Ne- 
roiäsos-Bey , L’ancienne  Alexandrie  120  f.  war 
in  Zephyrion  ein  Heiligtum  der  Artemis  S. 
Vgl.  oben  nr.  1 s.  Agyirten. 

36)  Auf  einer  Artemisstatuette  aus  Terra- 
eotta  der  ehemaligen  Sammlung  Bammeville 
{Catal.  dlune  Collection  de  monuments  antiques 
[Paris  1881]  S.  25  nr.  105  steht  Ihbxeigcc,  Benn- 
dorf-Niemann, Meisen  in  Lykien  und  Karien 
1,  22  Anm.  2.  Corr.  hell.  7 (1883),  205  nr.  5. 

37)  <Pd>ccpogog  cb  Bmxsiga  . . . "Agxsfii,  Diotwi. 
in  Anth,  Pal.  6,  267  = Suid.  s.  v.  Ikoxyg. 

38)  Vgl.  die  Inschrift  aus  Apulum:  Sara- 
pidi  lovi  Soli  Isidi  Lunae  Dianae  Dis  Dea- 
busepie  Conservatoribus,  Arch.  epigr.  3Iitt.  aus 
Ost.  9 (1855),  123  nr.  82. 

IV.  Athena. 

Nach  Hesych.  s.  v.  ZkbxBtga  y AO'yvä  nagd 
xotg  "EXXyei.v  wäre  Soteira  als  Epiklesis  der 
Athena  allgemein  hellenisch.  Den  Athena- 
beinamen  Xceoaaoog  leiten  manche  ab  did  xb 
SwxBigav  avxyv  x&v  ygenyivav  avxTj  Xa&v  sivea, 
Cornut.  de  nat.  deor.  20  p.  109  Osann.  Bezeugt 
ist  der  Kultus  der  Athena  Soteira  für 

1)  Alexandria  (?) : Auf  einem  Basrelief  mit 
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der  Darstellung  der  Atliena,  des  Zeus-Serapis 
und  des  Herakles  steht  die  Weihung;  ©sots 
Soin'jQai.  rb  -Kollriyiov  yi.r.l.,  Breccia,  Catal. 
general  des  aut.  egyptiennes  du  musee  d'Alexan- 
drie.  Iscrizioni  Greche  e Latine  108  p.  69.  Ca- 
gnat,  Inscr.  Gr.  ad  res  lioni.  pertinentes  1,  1314 
p.  451.  Vgl.  Botti,  Notice  des  monuments  exposes 
au  musee  greco-romain  (1893)  p.  167  nr.  2503. 
Botti,  Catal.  des  monum.  exposes  au  musee  gre- 
co-romain d’Alexandrie  244  nr.  d.  Mariano  i 
San  Nicolo,  Ägypt.  Vereinswesen  zur  Zeit  der 
Ptolemäer  1,  211  Anm.  5. 

2)  Athen;  eötu'  k&gvgoi  k&gvä  ZluiTsiQa 
^.syofisvrj,  fj  ’nal  &vovaiv,  Scliol.  Arist.  Ban.  378 
Eine  in  der  Nähe  des  Dionysostheaters  ge- 
fundene Inschrift  enthält  eine  Weihung,  dar- 
gebracht [Dit  ZoizfiQi  xcd  Ad'g]vK  2JcotsI[q(x], 

I.  G.  2,  3 nr.  1387  p.  55.  Doch  bezieht-  sich 
diese  Inschrift,  ebenso  wie  die  Sesselinschrift 
aus  dem  Dionysostheater  {Isqbvs  .Jiog  Z’cor/ypog  2 
xal  Ad’gv&s  SicoTslgag,  I.  G.  3,  1,  281  p.  84. 
Papers  of  the  Amer.  Scool  at  Athens  1,  169,  36) 
auf  die  mit  Zeus  Soter  im  Peiraieus  (s.  unt.  13) 
verehrte  Athena  S.,  Wachsmuth,  Die  Stadt 
Athen  im  Altert.  2,  143  f (vgl.  141  Anm.  2). 
Zwar  nimmt  v.  Wilamowitz,  Antigonos  von 
Karystos  345  im  Gegensatz  zu  seiner  a.  a.  0. 
249  geäußerten  Meinung,  daß  Athena  Soteira 
in  den  Peiraieus  gehöre,  einen  Kult  der  Athena 
S.  in  Athen  selbst  an,  aber  Wachsmuths  An-  3 
sicht  wird  doch  zu  Recht  bestehen,  zumal  da 
die  Angabe  im  Schol.  Arist.  Ban.  a.  a.  0.  fin- 
giert zu  sein  scheint,  weil  mit  der  HairsiQo.  bei 
Arist.  a.  a.  0.  wohl  Kore  gemeint  ist;  s.  unten 
XIII,  2. 

3)  Boreion  (Gebirge  in  Arkadien) ; Auf  seiner 
Höhe  hatte  angeblich  Odysseus  nach  seiner 
Rückkehr  von  Troia  k&gvä  ts  iScorslga  xcd 
noGscSrnvi  einen  Tempel  errichtet,  Paus.  8,  44, 

4.  Biirsian,  Geographie  v.  Griechenland  2,  224.  4i 

4)  Chersonesos  Taurica;  Zcoxitgci 

(Weihung),  Latyschev,  hiscr.  grecques  et  latines 
decouvertes  dans  la  Bussie  meridionale  de  18S9 
ä 1891  in  Materiaux  pour  servir  ä Varcheologie 
de  la  Bussie  1892  p.  24  nr.  6.  Latyschev,  Inscr. 
ant.  orae  septentr.  Ponti  Euxini  4,  82  p.  62. 

5)  Delos;  Priester  Aib?  HonijQog,  lid"r\v&g 
Ncaxsigag,  Corr.  hell.  32  (1908),  438  nr.  64  Z.  13. 
Oj^fer  an  ’A&riv&  Ednscga  Corr.  hell.  6 (1882), 
22  Z.  181  (vgl.  Corr.  hell.  14  [1890],  492  und  5' 
Anm.  5).  Nilsson,  Griech.  Feste  35. 

6)  Ephesos ; Priester  A]9'r]v&{g)  LoorsLlgag), 
Anc.  greek  inscr.  in  the  brit.  Mus.  3,  600  p.  221  d. 
18.  Vgl.  auch  oben  HI,  11. 

7)  Hipponium  (Bruttii);  Münzen  mit  Kopf 
der  Athena  und  der  Legende  LmTsigcc,  Cat.  of 
greek  coins  in  the  brit.  Mus.  Baly  358  nr.  7. 
Head,  Hist  num.  85  = 101^. 

8)  Kyzikos;  A0HNA  (von  Eckhel,  Doctr.  num. 
vet.  2,  452.  Alionnet  2,  538,  168  irrtümlich  g 
AOMNA  gelesen)  Ewrigu  Kvttixgväv , Imhoof- 
Blumer,  Griech.  Alünzen  614  nr.  168  Taf  7,  2. 
Derselbe,  Monnaies  grecques  245  nr.  86.  Head, 
Hist.  mim.  527^. 

9)  Lamia;  Weihung  an  ’AA'äva  Ecozsiga,  I. 
G.  9,  2 p.  27  nr.  79. 

10)  Larnaka  Lapethu  (Kypros);  Ad-gvä  Eib- 
rsiQU  Nixr\  Le  Bas  3,  2778.  Strack,  Die  Dy- 
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nastie  der  Ptolemäer  220  nr.  6.  Dittenberger, 
Orient.  Graeci  inscr.  sei.  17  p.  49.  Vgl.  unten 
Nixt]  EcbztiQoc  nr.  XVI. 

11)  Milet;  Th.  Wiegand,  Sechster  vorläufiger 
Bericht  über  die  . . . in  Alilet  und  Didyma 
unternommenen  Ausgrabungen ; Anhang  zu  den 
Abhandlungen  d.  K.  Preuß.  Akad.  d.  BVss. 
1908  philos.  histor.  Klasse  S.  27. 

12)  Mytilene;  Weihung  an  ’AQ’fiva  Eo-tzsiga, 

1.  G.  12,  2 p.  44  nr.  llff 

13)  Peiraieus  (vgl.  oben  nr.  1);  Gemeinsames 

Opfer  an  dem  Disoterienfeste  dargebracht  tm 
All  zü)  Ecozfigi  xal  rjj  zy  Ecozyga,  I.  G. 

2,  1,  46921  (P'  258)  vgl.  305  '(p.'l28).  325,  326 
(p.  149).  1.  G.  2,  5,  373c  (p.  95).  Y gl.  Lykurg, 
Leokrat.  6,  16  p.  150  Steph.  Paus.  1,  1,  3.  Liv. 
31,  30p.  Kultbild  der  Athena  S.  von  KeiDhiso- 
dotos  (?  vgl.  Furtwängler , Aleister werke  der 
Plastik  311.  — P.  Wolters,  Arch.  Jahrb.  8, 
l/3ff.  ATilchhöfer,  Arch.  Stud.  K.  Brunn  dar- 
gebr.  48,  2),  Plin.  n.  h.  34,  74.  Alilchhöfer, 
Text  zu  den  Karten  von  Attika  1,  31.  Wachs- 
muth, Stadt  Athen  2,  141  ff.  W.  Judeich,  Topo- 
graphie von  Athen  80.  399.  A.  Alommsen,  Feste 
der  Stadt  Athen  im  Altert.  525.  527  f. 

14)  Rhamnus;  Weihung  Ail  Eojzfigi  xal 
AO'yvcl  Ecozslgu  xal  ©Sfuäi  xal  NtgiGti,  Ath. 
AIitt.‘l2  (1887)'  317f  nr.  407.  I.  G.  2,  5,  1206b. 
p.  250.  Alichhöfer,  Text  zu  den  Karten  von 
Attika  9,  5.  14. 

15)  Rhodos;  Weihung  von  Athena  Soteira 
(neben  Zeus  Soter  und  andern  Göttern),  I.  G. 
12,  5 p.  284  nr.  913.  Vgl.  auch  die  Ecozygia- 
Gzai . . . ’AAava'iGzai  in  der  oben  unter  Aphro- 
dite ausgeschriebenen  Inschrift. 

16)  Stageiros;  Nach  dem  Testament  des 
Aristoteles  soll  sein  Sohn  Nikanor  iv  Ezayslgy 
All  Eazygi  xal  A&rjvcc  Ecozelgg  Weihgesehenke 
aufstellen,  Diog.  Laert.  5,  1,  9,  16. 

17)  Tyana  (Kappadokien);  ’AArivä  Eonsigy 
xal  fjtrjudco,  Gregoire,  Corr.  hell.  33  (1909),  131 
nr.  109.  Weinreich,  Ath.  Alitt.ol  (1912),  11  nr.  43. 

18)  Weihung  eines  Altars  an  die  Tgizo- 
ysvgg  Emzsiga  IJalldg,  Antipatr.  in  Anth.  Pal. 
6,  10. 

V.  Bubastis. 

BovßaGzsi  Ecüzelga . . . (Inschrift,  höchst- 

wahrscheinlich aus  Birbastis  stammend),  Sey- 
mour  de  Bicci,  Acad.  des  inscriptions  et  belles- 
lettres:  Comptes  rendus  1908,  791.  Vgl.  Bevue 
des  etudes  gr.  23  )19I0)i  339.  Das  Epitheton 
ist  vielleicht  von  der  mit  Bubastis  identifizierten 
Isis  auf  erstere  übertragen;  vgl.  C,  I.  L.  14, 
21:  Isidi  Bubasti. 

VI.  Eileithyia  s.  Sozusa  nr.  2;  vgl.  Orpli. 
H.  2,  3:  ©rflsicöv  Eibzsiga  . . . ’Agzigig  EilflQ'via 

VII.  Eunomia. 

Pind.  Ol.  9,  15  f (25  f.) 

VIII.  Hekate. 

1)  Apameia:  Münzen  mit  der  Darstellung 
der  dreigestaltigen  Hekate  und  der  Legende 
Emzsiga,  Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  3,  132.  Head, 
Hist.  num.  558  (667^).  Bamsay,  The  eitles  and 
bishoprics  of  Phrygia  348.  435.  Imhoof-Blumer, 
Kleinas.  AInnzen  209.  Cat.  of  greek  coins  in 
the  Brit.  AIus.  Phrygia  Introd.  XXXIX.  p.  88 
nr.  110  pl.  11,  1. 

2)  Kotyaion:  Ecozsigag’Exäztfg],  C.I.G.  3, 
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38'27ga  p.  1054.  Le  Bas  3,  805  p.  232.  W.  21. 
Bumsnij,  Studies  in  the  history  <nul  art  of  the 
eastern  provi>ices  of  the  rom.  evijnre  201,  3.  Nach 
Kotyaion  gehört  nach  Llordtmann,  Ath.  2Iitt. 

10  (1885),  lOf.  der  nach  Saloniki  verschleppte 
Grabstein  mit  der  Erwähnung-  gleichfalls  der 
HwxiQU  (so!)  ’Exdrjj. 

3)  Lagina:  'Exurrj  Hcütslqi  (so!),  Corr.  hell. 

11  (1887),  160  iir.  68.  'FAdzy  ZcoTBiga,  Corr. 
hell.  11  (1887),  238.  XeCton.  CiiidusandHalicar- 
nasSHS  2,  703.  'Eocuti]  EcnrhiQu  inicpavii  Kcd 
'Pcofii]  Q'tü  f-vegyiTtdi,  Corr.  hell.  9 (1885), 
45üfrg.  I.  Jtl  Tluvaiidgip  ■auI  'Hqcc  nal  'E/Ikt?; 
Atcorigy  ’E-Ttiepavei  y.a'i  Tvypj  ’Ei'onudi'cp,  Corr. 
hell.  12  (1888),  264  nr.  49.  — Jil  'TiplßTco  aal 
'ExaTij  Alco[TilQ(x  v.^al  Jil  Ka7te[ToX[m,  ebenda 
271  nr.  57.  In  der  Inschrift  {ebenda  100  nr.  18): 
All  IlarryiBglcp  v.at  'Egusi  LAoTlgri  (so!)  Hat 
Tf&aiv  d'soig  y.cä  ndacug  soll  nach  den  Heraus- 
gebern Ecazlgri  für  LJojtfiQi  setzen  und  auf 
Hermes  zu  beziehen  sein.  Doch  sind,  wie  schon 
die  Zeileulänge  beweist,  hinter  ’Egysi  einige 
Buchstaben  — etwa  Hat  — ausgefallen  und 
Aazigi]  bezieht  sich,  absolut  gebraucht,  auf 
Hekate. 

4)  Stratonikeia:  [' Ey.djzj]  Zkozitga,  Le  Bas 

3,  521  p.  143.  ’E^dzy  2cozsiQu’E7ii(pavtl^  JLitten- 
herger,  Orient.  Graec.  inscr.  sei.  p.  23. 

IX.  Hera. 

Pantikapaion : Q’tolg  inovQavioig  Au  SiozfiQi 
Hat  "Hqu  Lkozitgu.,  Stephani,  Ant.  du  Bosp. 
Ciinni.  2,  15  p.  215.  Latyschev,  Inscr.  ant.  orae 
septeiitr.  Bonti  Euxini  2,  29  p.  28.  Cagnat, 
Inscr.  Gr.  ad  res  Bomanas  pertinentes  1,  871 
p.  287. 

X.  Himera. 

Auf  Münzen  von  Himera  ist  die  Nymphe 
Himera  opfernd  dargestellt;  rechts  ein  Kery- 
keion.  Die  Legende  lautet  SOTEP  bzw.  ZOTHP 
oder  lATON,  Head,  Hist.  num.  ® 145.  Nach 
F.  F.  Hill.  Coins  of  the  ancient  Sicily  40.  68 
bezieht  sich  Lonr'iQ  auf  die  Nymphe  Himera,  und 
allerdings  findet  sh;h  ja  das  Masculinum  aiorrig 
auch  bei  weiblichen  Begriffen  (vgl.  Sp.  1247, 
14).  Nach  Gabrici  bei  Holm,  Geschichte  Sizi- 
liens 3,  596  nr.  89  ist  unter  Soter  hier  Herakles 
zu  verstehen,  der  ja  nach  Hiodor  4,  23  mit  der 
Entstehung  der  warmen  Quellen  in  Himera  in 
Verbindung  steht.  I)agegeu  meint  Em.  Ciaceri, 
Ciilti  e miti  nella  storia  delV  antica  Sicilia  182, 
3,  das  Kerykeiou  gebe  deutlich  zu  erkennen, 
daß  Eonr'ig  als  Hermes  aufzufassen  sei. 

XI.  Hj'gieia. 

1)  Epidauros  (Asklepieion) ; 'TyisUc  Lcazslga 
ö ii-gtvg,  LG.  4,  1047.  Avaigayog  zfj  igavzov 
Acüzsigy  xat  L'clsacpoga  1333  (mit  der  Bemer- 
kung Fraenkels). 

2)  Lebena  (Ki-eta) : ’Tytig  A'(o[rat]pi;  Evvo- 
dot[7rdp]w,  Halbherr,  Museo  Ifaliano  di  antichitä 
classica  3,  724  nr.  173a.  JDittenberqer,  Svlloae 
2^  627  nr.  780. 

3)  Auf  einem  geschnittenen  Steine  mit  der 

Darstellung  des  Asklepios  und  der  Hygieia 
steht:  giydXri  i]  zvyr\  z&v  Iketzygcüv,  Ed- 

mond  Le  Blant,  Inscr.  des  pierres  gravecs  in- 
edites  in  Memoir.  de  l’Institut  de  France  36 
(1898),  80  nr.  209  pl.  1 nr.  209. 

4) Termessos:  iagsvg  koy.Xriniov  Hai'Ty[£tas]  ... 


Soteira  (=  Hygieia,  Isis,  Kore)  1244 

Itsjofg  ßcozygGiv,  Lanckoronsl'i,  Städte  Pamphy- 
liens  und  Pisidiens  2,  198  nr.  16. 

5)  Altinum  (■?)  in  Pannonia  inferior;  @solg 
Lcozfjgaiv  ’Aay.Xrinup  na!  Lyisiu  Aovyiog  . . . 
yugiazrigiov  ccvs&gysv,  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad 
res  Bomanas  pertinentes  1,  534  p.  181. 

6)  Tschirpan:  ’AcAriTtim  yccVTysia  Ecozfjgßi 
inupcn’ißzdzoig.  Kalinka,  Antike  Denkmäler  in 
Bulgarien  (=  Schriften  der  Balkankonimission 

10  4 1 nr.  178. 

7)  Messana  (Sizilien):  Aßy.XrjTtim  y.al  ’Tysiu 
Eorzi'igßiv  noXiovyoig  C.  I.  G.  3,  5616  a.  I.  G. 
14,  402. 

8)  Herkunft  nicht  zu  ermitteln:  ’AßyhqTuä 
nsgyagpvä,  ’Tysig,  TsXsßqjogiavi  (so !),  Q'foig 
ßcozggßi,  C.  I.  G.  3,  6753. 

XII.  Isis. 

1)  Akoris  (Tehne-et-tahuna) : ’7ctcii  MayidSi 
Lcoziigg,  C.  I G.  3,  4703  c.  Strack,  Die  Dynastie 

20  der  Ptolemäer  245  nr.  73.  Dittenberger,  Orient. 
Graec.  inscr.  sei.  94  p.  169.  Vgl.  Corr.  hell. 
27  (1903),  344  Anm.  1.  Das  Epitheton  Mayidg, 
das  nicht  mit  Letronne,  Becueil  des  inscr.  grec- 
ques  et  latines  de  l’Egypte  XXVIII  in  Ao%idg 
zu  ändern  ist,  bedeutet  nach  F.  Bobiou,  Bev. 
arch.  N.  S.  14  (1866),  89 f.  die  ,, Wohltätige“, 
nach  C.  TH.  Goodwin,  Zeitschr.  für  ägypt.  Sprache 
u.  Altertumskunde  6 (1868),  40  und  Lauth, 
Sitzungsber.  d.  philos. -philol.  u.  hist.  Klasse  der 

30  k.  b.  Akad.  d.  HVss.  zu  München  1877,  223 
Anm.  49  die  ,, Schützende,  Schützerin“,  würde' 
also  dem  griechischen  Smzsiga  entsprechen. 

2)  Alexandria:  XagdTiiÖog  ya  (so!)  "Ißdog 
(so!)  9-säv  Xcozygav,  Strack,  Die  Dynastie  der 
Ptolemäer  p.  239  nr.  66. 

3)  Delos:  ’lßi  Sazsigg,  Corr.  Hell.  6 (1882), 
323  nr.  13.  Dittenberger,  Sylloge  2®,  761  p.  618. 
"IßiÖi  Xcozslgg,  ’AQ'gvaiov  4,  458  nr.  7.  Ditten- 
berger, Sylloge  2^,  764  p.  619  (vgl.  Corr.  hell. 

40  6 [1882],  473). 

4)  Philai:  a)  zr)v  peyißzrjv  d'sccv  yvgiav  Xw- 
zstgav  Ißiv , C.I.G.  3 add.  4930b  p.  1228. 
Dittenberger,  Orient.  Graec.  inscr. sei.  184  p.  266.  — 
b)  zyv  &sdv  Xmztigav  'Ißiv,  C.  I.  G.  3 add.  4930  d. 
— c)  In  Philai  führt  Isis  auch  das  verstärkte 
Epitheton  Havßwztiga  (s.  d.).  — d)  XagdnL§i 
’lßiäi  Xcozfigßi,  Strack,  Die  Dynastie  der  Ptole- 
mäer p.  238  nr.  58.  Dittenberger,  Orient.  Graec. 
inscr.  sei.  87  p.  138. 

50  5)  Talmis  (Nubien):  Ißiv,  Xdgccmv,  zovg 

giyißzovg  z&v  &£&v,  ßcozfjgag  dya&ovg,  svpsvstg 
tvsgytzag,  C.I.G.  3.  5041.  Kaibel,  Epigr.  1022. 

6)  Xdganig  Hat  Ißig  nai  ’Avovßig  v.cd  Agno- 
Kgdzyg  . . . del  . . Geazygig  ilvai  vsvogißgivoi 
sißlv  . . z&v  Big  7I&V  depiygivcov,  Arternid.  2,  39 
(p.  145,  8 flf.  Her  eher). 

7)  s.  oben  III,  38. 

Xni.  Kore. 

1)  Arkadien:  zyv Kögyv  S'b  X&zBigav  v.aXovßiv 

60  Ol  Aguddsg,  Paus.  8,  31,  1.  Usener,  Götter- 
namen 223. 

2)  Attika:  Für  Korydallos  (s.  unten  nr.  5)  ist 
Kore  Soteira  bezeugt.  Doch  geht  aus  Arist. 
Ban.  378,  wo  der  Chor  die  Xwzsiga,  dann  die 
Demeter  und  den  lakchos  zur  Pannychis  ruft, 
deutlich  hervor,  daß  hier  trotz  des  Scholiasten, 
der  unter  X&zsiga  die  Athena  versteht,  Perse- 
phone gemeint  ist;  vgl.  Kock  zu  Arist.  a.  a.  0. 
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üud  auch  bei  Arist.  Nietor.  3,  18  p.  1419  a. 
{TIsQLV.lfig  Aänncova  inr'iQixo  tceqI  rfjs  rilsTfjg 
%&v  ri]g  I^totBiQCig  ItQcöv  siTtovrog  Sb,  otl  ovx 
ol6v  TS  ccTslsGTOv  cT/.ovsiv,  j’jgsTO,  El  oiSsv  avTog; 
cpdoxovTog  Ss,  xal  näg  &rsXsOTog  örv)  kann  nur 
eine  Mysteriengöttin,  also  höchst  wahrschein- 
lich Persephone  gemeint  sein,  die  wohl  in 
Agrai  oder  Eleusis  Soteira,  wie  in  Korydallos, 
hieß.  Die  von  manchen  {Pape-Benseler  s.  v. 
ZürsiQa  f.  und  W.  H.  D,  Bause,  Greek  votive 
off'erings  188,  10)  vorgeschlagene  Deutung  auf 
Demeter  ist  weniger  wahrscheinlich,  da  für 
Demeter  die  Epiklesis  Soteira  sonst  nicht  be- 
zeugt ist. 

3)  Branchidai:  Unter  den  von  den  Königen 
Seleukos  Kallinikos  und  Antiochos  Hierax  in 
das  Heiligtum  des  Apollon  gestifteten  roig 
d-solg  Toig  ZcorfjQoi  geweihten  Geschenken,  von 
denen  die  einzelnen  wieder  besondere  Weih- 
aufschriften trugen,  befand  sich  auch  ein  Kühl- 
gefäß (TpvxT7]Q)  mit  der  Aufschrift  ZixtrsiQag, 
C.I.  G.2,28ö2^g  = Dittenberger,  Sylloge^  nr.  170^3 
p.  265.  ==  Derselbe,  Or.  Gr.  inscr.  sei.  328  p.  328. 
Da  Artemis  ihr  besonderes  Weihgeschenk  er- 
hält, bleibt  wohl  für  Soteira  nur  die  Deutung 
auf  Kore  übrig.  Vgl.  unten  9. 

4)  Erythrai:  Priestertum  A'dptjg  Ha>TsiQr]g, 

Dittenberger,  Sylloge  2",  p.  368. 

5)  Korydallos:  KoQvSalog  Si'iyog  ’A9'7]vfjr>iv, 
SV  a ZcaTsiQag  (ms.  AkovfjQog)  K6gr}g  (ms.  Kovgrjg) 
isQOv,  Ammon,  de  adfhi.  vocab.  differentia  s.w. 
KoQvSog  (p.  84  Valckenaer  = p.  156  Ammon). 
Müchhöfer,  Text  zu  den  Karten  von  Attica  2, 
12.  14.  Wachsmuth,  Die  Stadt  Athen  im  Altert. 
2,  141  Anm.  2.  Nach  dem  Vorgang  von  Valcken- 
aer nimmt  Lobeck,  Aglaophamus  980  Anm.  d. 
an,  daß  Athen a zu  verstehen  sei.  Für  diese 
ist  aber  nirgends  die  Bezeichnung  K6gr]  Eä>- 
TsiQcc  bezeugt.  Dazu  kommt,  daß  auch  sonst 
in  Attika  Kore  die  Epiklesis  Soteira  führt. 

6)  Kyzikos:  isgsvg  rfjg  Ecorijgag  Kögrjg  . . . xal 

Tcöv  ysyäXcov  /ivGTrjglcov  rfjg  Ecorygag 
Kögyg,  Inschrift  des  Cyriacus  von  Ancona  in 
Corr.  hell.  14  11890),  537  nr.  2 (vgl.  Corr.  hell. 
4 [1880],  475  Anm.  5).  Priester  Kogrjg  ryg  Eio- 
rslgag,  Ath.  Mitt.  9 (1884),  17.  Die  in  der 
fragmentierten  Inschrift  aus  Megara  I.  G.  7, 
16bj„  p.  9 erwähnte  Eoitsigcx.  (...  rä  Earsigu) 
ist  nach  Foucart  Add.  ad  I.  G.  7 p.  742  gleich- 
falls die  Kore  Soteira  von  Kyzikos.  Zahlreiche 
Münzen  von  Kj^zikos  zeigen  das  Haupt  der 
Persephone  mit  Ährenkranz,  Haarnetz,  Schleier, 
Perlenhalsband  und  Ohrgehänge  mit  der  Um- 
schrift Kögrj  Edaxsiga  oder  Eöirsiga,  Eckhel, 
Doctr.  num.  vet.  2,  452  f.  Alionnet  Siippl.  5 
no.  278ff.  J.  Alarquardt,  Cyzikus  u.  sein  Ge- 
biet 123f.  Head,  Hist.  num.  453f.  = 526^f. 
^Vroth,  Cat.  of  the  greek  coins  in  the  Brit.  ATus. 
Mysia  36.  41.  43.  44.  46.  60.  61.  Imhoof-Blumer 
Monnaies  grecques  243  nr.  75if.  Griechische 
Alünzen  614  nr.  169.  Begling,  Die  griech. 
Münzen  der  Sammlung  Warren  157  nr.  992  if. 
G.  F.  Hill,  Handbook  of  greek  and  roman  coins 
187.  G.  3'Iacdonald,  üat.  ßf  greek  coins  in  the 
Hunterian  coli.  2,  266  f.  Über  den  Tempel  der 
Kore  Soteira  (und  der  Demeter)  in  Kyzikos  s. 
T.  Beinach,  Corr.  hell.  14  (1890)  517  flf.  Br. 
Keil,  Hermes  32  (1897),  497 ff.  Über  das  der 
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[Adp«]  tä  EiozsLga  gefeierte  Fest  Eazygicc 
{Dittenberger , Sylloge^  79I3  p.  642)  s.  Ditten- 
berger a.  a.  0.  643,  3.  Nilsson,  Gr.  Feste  359  f. 

7)  Lykosura:  AsenoLviu)  xal  Eioriga  Swgnv  : 
AsXr.  ug%.  6 (1890),  45  nr.  4.  ’Ecprjy.  dg^.  1896, 
127  nr.  16.  Dittenberger,  Or.  Graeci  inscr.  sei. 
407  p.  624.  Manche,  wie  Dittenberger  z.  d.  St. 
erklären  hier  die  Soteira  für  Kore;  Usener, 
Götternamen  224  sieht  in  ihr  die  Artemis  (vgl. 
Paus.  8,  37,  3 ff.). 

8)  Metapontum  (?) : Münzen  mit  dem  Haupte 
der  Persephone  (oder  der  Demeter)  und  der 
Legende:  Ewrrjgia,  Cat.  of  greek  coins  in  the 
Brit.  Mus.  Italy  257  nr.  144.  Head,  Hist.  num. 
65  (_78‘‘‘f.).  Vgl.  jedoch  auch  Soteria  4. 

9)  Milet:  Altar  AicoTieccj  bzw.  Earlgyg 

Kovgijg,  die  nach  einem  Orakel  des  AiSvgsvg 
'HXiog  ’ÄTtoXXcav  auch  noch  den  Beinamen  Ml- 
Xi%og  (=  Msiktjog)  erhalten  soll,  neben  dem 
Altar  ihrer  Mutter,  der  Kagnoq)ögog  Ar\yfixi]g, 
im  Tempel  des  Apollon,  Wiegand,  Siebenter 
vorläufiger  Bericht  über  Ausgrabungen  in  Milet 
u.  Didyma  S.  64  in  Ahliandl.  d.  K.  Preuß.  Akad. 
d.  TFfss.  1911.  Phil.-hist.  Klasse.  Vgl.  oben  3. 

10)  Mytilene:  Weihung  an  Koga  Ecaxsiga, 
I.  G.  12,  2 p.  44  nr.  112. 

11)  Phalanna:  fff[o]Di’ l?)  xovv  Eovxsigsovv, 
I.  G.  9,  3 p.  250  nr.  1229g.  Vielleicht  sind 
darunter  Hades  und  Persephone  zu  verstehen, 
Lölling,  Ath.  Mitt.  8 (1883),  108. 

12)  Sparta:  vabg  Kogyg  Ecorsigag,  nach  den 
einen  eine  Stiftung  des  Orpheus,  nach  anderen 
des  Abaris,  Paus.  3,  13,  2.  Gruppe  oben  Bd.  3 
Sp.  1099,  soff.  s.  0.  Orpheus. 

XIV.  Leukothea. 

Über  die  angebliche  [.^Isi’KoJffso:  Ewr-gga, 
deren  Kult  für  Athen  auch  Drexler  oben  Bd.  2 
Sp.  2013,  35 f.  annimmt,  s.  oben  III,  21.  Das 
Epitheton  Eäxsiga  führt  sie  bei  Orph.  H.  74,  4. 

XV.  Meter. 

1)  Iconium  s.  oben  I (Agdistis). 

2)  Kanopos:  Myxgl  &scöv  Eoixstga  iTCyxoia, 
C.  I.  G.  3,  4965.  Weinreich,  Ath.  Alitt.  37  (191Ä), 
16  nr.  70. 

3)  Rhodos:  EoaxygiaoxaL  . . . Maxgbg  &smv 
in  der  oben  unter  Aphrodite  mitgeteilten  In- 
schrift. 

4)  Tomoi(?):  xaif  sxaaxov  iviavxbv  &vovöiv 
vTtsg  xfjg  xov  Sfjyov  aioxygiag  Myxgl  S'säv  xal 
Aioaxogoig,  Arch.  Epigr.  Mitt.  aus  Österr.  14 
(1891),  25  Z.  37  f. 

5)  <Dgvyir]g  Emxsiga,  Orph,  H.  27,  13.  Bii- 
resch.  Aus  Lydien  80. 

XVI.  Nike. 

Athen:  [Nl]xri  Aiftirsilpo:],  I.  G.  2 nr.  677, 
I Z.  26.  Evßxgaridörig,  ’Ecpriy,  Ag%.  1874,  471. 
H.  Lehner,  Uber  die  athenischen  Schatzver- 
zeichnisse des  vierten  Jahrh  underts  89  f.  E.  Beisch, 
Jahreshefte  des  österr.  arch.  Inst.  9 (1906),  244 
Anm.  141,  der  verweist  auf  Soph.  Phil.  134: 
NLxt]  x’  ’AQ'dva  HoXiug,  7)  Om^st  (i  &si. 

XVII.  Panakeia  s.  Sozusa  1. 

XVIII.  Roma. 

Julis  (Keos):  6 öggog  6 ’lovXiryx&v  &sä 
[Pcöjpp  Emxsiga,  I.  G.  12,  5,  p.  171  nr.  622. 
Vgl.  auch  die  Inschrift  aus  Aigina:  ffnsöffai 
Eaxygia  xä  xs  ’AxtöXXojvv  xal  xcc  'Pcofia,  Collitz 
3,  3417,,.  ' 
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XIX.  Themis. 

Aigina;  l'ind  Ol.  8,  '21.  Preller- Hohert,  Gr. 
3Iyth.  1,  476 f.  Gruppe,  Gr.  3hjth.  U21,  4. 
P.  Hirzel,  Themis,  Dike  und  Verwandtes  16 
Aum.  1. 

XX.  Tyche. 

Ilimera,  Pind.  Ol.  1-’,  '2.  Boeckh,  Explicat. 
ad  Pindur.  a.  a.  0.  p.  209.  H.  Meuß,  Tyche 
hei  den  attischen  Tragikern  (Progr.  Hirschberg 
1899)  S.  6.  r.  Wilumowitz,  Sitzunysherichtc  der 
Kgl.  Preuß.  Akad.  d.  HTss.  zu  Berlin  1901, 
1282  Anm.  2.  — Auch  bei  Aesch.  Agam.  664 
(vgl.  auch  Soph.  O.  B.  81)  ist  nach  Meuß  a. 
a.  0.  6 Tvm  (nicht  tvm)  oojzyQ  zu  schreiben, 
da  Tyche  hier  als  Göttin  aufzufassen  ist.  — 
Im  Monument.  Ancyran.  Grnec.  6,  11  p.  LXXXV 
ed.  Monimsen  ist  ßcoyug  Tv^yg  EcoTrjQiov  die 
Übersetzung  des  lateinischen  ara  Fortunae 
Reduci  {Monum.  Ancyr.  Lat.  2,  29  p.  LXXXIX); 
vgl.  Mommsen  a.  a.  0.  p.  47. 

XXL 

Xach  einer  "rettenden  Göttin’  ist  wohl  auch 
der  üaiTStQag  7.iiir]v  iin  arabischen  Meerbusen 
genannt,  uv  iy.  yiivdvvcov  iisydXcov  tiv'ss  Gcod'sv- 
Ttov  Tcäv  rjyfyovcor  äno  rov  Gvyßeßrixözog  ovzag 
ixdlsGcxv,  Gtrahu  16,  770.  Bei  Pio/em.  4,  7 heißt 
er  Q't&v  Beozygeov  iwohl  ==  JioGy.uQcov)  Xiaz’iv, 
und  bei  Diod.  3,  40:  haiiv  BazfjQog  (v.  1.  Bco- 
rygiag),  ög  ezv^s  zgg  uvoiiuGiag  zavzrjg  cctzu  zebv 
Ttnüzov  nlsvGdvzav  ElXr'ivcov  yai  deuGcod'EVZoiv.' 

' XXII. 

Auf  mehreren  Strigiles  in  Praeneste  steht 
B6)Ziigci,  1.  G.  14,  2408,  11  p-  611,  worin  wohl 
mit  Kaihel  a.  a.  0.  zu  2408,  8 und  Index  p.  739 
der  Beiname  einer  Göttin  zu  erkennen  ist. 
XXIII. 

Wie  Bcozz'jQ  als  Beiname  von  Monarchen, 
so  begegnet  XeoTEtpa  als  Bezeichnung  von  konse- 
krierten  Fürstinnen;  so  heißt  Kleopatra  (II  oder 
III?;  Evegyhzig  zj  xal  inXoyyzcoQ  BmzsiQcc, 
Str((ck,  Arch.  für  Ihipyrusforsch.  2,  551  f.  nr.  33. 
3Lilne,  Catal.  gena-al  des  ant.  egypt.  du  3Tusee 
du  Caire.  Greek  inscr.  nr.  9299  n.  9.  Seymour 
de  Ricci,  Bull,  de  la  soc.  arch,  d’ Älexaudrie 
11  A909),  330  nr.  7. 

XXIV. 

Auch  Schilfe  erhalten  den  Namen  ZtozsiQa.-, 
so  trägt  auf  Münzen  von  Ivorkyra  ein  Schiä 
diesen  N'amen,  Cat.  of  greek  coins  in  the  Brit. 
Mus.  Thessaly  131.  Hend,  Hist,  nnm.'^  327 ; und 
auch  ein  attisches  Schiff  heißt  so,  Boeckh,  Staats- 
hanshaltimg  der  Athener  3,  92.  Es  liegt  wohl 
die  Vorstellung  zugrunde,  daß  das  Schilf  eine 
Art  persönliches,  Rettung  bringendes  Wesen  ist. 
Auch  ein  antiker,  an  der  Küste  von  Karien  ge- 
fundener Anker  trägt  die  Inschrift  Umzstga, 
Schhimherger,  Bull,  de  la  societe  nat.  des  anti- 
quaires  de  France  1880,  85  f.  [Höfer.] 

Soteles  (BontXrjg'),  Satyr  auf  einer  sizilischen 
Vase,  Creuzer,  Ausiu.  gr.  l'ongefäße  Taf  2. 
Welcker,  Rhein.  Mus.  6 S.  631.  Keil,  Anal. 
Epigr.  128.  0.  Jahn,  Arch.  Aufsätze  142  u. 

Aum.  43.  Heydemann,  Satyr-  u.  Bakehennamen 
13  p.  e.  I.  G.  4,  7454.  [Höfer.] 

Soter  (Bcozyg). 

A.  Von  seiner  Schwester  Praxidike  ist  Soter 
Vater  des  Ktesios,  der  Homonoia  und  der  Arete, 
3Inaseas  {F.  H.  G.  3,  152  nr.  17)  bei  Suid.  und 


Soter  (selbständ.  Name) 

Photios  s.  V.  Uga^LÖi-Kri.  Der  Sinn  dieser  Alle- 
gorie ist  wohl  der,  daß  aus  der  Verbindung 
des  rettenden  Gottes  (vgl.  Zeus  Soter)  mit  der 
Göttin  des  Rechttuns  der  Wohlstand  (vgl. 
Kzr'jGiog  als  Beiname  des  Zeus),  Eintracht  und 
Tugend  hervorgeht,  G.  Hermann,  Opuscul.  6,  2, 
208.  0.  AI  aller,  Aeschyl.  Eumenid.  188  (vgl. 

Kleine  Schriften  2,  186,  96).  Chr.  Petersen, 
Zeitsehr.  f.  d,  Altertumswissensch.  9 (1851),  113 f ; 
vgl.  auch  W.  Wachsmuth,  Die  Stadt  Athen  im 
Altert.  2,  146  Anm.  1.  Hebding,  Ath,  Alitt.  35 
(1910),  461. 

B.  Angebliches  Roß  des  Helios,  s.  unten  C 
unter  Helios  nr.  8. 

C.  Soter  als  Göttername  bzw.  Götterbeiname. 

Soter,  der  'Heiland’,  der  'Retter’,  der  nicht 

nur  drohende  Gefahren  abwendet,  sondern  auch 
aus  allerhand  Not  und  Trübsal  hilft,  ist  ur- 
sprünglich ein  selbständiger  Gottesbegriff,  'der 
nur  darum  sich  leicht  wieder  aus  der  Ver- 
knüpfung ablösen  konnte,  weil  seine  ursprüng- 
liche Selbständigkeit  unvergessen  war’,  Usener, 
Götternamen  220  ff.  172  f.  Ähnlich  verhält  es 
sich  mit’AXs^iy.anog,  ’ArtaXs^Dayog  (J.  G.  7,  3416), 
AnaXloc^inayog  {Corr.  hell.  6 [1882],  342  nr.  53), 
’AnozQOTtaiog  u.  a.  (vgl.  Usener  a.  a.  0.  312  f.), 
die  wohl  gleichfalls  ursprünglich  selbständige 
üottesbegriffe  waren  und  inhaltlich  dem  Emzyg 
entsprechen.  Ein  'Retter’  ist  den  Menschen 
in  allen  Lagen  nötig,  im  Kriege  und  in  Krank- 
heiten, in  den  Stürmen  des  Meeres,  bei  Hun- 
gersnot und  Mißwachs,  und  so  ist  Soter  Bei- 
name einer  großen  Anzahl  von  Göttern  ge- 
worden, von  denen  man  Hilfe  und  Abwehr  der 
jedesmal  drängenden  Not  erhoffte.  Nicht  sel- 
ten werden  statt  eines  'Retters’  die  Götter 
in  der  Mehrzahl  angerufen  (s.  unten  s.  v.  Theoi), 
und  es  scheint  fast,  als  seien  diese  'rettende 
Götter’  an  Stelle  des  einen  früher  als  selb- 
ständiger Gott  angerufenen  'Retters’  getreten. 
Öfter  wird  Ecozyg  auch  absolut,  ohne  Hinzu- 
fügung des  Gottesuamens  zur  Bezeichnung  des 
Asklepios  (s.  unten)  oder  des  Zeus  (s.  u.)  ge- 
braucht. Dencken  {Roscher,  Alyth.  Lex.  1,  2481, 
62  ff.)  hat  die  Ansicht  ausgesprochen,  daß  die 
als  Gcozqgsg  angerufenen  Götter  ganz  vorwiegend 
dem  Kreise  der  chthonischen  Götter  angehören ; 
doch  ist  diese  Behauptung,  wie  schon  Wend- 
land, Zeitschr.  /'.  neutestamentl.  Wissenschaft  5 
(1904),  337  Anm.  3 bemerkt,  unbewiesen  und 
findet  auch  durch  die  folgende  Zusammen- 
stellung der  Götter  bzw.  Heroen,  denen  die 
Epiklesis  Soter  gegeben  wird,  keinesfalls  eine 
Bestätigung. 

I.  Anakes. 

Athen:  Bcozrjgoiv  Avdxoiv  zs  Aioaxovgoiv 
ods  ßafiog,  C.  I.  G.  1,  489.  I.  G.  3,  1 p.  70  nr. 
1 95.  Nach  Ael.  v.  h.  4,  5 hätte  zuerst  Menestheus 
die  Dioskuren  ’'Avax{z)dg  zs  xal  Eazygeeg  ge- 
nannt, weil  sie  ihm  die  Herrschaft  übergeben 
hatten;  nach  Schol.  Lyk.  504  (p.  182,  33  Scheer) 
nannten  die  Athener  überhaupt  die  Dioskuren 
’Avaxzag  ijyovv  Q'sovg  xal  Emrfjgag.  Denn  nach 
Schol.  Eur.  Hipp.  88  {ava^  xvgLcog  u Gcozijg,  d'iö 
xal  zovg  &sovg  dvaxzag  xaXovGiv)  bedeutet  äva^ 
s.  V.  a.  Gazyg,  und  ähnlich  erklärt  Schol.  Arist. 
Plut.  438  ava^  (mit  Bezug  auf  Apollon)  als 
dXs^lxaxog.  Nach  W.  Schulze,  Quaest,  epicae 
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605  ist  ava^  ursprünglich  = cpvla^  (vgl.  Plut. 
Thes.  33,  der  neben  der  falschen  Ableitung  des 
Namens  ävaxsg  von  dvaxäg  die  richtige 

Deutung  = (fvXdxxovtsg  hat).  Anax  kann  daher 
ursprünglich  jeder  Gott  heißen,  aber  der  Plural 
’2.vaxrsg  oder  ’'Avaxsg  wird  immer  nur  von  den 
Dioskuren  gebraucht,  0.  Kern  bei  Wendland- 
Kern,  Beiträge  zur  Gesell,  d.  griech.  Philosophie 
u.  Religion  114f.  Vgl.  auch  Alkiphr.  3,  68  (3,  32 
Schepers):  2iaxf]QSg  'Avoiv.sg.  S.  unten  nr.  X s.  v.  i 
Dioskuren. 

II.  Anemoi. 

Bezirk  Küstendil:  kvtgoig  ZcaxfiQOiv , E. 
Kalinlza,  Antike  Denkmäler  in  Bulgarien  (= 
Schriften  der  Balkankommission  4)  179  nr.  200. 
Die  heilbringende,  Übel  abwehrende  Kraft  der 
Winde,  die  die  Luft  von  schädlichen  Miasmen 
reinigen,  wird  wie  hier  durch  den  Begriff  Hcoxfj- 
Qfg  in  einer  Weihinschrift  aus  Delos  durch  den 
Ausdruck  ccnaaixaxog  bezeichnet:  knaaixdnoig  2 
kvigoig,  Anc.  greek  inscr.  in  the  Brit.  3Ius. 

2,  142  nr.  370.  Beide  Stellen  sind  nachzutragen 
zu  dem  Artikel  Anemoi  von  Tümpel  bei  Pauly- 
Wissowa  1,  2176  ff.  und  bei  P.  Stengel,  Der 
Ktilt  der  Winde  in  Opferbräuche  der  Griechen 
146  ff.  (vgl.  Hermes  16  [1881],  346  ff.  ebenda  35 
[1900],  627  ft'.). 

III.  Anubis  s.  Soteira  XII,  6. 

IV.  Apollon. 

1)  Ambrakia;  Pest  des  Kcoxtiq  Ilv&iog  bzw.  3 
des  Apollon  KaxfiQ,  Anton.  Liberal.  4 (p.  72,  14. 
74,  1 ed.  31artini).  Oberhummer,  Akarnanien 
229.  Nilsson,  Griech.  Teste  174f. 

2)  Apollonia  (Pisidien):  ’lsgsvg  Anollcovog 
knöXXcova  xbv  KcoxijQa,  Corr.  hell.  17  (1893), 
258  nr.  38. 

3)  Athen;  Spruch  des  delphischen  Orakels, 

Opfer  darzubringen  Ail  'Tnaxa,  AS'Tjvd  'TTxdxy, 
HqcxxXsi,  AtioXXcovi  EcoxTjQi,  Dem.  or.  43,  66 
p.  1072.  4i 

4)  Branchidai:  In  der  unter  Soteira  XIII,  3 
mitgeteilten  Inschrift  versteht  Dittenherger,  Or. 
Gr.  inscr.  sei.  p.  326  Anm.  9 unter  den  @tol 
HaxfjQsg  den  Apollon  und  die  mit  ihm  zu- 
sammen verehrten  Götter. 

5)  Epidauros:  ’AnoXXavog  SaxfjQog,  I.  G. 

4,  1081.  — AnöXXmvi  MaXsdxa  EmxfiQi  ebenda 
1016. 

6)  Ikonion:  s.  Soteira  I.  (Agdistis). 

7)  los:  '^IiQSig  ücoxfjQog  ’AnöXXmvog,  Inschrift  5i 
des  Cyriacus  von  Ancona,  Corr.  hell.  1 (1877), 
136  nr.  57.  I.  G.  12,  5 nr.  11. 

8)  Kaisareia  Troketta  (Lydien):  Weihung 
einer  Statue  des  ’AnöXXav  Saxfig  bei  Gelegen- 
heit einer  Pestseuche,  Bnresch,  Klaros,  10  nr.  I A 
(vgl.  67).  Keil  und.  v.  Premerstein,  Bericht  über 
eine  Reise  in  Lydien  in  Denkschr.  d.  Kais.  Akad. 
d.  Wiss.  zu  Wien  philos.  hist.  Kl.  53  (1910), 

II  S.  8 nr.  16  A. 

9)  Lapithe  (Thessalien):  Eine  Münze  mit  der  ci 
Darstellung  des  lorbeerbekränzten  Hauptes  des 
Apollon  trägt  die  Legende:  kTtoXXatv  Ucoxyg. 
Accmud-cbv,  Spanheim,  De  praest.  numism.  1 
(1717),  416f.  Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  2,  139, 
der  die  Vermutung,  daß  die  Münze  nach  dem 
kretischen  Lappa  gehöre,  verwirft,  und  die  Wahl 
läßt,  ob  man  die  Münzen  der  Stadt  Lapithe 
oder  den  thessalischen  Lapithen  zuweisen  will. 

Koschek,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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Doch  scheint  die  Münze  überhaupt  eine  Fäl- 
schung zu  sein,  Lnhoof-Blumer,  3lel.  de  num. 
2,  358.  Derselbe,  Kleinas.  BTiinzen  1,  299  Anm.  3. 

10)  Seleukia  (Pierien):  isgsvg  AnoXXoivog 
Ecoxfjgog,  G I.  G.  3,  445  8j  2-  Dittenberger , Or. 
Graeci  inscr.  sei.  245jj.  so  P-  401.  Als  ’AnoXXav 
ScoxriQ  war  der  König  Antiochos  I.  apotheosiert 
worden,  doch  läßt  sich  hieraus  der  Rückschluß 
auf  einen  Apollon  Soter  selbst  machen;  vgl. 

0 auch  Kornemann,  Klio  Beiträge  zur  alten  Gesch. 
1,  79  ff.  Kaerst,  Rh.  3'Ius.  52  (1897),  47  ff. 

11)  ThermaeHimeraeae(Sizilien) : Auf  einem 
wohl  als  Amulett  dienenden  Steine  ist  ein  Blitz 
(Zeichen  des  Zeus),  ein  Bogen  (Z.  des  Ajjollon) 
und  eine  Schlange  (Z.  des  Asklei^ios)  darge- 
stellt mit  der  Inschrift:  tts&v  ottXcx.  Eine  zweite 
Inschrift  lautet:  tsgög  (nämlich  6 cpogöiv)  d'säv 
aaxrjgojv,  L.  G.  14,  314  und  dazu  Kaihel  und 
Em.  Ciaceri,  Culti  e niiti  nella  storia  delV  antica 

0 Sicüia  162.  231,  nach  denen  unter  den  ffsoi 
acoxfjgsg  die  durch  die  entsprechenden  Attribute 
bezeichneten  Götter,  Zeus,  Apollon,  Asklepios 
zu  ver.stehen  sind. 

12)  Wie  sonst  dem  Zeus  Soter  (s.  unten), 
so  wird  bei  Eust.  Hysm.  amor.  10,  16  {Erotici 
Script.  2,  273,  18  Hercher)  der  Becher  dem 
Apollon  Soter  dargebracht:  xovxo  nojici  Ihoxfigog 
’AitöXXmvog.  Vgl.  ebenda  11,  11  (p.  279,  26) 
TCQog  kxtoXXcovog  Eaxfigog.  — A.7i6XX(nv  . . . aä^siv 

D slämg,  Ael.  n.  a.  10,  49. 

V.  Ares  (?) 

Die  Bezeichnung  eines  Jünglings  mit  Helm 
und  Aigis  im  Madrider  Museum  ( E.  Hübner, 
Die  antiken  Bildwerke  in  hiadrid  123,  S.  96 f.) 
als  ''Ares  Soter’  {Stark  nach  Bericht  von  Alden- 
hoven, Arch.  Zeit  43  [1885],  236)  ist  m.  E.  will- 
kürlich. 

VI.  Asklepios. 

Kein  Gott  erhält  nächst  Zeus  (s.  unten)  so 

3 häufig  die  Epiklesis  Swxyg  — öfter  ohne  Zu- 
fügung des  Gottesnamens  (s.  unter  Athen. 
Epidauros.  Pergamon)  — als  Asklepios.  Er  ist 
der  ThoxriQ  xwv  öXcov  . . . ßoigav  xd  xs  övxa  dtl 
xal  xd.  yiyvögiva,  Aristid.  or.  6 "(p.  64j.fi:'.  Din- 
dorf).  lulian  or.  4 23.  153  B (1,  108,  22  Hertlein). 
Ticoxi]g  xal  voaav  avxLnaXog  heißt  er  bei  Ael. 
n.  a.  10,  49.  Zu  ihm,  dem  Retter,  betete  man : 
AGxXrinis  gfya,  aüaov  (Inschrift  von  der  Insel 
Syros),  A^fjvaiov  4,  19  nr.  31.  Von  ihm  sagt 

3 Julian  bei  Cyrillus  6 p.  200  (vgl.  Heyler  ad 
lul.  Epist.  23-  317):  ixcl  n&ßav  mgi^s  xi]v  ygr 
xijV  Gcoxfjgiov  iavxov  äs^idv,  und  von  Menschen, 
von  denen  Heil  ausgeht,  sagt  man:  mansg  inl 
acüxr\gia  xov  xoivov  x&v  arffpcÖÄwe  ysvovgxs%dsig, 
’iGxXr\7Uov  xsTga  7tar'xa%ov  ^t]X&v,  anavxa  ixcegyr] 
Xoylo)  x£  xal  Gzoxr^gicg  vsvgaxi,  lulian.  Ep)ist.  34 
23.  406  B (23.  525,  1 Hertlein).  Eine  — nicht  sehr 
vollständige  und  die  Kultorte  nicht  berück- 
sichtigende — Sammlung  der  Stellen  über  As- 

3 klepios  Soter  findet  sich  bei  Alice  Walton,  The 
cult  of  Asklepios  in  Cornell  studies  3 (1894;,  84. 

1)  Aigai:  Münzen  mit  der  Darstellung  des 
Asklepios  und  des  Telesphoros  und  der  Legende : 
ffarö  dSaxfjgi  xal  ffaw  &iXBG(p6go}  (so !) , G.  F. 

.Hill,  Cat.  of  greek  coins  in  the  Brit.  3Tus. 
Lycaonia,  Isatiria  and  Cilicia  Introd.  23.  CXVI. 
Auch  Euseb.  vita  Constantini  3,  56  spricht  von 
Askle23ios  als  dem  dalgcov  x&v  KiXixmv,  den 

40 
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seine  V^erehrer  als  ^amfiQ  und  ’lazQÖg  bezeich- 
net hätten. 

2;  Akmonia;  d’sohg  nargiovs  • ■ ■ "'^«1  2^axfiQCx. 
’Aay.lr\7u6v,  Sev.  arch.  III.  Ser.  Tome  41  (1902), 
nr.  96  p.  358  Zeile  23. 

3)  Alexandreia  Troas:  Weihung  koylrinuö 
^onfiQL  (neben  2(iiv9'st  knollcavi  -ncd  Mo^vvsi- 
raig),  C.  I.  G.  2,  3577. 

4)  Altinum  s.  Soteira  XI.  5 s.  v.  Hygieia. 

5)  Aludda  (Phrygien):  [iv  rw  toü  Acot]  fjQcog 
(so!)  ’iav.lriniov  ugä,  Hamsay , Cities  and  bts- 
hoprics  of  Fhrygia  608  nr.  497. 

6)  Ankyra  (Galatia) : Fest  koy.hr\ntTu  Acott)- 
Qua.  Head,  Hist.  num.  748^.  — 'Isgsvg  d’*o[ü 
HcoTfiQog  kc]yilr]7aov , Blordtmann,  Marmora 
Ancyrmia  15  nr.  4.  Arch.  Epigr.  Mitt.  aus 
Oesterr.  9 (1885),  122 f.  nr.  82.  Cagnat,  Inscr. 
Gr.  ad  res  Eomanas  pertinentes  3,  205  p.  108. 
Vgl.  unten  nr.  13. 

7)  Athen:  zb  rov  EonijQog  Isgov,  Marin. 
Vit.  Prodi  29  (p.  23  Boissonade);  vgl.  tf.  Köhler, 
Athen.  Alitt.  2 (1877),  259.  — ’hgsvg  rov  Aco- 
zfjQog  ’AcxlrjTuov  I.  G.  3,  1 p.  500  nr.  712a.  — 
Aanlr\ni(ö  Earggi  yccl  ’Tysla,  ebenda  p.  486  f. 
nr.  132h.  132m.  — zov  AßxlrjTtiov  rov  Ecorggog, 
ebenda  p.  495  nr  411a.  Gemeint  ist  Asklepios 
auch  in  dem  Fragment  ebenda  2.  3 nr.  1461 
p.  71:  giyag  Eax-gg. 

8)  Demetrias:  ccvad'ggaxa  rov  Eaxf]gogji(jv.lri- 
Tciov,  I.  G.  9,  2 p.  236  nr.  1126. 

9)  Dionysopolis  (Phrygien) : isgsvg  zo  v Eong- 
gog  AayXgniov , Bamsay , Cities  and  bishoprics 
of  Phrygia  146  nr.  35  (vgl.  356  Note  2). 

10)  Elaia:  vabg  zov  Ecoxggog  Aaxlgniov, 
Inschr.  von  Pergamon  246g.  Dittenberger , Or. 
Gr.  inscr.  sei.  332g  p.  514.  K.  Pilling,  Perga- 
menische Kulte  26.  Ein  aycovoO'Bxgg  zov  Eoaxg- 
pog  Aav.lgniov,  Corr.  hell.  4 (1880),  378f.  nr.  5 

11)  Epidauros:  Atgeiig  zov  Ecozfjgog  Aanlg- 
niov,  1.  G.  4,  1003.  1004.  1013.  1038.  1049.  1474. 
’hgsvg  V.CU  itgogvggmv  zov  Ecozggog  AönXgzuov 
994.  ’hgoqnxvxgg  xal  iegevg  zov  Eazggog  (ohne 
Hinzufüguug  des  Namens  des  Asklepios),  1008. 
Weihung:  z&  Ecorggz,  1264.  Eazggt,  AaxXgnuö, 
1263.  1265.  956^.  1011.  ’laxXgmm  Eazggi.,  1024. 
1025.  1026. 

12)  Eumeneia:  Kvgico  liGxXriTtim  Ecorggi  xal 
'Tysla  &soi'g  ingxooLg,  Mordtmann  in  'O  iv 
KmvGzccvzivovitoXsL  iXXgv.  (p lXoX.  ovXXoy. 
15  (1884;,  Tcagdgzgga  p.  65  nr.  12.  Bamsay, 
Cities  and  bishoprics  of  Phrygia  377  nr.  198. 

13)  Galatia  cis  Halyn  (Igde-agatch) : kaxXg- 
niä  EojzggL  si%gv,  Journ.  of  hell.  stud.  19  (1899), 
82  nr.  51.  Vgl.  oben  nr.  6. 

14)  Hermione:  iegsvg  zov  Eoozggog  AaxXg- 
mov,  C.I.  G.  1,  1222.  I.  G.  4,  718. 

15)  Hyettos:  g isgcc  ysgovßicc  zov  Ecozggog 
koxXgzuov,  1.  G.  7,  2808  a {C.  I.  G.  1,  1755). 
Dittenberger,  Sylloge^  740.  Fr.  Poland,  Gesch. 
des  griech.  Vereinswesens  99fff.  100**.  210.  u oft. 

16 1 Kararizovo  (Bulgarien).-  Eazggi  ’AaxXg- 
TiKÖ  xcu  Tysia  xocl  TtXtcqiögcp  &solg  i%gx6oig, 
Arch.  Epigr.  Mitt.  aus  Oesterr.  18  (1895),  115 
nr.  27.  Weinreich,  Athen.  Mitteil.  37  (1912),  10 
nr.  40. 

17)  Komana  (=  Hieropolis  in  Kataonien): 
KvgLm  knöXXavL  xi  kßxXgnim  Emzggi,  Corr.  hell. 
7 (1883),  132  nr.  8.  — Ecozggi  kßxXgTuä,  ebenda 
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133  nr.  9.  {Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad.  res  Bomanas 
pertinentes  3,  120).  10. 

18)  Konjowo  (Bezirk  Küstendil):  vsaxogoz 
zov  Eonggog  ’AoxXgmov , E.  Kalinka,  Antike 
Denkmäler  in  Bulgarien  {Schriften  der  Balkan- 
kommission IV)  177  p.  159. 

19)  Kos:  zov  IJgoxa&gysgovog  xal  E(o[zg]gog 
d’sov  kaxXgnwv , Paton  und  Hicks,  The  inscr. 
of  Cos  408  p.  294.  Vgl.  Fr.  Poland,  Gesch.  d. 
griech.  Vereinswesens  210.  — Münzen  mit  As- 
klepioskopf und  der  Legende  kcxXgniov  Ecozg- 
gog  Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  2,  600.  Mionnet 
3,  407,  71.  408,  72  ff.  Kolcov  Eazgg,  Spanheim, 
De  praest.  num.  1 (1717),  417. 

20)  Lebena  (Kreta) : VVeihung  an  den  Eazgg, 
Kaibel,  Epigr.  839.  Daß  Asklepios  gemeint 
ist,  zeigt  Paus,  2,  26,  9:  zb  iv  Asßgvg  zg  Kgg- 
zöbv . . koxXgzueiov . In  Lebena  auch  Kult  der 
Hygieia  Soteira  s.  Soteira  XI,  2. 

21)  Messana  s.  Soteira  XI,  7. 

22)  Milet:  Weihung Awr-^pt  (neben 
knoXXavi  Aidvgsl  und  ’Tysia),  C.  I.  G.  2,  2864. 

23)  Mytilene:  Priester  zä>  Ecozggog  kaxXanico, 
C.  L G.  2,  2194.  I.  G.  12,  2,  102  (vgl.  61).  116. 
^ccxbgog  Eaäzggog  kaxXgnico  I.  G.  a.  a.  0.  484j5. 
Zum  Temj>el  des  Asklepios  Soter  vgl.  Cichorius, 
Ath.  Mitt.  13  (1888),  56. 

24)  Nikaia:  Münzen  mit  Darstellung  des 
stehenden  Asklepios  und  der  Legende’AGxXgmä 
Ecozggi  oder  zbv  Ecazggcc  Nixociicov,  Eckhel, 
Doctr.  num.  vet.  2,  425.  Ecozggi  kGxXglyticp, 
Head,  Hist.  num.  51 6 ^ 

25)  Odessos:  Tbv  Ecozgga  ’ÄGxXgnibv  xcu 
zgv  'TyLsiav  C.  I.  G.  2,  2056f.  add.  p.  997;  vgl. 
Latyschev,  Ath.  ALitt.  9 (1884),  226  nr  12.  Pick 
und  Begling,  Die  antiken  Münzen  von  Dacien 
und  Mösien  528  Anm.  1. 

26)  Paros:  Nach  Cyriacus  von  Ancona  trug 
die  Basis  einer  Asklepiosstatue  in  Paros  die 

I Inschrift:  Tbv  Ecozgga  ’ÄGxXgmbv,  Corr.  hell. 
1 (1877),  134  nr.  42.  Ath.  Mitt.  25  (1900),  352. 

1. G.  12,  5 nr.  154;  vgl.  0.  Bubensohn,  Ath. 
Alitt.  27  (1902),  229.  Darnach  auch  I.  G.  12,  5 
nr.  155  zu  ergänzen:  [Ot  Ilcxjgioi  \AGxXg7Cio]v 
Ecozgga. 

27)  Pergamon:  ’AaxXgnicö  Ecozggi  zbv  vaov, 
Inschr.  von  Pergamon  290.  Weihungen:  ’AaxXg- 
TTicS  Ecozggi  ebenda  296.  312.  Ath.  Mitt.  20 
(1895),  497  (=  Ath.  Mitt.  24  (1899),  169  nr.  8). 

) Ath.  Mitt.  24,  170  nr.  9.  10.  171  nr.  12.  Ath. 
Mitt.  32  (1907),  306  f.  nr.  23.  24.  Priester  bzw. 
Priesterin  ’AGxXgniov  Ecozggog,  Inschr.  267.  340. 
Ath.  Mitt.  32,  302  nr.  21.  äyavoHizgg  zov  Eco- 
zggog ’AGxXgniov,  Inschr.  513^2  ff  Münzen  mit 
dem  Haupte  des  Asklepios  und  der  Legende 
’AßxXgjtiov  Ecozggog,  Mionnet  2,  589  nr.  496. 
W.  Wroth,  Cat.  of  the  greek  coins  in  the  brd. 
Mus.  Alysia  128 ff.  Macdonald,  Cat.  of  the 
greek  coins  in  the  Hunterian  coli.  2,  281.  Head, 

» Hist.  num.  536®.  Buresch-Bibbeck,  Aus  Lydien 
206.  H.  V.  Fritze,  Die  Alünzen  von  Pergamon 
41  (=  Abhandl.  d.  K.  Preuß.  Akad.  d.  Wiss.  1910). 
Häufig  nennt  der  Rhetor  Aristides  den  Askle- 
pios von  Pergamon  einfach  nur  Ecozgg  z.  B.  1, 
445.  462J.  466,2.  5032,.  5042g.  Dindorf 

oder  auch  ’AaxXgnibg  Ecozgg  (2,  7082g  Find.  = 

2,  469j  Keil).  Vgl.  die  Basisinschrift  Ath.  Mitt. 

32,  307  nr.  25,  wo  z]bv  oder  Ecozgga 
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steht.  Vgl.  auch  die  Weihinschriften  an  den 
Kaiser  Hadrian  als  ’Olv^TUog  acozr'iQ,  Ath.  Mitt. 
32,  309. 

28)  Philippopolis : Dumont,  Melanges  d’arcli. 
et  d’epigr.  342. 

29)  Phokaia:  Weihung  kauXrinuo  Eio\zfiQi^ 
Hev.  arch.  1892,  1 p.  420  aus 'Apgoj’to:  21.  März 
1892. 

30)  Prusias  am  Hypios : ayavo&^Trig  [HaT-g]- 
Qog  kayihqniov,  Athen.  Mitteil.  24  (1899),  427 
nr.  23. 

31)  Rom:  Asklepiosstatue,  in  deren  Epi- 
gramm Asklepios  als  Zaizr\Q  angerufen  wird, 
C.  I.  G.  3,  5975.  Kaibel,  Epigr.  804.  I.  G.  14, 
968.  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res  Bomanas  per- 
tinentes 1,  38.  — kßnh]ztiä  [•O’göj]  gzyißzg)  ScazfiQi 
EvsQYSZTg,  Notizie  degli  scani  1896,  392.  Cagnat 
a.  a.  0.  1,  39.  — Ta  IkozfjQi  k.Gv.lr\7tiä  6&azQcc, 
C.  I.  G.  3,  .5974.  1.  G.  14,  967.  Cagnat  a.  a.  0. 
1,  37.  Kaibel,  Epigr.  805  a p.  531.  Der  Dedi- 
kant  stammt  aus  Smyrna,  wo  gleichfalls  Soter 
als  Beiname  des  Asklepios  vorkommt. 

32)  Sinope:  koyilriTUm  ZazfiQi  naTTynLa  zbv 
ßoogöv,  Corr.  hell.  13  (1889),  304  nr.  8. 

33)  Smyrna:  Weihung  einer  Statue  an  den 
IjOizriQ  avO'Qmnmv  ’Ae[xlr]7tioe,  Kaibel,  Epngr. 
797.  Mova.  ncd  ßißX.  zf;g  iv  Egvgvrj  evayy.  6^oX. 
1,  88  nr.  69. 

34)  Termessos  s.  Soteira  XI,  4 (Hygiea). 

35)  Thermae  Himeraeae  s.  oben  iV,  9 s.  v. 
Apollon. 

36)  Thyateira  (und  Umgebung):  k6%lr\7Ci(g 
HazrjiQi,]  xal  'Tysia  sv%rjv,  Corr.  hell.  11  (1887), 
463  nr.  27.  . — ’AGxhr^TU&ii)  EazfiQi  Bvxgv,  Keil 
und  V.  Premerstein,  Bericht  über  eine  zweite 
Beise  in  Lydien  in  Denkschr.  d.  Kais.  Akad. 
d.  Wiss.  zu  Wien  54  (1911)  Philos.  hist.  CI.  II 
S.  16  nr.  21.  — zov  UazfjQog  ’Ac[xX7]7Uov,  Corr. 
hell.  10  (1886),  415  nr.  23.  Vgl.  ilf.  Clerc,  De 
rebus  Thyatirenorum  76f. 

37)  Tibur:  ’Aaxlr]7uä  dsä  BazfjQi,  C.I.G. 
3,  5977.  1.  G.  14,  1125.' 

38)  Tion:  Münzen  mit  der  Darstellung  des 
stehenden  Asklepios  und  der  Legende  zov 
Eazyga  Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  2,  438  oder 
’AßxXrptiog  2Jaz[r]g,  Head,  Hist.  num.  518  ^ 

39)  Tralleis:  ’AGxXrpiiä  Bcozygi,  Movg.  xal 
ßißX.  zyg  iv  ZgvQvy  svayy.  G%oX  2,  42  nr.  Gvr\. 

40)  Tschirpan  s.  Soteira  XI,  6. 

41)  — s.  Soteira  XI,  3. 

42)  — s.  Soteira  XI,  8. 

43)  — s.  unten  XI,  4 (Flußgötter). 

VII.  Daim  ones. 

Nach  Plut.  de  fade  in  orbe  lunae  30  (vgl. 
Lobeck,  Aglaoph.  1236)  sind  es  die  guten  Dai- 
monen,  zu  denen  die  Idaiischen  Daktyloi  und 
Korybanten  gehören,  welche  als  GcozfjQsg  iv  zs 
TCoXljioig  xcd  xaza  ■d’dXazzav  iTZtXdfiTCOvGzv.  Die 
letzten  Worte  mögen  sich  wohl  auch  auf  die 
Dioskuren  mit  beziehen. 

VIII.  Diktys. 

Auf  Seriphos  ALxzvog  xai  KXvyivi]g  ßmgog 
Gcozygav  xaXovfisvmv  UsQGsag,  Paus.  2,  18,  1. 
Nach  Hitzig-Bluemner  z.  d.  S.  ist  bei  Klymene 
wohl  am  besten  an  die  Okeanide  zu  denken. 
Völcker  Myth.  d.  lapet.  Geschl.  204  schreibt 
statt  KXvfisvrig : KXvyivov  (Klymenos  = Poly- 
dektes  = Hades). 
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IX.  Dionysos. 

Maroneia:  Münzen  mit  der  Darstellung  des 
Dionysos  und  der  Legende:  Aiovvgov  Ecozygog 
Magaviz&v , Eckhel,  Doctr.  num.  vet.  2,  34. 
Poole,  Cat.  of  greek  coins  in  the  brit.  Mus. 
Thrace  p.  128 ff.  235.  Head,  Hist.  num.  217. 

Sonst  ist  Soter  als  Beiname  des  Dionysos 
nur  bezeugt  bei  Lykophr.  206:  Bazfjgcc  Bdx^ov 
z&v  nägoiO's  mqgäzav  und  im  delphischen 
Paian  des  Philodamos  von  Skarpheia  auf  Dio- 
nysos, dessen  Refrain  lautet:  Th  Hcudv,  i'fft 
Bazt'ig,  svcpgcov  zdvSs  noXiv  cpvXaGa’  svaiavi 
Gvv  öXßcg,  Corr.  hell.  19  (1895),  400.  Bei  Niket. 
Eug.  Dros.  et  Char.  7,  209  heißt  Dionysos 
ffsös  ö Gcozrjgiog.  Vgl.  auch  das  Epigramm  aus 
dem  Peiraieus:  dvlf  cov,  m AiÖvvg’,  wv  iXaog 
oixov  dg  ccvzov  xal  ysvir\v  Gcogo  ig  ndvza  zs 
Gov  O'iaGov,  Bev.  des  etudes  gr.  3 (1890),  51. 
Die  Ergänzung  einer  Inschrift  aus  Plarasa: 
zov  [Alovvgo^v  zov  Bcü\ziigog]  von  Bamsay, 
Cities  lind  bishoprics  of  Phrygia  1,  189  nr.  72 
ist  im  höchsten  Grade  unsicher. 

X.  Dioskuren. 

Schon  der  Homerische  Hymnus  (33,  6)  preist 
die  Dioskuren  als  Gcozrjgag  imxd'ovLav  av&gä>- 
ztcüv  uxvnögav  zs  vs&v.  Der  Vers  eines  lyri- 
schen Dichters  bei  Dionys.  Halle,  de  conipos. 
verb.  17,  für  dessen  Verfasser  Bergk,  Poet.  Lyr. 
3^  10  frgm.  4 den  Terpandros  hält,  ruft  sie  an: 
’iß  Zav'og  xal  Ayäag  xdXXiGzoi  aazfjgsg  {Nauck, 
F.  T.  G^.  fragm.  adesp.  139).  Ein  Tragiker- 
fragment (Nauck,  F.  T.  G^.  frgm.  adesp.  14)  bei 
Ael.  V.  H.  1,  30  nennt  sie  AiÖGxovgoi.  . . . Gmzfi- 
gsg  ivd'a  (IgUXoI  Hercher)  xayaQ'ol  itagaGzdzaz 
(vgl.  Arrian  Epictet.  Diss.  2,  18,  29  p.  168,  15 
Schenkel:  [ffgoi']  imxaXov  ßorjQ'öv  xai  ztagaGzd- 
zr\v,  mg  zovg  AioGxovgovg  iv  ysigcbvi  ol  TtXeovzsg), 
und  als  Reminiscenz  aus  einer  Tragödie  ist 
wohl  auch  das  Zitat  bei  Sextus  Empiricus 
p.  411,  If.  aufzufassen:  zovg  AioGxovgovg  dya- 
9'ovg  zivag  sivai  dalgovag  GoizTjgag  svGsXgav 
vsmv  {Nauck  a.  a.  0.  frgm.  463).  Theokrit  (22,  6) 
nennt  sie  ävQ’gmnav  Gazjjgag  inl  §vgov  rjSrj 
iovzav.  Neben  Herakles  ’AXs^ixaxog  und  Zeus 
’Aztozgöztaiog  werden  die  Dioskuroi  Sazfjgsg 
angerufen,  Duc.  Alex.  4.  Vgl.  ferner:  Strabo  1 
p.  48 : zovg  AioGxovgovg  inigsXr]zdg  zfjg  {taXaGGrjg 
Xsx&f]vai  xal  Gcazfjgag  zmv  nXsövzmv.  Strabo  5 
p.  232:  (AiÖGxovgoi) , ovg  ndvzsg  Gazijgag  ovo- 
gdSovGiv.  Epigramm  aus  Massilia  (C.  I.  G.  4, 
6860b  p.  22.  Kaibel,  Epigr.  650.  1.  G.  14,  2461): 
HXmzijgmv  Gmzpgsg.  Paus.  2,  1,  9:  Gmzfjgsg 
vsmv  xal  av&gmzccov  vavziXXogivmv . Schol.  Luc. 
Dial.  Mer.  14,  4 (p.  284,  23  Babe):  {AioGxovgoi) 
aazfjgsg  iXsyovzo  sivai  zoig  tzXsovgiv.  — Dmzfjgsg 
bzw.  Bazrjgsg  ffsoi  heißen  die  Dioskuren  ferner 
bei  Artemidor  2,  37  (p.  140,  6 Hercher).  Eur.  Hel. 
1664  (vgl.  1506).  Clem.  Alexandr.  Protr.  22 
Potter  = 97  Migne.  Schol.  Luc.  Gail.  20  (p.  93,  2 
Babe).  Im  Schol.  German.  Aratea  147  (ed. 
Breysig  p.  127)  wird  das  griechische  Gmzfjgsg 
durch  salutares  wiedergegeben.  Die  Epi- 
phanie des  Achilleus  auf  Leuke  wird  mit  der 
der  Dioskuren  verglichen:  zoaövSs  gövov  z&v 
AioGxovgmv  gstov  i%siv  zbv’AxiXXia,  oaov  oi  ghv 
AioGxovgoi  zoig  navzaxov  nXm'igogsvoig  ivagysig 
cpaivovzai  xal  (pavsvzsg  Gmzfjgsg  yi'vovzai,  ö Sh 
zoig  TtsXd^ovGiv  fjSr\  zy  vfjGm,  Arrian.  Periplus 
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Fonti  Euxini  34  {Geogr.  Min.  ed.  C.  Müller  1, 
399).  Vgl.  auch  Fiat.  Eutliydem.  51  p.  293a. 
Diog.  Laert.  G,  2,  6,  59  u.  oben  nr.  VII  s.  v. 

l)aimones. 

1.  Ägyxiten  (ohne  Angabe  näherer  Herkunft) ; 
1.  f)soi? EcoTfigaiGiocuovQoig.  Arch.fürFupyriis- 
foisch.  5,  1G3  nr.  11.  — 2.  und  3.  (Fayum); 
O'Botg  Ecorggai  geydloig  zhooxovQoig,  Earessy, 
Annales  du  Service  des  antiguites  de  1'  Egypte 
1 (1900),  46  nr.  I.  Ulf.  und  genauer  Strack, 
Arch.  für  Fapyrusforsch.  3,  135 f.  nr.  15.  16. 
Vgl.  nr.  2.  8. 

2)  Akoris  (Mittelägypten):  Weihung  der 
Statuen  der  AiößxovQoi  EcoTi'igsg  in  den  Tem- 
pel des  Zeus  Ammon,  Annales  du  Service  des 
Antiguites  6 (1905),  151  nr.  7.  Cagnat,  Inscr. 
Gr.  ad  res  Fnmanas  pertinentes  1,  1129  p.  388. 
Vgl.  nr.  1. 

3)  Ankyra:  Stiftung  der  Bildsäulen  der 
ttsol  oi  EcoTi'iQig  Jiöaxovgoi.  für  den  Tempel 
des  Zeus  Helios  Sarapis,  C.  I.  G.  3,  4042. 
Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res  Romanas  pertinentes 
3,  155  p.  63. 

4)  Athen:  s.  oben  s.  v.  Anakes.  In  der 
athenischen  Inschrift  (I.  G.  2,  1.  Glö^j  p.  374): 
isgoTCoiol  TM  All  ra  Eanfjgi  xal  rm  Hgaxlsi 
xccl  Toig  Ecorfjgaiv  will  Jd  Foland , Gesell,  d. 
griecli.  Vereinsivesens  178.  213  in  den  Soteres 
die  Dioskuren,  F.  F'oucart,  Des  associations 
religieuses  104  sogar  fremdländische  (.xottheiten 
erkennen.  Wie  aber  aus  I.  G.  2,  1,  300  p.  123 
(vgl.  1400jj.  2,1  ji.  60)  in  Verbindung  mit  Diod. 
20,  462  (ßcofiüg  Eavggcöv),  Flut.  Demetr.  10  (die 
Athener  aajTfjgag  ccvsygccipav  itsovg  den  Anti- 
gones und  Demetrios  Poliorketes  . . xal  isgscc 
Ecorrjgcov  iitigorovovv)  13.  46  hervorgeht,  sind 
unter  den  Zarggeg  die  genannten  Herrscher  zu 
verstehen,  Kirchhoff,  Fferiiies  2 (1867),  161  tf. 
ludeich,  Topographie  v.  Athen  307. 

5)  Epidauros(Asklepieion):  @s](ov 2co\Tfjgo}]v, 
I.  G.  4,  1096  und  dazu  E'ränkel:  Dioscuris  ad- 
scriptum  faisse  lapidem  monstrat  signum  circuli’’. 

6)  Korinth  (?):  Auf  einem  Spiegel  Stgov 
^toig  Eü)xr]gioig,  Arch.  Anz.  1866,  174  {Fer- 
vanoglu:  Mie  altgewordene  Simon  weihte  ihren 
Spiegel  den  (lottheiten,  welche  sie  von  den 
Jugendtorheiten  befreiten’).  Le  Bas  2,  876 
p.  43  (©fol  ^'MTtjptoi  = Dioskuren) 

7j  Limyra  (Lykien):  Aioaxovgo[ig]  Earfigsöi 
[xofl  ijTucpav^ai  [•9’a]o£[9,  Gurr.  hell.  18  (1894), 
328  nr.  16.  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res  Romanas 
pertinentes  3,  728  p.  261. 

8)  Pharos:  Der  Erbauer  des  berühmten 
Leuchtturmes,  der  Knidier  Sostratos,  weihte 
sein  Bauwerk  9'sotg  Eoizrigatv  vnhg  rmv  nl.io'C- 
^ousveov,  Luc.  de  hist,  conscr.  62.  Strabo  17,  791; 
vgl.  Letronne,  Recueil  des  inscr.  Gr.  et  Lat.  de 
V Egypte  2,  528.  Es  ist  wohl  sicher,  daß  unter 
diesen  %tol  Eatrygig  die  Dioskuren,  nicht  aber 
Ptolemaios  I.  und  Berenike  zu  verstehen  sind, 
Foole,  Cat.  of  the  greek  coins  in  the  Brit.  Mas. 
Alexandria  Introd.  XLIX.  Hermann  Thiersch, 
Fharos  32.  Nissen  bei  Thiersch  a.  a.  0.  80. 
G.  Flaumann,  Ftolemais  in  Oberägypten  95; 
vgl.  auch  Lj.  Barry,  Bulletin  de  l’Inst.  franrais 
d’arch  Orient.  5 (1906),  172  f.  Für  Kult  der 
Dioskuren  in  Alexandria  sprechen  die  Namen 
der  Demen  KaöTopffos  und  TlolvSsvxsiog  {Arch. 
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/’.  Fapyriisforsvh.  2,  77,  Thiersch  a.  a.  0.)  und 
der  Umstand,  daß  das  Schitf  aus  Alexandria 
das  Schitfszeichen  der  Dioskuren  {nagäaygov 
Aioßxnvgmv,  Acta  Ajmst.  28,  11  vgl.  K.  Jaisle, 
Die  Dioskuren  als  Retter  zur  See  15  f.)  trägt. 

9)  Ptolemais:  Von  zwei  im  Steinbruch  von 
Gebel  Tuch  bei  Ptolemais  gefundenen  In- 
schriften enthält  die  eine  eine  Weihung,  dar- 
gebracht &soig  NMrf/Jpm,  Arch.  f.  Fapyrusforsch. 
1,  209  nr,  26  a,  die  andere  erwähnt  ein  itghv 
t&sbv  (1.  Q'b&v)  Sanygav  und  gleichfalls  eine 
%'£oig  Zkozygai  dargebrachte  Weihung,  Arch.  f. 
Fapyrusf.  2,  436  nr.  32.  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad 
res  Romanas  pertin.  1,  1151  p.  394.  Rev.  arch. 
38  (1901),  307  f.  nr.  26  a.  Während  Jouguet, 
Corr.  hell.  20  (1896),  246  unter  den  d'sol  B03- 
zfjgsg  den  König  Ptolemaios  I.  und  seine  Ge- 
mahlin Berenike,  W.  Otto,  Hermes  45  (1910), 
453  ff.  (vgl.  auch  Wileken,  Arch.  f.  Fapyrusf. 
4,  537,  1)  den  Kaiser  Augustus  und  seine  Nach- 
folger versteht,  möchte  G.  Flaumann,  Ftole- 
mais in  Oberägypten  94  f.  in  ihnen  die  Dios- 
kuren erkennen  mit  dem  Hinweis,  daß  der 
Kult  der  Dioskuren  für  Ptolemais  sich  auch 
aus  den  sehr  häufig  dort  nachweisbaren  Namen 
Hltvi],  Kdazeog,  llolvdsvxrjg,  EagöQ’ga^  ergebe. 

10)  Sparta:  a)  Dioskurenrelief  mit  der  Weih- 
inschrift: @£oig  SmzfjgOi  AioOxogoig,  C.  I.  G.  1, 
1261  = Ath.  Mitt.  2 (1877),  388  nr.  207,  — b) 
AioGxovQOig  Eojzygßi  xal  Eggä  Aycovia,  C.I.G. 
1,  1421.  — c)  Aioaxovgoig  hazfjgai,  Annali 
delT  inst.  arch.  1861,  46.  Le  Bas  2,  162g  jd.  81. 
Vgl.  auch  die  von  Ijobeck,  Aglaopharn.  1232 
herangezogene  Stelle  aus  Simplicius  zu  Arist. 
Fhys.  Ausc.  II  77b:  izlgcov  zovg  nagd  gixgbv 
xaXovgivovg  fisovg  oi  Aaxsdaiuövioi  mg  acozrjgag, 
ozt  zovg  gDlovzag  xirdvvtvsiv  zo  nagd  gixgbv 
zov  xivdvvEvaai  Sidovzeg  forggov. 

11)  Tarent:  Vaseninschrift  Ecozijgsg,  LG.  14, 
2406,, lg  p,  607  und  dazu  Kaibel:  Tutellege  &eovg 
Eorzfjgag  i.  e.  Dioscuros,  quorum  imagines 
expressae  fuisse  videntur  in  vasculo’. 

12)  Thera:  Rcogbv  fzsv^e  Aioßxovgotg  Bm- 
zygaz  Q'eolaiv,  Inschrift  des  Artemidoros  von 
Ferge  auf  Thera,  Strack,  Die  Dynastie  der 
Fiolemäer  235  nr.  50  b.  Dittenberger , Or.  Gr. 
inscr.  sei.  p.  123  not.  2 zu  nr.  70.  Arch.  Anz. 
14  (1899),  192  nr.  9.  7.  G.  12,  3,  nr.  422  p.  101. 
LG.  12,  3 Sappl,  nr.  1333.  Hillerv.  Gaertringen, 
Tlura  3,  92  (vgl.  1,  199).  Usenet-,  Rhein.  ÄIus. 
ob  (1900),  292. 

13)  Tyndaris:  Münzen  mit  der  Darstellung 
der  reitenden  Dioskuren  und  der  Legende: 
Bmtiigsg,  Holm,  Geschichte  Siziliens  3,  672  nr. 
392.  Cat.  of  greek  coins  in  the  brit.  Mus.  Sicily 
235  nr.  5.  6.  G.  E.  Hill,  Coins  of  ancient  Sicily 
173  pl  12,  21.  Head,  Hist.  nurtC.  189.  v.  Dahn 
in  V.  Saüets  Num.  Zeitschr.  1876,  39. 

14)  Über  den  hgr]v  Q-sebv  Beozygeov  = Aioa- 
xovgeov  8.  Soteira  XXl. 

XL  Flußgötter. 

1)  Als  die  drei  argivischen  Temeniden  Gaua- 
nes,  Aeropos  und  Perdikkas,  von  den  Heitern 
des  makedonischen  Königs  Kissens  verfolgt, 
einen  Fluß  — es  ist  entweder  der  Erigon  oder 
der  Haliakmon  — überschritten  hatten,  schwoll 
dieser  so  sehr  an,  daß  die  Verfolger  haltmachen 
mußten;  daher  opfern  die  Nachkommen  der 
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Temeniden  dem  Flußgotte  als  Soter:  zm  &vovGi 
oi  rovzcov  zmv  ccvSqüv  an  "A^ysos  anoyovoL 
AJazfjgt,  Herod.  8,  138.  Vgl.  Soonautes  u.  Soson. 

2j  Eiu  Epigramm  aus  der  Nähe  von  Smyrna 
preist  die  pestheilende  Kraft  des  Flusses  Meies 
und  dankt  dem  Gotte  dieses  Flußes:  v\xvü 
Q’b'ov  Milryia,  zbv  omrfjgä  fiov  navzog  gf  loifiov 
Kal  KaKOv  nsnavfisvov,  C.  1.  G.  2,  3165.  Kaibel, 
Epi(jr.  1030.  JRamsay,  Juurn.  of  hell.  stud.  3,  57. 
Buresch,  Klaras  74  f. 

3)  6 Nftl'ig  Big  zs  zd  alXa  gcozi]q  Kal  z6zs 
iK  zavzrig  anogiag  cäi^Bi,  Plato  Tim.  3 p.  22  D. 
und  ähnlich  lulian.  or.  3 p.  119B  (153,  51F. 
Hertlein)  ■.  Xtyovoi  . . Aiyvnzioi  zbv  Nsilov  nag 
avzolg  zd  z’  aXXa  Gcozyga  Kal  svsgyeziqv  zfjg 
;((<igag;  vgl.  Heliodor  0,  22  (p.  207,  15tf.): 
{Aiyvnzioi)  . . inl  jitya  NiiXov  al'govzsg  Slgöv  ze 
Kal  ^elö'agov  dnoKaXovvzBg , Aiyvnzov  zs  oXr]g 
zijg  (itv  avco,  acozygu,  zyg  Kazat  S's  Kai  nazsga 
Kal  dryuovgyov.  Vgl.  auch  Sylleptor  (s.  d.)  als 
Epiklesis  des  Neilos. 

4)  Die  Inschrift  C.  I.  G.  3,  5747:  ’AoKXaniä 
Kal  Aysga  nozaycg  . . zotg  Nlaaug  EonfjgOiv  ist 
gefälscht  s.  Kaibel  zu  I.  G.  14,  p.  3*  nr.  2*. 

XII.  Hades  s.  Soteira  XIII,  11.  Bei  Äesch. 
Ag.  1340  (1380)  heißt  er  vSKgibv  ecozgg-,  vgl. 
0.  Müller,  Aeschylos  Euvieniden  182. 

XIII.  Harmachis  (s.  d.). 

Busiris  (im  letopolitischen  Gau):  zbv'HXiov 
"jggay^iv’Enonzriv  Kal  Emzfiga,  G.  I.  G.  3, 
und  Add.  p.  1187.  Eittenberger,  Or.  Gr.  inscr. 
sei.  66625  P-  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res 

Romanas  pertinentes  1,1110  p.  381.  Vgl.  Helios 
unten  nr.  XV. 

XIV.  Harpokrates  s.  Soteira  XII,  6. 

XV.  Helios. 

1.  Megalopolis:  Götterbild  des  Helios  Soter 
in  Hermenform:  izi  ä't  '"'HXiog  inavvglav 
2i(BrTjp[^t]  slvai  Kal  HgaKXyg,  Paus.  8,  31,  7. 
Preller-Robert  4,^3^.  Anm.  8.  Immenealir,  Kulte 
u.  Mythen  Arhadiens  1,  207  f. 

2)  Philadelphia  (Lydien):  'petit  autel  con- 
sacre  ä HAlOC  Qx)I  hP’,  Arch.  Anzeiger  17 
(1902),  125  nr.  72. 

3)  Helios  Harmachis  Epoptes  und  Soter  s. 
oben  nr.  XIII. 

4)  /eus  Helios  Soter  s.  unten  s.  v.  Zeus 
nr.  67  (Ptolemais). 

5)  luppiter  Sol  Conservator  s.  Soteira  HI,  38. 

6)  Über  Helios  als  Bringer  der  Rettung 
(KaXovgsv  avydg'HXlov  ciozrjgiovg,  Aesch.  Suppl. 
213)  s.  Rapp  bei  Roscher  AI.  L.  1,  2023.  Wein- 
reich,  Hessische  Blätter  für  Volkskunde  8 (1909), 
168ff.  Ath.  Alitt.  37  (1912),  33. 

7)  Bei  Plut.  Is.  et  Os.  51  -wird  als  Wesen 
der  Sonne  das  Xagngov  und  eazygiov  bezeich- 
net. Auf  der  Basis  eines  Votivaltars  in  Gerasa 
(Dscherasch)  steht  AlXiog  aä^ag  (bz-w.  ocofa), 
■was  trotz  des  barbarischen  Griechisch  doch 
als  ein  Gebet  an  Helios  um  Rettung  zu  er- 
kennen ist,  Baimann,  Palastinajahrbuch  1908, 
16  und  Zeitschr.  des  Deutsch.  Palästina-Vereins 
32  (1909),  223  nr.  2.  Littmann,  Publicat.  of  the 
Princeton  üniversity  Arch,  Exped.  to  Syria 
1904 — 1905,  Sektion  A Division  III  S.  20  nr.  15. 

8)  Nach  der  unzweifelhaften  Lesung  und 
Erklärung  von  Bursian,  Jahrbücher  f.  klass. 
Phil.  93  (1866),  775  stammt  die  Notiz  bei  Hyg. 
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f.  183  (p.  36,  5 Schmidt):  Equorum  Solls  . . . 
nomina  . . . quos  Homer us  tradit:  Abraxas 
Soter  Bel  lao  daher,  daß  der  Interpolator  die 
Legende  einer  Abraxasgemme  mit  der  Dar- 
stellung des  Helios  auf  einem  Viergespann 
(Aßgdoa^  Zhozr'jg  BgX  ’law)  auf  die  Sonnenrose 
bezog  und  dieser  neuen  Weisheit  durch  ein 
erlogenes  Zitat  aus  Homer  Autorität  zu  geben 
suchte. 

XV^I.  Herakles. 

1)  Alexandria  s.  Soteira  IV,  1. 

2)  Himera  s.  Soteira  X. 

3)  Milet:  Herakles  Soter,  Th.  Wiegand, 
Sechster  vorläufiger  Bericht  über  die  . . . in  Alilet 
nnd  Didyma  unternommenen  Ausgrabungen; 
Anhang  zu  den  Abhandlungen  d.  K.  Preuß.  Akad. 
d.  IF/ss.  1908  philos.  histor.  Classe  S.  27. 

4)  Rom : Ecozfjgi  &scö{i)  HgaKXi]zi  (so ! Franz, 
C.  I.  G.  3,  5988:  HgaKXfj),  I.  G.  14,  1001.  Cagnat, 
Inscr.  Gr.  ad  res  Romanas  pertinentes  1 , 83 
p.  35. 

5)  Smyrna  (?).  Vi ach.  Spanheim,  De praestant. 
numism.  1 (1717)  p.  418  trägt  eine  Münze  des 
Domitianus,  die  nach  Smyrna  oder  nach  Stym- 
phalos  in  Arkadien  gehört,  dieLegende HPAKAH 
Ci^T.  CMYP.  Bei  Eckhel,  Docir.  num,  vet.  2,  546 
wird  als  Legende  HPAKAH  CQT  angegeben, 

6)  Thasos:  Münzen  mit  der  Darstellung  des 
Herakles  und  der  Legende:  IkgaKXsovg Eiazfigog 
Qaaiav,  Eckhel,  Docir.  niim.  vet.  2,  54.  Poole, 
Cat.  of  greek  coins  in  the  brit.  3Ius.  Thrace 
222  f.  Head,  Hist.  num.  229.  K.  Regling,  Die 
griech.  Alünzen  der  Sammlung  Warren  83  nr.  510. 

7)  Thrakien:  Auf  Münzen  des  thrakischen 
Dynasten  Dixatelmeus  in  Nachahmung  der 
Münzen  von  Thasos  die  Legende:  ’HgaKXiovg 
Eazfigog  QggK&v , Zeitschr.  f.  Numism,  3,  241 
Head,  Hist.  num.  243. 

8)  Tijg  yfjg  Kal  zibv  dv&gwTioJv  acortjg,  Dio 
Chrys.  or.  1 p.  71 R (1,  I835  Dindorf). 

9)  Die  Inschrift  ans  Beneventum:  HgaKXffi) 
ZazfigL,  C.  I.  G.  3,  5877b  ist  eine  Fälschung; 
vgl.  Kaibel  zu  1.  G.  14  p.  8*  nr.  61*. 

XVII.  Hermes. 

1)  Himera  s.  Soteira  X. 

2)  Minoa  (Amorgos):'Eefif(B  Isgöv  Ecozf]g[og, 
Ath,  Mitt.  1,  (1876),  332,  2.  Collitz  5359.  I.  G. 
12,  7,  249  p.  69.  Oder  ist  mit  Hiller  v.  Gaert- 
ringen  zu  lesen:  ’Egg.  i.  Ecozgglixog  dv^d-gKsv? 

3)  Lagina  ('?):  s.  Soteira  Sp.  1243,  20. 

4)  Vgl.  die  Erklärung  des  Hermesepithetons 
EwKog  als  Ea>zi]g  z&v  OLKav  bei  Cornut.  de 
nat.  deor.  16  p.  64  Osann. 

XVIII.  Heros,  Heroen. 

Über  die  Heroen  als  Retter  hat  Deneken, 
Roschers  Myth.  Lex.  Bd.  1 Sp.  2481,  40  ff.  ge- 
handelt. Von  Literatur  ist  hinzuzufügen  7fo/ide, 
Psyche  2^,  251/2  Anm.  6.  Wendland,  Zeitschr. 
f.  nentestamentl.  Wissensch,  5 (1904),  337.  Oidi- 
jms  ist  Gdizfig  für  Attika,  das  ihn  aufnimmt, 
Soph.  Oed.  Col.  460.  Eurystheus,  am  Heiligtum 
der  Athena  Pallenis  bestattet,  wird  Gcozyg  für 
Athen  {ztoXsi  GoizygLog),  Eur.  Heracl.  1032). 
Brasidas  ist  Gcozyg  von  Amphipolis,  Thuk.  5, 
11,  2.  Wie  die  Heroen  Gcozfjgsg  sind,  so  heißen 
sie  auch  aTtorgonaioi,  Hippocrat.  de  diaet.  89 
(4,  4)  = Medici  Gr.  ed.  Kühn  22  p.  10  oder 
aXs^UaKoi,  Luc.  calumn.  17. 
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Auch  bei  Lebzeiten  schon  erhielten  ver- 
diente Männer  den  Ehrennamen  ^cüzi'iq  ; vgl. 
Flut.  Coriol.  11:  iriQ'svzo  Ttgä^scog 

^TTcövvfiov  Tov  EtarTjpa  nat  KaXlivfuov.  So 
nannten  den  Agesilaos  seine  Kampfgenossen 
gträ  ttfohg  acotfjga,  Xoioph.  Ages.  11,  13.  Pe- 
lopidas  und  seine  Genossen  wurden,  als  svsg- 
yttca  -Aui  ocorfiQtg  gefeiert  Flut.  Fel.  12,  ebenso 
Dion  als  aarriQ  xal  d-aog,  Flut.  Dion  4G.  Wei- 
tere Beispiele  bei  WouUand  a.  a.  0.  340  ff. 

XIX.  Horos. 

Horos  führt  häufig  die  Bezeichnung  'Retter 
des  Vaters’.  Später  tritt  'Horos,  der  Retter 
seines  Vaters’  als  selbständiger  Gott  neben 
'Horos,  Sohn  der  Isis  (Horsiese)’  auf,  Friedr. 
Zimmcnnann,  Die  ägyptische  Religion  = Studien 
zur  Gesell,  ii.  Kultur  des  Altertums  5 Heft  5/6 
(1912),  S.  29  Anm.  4.  Vgl.  Roscher,  M.  L.  Bd.  1, 
Sp.  2746,  12  ff,  wo  Horos  als  'Rächer  seines 
Vaters’  bezeichnet  wird, 

XX.  Hypnos  s.  Linos. 

XXL  Linos. 

Epidauros;  A'ivov  XonfjQog.  Xarggiav  Ttvg- 
c(U)Qr]aag,  1.  G.  4,  1093  und  dazu  Fraenicel,  der 
diesen  Linos  identifiziert  mit  Linos  dem  Sohne 
des  Apollon,  dem  die  Argiver  jährlich  ein  Pest 
feierten,  Freller - Robert , Gr.  Myth.  1,  463. 
Roscher,  31.  L.  2,  2054.  Doch  ist  die  Lesung 
vielleicht  nicht  ganz  sicher;  vgl.  Blinhenherg , 
Ath.  3Iitt.  24  (1899),  386,  2,  der  die  Ergänzung 
von  Kavvadias,  Fouilles  100:  ’lavov  mißbilligt 
und  mitteilt,  daß  Frünkd  früher ''Ttcvow  vor- 
geschlagen hat. 

XXIL  Men. 

. Galatia  cis  Halym:  Weihinschrift  auf  einem 
Basrelief : 3Ir]vl  Zkox  fiQi  v.ul  DlovzoSäzri  *),  lourn. 
of'  hell.  stud.  19  (1899),  81.  Corr.  hell.  23(1899), 
389  pl.  1.  In  einer  Weihung  dem  Mr\vl  Q'aä 
dargebracht  bittet  die  ’Alia&v  (Phrygien) 
xazoimu:  XojJs  zi]v  xuzoikIccv,  Rev.  des  etudes 
gr.  3 (1890),  51  nr.  1,  und  in  einer  Inschrift 
aus  Maionien  wird  Men  gebeten,  eine  Frau  in 
seinen  Schutz  zu  nehmen : zpmsQ  amaeisg  (= 
omasiag),  Buresch,  Aus  Lydien  79  f. 

XXHI.  Osiris  s.  XXVIII,  1. 

XXIV.  Palaimon. 

Orph.  Hymn.  75,  7 (vgl.  5). 

XXV.  Pan. 

Apollinopolia  Magna  (Wüstentempel)  : TJavl 
EvuScg  XcüzfiQt,  Lepsius,  Denkmäler  aus  Ägypten 
u.  Äthiopien  12  nr.  207.  0.  Fuchstein,  Epigr. 

Graeca  in  Aegypito  reperta  p.  53.  W.  Schwarz, 
Jahrbuch  für  klass.  Fhil.  153  (1896),  156  nr.  6. 
Strack,  Dynastie  der  Ftolemäer  236  ad  nr.  50. 
Arch.  Anz.  14  (1899),  191  nr.  3.  Dittenberger, 
Or.  Gr.  inscr.  sei.  70.  Arch.  f.  Fapyrus forsch. 
5,  202  Anm.  1 ; vgl.  Hiller  v.  Gaertringen, 
Thera  3,  89.  W.  Otto,  Hermes  45  (1910),  634. 
— Tlavl  2[oir]i]Qi,  Letronne,  Recueil  des  inscr. 
2,  245,  181.  C.I.  G.  Add.  4836  h (erste  Inschrift). 
Schivarz  a.  a.  0.  163  nr.  24.  — IIuvvl  (so!) 

*)  Zu  den  unter  Plutodotes  verzeichneten  Stellen  füge 
hinzu:  TlXovto^otr^i)  -d'e5){i)  Annales 

du  aervice  des  antiquites  de  V Efiypie  6 (1905),  150  nr.  3.  Auf 
einer  Defixionsplatte  aus  Pantikapaion  wird  neben 

TToa^idty.rj  /dovia  und  /&orta  auch 

TJ/.ovtoö6tag  (wohl  = Hades)  angerufen,  Arch. 

Anz.  22  (1907)  128- 
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XazsQi  (so!),  Lepsius  a.  a.  0.  nr.  143.  Letronne 
a.  a.  Ü.  245,  182.  C.I.  G.  Add.  4836h  (zweite 
Inschrift).  Schwarz  a.  a.  0.  163  nr.  23.  Auch 
sonst  finden  sich  häufig  Weihungen,  die  dem 
Pan  bzw.  Pan  Evodog  wegen  glücklicher  An- 
kunft (öojffris)  dargebracht  worden  sind;  vgl. 
Schwarz  a.  a.  0.  154  ff.  Wendland,  Zeitschr.  f. 
neutestam.  LTVss.  5 (1904),  347.  Vgl.  d.  Art.  Pan 
Sp.  1373  ff. 

XXVI.  Poseidon. 

Dem  Poseidon  Sazyg  brachten  die  Griechen 
auf  die  Kunde  vom  Untergänge  eines  Teiles 
der  persischen  Flotte  am  Gestade  von  Sepias 
ein  Dankopfer  dar,  Herod.  8,  192;  dann  fuhren 
sie  nach  Artemision  zurück,  HoaeiSscovog  Ea- 
zfjQog  lnavvgLr\v  &%b  rovrov  ezi  •Aal  ig  zoäs 
vogi'Sovzsg,  Herod.  8,  193.  Darnach  wäre  bei 
den  Griechen  seit  jener  Zeit  Ecozgg  als  Epi- 
klesis  des  Poseidon  infolge  jenes  Ereignisses  all- 
gemein üblich  gewesen  Freilich  sind  — wohl 
nur  zufällig  — sehr  wenige  weitere  Zeugnisse 
erhalten,  die  diese  Notiz  bestätigen.  Sicher 
bezeugt  ist  der  Kultus  des  Poseidon  Soter  auf 
Sunion,  wo  ein  iegbv  \zov  HoGsidmvog]  Eco- 
zfjgog  tjti  EovvLov  erwähnt  wird,  Stabs,  ’Eqirjfi. 
ccg%.  1900,  146  nr.  4g  (vgl.  die  Inschrift  bei 
Stabs  a.  a.  0.  134  nr.  ligf. : isgbv  tov  Hoasi- 
öibvog).  Als  aa>zi]g  vr\mv  (vgl.  die  Epiklesis 
Ecoaivscog  [s.  d.])  wird  Poseidon  bei  Hom. 
Hymn.  22,  4 bezeichnet,  und  wenn  es  bei  Faus. 
2,  1,  9 heißt:  'toü  Hoasidärog  (in  Korinth)  de 
siaiv  insigyaagivoi  zä  ßu&gcg  Aal  ol  Twödgea 
ztaldsg,  ozi  dr)  acozfjgeg  Aal  ovxoi  ve&v  Aal 
dvügänav  siol  vavziXXogevcov’,  so  ergibt  sich 
für  Poseidon,  wenn  auch  wohl  nicht  die  Kult- 
bezeichnung Eonfjg  in  Korinth,  doch  die  Vor- 
stellung und  Benennung  als  cazyg  ve&v.  Vgl. 
auch  Luc.  Jupp.  Trag.  24;  {Tloasid&v)  aw^cov 
zovg  nXiovzag.  Arist.  or.  1 p.  10  Dind.:  Ho- 
aeidcbv  ZS  Aal  AiöoAOvgoi  ßm'Qovai  zovg  nXiovzag. 
Vgl.  auch  die  Eatzrigiaazal  . . . HoasidaviaGzaL 
auf  Rhodos  (oben  Sp.  1237,  24  ff,). 

XXVII.  Priapos. 

1)  Rom:  Auf  der  Basis  einer  Priaposstatue 
steht:  Ecüzyg  Aoagov  C.I.  G.  3,  5961;  doch 
hält  Kaibel  zu  I.  G.  14  p.  13*  nr.  116*  die  In- 
schrift für  gefälscht. 

2)  Vgl.  Corniit.  de  nat.  deor.  27  p.  154  Osann: 
(Priapos)  ■ngoazdz'gg  Aal  ßazrjg  zmv  oIasLcov. 

XXVIII.  Sarapis. 

1)  Abydos:  Eagdztidi  ’Oßslgiöi  WIsyiazm  Ea>- 
zf]gi,  Journ.  of  hell.  stud.  22  (1902),  377. 

2)  Alexandria  s.  Soteira  XII,  2. 

3)  Delos : Edganig  Eongg,  Corr.  hell.  6 (1882), 
323  nr.  13.  Dittenberger,  Sylloge  2^  761  p.  618. 
Drexler,  Mythol.  Beiträge  1,  34  Anm.  1. 

4)  Lindos:  Altar  Eagdniog  Eazfjgog,  I.  G. 
12,  1 nr.  932. 

5)  Philai  s.  Soteira  XII,  4 d. 

6)  Rhodos:  Verein  der  Aiog  EcorrjgiaGzal 
EagaTtiaGtaL  s.  unten  Zeus  nr.  69. 

7)  Talmis  s.  Soteira  XII,  5. 

8)  s.  Soteira  XII,  6. 

9)  s.  Soteira  HI,  38. 

XXIX.  Seilenos. 

Nicht  ganz  sicher  ist  in  einer  phrygischen 
Inschrift:  Emzfjgog  EsiXr\vov,  Journ.  of  hell, 
studies  4,  383  f. ; vgl.  K.  Sittl,  Würzburger  An- 
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tilien  3 Anm.  5,  der  auf  Artemid.  2,  12  (p.  101, 
11  Hercher)  und  2,  37  (p.  141,  10  ff.)  verweist, 
wo  Silen  als  ein  heilbringender  Daimon  ge- 
nannt wird. 

XXX.  Telesphoros. 

Epidauros:  TtX[f(;qpd]p(n  2Jco[z7i]QL  6 hgsvg 
I.  G.  4,  1044.  — TslsacpoQa  Zatfiqi . . . ovsL- 
gdrog  rbv  vccbv  tkxI  zb  ayalfta;,  Cavvadias, 
üccKzincc  190G,  118.  Ueme  des  etudes  qrecques 
21  (1908),  169.  — Vgl.  auch  Soteira  XI,  8. 

XXXI.  Theoi,  Theos. 

Über  die  fffoi  Hcozqgsg  vgl.  oben  Sp.  1248, 
35  ff.  Eine  gewisse  Schwierigkeit  entsteht  bei 
ihrer  Deutung  insofern,  als  auch  Herrscher  usw. 
(s.  unt.  XXXIV)  oft  als  ffro)  SmzfjQsg  bezeichnet 
werden,  und  eine  Entscheidung,  ob  diese  oder 
wirkliche  Götter  gemeint  sind,  nicht  immer 
möglich  ist.  Unzweifelhaft  sind  folgende  Stel- 
len, wo  wirkliche  Götter  die  Epiklesis  Zcozqg 
{Zcozqgiog)  erhalten:  a)  Pollux  1,  24  — b)  Soph. 
El.  281  (vgl.  635  ff.);  Klytaimnestra  opfert  all- 
monatlich &£otaiv  . . E(ozr\gioig.  Vgl.  auch  Äcseh. 
Suppl.  981  f,  wo  die  Argiver  mit  den  d’sol’Olv/z- 
Ttioi  ßcozfjgsg  verglichen  werden.  — c)  Xenopli. 
Hell.  3,  3,  4;  Opfer  in  großer  Gefahr  darge- 
bracht zotg  Anozgonaioig  %ai  zoig  Eazfjgai.  — 
d)  Alkiphr.  Ep.  3,  7 : @iol  Ecozfigsg  -aai 
V.CCHOL  ngovnzov  (is  y.tvdvvov  i^sllovzo.  — e)  Nach 
glücklicher  Rückkehr  von  seinem  Kriegszug 
opfert  Alexander  d’soTg  zo'ig  Ecozfjgai,  Arrian. 
Ind.  42,  6 (vgl.  unten  XXXII).  — Eine  frag- 
mentierte Inschrift  aus  Kanatha  in  der  Bata- 
neia  lautet:  zbv  uytov  ßaqbv  fiyj]Qd"r]  (s.  v.  a. 
ccvqysigsv)  . . . aad’slg  d'soig  Ecazfigßi  vbßcov,  Le 
Bas- Waddington  3,  2343  p.  537.  Hierher  sind 
wohl  auch  noch  folgende  Stellen  zu  ziehen.  — 
g)  Ein  nur  fragmentarisch  erhaltenes  Psephisma 
einer  unbekannten  Stadt  erwähnt  neben  der 
Artemis  'rettende  Gottheiten’,  deren  Kult  die 
unbekannte  Stadt  mit  Magnesia  verbindet: 
zöav  Kot-vojv  Eo}zri[gcov,  0.  Kern.,  Die  Inschriften 
von  3Iagnesia  a.  M.  64^^.  — Wohl  mehr  auf 
Herrscherkult  zu  beziehen  ist  die  fragmenta- 
risch erhaltene  Weihinschrift  aus  Paros:  y.a]i 
Q'sotg  Ecüzfjgßi,  1.  G.  12,  5,  237,  die  Widmung 
aus  lasos  an  die  ffsoi  Scozfigsg  und  den  Demos, 
Kontoleon,  ’Aviv.Sozoi  fuxgaßiavcd  imygcccpai  1 
(1890),  34  nr.  61.  Bursians  Jahresber.  87  (1897), 
308.  In  der  Weihinschrift  eines  Priesters  zäv 
Esßccßzöav,  die  ffsot?  2a>[zi]gßt,  dargebracht  ist 
und  aus  Hypata  stammt  (Corr.  hell.  15  [1891], 
337  nr.  7.  1.  G.  9,  2 p.  14  nr.  34),  deutet  Gian- 
nopulos,  Corr.  hell.  21  (1897),  157  f.  die  ffaot 
Ecozggsg  als  Augustus  und  Koma. 

Öfter  ist  aus  der  bildlichen  Darstellung, 
den  Götterattributen  oder  auch  aus  dem  Zu- 
sammenhang ersichtlich,  welche  Gottheiten 
unter  den  (ffsoi)  Ecozf/gsg  zu  verstehen  sind; 
vgl.  Soteira  XI,  3.  4 (Asklepios  und  Hygieia). 
Soter  C IV,  11  (Apollon,  Herakles,  Zeus).  Soter 
C X.  5.  11.  13  (Dioskuren)  usw. 

Neben  den  ffsoi.  Emzfigsg  findet  sich  auch 
ein  ffsös  Zcozrjg  in  folgenden  Verbindungen: 

1)  Aktscha-Kairak  (Bezirk  Kirdschali):  Frag- 
ment eines  Marmorreliefs  mit  der  Darstellung 
des  sogenannten  'thrakischen  Reiters’  und  der 
Weihinschrift:  . . . ^Ttrjadw  ffaw  Eazfigi,  E.  Ka- 
linka,  Antike  Denkmäler  in  Bulgarien  {Schrift. 
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d.  Balkankommission  4)  143  p.  132.  Weinreich, 
Ath.  3Htt.  37  (1912),  S.  21  nr.  103  (vgl,  S.  41). 

2)  Patara:  0sov  Zcozfjgog  ’Ebgaiov  Aßrpa- 
lovg  xal  Uoßsiö'mvog  Eägaiov  xal  'Illiov  AztoX- 
Xcovog,  Journ.  of  hell.  stad.  10  (1889),  81  nr.  34. 
Singulär  ist  zunächst  das  Epitheton  ^Edguiog, 
das,  sonst  'feststehend’,  'unbeweglich’  bedeu- 
tend, hier  wohl  'Festigkeit  verleihend’  bedeu- 
det  und  inhaltlich  synonym  mit  ’Aoipah'ig 
{’AßrpdlELog)  ist;  wie  mau  den  Poseidon  anrief: 
iSgava  ygg  ßöi^oig  {Orph.  Hymn.  17,  9),  wird 
man  wohl  zum  &ibg  Eazgg  ESgaiog  ’Aßqxxlr'jg 
um  Schutz  und  Rettung  gegen  Erdbeben  ge- 
betet haben,  und  so  kann  man  diesen  Gott 
wohl  mit  S.  Beinacli,  Bev.  arch,  15  (1890),  295 
(vgl.  auch  Gruppe,  Gr.  Myth.  1139,  2.  1157,  7) 
als  eine  'Variante  locale  de  Poseidon’  be- 
zeichnen. 

3)  Philai:  Weihung  des  Epistrategen  der 
Thebais  und  der  Garnison  von  Ptolemais  dar- 
gebracht TIccvl  EvöScg  xal  @e[ä  Eo)]zfigi,  Lep- 
sius,  Denkmäler  aus  Ägypten  u.  Äthiopien  12, 
83  nr.  207.  G.  Plaumann,  Ptolemais  in  Ober- 
dgypten  93.  Nach  Plaumann  u.  a.  0.  52  (vgl. 
Hermes  46  [1911],  297  ff.)  ist  unter  dem  ffaös 
Earz-gg  Ptolemaios  I.,  der  als  Stadtgrüuder  einen 
städtischen  Kult  als  ffaög  Eatzgg  besessen  habe, 
zu  verstehen,  während  W.  Otto,  Hermes  45  (1910), 
634  meint,  man  dürfe  diesen  @tbg  Ecozgg  mit 
keiner  bestimmten  Gottheit  identifizieren,  son- 
dern man  werde  in  ihm  eher  die  Nennung 
eines  Abstraktums,  eben  des  göttlichen  retten- 
den Prinzips  zu  sehen  haben.  — Aus  der  Nähe 
von  Ptolemais  ist  auch  ein  gt{yißzog)  9-sbg  Eco- 
zr'ig  bezeugt,  Kenyon-Bell,  Greek  papyri  in  the 
Brit.  Mus.  3,  604  B Z.  115.  118.  Wilcken,  Arch. 
f.  Papyrusforsch.  4,  536  f.  Es  bleibt  fraglich, 
ob  man  hierunter  mit  Otto  a.  a.  0.  449  ff.  den 
Kaiser  Augustus  oder  mit  Plaumann,  Ptole- 
mais 88  f.  Hermes  46,  296  ff.  den  Stadtgott 
Ptolemaios  I.  erkennen  soll;  vgl.  auch  H.  Hei- 
nen,  Klio  Beiträge  zur  alten  Geschichte  11  (1911), 
143  Anm.  2 zu  142.  Blumenthal,  Archiv  für 
Papyrusforsch.  5,  323  f.  Mariano  San  Nicolb, 
Ägyptisches  Vereinswesen  zur  Zeit  der  Ptole- 
mäer und  Börner  29,  2. 

Noch  unsicherer  ist  die  Deutung  der  In- 
schrift einer  Stele  in  Cairo:  [©a]w  ysydlcg 
Eco[zi]gi]  tv%rjv,  Scymour  de  Bicci,  Bull,  de  la 
soc.  arch.  d' Alexandrie  11  (1909),  340  nr.  23, 
der  auch  die  Ergänzung  zu  Eo)(\)[xvo7Co:ig)]  für 
möglich  hält. 

XXXII.  Zeus. 

In  seiner  Rede  auf  Zeus,  die  beginnt  mit 
den  Worten  Zsv  Bccßiltv  rs  xal  Eäzsg,  be- 
zeichnet Aristides  (or.  1 p.  11  Dind.)  das  Wesen 
des  Zeus  Soter,  indem  er  sagt:  iv  vbßoig  xal 
Ttäßt,  xargoig  ßorjü’äv  Ecozrjg  XExlgzai.  Beson- 
ders ist  er  Retter  und  Schützer  in  den  Gefahren 
des  Ki'ieges;  so  beteten  die  Feldherren  vor  der 
Schlacht  vor  den  Arginusen  zu  Zeus  Soter, 
Apollon  und  den  Semnai,  Diod.  13,  102;  Ne- 
archos  opfert  dem  Zeus  Soter  vor  der  Abfahrt, 
Arrian.  Indica  21,  2.  Zeus  Soter  zeigt  dem 
Feldherrn  der  Platäer  Arimnestos  im  Traume 
das  geeignete  Gelände  zur  Schlacht,  Plut.  Arist. 
11.  Während  die  Griechen  unter  Xenophon 
sich  über  Maßregeln  für  glückliche  Heimkehr 
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beraten,  wird  ihnen  ein  olcorus  tov  Jibg  rov 
ZcorijQog  zuteil,  Xenoph.  A>tal>.  3,  2,  9.  Seinen 
Namen  verwendet  man  als  Parole,  da  er  Schutz- 
gott der  Schlachten  ist:  Zsvg  Xcoti)q  v.cd  NIkti 
{Xenoph.  a.  a,  0.  1,  8,  IG);  Ztvg  Xcottjq,  'Hqoc- 
vli]g  "Hy£ii6)v  (Xenoph.  a.  a.  0.  6,  5,  25);  vgl. 
lioscher  Bd.  3 Sp.  1643,  23  tf.  Ihm  und  anderen 
Göttern,  die  man  öfter  in  den  Begriff  der  &soi 
ccoT^geg  zusammenfaßt  (s.  oben  XXXI),  opferte 
man  nach  glücklicher  Vollendung  des  Feld-  i 
Zuges;  so  brachten  die  Griechen  in  Trapezus 
Opfer  dar  reo  zh't  rw  Xooxiiqi  v.ex.1  ra  'HQaKltl 
Kul  roig  ciXloig  &soig,  Xenoph.  Anah.  4,  8,  25 
(vgl.  5,  1,  1).  IJiod.  14,  30.  Alexander  der 
Große  ao3T7]Qia  rov  otqutov  td'vs  Ad  Xcotfjgi 
■Aal  Alga-Alti  -/.al  ’Anöllmvi,  AXe^txdxcg  xal  IJo- 
atiSävi  TS -xal  uaoi  älXoi  &sol  Q'aXdaaioi.,  Arricm. 
Ind.  36,  3.  Zeus  Soter  bringt  Rettung  vor  den 
Nachstellungen  der  Feinde,  Phalm-is  Ep.  13; 
rettet  vor  wilden  Tieren,  Leo^iidas,  Anth.  Fal.  6,  21 
221,  6.  Auch  sonst  begegnet  Zeus  Soter  in 
der  Literatur;  vgl.  XarriQ  n xal  ’EXiv&tQiog 
irviicog  ovrcog  finsiv  (Ai'istot.  de  niiindo  7 = Stob. 
Eciog.  1,  2,  36  (p.  22,  30  MeineJee);  vgl.  ferner 
Arrüm.  Epicteii  JJissert.  1,  22,  16  (p.  72,  10 
SchenU).  Corniit.  de  7iat.  deor.  9 (p.  28  Osmm). 
In  Anrufungen:  (m)  Zsv  Eärsg,  Arist.  Thestn. 
1009.  ALenand.  fr.  532,  2 [Kock  3,  156).  fr. 
536,  7 (3,  159).  Philemon  fr.  79,  22  (2,  500). 
IHnarch.  or.  1,  36.  lulian.  Epist.  34  p.  406  B 3 
(p.  525,  9 Herflein).  In  Beteuerungen:  n)  rov 
Ala  rov  XeorijQa,  Arist.  Ean  738.  1433.  Eccles. 
79.  761.  1045.  1103.  Phit.  877.  IHnarch.  or.  3,  15. 

Spende  an  Zeus  Soter. 

Nach  dem  Mahle,  wenn  die  Tische  weg- 
getragen waren  und  ein  Becher  ungemischten 
Weines  zu  Ehren  des  Aya^bg  öaiptov  geschlürft 
worden  war,  wurden  bei  dem  nun  eröffneten 
Symposion  drei  Spenden  dargebracht;  eine 
davon  galt  dem  Zeus  Soter;  vgl.  Phot.  Lex.  16,  4 
1 : 'Egiiyg  noatoyg  sidog  cog  AyaO'ov  ö'uiuovog 
■xal  Aibg  XcorijQog.  Archestratos  bei  Athen  1, 
29  b:  TtXfiQaga  Aibg  Xcorijgog.  Doch  schwanken 
die  Angaben  in  bezug  auf  die  Reihenfolge. 
Nach  Schot  Pind.  Isdini.  5,  10.  Schot  Plato 
Phileh.  66  B (p.  255  Hernumn).  Hesych.  rglrog 
xQarr'iQ  (4  p.  178).  Pollux  6,  15.  Photius  Lex. 
p.  604,  25  s.  v.  Toirov  xgarygog  wurden  drei 
Krateren  gemischt:  der  erste  galt  dem  Zeus 
Olympios  und  den  übrigen  olympischen  Göttern,  f 
der  zweite  den  Heroen,  der  dritte  dem  Zeus 
Xüor/iQ  bzw.  dem  Zeus  TiXsiog  Xeorr'iQ.  So 
wird  Zeus  Soter  an  dritter  Stelle  genannt  bei 
l’ind.Ist1mi.ü{ö),  8(llj.  Aeseh.frym.bb{Nauck‘-‘). 
Soph.  fnßii.  392.  Hesych.  Xan'ijQog  At.bg  (4,  122). 
Pollux  6,  100;  vgl.  Schot  Ar.  Pax  300.  Auch 
bei  Aesch.  Suppl.  26  (Zsvg  amryg  rglrog,  vgl. 
Schot  = rQtTÖOTtovdog)  erscheint  Zeus  Soter 
an  dritter  Stelle,  und  Aesch.  Emu.  749  ff.  (HaX- 
Xddog  xal  -lo^iov  txart  xal  rov  Ttdvra  -xgai-  ( 
vovrog  rgirov  Eoorygog)  enthält  wohl  gleich- 
falls eine  Beziehung  hierauf.  Hä.ufig  begegnet 
bei  Plato  der  sprichwörtliche  Gebrauch:  rb  rgl- 
rov  TCO  Xarygi  (Charmid.  p.  167  a.  Phileb.  p.  66  b. 
Epist.  7 p.  340  a);  vgl.  ro  dh  rgirov  ’OXvfiTtixäg 
TW  Zeorygi  rs  xal  tw  ’OXvgTiig}  Ad  {Bep.  8 
p.  583  b = Phot.  Lex.  s.  v.  Tglrov  xgarygog), 
Aibg  rgirov  Zearygog  %dgiv  {Epist.  7 p.  334  d) 
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in  der  Bedeutung  ''zum  dritten  Male,  da  aller 
guten  Dinge  drei  sind’,  s.  Heindorf  zu  Plat. 
Charmid.  a.  a.  0.  Dagegen  erscheint  Zeus  So- 
ter an  erster  Stelle  bei  Philonides  bei  Athen. 
15,  675  C:  TW  Ss  ysrd  Sslnvov  xsxgafisva  itgd)- 
Tw  didoyivcp  norygiep  Ala  Zarfjga  intXEyovai,. 
Diod.  4,  3,  4:  orav  fisrd  rb  Ssinvov  Sld'orai 
(oivog)  xixgafisvog  vdarc,  Aibg  Zarygog  Im- 
(piovitv.  Auch  in  der  Legende  von  Amphiktyon, 
der  zuerst  die  Mischung  des  Weines  mit  Wasser 
eingeführt  und  bestimmt  haben  soll,  vom  un- 
gemischten Weine  nach  der  Mahlzeit  nur  zu 
kosten,  dann  aber  mit  Wasser  gemischten  Wein 
zu  trinken,  TcgoGsniXiyuv  dh  rovreo  rb  rov  Aibg 
Ziorygog  bvofia  . . . Sri  ovreo  Ttlvovrsg  aGipaXüg 
GioQ'yaovrai,  Philochoros  {E.  H.  G.  1,  387) 
bei  Atlmi.  2 p.  38  c,  scheint  Zeus  an  erster 
Stelle  genannt  zu  sein.  Auch  die  Stellen  der 
Komiker  {A^itipihanes,  Alexis,  Xenarchos,  Eri- 
phos  bei  Athen.  15,  692  f.  bis  693  c.  Diphilos 
ebenda  11,  487  a)  sprechen  mehr  für  die  An- 
nahme, daß  sie  Zeus  Soter  an  erste  Stelle  ge- 
setzt wissen  wollen.  Vereinzelt  heißt  es  bei 
Eust.  Hysni.  amor.  1,  27  [Script.  Erot.  Hercher 
2,  169,  8):  riragrov  Inlvoysv  Zarygi  Ad.  Diese 
verschiedenen  Angaben  erklären  sich  wohl  am 
einfachsten  daher,  daß  die  Reihenfolge  der 
Götter,  denen  man  die  Spenden  darbrachte, 
nicht  zu  allen  Zeiten  dieselbe  war;  doch  sind 
die  Zeugnisse,  die  dem  Zeus  Soter  die  dritte 
Stelle  zuwiesen,  älter  und  zahlreicher;  vgl.  K. 
0.  Alüller,  Aeschylos  Eumenide^i  187  ff.  K.  E. 
Hernumn,  Griech..  Privataltertümer^  218,  22. 
Derselbe  bei  IL.  A.  Becker,  Charikles  2^,  262  f. 
Chr.  Peterse.7i,  Zeitschr.  f.  Altertumsw.  9 (1851), 
203.  A.  Preimer,  Hestia-Vesta  if.  J.v.  Fritze, 
De  libatio7ie  veterum  Graecoi-um  (Berl.  1893) 
p.  45  ff.  Schoemarm-Lipsius,  Griech.  Altertümer 
2^,  235.  K.  Kircher,  Die  sakrale  Bedeutung  des 
Weines  im  Altertum  [—  Beligionsgeschichtliche 
Versuche  u.  Vorarbeiten  9,  2)  S.  17  f.  Hug  zu 
Plat.  Sympos.  176  A.  Von  einer  Spende  an 
Zeus  Soter  vor  dem  Mahle  und  zwar  an  erster 
Stelle  berichtet,  so  viel  ich  sehe,  nur  Lambl. 
de  vita  Pythag.  28,  155  (p.  113  Nauck):  Gniv- 
dhiv  d'b  ngb  rguTtt^yg  TCagaxaXti  Aibg  Zcorygog 
xal  '.HgaxXsovg  xal  AtoGxogcov.  Die  Spende 
vor  dem  Mahle  an  die  Götter  (ysr’  svcpriyiag 
GnsiGavTsg  roig  &soTg  ysgl^ovGi  r&v  nagariAs- 
) ytvav  artaGi)  war  kretische  Sitte,  Pyrgion 
{F.  H.  G.  4 p.  486)  bei  Athen.  4,  22  p.  143  e.  f. 
Öfter  steht  auf  Misch-  oder  Trinkgefäßen  die 
Weihung  Aibg  Ziorygog,  Arch.  Zeit.  1848,  246, 
[’'Ag]tpcorig  Aibg  Zcoryglog,  Arch.  Anzeig.  1910, 
209  f. 

Von  dem  weitverbreiteten  {Bobert,  Hermes 
23,  431.  Ath.  Mtt.  18  [1893],  40)  Kultus  des 
Zeus  Soter  legt  das  folgende  die  Zusammen- 
stellungen bei  Preller- Bobert,  Gr.  Myth.  151  f. 
) und  Gruppe,  Gr.  A[i,th.  1108,  3 ergänzende 
Verzeichnis  der  Kultstätten  Zeugnis  ab. 

1)  Aegypten  (Cousieh  in  Mittefägyten) : All 
Zcorygi,  Ai^ch.  f.  Papyrusforsch.  2,  549  nr.  30. 
Dittenberger,  Or.  Gr.  inscr.  sei.  734  p.  473;  vgl. 
Bubensohn,  Arch.  f.  Papyrusforsch.  5,  161.  W. 
Otto,  Priester  u.  Tempel  im  hellen.  Ägypten  1, 
399  Anm.  1.  Vgl.  auch  unt.  s.  v.  Alexandria. 
Herakleopolis.  Magdola.  Pharos.  Schedia. 
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2)  Agrae  (Aghras;  vgl.  Hirschfeld,  Monats- 
her.  d.  Bert.  Älcad.  1879,  314):  &eois  HtßaaToig 
■nal  zhl  HcorfiQi,  Sterrett,  Papers  of  the  American 
school  3,  335  nr.  468.  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res 
Romanas  pertinentes  3,  327  p.  143. 

3)  Aigai  (Mysien):  Ail  Awr/ypi  xai.  jcT(ö[r^, 
Le  Bas  3,  1724  d jd.  412.  Möglicherweise 
Weihung  an  einen  Kaiser,  aber  doch  wohl  an 
einen  bestehenden  Kultus  anknüplend. 

4)  Aigiale:  Jibg  Lcoriigog,  I.  G.  12,1  nr.  428. 

5)  Aigion:  ?ö^^  de  xal  Aibg  inixX-riaiv  Lco- 
Ti'lQog  iv  rf]  ayoQÜ  r^psvog,  Paus.  7,  23,  9. 

6)  Akragas : Münzen  mit  dem  unbärtigen 
Haupte  des  Zeus,  auf  Rev.  Adler  auf  Blitz  und 
die  Legende:  Jibg  Zom]Qog,  Cat.  of  greelc  coins 
in  the  brit.  3bis.  Sieihj  21  nr.  I46f.  Holm,  Ge- 
schichte Siziliens  3,  705  nr.  542.  G.  H.  Hill, 
Coins  of  ancient  Sicily  199  Fig.  70.  G.  Mac- 
donald, Cat.  of  greelc  coins  in  the  Hmiterian 
Collection  1,  164  nr.  88.  Head,  Hist,  niim.^  124.  2i 

7)  Akraiphia:  Priester  rov  Aibg  rov  Lmrij- 
QOg  und  Fest  HcorfjQia,  C.  I.  G.  1,  1587.  1.  G. 

7,  2727.  Vgl.  Dittenherger,  Sylloge^  c?- 

1.  G.  7,  2713^g.  : xcc&iSQci>aaL  . . . xara  xb  ncc- 

gbv  xbv  ngbg  xc5  Au  xm  LiaxfjQi  ßcoybv  iniyQÖ.- 
cfovxag  ^ All  Elev^sgicp  sig  alävu' 

. . . sivaL  äh  iv  cevaygeapfj  xb  xjiyipiaya  nagd  xs 
xä  All  xä  Sioxijgi  iv  xfj  dyogä. 

8)  Alexandreia  s.  Soteira  IV,  1 u.  unten  nr.  63. 

9)  Ambrakia:  Lcoxfjgi  Au’Aq)goäelxa,  C.I.G.  3 
1798.  Poland,  Gesch,  des  qriech.  Vereinswesens 
178  f. 

10)  Amorion:  Ad  Uioxfjgi  tv%Ti]v,  Ramsay, 
Revue  des  etiides  gr.  2 (1889),  22. 

11)  Argos:  Aibg  . . isgbv  Ltoxfjgog,  Paus.  2, 

20,  6. 

12)  Arkesine  (Amorgos):  Aibg  Zmxfigog,  I.  G. 
12,  7 nr.  92.  93. 

13)  Assos:  bfivvysv  Aid  Lioxyga,  Stei'rett, 

Papers  of  the  American  school  1,  50  nr.  26.  4 
Dittenherger,  Sylloge^  p.  567. 

14)  Astypalaia:  All  Lcnxfigi  xal  xä  da'gw,  1.  G. 
12,  3 nr.  194. 

15)  Athen:  Nach  Hesych,  s.  v.  'EXsvxtigiog 
Zsvg  = Schol.  Paus.  1,  3,  2 (ed.  Spiro  3 p.  219) 
= Schol.  Plat.  Eryx.  392  a (ed.  Hermann)  ver- 
glichen mit  Schol.  Arist.  Plut.  1175.  Hesych. 
s.  V.  Ziüxrjg.  Phot.  Lex.  s.  v.  Zkoxr'ig  Zivg  (p.  564, 

3 Porson).  Harpokrat.  s.  v.  ’Elivd-sgiog  Zsvg 
(f).  110,  12  Dindorf  ) ist  der  athenische  Zeus  5 
Soter  und  der  Eleutherios  identisch,  vgl.  Wachs- 
muth.  Die  Stadt  Athen  im  Altert.  1,  161  Anm.  3. 

2,  425  Anm.  2.  A.  Mommsen,  Feste  der  Stadt 
Athen  im  Altertum  524,  3.  W.  Jiideich,  Topo- 
graphie von  Athen  . Doch  ist  es  wohl  zweifel- 
los, daß  der  Name  Soter  der  ältere  und  der 
eigentliche  Kultname  war,  Jiideich  a.  a.  0.  303 
Anm.  11.  Gruppe,  Gr.  3Iyth.  285,  14.  Die  von 
Paus.  1,  3,  1 als  Zsvg  ’Elsvd'sgiog  bezeichnete, 
auf  der  Agora  stehende  Statue  des  Gottes  heißt  i 
bei  Isolcr.  9,  57  xb  xov  Aibg  dyalya  Ihoxfjgog. 
Diese  Statue  oder  wohl  noch  eher  ein  vor  ihr 
befindlicher  Altar  (vgl.  Wachsmuth  a.  a.  0.  426. 
Dittenherger  zu  Sylloge‘‘  nr.  163  p.  265  Not.  14) 
ist  gemeint  in  der  Inschrift  I.  G.  2,  5 p.  65 
nr.  231bßg  = Dittenherger  a.  a.  0.  163J.,:  itagd 
xbv  Aicc  xov  Eioxyga.  Priester  xov  Aibg  xov 
Ecoxfjgog,  I.  G.  2,  5 p.  58  nr.  184  bjg.  Ditten- 
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berger,  Sylloge^  ßOfiig  P-  380.  ’Eniyslr]xccl  xal 
tsgoTioiol  xä  All  xä  Loixfjgi,  I.  G.  2,  1 p.  374 
nr.  616j^.  Vgl.  auch  die  fragmentierte  In- 
schrift I.  G.  21  p.  67  nr.  162Cjg:  xov  Aibg 
xov  Acoxi'jgog.  Freilich  ist  es  nicht  ausge- 
schlossen, daß  hier  und  da  der  Zeus  Soter  im 
Peiraieus  gemeint  sein  kann.  Ein  Beschluß 
der  Delier  bestimmt  für  den  König  Philokles 
^vcai  EcoxTjgia  . . All  Ecoxygi  iv  ’A&rjvaig,  Corr. 
hell.  4 (1880),  329  nr.  Igj.  Dittenherger,  Sylloge 
209J3  p.  336.  Eine  Weihung  All  Eoixygi  iepy- 
ßiov,  C.I.  G.  1,  246.  I.  G.  3,  1,  167  p.  65. 

16)  Branchidai:  Weihgeschenk  dem  Ad 
Ikaxfjgi  dargebracht,  C.  I.  G.  2,  2852 p.  550. 
Dittenherger,  Or.  Gr.  inscr.  sei.  21'i^^  p.  328.  — 
Hieron  xo[v  Aib\g  xov  Lcoxijgog  Le  Bas  3,  222 
p.  81.  Vgl.  unten  s.  v.  Milet. 

17)  Chersonesos  Taurica:  Ad  Loixf/gi,  La- 
tyschev,  Inscr.  ant.  orae  septentr.  Ponti  Euxini 
1,  199  nr.  202. 

18)  Delos:  Opfer  dargebracht  Ad  Ecoxygi 
und  anderen  Göttern  im  Lenaion,  Corr.  hell.  6 
(1882),  22  Z.  181  (vgl.  Corr.  hell.  14  [1890],  492 
u.  Anm.  5).  Nilsson,  Griech.  Feste  35.  A.  hlornm- 
sen,  Philologus  66  (1907),  434.  Priester  Aibg 
Foixfjgog.  Corr.  hell.  32  11908),  438  nr.  64jj. 

19)  Weihung  dargebracht  Ad  Sioxygi,  Fa- 
gd.7tiäi,’'l6iäi,’Avovßiäi,  Corr.  hell.  7 (1883),  367 
nr.  16. 

20)  Delphoi:  Zur  Erinnerung  an  den  Sieg 
über  die  Kelten  stifteten  die  Aitoler  als  die 
Herren  des  befreiten  Delphoi  xbv  dyäva,  xbv 
xäv  Feaxygdov  . . . xä  Ad  xä  Faxygi  xal  xä 
Anolhovi  xä  riv&Up,  I.  G.  2,  323.  Dittenherger, 
Sylloge  ~ 205  p.  334,  vgl.  Dittenherger  nr.  205 
Anm.  1 nr.  206  Anm.  11  und  Nachtrag  p.  643. 
Pomtoiv,  Jahrh.  f.  Muss.  Phil.  149  (1894),  501  ff. 
A.  Mommsen,  Delphica  215  ff.  Reisch,  De  mus. 
Graec.  certaminibus  87  ff.  Schoemann-Lipsius, 
Griech,  Altert.  2*,  43.  479.  Nilsson,  Gr.  Feste  34. 
Sokolofl,  Klio  Beiträge  zur  alt.  Gesch,  5,  227  f. 
Walek,  Die  delphische  Amphiktyonie  (nach  Be- 
richt in  Gotting.  Gel.  Anz  1913,  138  f).  Pom- 
tow,  Gotting.  Gel.  Anz.  a.  a.  0.  150.  152.  179  f. 
182  f. 

21)  Doganowo  (Bulgarien):  Ad  Fonygi  xal 
"Hga  Fxagayvfj  (Weihinschrift  eines  Reliefs), 
Arch.  Fpigr.  Mitt.  aus  Oesterr.  10  (1886),  144 
Anm.  11.  E.  Kalinka,  Antike  Denkmäler  in 
Bulgarien  (Schriften  der  Balkankommission  IV) 
135  p.  128f. 

22)  Dorylaion : Uania  Ad  Faxygi  sv^yv,  Be- 
legstellen s.  V.  Papias;  vgl.  auch  Mordtmann, 
Ath.  Alitt.  10  (1885),  13  zu  nr.  2.  P.  Foucart, 
Les  associatioHS  religieuses  88,  1. 

23)  Elaia:  ßcogbg  xov  Aibg  xov  Faxygog, 
Inschr.  v.  Pergamon  246j„.  und  dazu  31. 
Fraenkel,  ebenda  55.  156.  Dittenberger,  Or.  Gr. 
inscr.  sei.  332j„  p.  515.  K.  Pilling,  Pergameni- 

) sehe  Kulte  7. 

24)  Elis : xbv  xvgavvov  dnsxxsivsv  6 KvXav 
ixtl  Aibg  Fcoxygog  ßwgbv  xuxacpi'yovta  ixsxyv. 
Paus.  5,  5,  1.  I.)och  folgt  hieraus  noch  nicht 
mit  Notwendigkeit  ein  Kult  des  Zeus  Soter. 

25j  Ejiidauros:  Altar  Aibg  Faxygog,  Ath, 
3Iitt.  24  (1899),  386.  I.  G.  4,1291.  Weihungen: 
All  Faxygi  Ath.  3lttt.  a.  a.  0.  385.  I.  G.  4, 
1292.  1293. 
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26)  Epidauros  Limera:  itQo  xov  hiievos 
(vadg)  diög  inLnlr[6Lv  Z’ojrf/poj,  Paus.  3,  23,  JO. 
Wide,  LakonischQ  Kulte  22.  47.  Nach  Ptolem. 
3,  23,  10  (p.  552  Müller)  hieß  der  Hafen  von 
Epidauros  Limera:  Aibg  Konfjgog  hfirjv. 

27)  Erythrai:  Opfer  an  Zeus  Soter  (neben 
Athena  P[olias]),  v.  Mdlicmowitz,  Kordionische 
Steine  in  Abhandl  d.  König}.  Preuß.  Alcad.  d. 
TFm.  Phil.  hist.  Kl.  1009,  lOj,.  (vgl.  S.  51). 

28)  Eumeueia:  ([eps-üj  Aiog\  Z’wrijpog,  C.I.G. 

3,  3886.  Corr.  hell.  1884,  237  ur.  7.  Bamsay, 
Cities  and  hishoprics  of  Phrygia  246  nr.  88  (vgl. 
358.  375).  Nilsson,  Griech.  Feste  35. 

29)  Galaria  (Sizilien):  Münzen  mit  der  Dar- 
stellung des  sitzenden  Zeus  mit  Adler  und  der 
Legende:  lOTEP,  M.  Baoul-Bochette,  Lettre  ä 
31.  le  dne  de  iMynes  sur  les  graveurs  des 
monnaies  greeques  7,  2.  28,  2.  Cat.  of  greeh 
coins  in  the  Prit.  3Ius.  Sicily  64.  G.  F.  Hill, 
Coins  of  ancient  Sicily  91  Fig.  12.  Holm,  Ge- 
schichte Siziliens  3,  603  nr.  118.  Head,  Hist. 
nunP.  139. 

30)  Herakleopolis  (Ägypten):  Ad  Soirfigi 
v.al  ’A7T\6Xlcavi,  Arch.  für  Papyrusforsclmng  5, 
161.  Vgl.  oben  s.  v.  Aegypten. 

31)  Hieropolis  (Kilikien):  Aisl  A’wri'ypt  -nal 
&soig  KsßaaToTg,  Heherdey -Wilhelm,  Beisen  in 
Kilikien  in  Denkschr.  d.  Kais.  Akad.  d.  Wiss. 
44  (1896),  VI  S.  33  nr.  78.  Cagnat,  Inscr.  Gr. 
ad  res  Bomanas  pertinentes  3,  910  p.  346.  — 
Au  KanfiQi  v.al  Qsotg  ’OXviintoig,  ebenda  S.  34 
nr.  83.  84  (vgl.  S.  32  nr.  77).  Cagnat  a.  a.  0. 
911  p.  347. 

32)  Itanos  (Kreta):  Ad  KcoriigL  ned  Tv^y 
Hgaroytvy  (HgcüToysviLal),  Corr.  //eZb  24  (1900), 
238  nr.  1.  TJittenberger,  Or.  Gr.  inscr.  sei.  119 
p.  200.  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res  Bomanas  per- 
tinentes 1,  1020  p.  345. 

33)  Kalaureia:  Oj^fer  dargebracht  rrä  Hoesi- 
düvi  •Äut  reg  Ad  zä  Kcozijgt,  Collitz  3380.  I.  G. 

4,  840.  Ath.  3iitt.  20  (1895),  287,  2.  I.G. 
4,  841.  iJittenherger,  Sylloge^  ö78,2  p.  277.  — 
L.  Ziehen,  Leges  Graec.  .sacrae  p.  157  nr.  „j. 
— In  der  zweiten  In-schrift  auch  Eid  bei  Zeus 
Soter  geleistet. 

34)  Kamarina:  Pind.  Ol.  5,  17.  Boeckh, 
Fxplic.  ad  Pind.  a.  a.  0.  p.  150. 

35)  Kibyra:  Zsvg  Koizijg,  I.  G.  14.  829. 
Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res  Bomayias  pertinentes 
1 p.  137  nr.  418.  IJittenherger , Or.  Gr.  inscr. 
sei.  497  p.  135.  — Priester  Aibg  Kcorggog, 
Petersen- Luschan , Beisen  in  Lykien,  Milyas 
und  Kibyratis  2,  187  nr.  246.  247.  248. 

36)  Kinaros  (Insel):  Aibg  Scozygog,  I.  G.  12,  7 
nr.  511. 

37)  Kleonai:  Das  Opfer  des  Herakles  an 
Zeus  Soter  nach  Bewältigung  des  nemeischen 
Löwen  {Apollod.  2,  74 f.  [2,  5,  Ij.  ^].  Pediasim. 
1,  2)  erklärt  Tümpel,  Koscher  3Iyth.  Lex.  2 Sp. 
3112,  30 ff.  als  Stiftungslegende  eines  sonst  für 
Kleonai  und  die  Gegend  von  Nemea  — s.  aber 
unten  nr.  54  s.  v.  Nemea  — nicht  bezeugten 
Opferkultus  an  Zeus  Soter. 

38)  Knossos:  Weihung  Ad  Ko'yzggi,  ’E(prjfi. 
agx.  1908,  233  nr.  16. 

39)  Korone:  Aibg  Koizygog  xcuXkovv  ccyaXgu 
inl  zfjg  ciyog&g  Ttsnoir\zcn,  Paus.  4,  34,  6. 

40)  Kos:  Fest  gefeiert  Ad  Siazygi,  Paton 
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and  Hicks,  The  inscr.  of  Cos  43  b.  11  (p.  98) 
vgl.  34j  p.  59.  V.  Prott,  Leges  Graec.  sacrae 
p.  33Bj2  nr.  13.  TJittenberger , Sylloge^  619.h3 
p.  411.  Ziehen,  Leges  Gr.  sacrae  p.  326  nr.  321. 
Soterienfest  in  Kos  als  Parallelfest  zum  del- 
phischen Soterieufest  (vgL  oben  nr.  20)  ge- 
feiert zS)  ZS  ’AnöXXcovi  zm  Ilv&Ug  v.cd  zm  Ad 
zcö  Kcozi]gi  v.aL  zä  Nina,  Ponitow,  Gotting.  Gel. 
Änz.  1913,  179.  ' 

41)  Kyrene:  Aibg  Kcozygog,  B.  3Iwrdoch 
Smith  u.  E.  A.  Porcher,  History  of  the  recent 
discoveries  at  Cyrene  p.  113  nr.  11  pl.  80  nr.  11. 

42)  Kyzikos:  Münzen  mit  der  Legende  Zsvg 
LiüZTjg  Kvtinyv&v  3Iionnet  Suppl  5 nr.  215. 
J.  Marquardt,  Cyzikus  u.  sein  Gebiet  133.  Head, 
Hist.  nmK.  454. 

43)  Lindos : Verein  der  Aioaacozrjgiaazai,  J.  G. 
12,  1,  939.  Poland,  Gesch.  des  griech.  Vereins- 
ivesens  178.  237. 

44)  Magdola(?):  Ad  Kazygi  nai  d'sä  Nvgla 
Hai  d’soig  ovvväoig,  Arch.  f.  Papyrusforsch.  2, 
547  nr.  25  (und  dazu  Strack).  Dittenberger,  Or. 
Gr.  inscr.  sei.  733  p.  473.  Vgl.  oben  s.  v. 
Aegypten. 

45)  Makris  (Insel  im  aigaiischen  Meere, 
gegenüber  von  Myonnesos):  Ast  Loyzygi  . . zbv 
ßcogov,  Wieseler,  Göttinger  Gel.  Nachrichten 
1874,  16.  Mova.  nai  ßißX.  zfjg  iv  Zigvgvrj  svayy. 
GxoX.  1,  75  nr.  39;  vgl.  31ordtmann,  Ath.  3Iitt. 
10  (1885),  13  zu  nr.  2. 

46)  Mantiuea:  Mavzivsvai  ös  iazi  nal  aXXa 
lsgä,  zb  g'sv  Lcozygog  Aibg,  zb  öi  ’Eniddizov 
naXovgsvov,  Paus.  8,  9,  2. 

47)  Megalopolis:  isgbv  Sazfjgog  iztinXyaiv 
Aibg,  Gruppe  des  thronenden  Zeus,  Artemis 
Soteira  und  der  Stadtgöttin  Megalopolis,  Paus. 
8,  30,  10.  In  der  fragmentarisch  erhaltenen  In- 
schrift am  Megalopolis  {C.  I.  G.  1 , 1536.  Le 
Bas  2,  331  pr.  179  ff.  Dittenberger,  Sylloge^  289 
pj.  458  f.)  wird  Zeus  Soter  und  das  Fest  Kazygia, 
an  dem  PhilojDoimen  göttlich  verehrt  wurde, 
wiederholt  erwähnt;  vgl.  Nilsson,  Gr.  Feste  35. 

48)  Messene:  iv  zy  äyogä  Aibg  iaziv  ayaXga 
Noixfigog,  Paus.  4,  31,  6.  — Weihinschrift  vom 
Berge  Ithome : Ai[l  K(o]zfjgi,  Bev.  arch.  I annee 
(1845),  Seconde  partie  p.  433  nr.  2.  Le  Bas  2, 
312  p.  155. 

49)  Methymna:  Stieropfer  dargebracht  zä 
Al  zä  Kcozygi,  Collitz  276.  LG.  12,  2,  498jj 
p.  101.  Dittenberger , Or.  Gr.  inscr.  sei.  78jg 

p.  128. 

50)  Milet:  Nach  Th.  Wiegand,  Sechster  vor- 
läufiger Bericht  über  Ausgrabungen  in  31ilet 
tind  Didyma  in  Abhandl.  d.  Königl.  Preuß. 
Akad.  d.  TFIss.  Phil. -hist.  Gl.  1908,  27  führt 
Zeus  in  Milet  die  Epiklesis  Soter.  — Eine  andere 
Inschrift:  Aibg  Zoizggog,  Ath.  3Iitt.  5 (1880), 
335,  2;  vgl.  ebenda  335,  3 die  Weihung  an 
Hadrian : Ad  ’Olvgnug  Lcozfjgi  v.u\  svsgyszy 
■Kal  Kzlozy. 

51)  Miletopolis  (zwischen  MiletopDolis  und 
Hadrianu  Therai  in  Mysien):  int'sg  zäv  [Kagnäv 
Hai]  6izo)v  Ad  Iko[zfjgi  xat]  ’HgazXst  svxagiGZT]- 
giov,  Ath.  M‘itt.29  (1904),  301;  vgl.  ebenda  306. 
310  die  dem  Kaiser  Hadrian  als  ^’OXvgnicg 
Lkozygi  Kal  Kzlaz-y'’  dargebrachten  Weihungen. 
Vgl.  auch  Sozon  II,  1. 

52)  Motella  (Phrygien):  Ad.  Lkori'jgi  Kai  Qsotg 
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^sßaarolg  kccI  tä  äij(i(o  räv  MoT£j.lr]vä)v,  Eamsny, 
Cities  and  bishoprics  of  Phrygia  155  nr.  61 
(vgl.  356  Note  2). 

53)  Naxos:  dibg  £coti'iqos  I.  G.  12,  5 nr.  51. 

54)  Nemea:  z/iJ  EaxfiQi  Sivsd-rjKsv,  Phein. 
Mus.  21  (1866),  516  nr.  328.  Le  Bas  2,  143b 
p.  62.  Vgl.  oben  nr.  37  s.  v.  Kleonai. 

55)  Olbia:  ö öijaos  ScorgQi,  Latyschev, 
Inscr.  ant.  orae  septentr.  Ponti  Euxin.  1,  26 
nr.  12jj.  — All  Lcorfigi  {ivxagiaxrjQiov),  ebenda 
124  f.  nr.  91.  92.  Vgl.  Hirst,  Journ.  of  hell.  stud. 
23  (1903),  36. 

56)  Olympia:  Weihung  Z[o3T?;()i,  Ditten- 
berger-Purgold , Die  Inschriften  von  Olympia 
270  p.  398.  Fest  JJcoxygicc,  ebenda  176  p.  305. 
327  p.  450.  Vgl.  C.  Robert,  Athen.  Alitt.  18 
(1893),  41. 

57)  Orchomenos:  Ail  Hcoxstgi,  Collitz  470 
p.  170.  I.  G.  7,  3206  p.  599. 

58)  Oropos:  Opfer  dargebracht  tw  Au  xä 
HaxfjQi,  I.  G.  7,  411jg.  Dittenberger,  Sylloge' 
308ij  p.  494. 

59)  Panion  (Thrakien):  Au  Lmxggi  xal 
’A&7]vä  N ixgepögep  v.a'i  ’ArtoXltovi.  Corr.  bell.  24 
(1900),  165  nr.  8.  Dittenberger,  Or.  Gr.  inscr. 
sei.  301  p.  471. 

60)  Pantikaijaion  s.  Soteira  IX;  vgl.  Hirst, 
Journ.  of  hell.  stud.  23  (1903 1,  37. 

61)  Peiraieus:  Soweit  der  Kult  des  Zeus 
Soter  mit  dem  der  Athena  Soteira  verbunden 
erscheint  s.  Soteira  IV,  13.  Das  Heiligtum  des 
Zeus  Soter  (t6  itgbv  xov  Aibg  xov  UcoxfjQog, 
Strabo  9,  396.  Tb  lsgbv  xov  Aibg  xov  Lcoxfigog 
xal  xfjg  ’A&gv&g  xgg  Lcoxsigag,  Lykurg.  6.  16. 
iv  Tlsegccist  ’j&riväg  iaxi  xal  Aibg  xiysvog.  Paus. 
1,  1,  3.  templum  lovis  Servatoris,  Plin.  n.  h. 
34,  74)  hieß  auch  Disoterion:  Aiacoxygiov  xalov- 
Giv  kO'fivTjai  xbv  vabv  xov  Lcoxygog  Aibg,  Phry- 
nichos  bei  Bekker,  Anecd.  1,  91g.  Priester  xov 
Aibg  xov  Leoxfigog  xov  iy  Iletgcasl,  I.  G.  2,  5 
nr.  373  c p.  95.  Für  die  Pompe,  die  xü  ts  All 
xä  Lcoxggi  xal  xm  Aiovvacg  galt  (I.  G.  4,  2 jj.  59 
nr.  192c,  LJittenberger,  Sylloge^  bOO.^,^.  p.  114), 
hatte  der  erste  Archon  {imaslsixai  de  xal  xfjg 
[seil.  TtoyTif/g]  . . . xä  Au  xm  Lcoxf/gi)  zu  sorgen, 
Aristot.  rep.  Ath.  56,  5;  vgl.  E.  Pfuhl,  De 
Atheniensium  pompis  sacris  95 f.  Opfer  an  Zeus 
Soter  {Plut.  Demostli.  27.  Lysias  26,  6.  l.G. 
2, 741  p.  103  f.  [Dittenberger, Sylloge^  620  p.414f.] 

1.  G.  2,  1,  nr.  305  p.  128.  nr.  325.  326  p.  149. 
nr.  466^3  p.  245.  nr.  469,^  p.  258):  s.  Wachsmuth 

2,  143 f.  Momnisen  S.  525 ff.  Weihungen:  Ad 
Z[coxfigi,  1.  G.  2,  b p 226  nr.  1048b;  vgl.  auch 
das  Fragment  I.  G.  2,  834  p.  299:  Aibg  Sax  fjgog. 
Eine  Rekonstruktion  des  Zeusaltars  {Plin.  n.  h 
34,74;  vgl.  Pseudo-Plut.  vit.  dec.  orat.  p.846D 
Westermann,  Biograph,  p.  286:  xbv  ßcoybv  xov 
Ecoxfjgog  Aibg  iv  Usigaisi)  versucht  F.  Hauser, 
Jahreshefte  d.  österr.  Inst.  6 (1903),  102  ff 

62)  Pergamon:  iv  xf]  ccyogä  inl  xov  Aibg 
xov  Eaixfjgog  xm  ßafuä,  Inschr.  v.  Pergamon 
2513g  dazu  AI.  Fraenkel  ebenda  S.  55  K. 
Pilhng , Pergamenische  Kulte  7.  Dittenberger, 
Sylloge^  592,^  p.  354.  — Au  Msyioxm  Emxfjgi, 
Inschr.  v.  Pergamon  327. 

63)  Pharos:  Wahrscheinlich  war  die  den 
Leuchtturm  von  Pharos  krönende  Statue  die 
des  Zeus  Soter;  vgl.  das  Epigramm  des  Posei- 
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dippos:  ovö’  av  dyccgxoi  Emxfigog  . . . Zrjvbg  ö 
xfjbs  nlimv,  Blaß,  Rhein.  Mus.  35  (1880),  90. 
Anth.  Pal.  Append.  Didot.  (ed.  Cougny)  3,  80. 
Th.  Preger,  Inscr.  Graecae  metricae  p.  96  Aum.  1 ; 
vgl.  Hermann  Thiersch,  Pharos  33.  Vgl.  ob. 
nr.  8. 

64)  Pharsalos:  Ail  Eovxtigi  Ath.  Mitt.  13 

(1888),  103.  Collitz  327.  I.  G.  9,  2 p.  70  nr.  237. 
— [All  Le  Bas  2,  1185.  I.  G.  a.  a.  0. 

nr.  238. 

65)  Plataiai  Nähe  von:  froö  Aibjg  xov  Em- 
xf][gog,  I.  G.  7,  1668  {Ath.  Mitt.  5 [1880],  119f. 
nr.  5).  Vgl.  auch  Plut.  Arist.  11,  woraus  frei- 
lich nicht  notwendig  ein  Kult  des  Zeus  S.  für 
Plataiai  zu  folgern  ist. 

66)  Priene:  Volksbeschluß,  aus  Anlaß  der 
Wiedererlangung  der  Freiheit  zu  opfern  xm  xs 
All  xm  E[mxf/gi  xal  xjj  ’A&rjvä  xff\  Nixg,  xal 
aysiv  iogxijv  Emxfjgia,  Hiller  v.  Gaertringen, 
Inschriften  von  Priene  11  p.  16. 

67)  Ptolemais:  All  "Hbim  Zoixfjgi,  Arch.  /'. 
Papyrusforsch.  2,  564  nr.  113;  (vgl.  Wileken 
ebenda  4,  537  Anm.  1).  Alilne,  Catal.  general 
des  ant.  egygJiennes  du  Musee  du  Caire  18 
(1905),  p.  34  nr.  9275.  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad. 
res  Roman,  pertin.  1,  1153  p.  395.  G.  Plau- 
mann,  Ptolemais  in  Oberägypten  89  f 

68)  Rhamnus  s.  Soteira  IV,  14. 

69)  Rhodos:  Ail  Lmxfjgi,  ’AQ'd.va  Lmxsiga, 
Hoasidüvi  kaqiaXslm,  I.  G.  12,  5 nr.  913.  — 
Ad  Smxfjgi  I.  G.  12,  1 nr.  32  (vgl.  41jJ.  Verein 
der  Aibg  Smxggiaaxai  Eaganiaaxai,  I.  G.  12,  1 
nr.  162.  Dittenberger,  Sylloge^  112.  Collitz  sslä. 
Poland,  Gesell,  d.  grieclt.  Vereinswesens  178. 

70)  Sangariosgebiet  (Tchaltik):  Ad  Emxfjgi 
Bvyfjv , Koerte , Kleinas.  Studien  in  Ath.  Mitt. 
24  (1899),  444  nr.  40.  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad 
res  Romanas  pertinentes  3,  49  p.  17. 

71)  Schedia  (Unterägypten):  Aibg  Lmxfjgog, 
A.  Schiff,  Festschrift  für  0.  Hirschfeld  388  (vgl. 
390  Anm.  2)  Arch.  f.  Papyrus  forsch.  3, 133  nr.  10. 

72)  Sikyou;  Fest  Emxiqgia  zur  Erinnerung 
an  die  Befreiung  der  Stadt  durch  Aratos,  an 
dem  der  Priester  xov  Aibg  xov  Zmxfjgog  das 
Opfer  dai'brachte,  Plut.  Arat.  53.  Odelberg, 
Sacra.  Corintliia,  Sicyonia,  Phliasia  5.  195. 
Rohde,  Psyche  2‘‘‘,  354,  2.  Kornemann,  Klio 
Beiträge  zur  ult.  Gesell.  1,  85,  3. 

73)  Simena  (Kekowa  in  Lykien;  vgl.  Hirsch- 
feld, Arch.-epigr.  Mitt.  9,  192tf.):  Aibg  Emxfjgog, 
Heberdey-Kulinka,  Denkschr.  d.  Kais.  Akad.  d. 
TTVs.s  Philos.-hist.  Classe  ib  (1897),  I S.  17  nr.  54. 

74)  Stageiros  s.  Soteira  IV,  16. 

75)  Smyrna:  Aibg  Zmxfjgog  ayalya,  C.I.G. 
2,  3159.  Kaibel,  Epigramm.  SOb.  — 9’vaai  ßovv 
drjyoGia  xm  Ad  xm  Zmxfjgi,  Aristid.  or.  25  (p.  1 , 
148  Dind.  — Keil  2,  422jj). 

76)  Tefeny  (Phrygien):  Würfelorakel  Aibg 
Zmxfjgog,  Corr.  hell.  8 (1884),  502  nr.  VIll. 
Papers  of  the  American  School  at  Athens  2,  88 
nr.  VIII;  vgl.  ebenda  nr.  IV,j : Arjyfjxiqg  ydg  cot 
xal  Zsvg  Gmxggsg  iGovxai.  IX.j : vxjjißgiyixrjg 
G0]xtjg. 

Ti)  Telmessos:  IbgvGaG&ai  . . . Ad  Zmxfjgi 
ßmybv  . . . xal  d'vsiv  xax’  iviavxbv,  Corr.  hell. 
14  (1890),  lOljg.  33.  Dittenberger.  Or.  Gr.  inscr. 
sei.  bb.,^.  33  p.  9of.  Corr.  hell.  28  (1904),  410. 
Nilsson,  Grieclt.  Feste  35. 
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1271  Soter  (Zeus,  Jesus,  Herrscher) 

78)  Troizen : H(ög  ieQOv  inLKXriOtv  2Jo:iTfjgog, 
Stiftung  des  Aetios,  des  Sohnes  des  Anthas, 
Paus.  ‘2,  31, 10  Wide,  De  sucris  Twezcniorum  5. 

79'  Thera:  Altarinschrift  Jiog  Acorr/pog,  1.  G. 
12,  3 nr.  430.  LG.  12,  3 Supjd.  1303.  1364. 
1365.  — 'Eaxiag  v.al  Zr]vbi  A’ojTT'/püg.  I.  G.  12,  3 
Stippl.  1357.  — _/(ög  PoTtjgog  nal  ’Ayud'ov 
duhiovog,  ebenda  1366.  Vgl.  Udler  v.  Gaert- 
ringen,  Klio,  Beiträge  zur  alt.  Gesch.  1,  222. 

80)  Thermai  Himeraiai  s.  oben  IV,  9 s.  v. 
Apollon. 

81)  Tmolos-Aureliopolis  (Salihly,  Lydien): 
Jia  rbv  Vo3T7/pa,  Keil  u.  ron  Premerstcin,  Be- 
richt über  eine  zweite  Beise  in  Lydien  in  Denk- 
schr.  d.  Kais.  Aknd.  d.  HVss.  zu  Wien  54  (1911) 
Philos.-hist.  Ci.  II  S.  10  nr.  16. 

XXXIII.  Jesus. 

Über  Jesus  als  Soter  handelt  besonders 
P.  Wendland,  Kongg  in  Zeitschr.  für  die  neu- 
testamentliche  Wissenschaft  5 (1904),  335  if.  bes.  2' 
347  ff. ; vgl.  W..  Wagner,  über  Ocogtiv  und  seine 
Derivata  im  Neuen  Testament,  ebenda.  6 (1905), 
205  If.  bes.  219  tf.  Ad.  Harnack,  3Iission  und 
Ausbreitung  des  Christentums  in  den  ersten  drei 
■luhrhunderten  1,  87  ff.  Derselbe,  Der  Heiland 
in  Die  Christi.  Weit  14  (1900),  nr.  2 = Beden 
u.  Aufsätze  1,  307  ff.  II.  Lietzmann,  Der  Welt- 
heiland (Jjonn  1909)  bes.  33.  56  ff.  A.  Deißmann, 
Licht  vom  Osten  276  f.  Der  Aufsatz  von  Wend- 
land  zeigt,  wie  der  christliche  Soter,  dessen  3' 
Titel  an  den  Göttern,  Heroen  und  Herrschern 
beigelegten  Soternamen  anknüpfte,  als  der  Er- 
retter und  Befreier  von  der  Herrschaft  und 
Tyrannei  der  bösen  Geister  empfunden  wurde, 
als  der  Gründer  des  neuen  Reiches,  in  das  er 
die  Seinen  sinführt,  als  Erlöser  von  der  Sünde, 
von  dem  Tode  und  dem  Gerichte. 

XXXIV.  Herrscher. 

Über  die  Verehrung  der  Könige  und  Kaiser 
als  (jojD'/pfg  findet  sich  reiches  Material  in  dem  4 
schon  zitierten  Aufsatz  von  Wendland,  Zeitschr. 
f.  neutestam.  Wissensch.  4,  338  ff’.  Ein  Ansatz 
zur  Bezeichnung  des  Herrschers  als  GcovrjQ  zeigt 
sich  schon  hei  Demosth.  de  cor.  43,  wo  es  heißt: 
StzruXol  %ui  . . . Orißatot  gilov,  iitgytTriv,  gco- 
Ti'iQa  zbv  InXimtüv  rjyovvzo'  ticcvz’  i-Asivog  i]v 
avzoig.  — Über  Antigonos  und  Demetrios  Po- 
liorketes  als  ffroi  Goizfigsg  s.  oben  X,  4.  — 
Ptolemaios  I.  Soter  und  seine  Nachfolger  s. 
das  Inschriftenmaterial  bei  Strack,  Dynastie  .5 
der  Ptolemäer  276  tf.  (vgl.  S.  129  f.).  Korne- 
mann,  Klio,  Beitr.  zur  alt.  Gesch.  1,  66.  70  f.  75. 
Niese,  Gesch.  d.  griech.  u.  maked.  Staaten  1,  3321. 

2,  113  Anm.  3.  ./.  P.  Mahaff'y,  The  empire  of 
the  Ptolemies  110  f.  Kaerst,  Bliein.  Mus.  52 
1 1897),  46  ff.  V.  Prott,  Bhein.  AIus.  53  (1898), 
460  tf.  und  Bunsians  Jahresber.  102  (1899),  131. 
Gruppe,  Gr.  Alyth,  1506,  2.  1507,  ll  W.  Otto, 
Priester  u.  Tempel  im  hellenistischen  Ägypten  1, 
138,  5.  143  tf.  148.  152,  2.  180  ff'.  2,  272  f.  Bu-  C 
bensohn,  Arch.  f.  Papyrusforsch.  5,  156  f.  T1T7- 
cken,  ebenda  20-i,  1.  l'P.  Otto,  Hermes  45  (1910), 
448  tf.  635  ff'.  Plauma.nn,  Ptolemnis  in  Ober- 
ägypten  2,  33.  50  ff.  88  tf.  und  i/eraes  46  (1911), 
297  fl.  Blunienthal,  Arch.  f.  Papyrusforsch.  5, 
324  tf.  — Über  Antiochos  I.  Soter,  der  nach 
seinem  lode  als  ’Avzioy^og  ^InoXXoiv  Noizyg  kon- 
sekriert  wurde,  s.ob.IV,  10.  — Über  die  Attaliden 


s.  Kornemann  86.  Über  Titus  Flamininus, 
Pompeius,  Caesar  s.  Wendlaud  340  fl'.  — Über 
den  Kaiser  Augustus  und  seine  Nachfolger  als 
Gcozi'iQSg  s.  das  Material  bei  Wendland  342  tf., 
Otto,  Hermes  45,  449.  454  tf.  Über  Hadrian 
bes.  das  Inschriftenmaterial  bei  Willi.  Weber, 
Untersuchungen  zur  Gesch.  d.  Kaisers  Hadrianus 
134  f.  und  dazu  Ath.  Alitt.  35  (1910),  463,  44. 
— Über  Soter  als  Beiname  von  Königen  von 
Baktrien,  Charakene  usw.  vgl.  v.  Gutschmid, 
Kleine  Schriften  4,  109  f vgl.  Kahrstedt,  Klio 
3,  285  (Münze  des  baktrisch-indischen  Königs 
Stratou:  BaGiXsorg  PeozijQog  Nzgärcovog).  Vgl. 
auch  Art.  Sozon.  [Höfer.] 

Sotera  (Hoztjqci)  = NOzhqcc  1)  Aphrodite 
s.  Soteira  II  (Sp.  1237,  18).  — 2)  Artemis  s. 
Soteira  III,  21  (Sp.  1239,  41  ff.).  — • 3)  Athena 
s.  Soteira  IV,  13  (Sp.  1242,  13).  — 4)  Leuko- 
thea(‘?)  s.  Soteira  XIV  (Sp.  1246,  36).  [Höfer.], 
Sote.res  {NcozijQsg)  1)  = Anakes  oder  Dios- 
kureu  s.  Soter  C I und  X.  — 2)  tfrol  üazfjgsg 
s.  Soteira  I.  Soter  XXXI.  [Höfer.] 

Soteria  {PcozriQia),  Personifikation  der  Ret- 
tung, besaß  Kulte  1)  in  Patrai,  wo  Eurypylos 
(s.  d.  nr.  3)  nach  seiner  Heilung  vom  Wahnsinn 
ihr  Heiligtum  und  ihr  Kulthild  gestiftet  haben 
sollte.  Paus.  7,  21,  7.  Schon  diese  alte  Kult- 
legende macht  die  Annahme  von  Bursian, 
Geogr.  v.  Griechenland  2,  328  unwahrscheinlich, 
daß  es  sieh  um  die  römische  Salus  handele. 
Als  'Heroine’  bezeichnet  Deneken  Bd.  1 Sp.2481, 
53  f.  die  Soteria.  — 2)  In  Aigion,  wo  nur  das 
Kultpersonal  das  im  Heiligtum  befindliche  Bild 
erblicken  durfte.  Außerdem  wird  noch  berichtet, 
daß  man  einheimische  Opferkuchen  von  dem 
Altar  der  Göttin  nahm,  sie  ins  Meer  warf  und 
dabei  sagte,  man  sende  sie  der  Arethusa  in 
Syrakus,  Paus.  7,  24,  3.  Bursian  a.  a.  0.  332. 
Marx,  Jahrb.  d.  Kais,  deutsch,  ai  ch.  Inst.  4 (1889), 
124.  Nach  Eman.  Ciaceri,  Culti  e miti  nella 
storia  d’eiV  antica  Sicilia  169  wäre  diese  Nco- 
zygia  eine  Artemis  Nior siga,  während  Preller- 
Bobert,  Gr.  Myth.  1,  750  Anm.  4 sie  als  De- 
meter deutet.  — 3)  In  Epidauros,  aus  dessen 
Asklejiieion  die  Weihung:  Scazygig  stammt, 
J.  G.  4,  1319.  — 4)  Nach  Eckhel,  Doctr.  num. 
vet.  1,  155  (vgl.  Niim.  vet.  p.  38),  der  die  Zu- 
stimmung von  F.  M.  Avellino,  Italiae  yeteris 
numismata  2, 19,  42  (vgl.  auch  de  Luynes,Etudes 
numism.  9.  E.  Gerhard,  Prodromus  97,  120. 
Abhandl.  d.  Kgl.  Akad.  d.  Wissensch.  in  Berlin 
1847,  488  Anm.  52  = Gesam.  akadeni.  Abhandl. 
2,  51  Anm.  52)  gefunden  hat,  wäre  unter  Na- 
z7-igia  auf  den  unter  Soteira  XIII,  8 verzeichneten 
Münzen  Demeter  zu  verstehen.  Dagegen  nimmt 
M.  Baoul-Bochette, Lettre  ä M.  le  Duc.  deLuynes 
sur  les  graveurs  des  monnaies  grecgues  7 nr.  1 
Anstoß  an  diesem  Gebrauch  von  ZcazygLa  und 
meint,  es  sei  'Hpä  und  AUXa  zu  ergänzen,  also 
Pkoxygiu  zu  betonen.  Der  Einwand  von  Baoul- 
Bochette,  daß  der  Kult  der  Soteria  in  Aigion 
und  Patrai  erst  einer  sp'äten  Periode  angehöre 
und  daher  hier  nicht  zum  Vergleiche  heran- 
gezogen werden  dürfe,  ist,  wie  oben  bemerkt, 
nicht  stichhaltig,  vielmehr  ist  wohl  Ecozz^gia. 
nach  der  Analogie  der  oben  erw'ähnten  drei 
Kulte  als  selbständige  Göttin  (vgl.  die  Sosipolis 
[s.  d.]  von  Gela)  aufzufassen.  — 5)  Athenisches 
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Schiff,  BöcTdi,  Staatshaushaltimg  der  Athener  3, 
92.  Vgl.  Soteira  XXIV.  [Höfer,] 

Soterios  {Zcan'iQiog)  = AtcorgQ  (s.  d.)  1)  Zeus, 
Soph.  frgm.  392  Nauclc‘‘‘.  Diodor.  14,  30.  — 
2)  f)eoi  cmrriQioi  Soph.  El.  281.  Le  Bas  2,  876 
p.  43  (=  Arch.  Anz.  1866,  174).  — 3)  Helena 
vavrilotg  <?MrTj()tog,  Eur.  Or.  1637.  — 4)  Tvxg 
EatTßQiog  s.  Soteira  XX  a.  E.  [Höfer.] 

Sotliis,  ägyptische  Sterngöttin  (hieroglyphisch 
spd-t,  gesprochen  etwa  *s6pdet,  später  *s6te 
nach  Bedeutung  des  Namens  unbe- 

kannt; Erklärungen  wue  'die  Bereite’  \Pgra- 
midentexte  ed.  Sethe  632  = 1636]  sind  Wort- 
spiele). 

Literatur:  Lepsius,  Chronologie  (1850)  73. 
151.  167;  Lanzone,  Eizion,  di  niitol.  egiz. 
(1881)  p.  1058;  Maspero  (1888)  in  Bibliotheque 
egy ptologique  (Paris  1893)  2,  17;  Briigsch,  Bel. 
u.  Myth.  (1891)  299;  Maspero,  Hist.  anc.  (1895) 
1,  96;  Budge,  Gods  of  the  Egyptians  (1904)  2, 
56;  Brodrick  and  Anderson  Morton,  Diction. 
of  egyptian  archaeology  (1902)  167;  Erman, 
Ägypt.  Bel.  (1905)  224;  Boeder  in  Aeg.  Ztschr. 
45  [1909]  22.  Die  klass.  Überlieferung  ge- 
sammelt in  Jabionski,  Bantheon  aegyptiornm 
(1752),  lib.  3,  cap.  2. 

Sothis  ist  der  ägyptische  Name  des  Sternes 
1.  Größe  am  südlichen  Himmel  unter  dem 
Orion,  den  wir  nach  griechisch-römischem  Vor- 
gang großer  Hundsstern  oder  Sirius  nennen; 
an  seinen  Lauf  haben  die  Ägypter  wegen  seiner 
außerordentlichen  Helligkeit  früh  andere  Be- 
obachtungen angeknüpft.  Zur  Zeit  der  ersten 
Kalendereinrichtung  (um  4241  v.  dir.  nach 
Ed.  Meyer,  Ägypt.  Chronologie  38;  Nachträge 
[1907]  I.)  lag  der  Jahresanfang  in  der  Zeit  der 
Sommersonnenwende  (um  den  20.  Juli),  in  der 
auch  das  erste  Sichtbarwerden  des  Sirius  vor  der 
aufgehenden  Sonne  und  das  Steigen  des  Nils 
eintrat.  Diese  drei  Ereignisse  (Jahresanfang, 
Siriusaufgang  und  Nilüberschwemmung)  blieben 
in  der  dogmatischen  Priesterlehre  im  Zusammen- 
hang miteinander,  obwohl  in  Wirklichkeit  die 
natürlichen  Vorgänge  sich  im  Laufe  der  Zeit 
in  verschiedener  Weise  von  jenem  theoretischen 
Neujahr  entfernten.  Der  Prühaufgang  des 
Sirius  rückte  alle  vier  Jahre  um  einen  Tag 
vorwärts,  so  daß  er  in  4 x 365  = 1460  Tagen 
den  ganzen  Kalender  durchlaufen  hatte  und 
wieder  auf  den  1.  Tag  des  Jahres  fiel;  trotz- 
dem wurde  der  Tag  des  Siriusaufganges  zu 
allen  Zeiten  als  Fest  gefeiert,  'in  den  heiligen 
Schriften  Neujahr  genannt’  (Dekret  von  Ha- 
nopus,  Z.  36  griech.^  18  bierogl.). 

In  älterer  Zeit. 

Der  Sirius  wird  von  den  Ägyptern  wie 
andere  Sterne  seit  alter  Zeit  personifiziert  ge- 
dacht, und  zwar,  weil  sein  Name  v.'eiblich  ist, 
als  Frau.  Sothis  ist  ein  gutartiges  Wesen,  das 
dem  Toten  freundlich  ist;  sie  besitzt  eine 
'Seele  (Ba)’  Pyramidentexte  ed.  Sethe  723). 
Wenn  der  tote  König  'zum  Himmel  hinauf- 
steigt, ist  Sothis  seine  Schwester,  und  sein 
Führer  ist  der  Morgenstern’  {Pyr.  1123). 
Orion  und  und  Sothis,  die  oft  nebeneinander 
genannt  werden  {Pyr.  151),  nehmen  den  Toten 
bei  der  Hand  {Pyr.  1561),  oder  Sothis  wäscht 


Sothis  (in  ält.  Zeit) 

seine  Arme  {Pyr.  1428).  Der  Tote  heißt  der 
Sohn  der  Sothis  {Pyr.  458),  oder  häufiger  ist 
Sothis  seine  Schwester  (Pyr.  341.  929.  1707), 
und  Sothis  die  Tochter  des  Osiris  {Pyr.  965). 
Ein  Sohn  der  Sothis  namens  Ni-anch  ist  nur 
einmal  {Pyr.  1482)  erwähnt.  Wiegen  ihrer 
Beziehung  zum  Kalender  hat  Sothis  den  Bei- 
namen 'Jahr’  (Pyr.  965).  Etwas  sjjäter  rühmt 
man  vom  König,  er  sei  erzogen  von  Sothis  und 
der  Geschichtsgöttin  Seschat  {Urkunden  ed. 
Sethe  4,  19,  Amosis  I.),  und  man  kennt  eine 
Wohnung  der  Sothis  in  der  Unterwelt  {Toten- 
buch ed.  Naville  Kap.  150). 

Sothis  ist  aber  keine  selbständige  Göttin 
geblieben,  sondern  unter  dem  Einfluß  des  weit- 
verbreiteten Osirisglaubens  ist  sie  zu  einer 
Form  der  Isis  geworden.  Schon  in  den  Pyra- 
midentexten wird  Isis  in  einem  Wortspiel,  das 
mit  der  Erzeugung  des  Horus  zusammenhängt, 
Sothis  genannt  {Pyr.  632  = 1636).  In  der 
19.  Dynastie  nennt  die  Beischrift  das  Sternbild 
'Isis-Sothis’  {Lepsius,  Denkmäler  3,  171)  oder 
nur  'Isis’  (Grab  Sethos  I.  ed.  Lefebure  in  Mein. 
Mission  frang.  Caire  2,  partie  4,  pl.  36) ; im  Osiris- 
tempel zu  Abydos  ist  'Sothis’  ein  Beiname  der 
Isis  {Mariette,  Abydos  1,  App.  A.  tabl.  33). 
An  der  astronomischen  Decke  des  Ramesseums 
sagen  die  Götter  zum  König:  'Du  gehst  auf 
am  Himmel  wie  Isis  Sothis  am  Morgen  des 
Neujahrs,  wenn  sie  dir  Jubiläen  und  Nile  ohne 
Schaden  (?)  verkündet’  {Leps.  Denkm.  3,  170  = 
Chamqwllion,  Not.  descr.  1,  993  = Brugsch,  The- 
saurus 87).  In  der  späteren  Klage  um  Osiris 
sagt  Isis:  'Orion  am  Himmel  geht  täglich  auf 
und  unter  und  ich  als  Sothis  bin  hinter  ihm, 
ohne,  mich  zu  entfernen'  {Berlin  P.  3 008.  52); 
dabei  ist  Osiris  als  Orion  und  Isis  als  Sirius 
gedacht. 

Selten  finden  sich  Andeutungen,  daß  andere 
Götter  als  Isis  sich  im  Sirius  verbergen;  viel- 
leicht sind  es  Reste  von  älteren  oder  lokalen 
Mythen.  Horus,  der  Sohn  der  Osiris  und  der 
Isis,  heißt  auch  'Horus,  der  in  der  Sothis  ist’ 
{Pyr.  632;  Totbch.  loi,  nach  Nu  ed.  Budge) 
und  'Osiris  und  Horus,  der  in  der  Sothis  ist’, 
sind  zwei  Sterngötter,  mit  denen  der  Tote  als 
Stern  am  Himmel  wandelt  {Mem.  Mission  frang. 
Caire  1,  130,  Dyn.  18).  Eine  'Pechet,  Herrin 
der  Sothis’  ist  im  Tempel  Ramses’  III.  zu  Theben 
erwähnt  {Brugsch,  Thesaurus  1408). 

ln  später  Zeit. 

a)  Als  Stern  der  Isis. 

Die  Personifizierung  des  Sternes  hat  sich  er- 
halten ; Sothis  wird  als  Frau  oder  Kuh  neben 
anderen  Sternbildern  dargestellt  (vgl.  Abschnitt 
'Darstellung’).  Sothis  gehört  zu  den  Dekan- 
sternen  {Brugsch,  ^Thesaurus  1,  15);  ebenso  in 
der  griechischen  Überlieferung  derselben  {Sal- 
masius,  De  annis  climactericis.  Lugd.  Batav. 
1548  p.  610;  Camerarius  Nürnberg  1532  p.  4) 
als  EcoQ-ig.  Sie  heißt  'Sotliis  am  Himmel, 
Fürstin  unter  den  Sternen’  (ALiriette,  Denderah 
2,  55 e),  und  dem  König  wird  'das  Königtum 
der  Sothis  am  Himmel’  verliehen  (^ibid.  4,  20). 

Auf  ihrer  Bedeutung  für  den  Kalender  be- 
ruhen die  Beiworte  'die  am  Himmel  aufgeht 
am  Jahresanfang’  (ibid.  2,  55  e)  und  'Herrin 
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des  Neujahrs’  {ibid.  4,  24b')  und  ^Herrin  des 
Jahresanfanges,  die  als  Jahr  aufgeht,  um  das 
schöne  Jahr  anzufangen’  {Bruijsdi.  Thes.  1,  0). 
'Jahr’  und  'Sothis’  sind  neheneinauder  Bei- 
worte einer  und  derselben  Göttin  {Mar.  Dend. 

1,  30 e;  Dümichin,  Bauyeschicltfc  von.  JJenäcra 
C).  — Die  griechischen  Schriftsteller  nennen 
häufig  den  ägyptischen  Namen  des  Sirius:  Der 
Stern,  den  die  Griechen  Hundsstern  und  Sirius, 
die  Ägypter  ^d)&i]g  nennen  {Plutarch  de  solert. 
uninud.  cap.  21)  und:  Diesen  Stern  {aargov 
tnivog)  neunen  die  Ägypter  Sothis  ( Chalcidius 
zu  l’taton,  Timaius  cap.  124;  ähnlich  Borphyr. 
de  autro  nymph.  24).  Sie  erzählen  auch  mehr- 
fach, daß  die  Ägypter  den  Anfang  des  Jahres 
nach  dem  Aufgang  des  Hundes  berechnen 
(Zeugnisse  gesammelt  in  Lepshts,  Clironoloyie 

Die  Tempelinschriften  nennen  in  griechi- 
scher Zeit  ausschließlich  Isis  als  die  Göttin, 
die  sich  im  Sirius  offenbart.  In  Syene  betet 
man:  'Heil  dir,  Isis,  Große,  Gottesmutter, 
Herrin  von  Syene,  Herrin  des  Himmels,  Fürstin 
der  lebenden  Seelen  der  Götter  (=  der  Sterne) . 
{C(dal.  des  moHum.  ed.  de  Morga>i  1,  55). 
Ähnlich  in  Dendera:  'Heil  dir,  Sothis  [Herrin 
des]  Himmels,  Fürstin  der  lebenden  Seelen  der 
Götter,  erglänzend  am  Himmel  hinter  ihrem 
Bruder  Osiris,  wenn  sie  auf  seiner  Spur  geht, 

. . wandelnd  hinter  Orion’  {Brmjsch,  Thesaurus 
1,  14),  und  man  nennt  sie  'Sothis,  die  in  Frie- 
den wandelt  hinter  ihrem  Bruder  als  Orion’ 
{ibid.  1,  9).  Auch  in  Dendera  ist  'Sothis’  häu- 
tiger Beiname  der  Isis  {Leps.  Denhm.  4,  69a; 
Mariette.  Ttenderah  2,  2)  und  dann  auch  der 
Hathor,  die  ja  die  Isis  in  sich  aufgenommen 
hatte  {ibid.  2,  11.  55  e.  4,  24b);  vereinzelt  heißt 
Hathor  'Herrin  der  Sothis’  {ibid.  1,  63  a).  ln 
den  Liedern  an  Osiris  heißt  es:  'I)er  Himmel 
trägt  deine  göttliche  Seele  (Ba) , die  Stern- 
götter folgen  dir,  deine  Schwester  Sothis  geht 
hinter  dir’  {ibid.  4,  73)  oder  'Erhebe  dich  als 
Orion,  Sothis  jauchzt  dir  zu!’  iibid.  4,__65j. 

Ebenso  steht  m der  griechischen  Überlie- 
ferung Isis  in  engem  Zusammenhang  mit  dem 
Sirius.  Das  Dekret  von  Kanopus  (238  v.  Chr.) 
übersetzt  'Sothis’  mit  xb  dorgov  xfjg  ’'Iat,dog., 
oder  nur  xi>  aorpor  (Z.  18.  19.  21).  Auf  einem 
fingierten  Gi-abstein  der  Isis  sagt  sie:  'Ich  bin 
es,  die  im  Hundsstern  aufgeht’  {iJiod.  1,  27).  .'iO 
Plutarch  kennt  eine  echt  ägyptische  Vorstel- 
lung: die  Seelen  der  Götter  glänzen  nach  dem 
Tode  am  Himmel  als  Sterne;  die  Seele  der 
Isis  heißt  bei  den  Griechen  xvav,  bei  den 
Ägyptern  Häd-ig  {de  Is.  et.  Os.  cap.  21b  ed. 
Parthey;  ähnlich  ibid.  61b:  der  der  Isis  ge- 
weihte Stern  heißt  Z'ojtH).  Horapollons  Be- 
merkung 'Isis  ist  bei  den  Ägyptern  ein  Stern, 
ägyptisch  2ä>&ig,  griechisch  ’Aoxqov.vcov  ge- 
nannt, der,  wie  man  glaubt,  über  die  übrigen 
Sterne  herrscht’  (I,  3 ed.  Lcenians)  erinnert 
an  ägyptische  Beiworte  der  Sothis  (vgl.  oben 
mehrfach).  Für  Damascius  ist  Sothis  gleich  Isis, 
und  sie  ist  der  Sirius,  der  der  Hund  des  Jägers 
Orion  ist  {vita  Isidori  in  Photius  Bibliotheca 
§ 242  ed.  Bel'ker  p.  340  b,  36).  Eratosihenes 
nennt  nur  den  Stern  am  Kopf  des  Hundes 
Isis,  den  an  der  Zunge  Sirius  {Cataster,  cap.  33, 


vgl.  unten  letzter  Absatz),  ähnlich  Hyginus 
{Poet,  astronom.  2,  cap.  36). 

b)  Zusammenwerfung  mit  Satis. 

Zu  den  genannten  Zügen  erhält  Sothis  eine 
Reihe  von  neuen,  die  ihr  vor  der  griechischen 
Zeit  fremd  waren.  Im  Isistempel  auf  Philae 
bringt  Ptolemäus  XHI.  einen  Bogen  und  zwei 
Pfeile  der  Sothis  (dargestellt  wie  Isis),  damit 
10  sie  die  Feinde  des  Sonnengottes  vernichte;  sie 
heißt  'Sothis,  Gewaltige,  Herrin  von  Elephan- 
tine,  Herrin  des  Bogens,  [Fürstin  des]  Pfeiles’ 
. . . die  ihren  Bruder  Osiris  schützt  {Lepsius, 
Denkmäler  4,  50  c).  Ptolemäus  XHI.  opfert 
der  Osirisfamilie,  Chnum  und  'Sothis,  der  Ge- 
waltigen, Königin  der  Menschen,  Fürstin  bei- 
der Länder’  {Lepsius,  Denkmäler  4,  51a;  Sothis 
trägt  die  Satiskrone;  vgl.  Lepsius,  Denkmäler 
4,  67a).  — ln  Inschriften  aus  dem  1.  Kata- 
20  rakt  werden  Chnum,  Sothis  und  Anukis  als 
die  Herren  des  Landes  angesehen  und  angerufen 
(Hungersnotstele  14  ed.  Briigsch,  Sieben  Jahre  d. 
Hunger snett  und  Cat.  mon.  ed.  de  Morgan  1,81; 
Brit.  Mus.  912  unbekannter  Herkunft:  Totengebet 
an  Re  Harachte,  Chnum,  Sothis  'Gewaltige,  Her- 
rin von  Elephantine’  und  Anukis).  — Im  Horus- 
tempel  zu  E d f u sprengt  Ptolemäus  IV.  W asser 
vor  Chum,  Sothis  (mit  Satiskrone,  'Herrin  von 
Elephantine,  Isis  in  Bige,  die  den  Nil  zu  seiner 
30  Zeit  ausgießt’)  und  Anukis  (ed.  Pochemonteix 
[=  3Ieni.  Mission,  frang.  Caire  10.  11] , 1 p. 
115.  2 pl.  19).  Ptolemäus  IV.  läuft  mit  Krügen 
zu  Sothis  (mit  Satiskrone,  'Gewaltige,  Herrin 
von  Elephantine,  Isis,  die  den  Nil  zu  seiner 
Zeit  ausgießt,  Herrin  des  Bogens,  Fürstin  des 
Pfeiles’)  und  Anukis  {ibid.  1 p.  '611.  2 pl.  30b). 
Isis  (zwischen  Osiris  und  Horus  stehend)  heißt 
'Isis  Sothis,  die  den  Nil  zu  seiner  Zeit  ausgießt’ 
{ibid.  1, 162);  ebenso  Hathor-Sothis  {ibid  1, 164). 
40 — Im  Hathortempel  zu  Dendera  (spätptol. 
und  röm.)  kennt  man  als  Heimat  der  'Sothis 
aus  Elephantine’  {Mariette,  Denderah  1,  63  b), 
den  1.  oberägyptischen  Gau  {Düniichen,  Geo- 
graph. Inschriften  1,  72.  3,  58).  Hathor  (als 
Hathor  dargestellt)  heißt  'Sothis,  die  alljähr- 
lich die  Flut  ergießt,  um  den  Acker  zu  über- 
fluten mit  ihren  Kostbarkeiten’  {Mar.  Dend.  1, 
65b)  oder:  'sie  ist  Sothis,  die  den  Nil  aus 
seinem  Quelloch  ergißt’  {ibid.  3,  511).  Isis, 
Große,  Gottesmutter  (als  Isis  dargesteRt),  heißt 
auch  'Sothis,  Große,  Herrin  des  Jahresanfangs, 
die  den  Nil  ergießt,  um  die  Pflanzen  zu  er- 
frischen’ i;ibid.  1,  33  e).  Unter  den  Namen  der 
Göttin  von  Dendera  ist:  'Sothis,  Große,  die  am 
Himmel  erglänzt,  die  den  Nil  aus  den  Quell- 
löchern bringt’  {Düniichen,  Histor.  Inschr.  51). 
Prozession  von  Schutzgöttern  des  Osiris,  darin: 
'Sothis’,  mit  der  Satiskrone,  hält  Bogen  und 
Pfeile  (=  Art.  'Satis’  Abb  2)  und  sagt:  'Ich 
60  ergreife  den  Bogen,  ich  fasse  den  Pfeil,  ich 
zerstückele  die  Glieder  dessen,  der  die  Wege 
des  Osiris  verletzt’  {Mar.  Dend.  4,  80).  Sothis 
und  Anukis  werden  oft  zusammen  genannt  {ibid. 

2,  27;  Brugsch,  Thesaurus  1,  10.  14),  wobei 
meist  beide  Spenderinnen  des  Nilwassers  sind. 
Sothis  heißt  in  Dendera  'Große’  (wr-t)  in  An- 
lehnung an  Isis-Hathor  {Mar.  Dend.  1,  33  e.  2,  2. 

3,  29a.  4,  24b).  — Der  Tempel  von  Esne  (röm. 
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Zeit)  ist  einem  widclerköpfigen  Chnum  geweiht, 
dessen  Gefährtin  Neit  ist;  doch  steht  einmal 
hinter  ihm  die  Göttin  '"Sothis,  Gewaltige,  Herrin 
von  Elephantine,  Fürstin  von  Bige,  Auge  des 
Re,  Herrin  des  Himmels,  Fürstin  aller  Götter’, 
die  'die  Flut  zu  ihrer  Zeif  gibt  (Leps.  Denkm. 

4,  90b  = Champ.,  Not.  descr.  1,  288;  Sothis 
trägt  die  Satiskrone).  Sothis  als  Frau  des 
Chnum  {Briigsch,  Thesaurus  3,  625  B).  Die 
Beischrift  zur  Darstellung  des  Siriussternes  lo 
lautet  scheinbar  'Satis’  iibid.  1,  82).  — Auf 
dem  Naos  aus  Saft  el-Henne  (Nektanebos)  ist 
eine  Göttin  Sothis  dargestellt,  eingesprengt  in 
fremde  Umgehung  {NaviUe,  Goshen  pl.  5,  2). 

— Im  Apoi^hisbuch  schützen  Sothis  und  Anu- 
kis,  wie  viele  andere  Göttinen,  den  Re,  der  in 
seiner  Barke  von  der  Apophissclilange  ange- 
griffen ist  (Brit.  Mus.  Pap.  10188.  31,  21  ed. 
Budge,  On  the  hierafic  pap.  of  Nesiamsiit). 
Nach  dem  Fajjumpapyrus  (ed.  Lanzone  2,  41  20 
= ed.  Pleyte  2,  21)  ist  'das  Haus  der  Sothis 
und  Anukis  die  Stätte,  die  den  Nil  in  Ele- 
phantine ausgießt,  um  das  Fajjum  und  Ehnas 
zu  überschwemmen’. 

Die  genannten  Stellen  ergeben  für  Sothis 
eine  Reihe  von  Zügen,  die  sie  offenbar  von 
der  Göttin  Satis  (s.  d.)  von  Elephantine  ent- 
lehnt hat.  Zunächst  die  eigenartige  Satiskrone 
und  ihre  Stellung  neben  Chnum  und  Anukis, 
mit  welchen  zusammen  Sothis  die  Trias  von  so 
Elephantine  bildet  (in  fast  allen  Stellen);  da- 
durch wird  Elephantine  die  Heimat  der  Sothis 
(Philae,  Edfu,  Dendera).  Das  Beiwort  'Ge- 
waltige’ ('  ’ • t)  geht  von  Satis  auf  Sothis  über 
(Philae,  Edfu,  Esne).  Sothis  übernimmt  ferner 
von  Satis  das  Ausgießen  des  Nils  in  Elephan- 
tine (Edfu,  Dendera,  Esne,  Fajjumpap.)  und  das 
Pfeilschießen  (Philae,  Edfu,  Dendera).  Die 
"Wortspiele,  die  früher  zwischen  Satis  und  dem 
"Verbum  st’j  für  'werfen,  Wasser  gießen,  Pfeil  40 
schießen'  gemacht  waren,  übertmg  man  jetzt 
auch  auf  'Sothis’;  die  beiden  Namen  klangen 
ja  in  der  späten  Zeit  ähnlich:  *sate  und  *sote. 
Diese  Ähnlichkeit  der  Aussprache  hat  es 
schließlich  veranlaßt,  daß  man  gelegentlich 
'Satis’  schrieb,  wo  man  'Sothis’  meinte  (Esne). 

— Bei  einer  anderen  Gruppe  von  Beiworten 

kann  man  schwanken,  ob  sie  von  Satis  auf 
Sothis  übertragen  sind:  Sothis  heißt  das  Auge 
des  Re  (Esne)  und  vernichtet  die  Feinde  des  50 
Sonnengottes  (Philae,-  Apophisbuch).  Diese 
Vorstellungen  passen  zwar  zu  dem  alten  Bilde 
von  Satis;  doch  sind  sie  vielleicht  von  Isis- 
Hathor  her  zu  Sothis  gekommen.  Das  letztere 
liegt  gewiß  vor  in  den  Fällen,  wo  Sothis  als 
Königin  der  Götter  und  Menschen  gefeiert  wird 
(Philae,  Esne:  oder  wenn  Bige  ihre  Heimat 
genannt  wird  (Edfu,  Esne).  Endlich  ist  Sothis 
auch  zur  Beschützerin  des  Osiris  geworden 
(Philae,  Dendera).  60 

Die  von  Satis  stammenden  Züge  treten  bei 
Sothis  am  Ende  der  Ptolemäerzeit  auf;  gleich- 
zeitig erscheinen  bei  Satis  die  Beiworte  der 
Stemgöttin,  die  offenbar  von  Sothis  stammen. 
Wir  sehen  Satis  und  Sothis  noch  eine  Weile 
nebeneinander  existieren,  in  der  Gegend  des 
ersten  Kataraktes  und  in  Nubien  hält  Satis 
sich  bis  in  die  römische  Zeit.  Sonst  wird  sie 


aber  allmählich  ersetzt  durch  Sothis,  die  von 
Satis  Tracht,  Beiworte  und  alle  Funktionen  bis 
in  einzelne  Züge  übernimmt.  Die  ägyjjtischen 
Tempel  zeigen  dabei  einen  verschiedenen  Stand 
des  berganges.  In  Philae  und  Syene  (ptol.) 
kennt  mau  Satis  und  Sothis  nebeneinander, 
in  Edfu  (ptol.)  ist  Satis  sehr  selten  (ed.  Boche- 
monteix  1 p.  115.  116),  in  l)endera  und  Esne 
(röm.)  wird  Satis  gar  nicht  genannt.  Diese 
Feststellung  gilt  unter  der  Voraussetzung,  daß 
der  Name  der  Göttin  das  entscheidende  Mo- 
ment ist;  wollte  man  nach  Tracht  und  Bei- 
worten gliedern,  so  wäre  das  Ergebnis  beinahe 
umgekehrt.  Denn  in  dem  Wesen  der  sp"äten 
Sothis  ist  der  Charakter  als  Sterngöttin  nur 
ein  untergeordneter  Zug;  der  wichtigste  ist, 
daß  sie  den  Nil  ausgießt.  Diese  Tätigkeit 
konnte  man  der  Sothis  mit  gutem  Grunde  zu- 
schreiben; seit  alter  Zeit  bestand  die  Über- 
lieferang,  daß  der  Sirius  unmittelbar  vor  Be- 
ginn des  Steigens 
des  Nils  zum  ersten- 
mal wieder  vor  der 
aufgehendeu  Son- 
ne sichtbar  werde. 

Wir  kennen  aus 
älterer  Zeit  zwar 
nur  eine  einzige  An- 
deutung der  Ver- 
bindung zwischen 
Siriusaufgang  und 
Nilüberschwem- 
mung Denk- 

mäler 3,  170,  s.  äl- 
tere Zeit  Absatz  2) ; 
aber  die  Kenntnis 
dieserTatsache  war 
gewiß  nicht  verlo- 
ren gegangen. 

Die  griechische 
Überlieferung  be- 
richtet wohl,  daß 
die  Ägypter  den 

Sirius  der  Isis  weihen,  weil  er  das  (Nil)wasser 
herbeiführe  {iidga,  coyov  livra,  Plutarch,  De  Is. 
et  Os.  cap.  38  a)  und  Aelian  {de  nat.  anim.  10,  45) 
erzählt:  Die  Ägypter  halten  den  Hund  heilig, 
weil  gleichzeitig  mit  dem  Aufgang  des  Hunds- 
sternes der  Nil  zu  wachsen  beginnt;  aber  die 
ägyptische  Vorstellung  von  Isis-Sothis,  die  den 
Nil  ausgießt,  scheint  nicht  zu  den  klassischen 
Völkern  gekommen  zu  sein. 


1)  Sothis  (nach  Lepsius,  Denk’- 
mäler  3,  171). 


Darstellung. 

Die  ältesten  Darstellungen  des  Sternbildes 
aus  der  19.  Dynastie  (Grab  Sethos  I.  ed.  Le- 
febure  in  Mem.  Mission  frang.  Caire  2,  partie 
4 pl.  36;  Ramesseum:  Leps.,  Denkm.  3,  171  = 
Bosellini,  Mon.  culto  pl.  71  = Burton,  Excerpta 
hieroglyphica  58  = unsere  Abb.  1),  zeigen  eine 
Frau,  die  mit  rückwärts  erhobener  rechter  Hand 
in  einem  Boot  steht;  in  der  vorgestreckten 
linken  Hand  hält  sie  ein  Papyruszepter  und  ein 
Lebenszeichen.  Der  Kopfschmuck  ist  eigenartig: 
zwei  hochstehende  Federn  (zwischen  denen 
unten  in  einem  Falle  eine  Sounenscheibe  sitzt) 
und  eine  nach  hinten  geneigte  Straußenfeder. 
Isis-Sothis  trägt  einmal  auf  den  ihr  zugehören 
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den  Hörnern  einen  Aufsatz  von  Federn,  der  an 
den  obigen  erinnert  {Mariette,  Ahi/dos  1,  App,  A 
tabl.  33). 

In  späterer  Zeit  ist  Sotliis  in  Ombos  {Lej)s. 
Denhn.  4,  49  c = Cat.  inon.  ed.  de  Morgan  2, 
2')0)  eine  Frau  im  Hoot;  sie  hält  Bogen  und 
Pfeile,  trägt  tlen  Kopfschmuck  der  Isis  (Sonne 
zwischen  Rinderhörnern),  darauf  in  einem  Falle 
noch  die  oberägyptische  Königskrone.  Ebenso 
mit  einfacher  Federkrone  auf  dem  Sarg  des 
f'hetar  (Jlrngscli , Thesaurus  1,  80;  Zeifschr. 
deutsch,  morgeul.  Ges.  14,  1.5).  — Andere  späte 
Tempel  stellen  das  Sternbild  als  Kuh,  im  Boot 
liegend,  dar  i/ir«^/sc7;,  Thes.So)-  zwischen  ihren 
Hörnern  glänzt  bald  ein 
Stern  ( Dendera  zweimal, 
Abb.  bei  Muspero,  Hist, 
aiic.  1 i>.  97 ; Fetrie,  Athri- 
h/.spl.3ij.  37,  spätesGrab), 
bald  eine  Sonnenscheibe 
(Der  el-Medine,  Anleh- 
nung an  den  Kopf- 
schmuck der  Isis).  In 
Esne  ( Thes.  82)  steht  hin- 
ter der  Kuh  im  Boot  eine 
Isis.  — Ungewöhnlich  ist 
die  Gestalt  des  Stern- 
bildes als  Frau  mit  Lö- 
wenkopf, ohne  Boot  (ilfa- 
ridte,  Deuderahü,  10,  Dar- 
stellung jjlastischer  Figu- 
ren von  Sternbildern). 

Wo  Sothis  nicht  als 
Sternbild  sondern  als  Göt- 
tin abgebildet  wird,  steht 
sie  nicht  im  Boot,  son- 
dern auf  der  Bodenliuie. 
Sie  wird  gelegentlich  wie 
Isis  dargestellt  {Leps., 
Derdcni.  4,  50  c);  das  ist 
naturgemäß  überall  der 
Fall,  wo  Sothis  nur  als 
Beiname  der  Isis  auftritt 
( liocheuujuteix,  Edfou  1 
p.  162,  2 i^l.  23  a;  Mari- 
ette, Denderah  1,  33  e; 
Hathor:  ihid. 3, öll).  Häu- 
fig trägt  sie  die  Krone 
der  Satis  (s  d.  Abb.  2). 
Die  Vereinigung  von  Sothis  und  Satis  hat  dazu 
geführt,  auf  die  alte  Satiskrone  einen  Stern 
aufzusetzen.  Die  neugebildete  Krone  wird  in 
den  Tempelreliefs  nie  dargestellt;  wir  kennen 
sie  nur  an  Bronzen:  1.  Brit.  Mus.  110  = 
Arundate-F>OHomi , Gallery  of  the  Brit.  Mus. 
pl.  5,  12  (Dyn.  26,  aus  Theben).  2.  Brit.  Mus. 
11143  = Jj(uizone,  Dizion.  di  mitol.  egiz.  tav. 
313,  1 = Budge,  Guide  to  the  third  and  forth 
egyptiaus  rnoms  p.  143,  Abb.  = unsere  Abb.  2. 
3.  Sammlung  Hüton  Frice  4174  = Cated.  vol.  2, 
pl.  8 (aus  Abydos).  4.  Turin:  Lanzone  tav.  313, 
3.  Die  Göttin,  stehend  oder  sitzend,  hält  in 
den  Händen  Lebenszeichen  und  Zepter  oder  ein 
Menat-Gegengewicht  oder  nichts;  sie  trägt  die 
Satiskrone  mit  oder  ohne  Uräus,  auf  der  eiu 
fünfstrahliger  Stern  schwebt.  Die  Turiner 
Figur  hat  scheinbar  ein  Kreuz  -)-  statt  des 
Sternes. 


2)  Sothid- Satis,  Bronzo 
Brit.  Mus.  11 143. 


Die  spätgriechische  Volkskunst  hat  für  den 
Hundsstern  eine  ueue  Darstellungsweise  in 
ihrem  Stile  erfunden.  Eine  späte  Terrakotta 
(Berlin  9956  = Abb.  143  in  Erman,  Die  ägypt. 
B.eligio)i)  zeigt  Isis  reitend  auf  einem  Hunde, 
der  einen  Stern  auf  dem  Kopfe  trägt  (s.  oben 
Eratosthenes  in:  späte  Zeit  a,  letzter  Absatz). 
Bei  einem  ähnlichen  Stück  liegt  der  Hund 
neben  Isis,  die  Sistrum  und  Topf  hält  (Berlin 
10  9172).  [Roeder]. 

Soiico  . . .,  keltische  Lokal-Gottheit,  erwähnt 
auf  der  Inschrift  einer  Basis,  die  eine  Statue 
trug:  (^Nuym.  Aug.  d.  Soiico  . . . yinyvixtus 
Silani  f(;ilius) . . . , Revue  epigr.  4,  p.  265,  nr.  1508 
(Abbild,  pl.  17).  Von  der  Statue  sind  nur  die 
Füße  erhalten,  die  keinen  sichern  Schluß  zu- 
lassen,  ob  wir  es  mit  einem  Gott  oder  einer 
Göttin  zu  tun  haben.  Der  Herausgeber,  E. 
Espe'randieu,  vermutet  eine  Quellgöttin  und 
20  möchte  d{eac)  Soucoynaey  ergänzen,  die  er  in 
Zusammenhang  bringt  mit  dem  unweit  des 
Fundorts  der  Inschrift  (ßagonne,  dep.  Cher) 
fließenden  Baches  Sagouin.  [M.  Ihm.J 

Nach  Bericht  in  Rev.  arch.  1902,  2 p.  461 
nr.  255  handelt  über  diese  Inschrift  und  die 
darin  genannte  Gottheit  I)es  Meloizes,  Une 
inscrip)tion  votive  decouverte  ä Sagonne  (Cher). 
Extrait  des  Alemoires  de  la  Societe  des  Anti- 
quaires  du  Centre  (Bourges  1902):  [N]um(ini) 
30  Aug(usti):  I)(eae)  Souco[nae,  Dijvixtus  Silani 
f(ilius).  [Höfer.] 

Sozon  (EoAav),  I.  kleinasiatischer,  wohl  erst 
in  hellenistischer  Zeit  geprägter  Gott,  der  nur 
durch  Inschriften  und  Münzen  bekannt  ist. 
Die  Heimat  seines  Kultes  ist  Pisidien,  von  wo 
aus  er  sich  nach  Phrygien,  Karien,  Pamphy- 
lien  und  Lykien  verbreitet  hat,  üsener,  Götter- 
namen 174.  Sarre,  Arch. -Epigr.  Alitt.  aus  Öst. 
19  (1896),  50.  Im  einzelnen  ist  der  Kultus 
40  dieses  Gottes  für  folgende  Stätten  bezeugt: 

1)  Antiochia  ad  Maeandrum  (Karien):  Mün- 
zen mit  der  Darstellung  einer  männlichen  be- 
kleideten Gestalt,  welche  den  rechten  Arm  aus- 
streckt und  mit  der  Linken  das  Gewand  faßt 
und  einen  Zweig  hält,  und  der  Legende  Eco^av, 
Imhoof- Blumcr,  IMonnaics  grecques  304  nr.  8 
(vgl.  Kleinasiat.  Münzen  1,  299  zu  nr.  1).  Catal. 
of  greek  coins  in  the  Brit.  Mus.  Caria  16  nr.  14 
pl.  3,  7.  Head,  Hist.  nuni.  ^ 608.  G.  Mendel, 

50  Corr.  hell.  26  (1902),  222.  Rnmsay,  Cities  and 
bishoprics  of  Fhrygia  263  nr.  1. 

2)  Aphrodisias  (Karien):  Münze  mit  dem 
Haupt  des  Augustus  und  der  Legende  Eeßacrog 
(Obvers);  auf  Revers  DarstelRmg  des  Doppel- 
beils (Labrys)  und  Legende  ’AcpgaSiaRcov  Ew- 
^av,  Cat.  of  greek  coins  in  the  Brit.  Mus.  Caria 
39  nr.  90  ff. 

3)  Attaleia  (Pamphylien):  Darstellung  des 
berittenen  Gottes,  Weihung:  Em{Qovri  £v%iqv. 

60  Corr.  hell.  3 (1879),  346  nr.  29  ==  Corr.  hell.  4 
(1880),  294  pl.  10  Fig.  4 (vgl.  Corr.  hell.  1 [1877], 
367.  2 [1878],  171).  Ramsay,  Cities  and  hi- 
shoprics  of  Fhrygia  263  nr.  4.  — Vgl.  unten 
nr.  15. 

4)  Baris  (Isbarta):  Grabstele  mit  der  Dar- 

stellung eines  Reiters  mit  Chlamys  und  dichtem 
Haar  und  der  Weihung:  Edj^ovn  H.  Rott, 

Kleinasiat.  Denkmäler  aus  Fisidien,  Famphylien 
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KappadoTden  u.  LyJcien  (=  Shidien  über  christ- 
liche Denkmäler  5/6  [1908]  S.  355  nr.  22.  Vgl. 
unten  nr.  15. 

5)  Kibyrates  {Sfyiog  'OgyriXimv) : Yotivrelief 
(Darstellung  des  reitenden  Gottes,  der  um  das 
Haupt  eine  Strahlenkrone  trägt  und  in  der  R. 
eine  Art  Schwert  hält):  Oeü  Höi^ovri  sv%i]v, 
Corr.  hell.  2 (1878),  170  nr.  2 = Gorr.  hell.  4 
(1880),  293„  1 = Papers  of  the  American  School 
at  Athens  2,  96  nr.  64  = Eamsay,  Cities  and 
hishoprics  of  Phrygia  306  (vgl.  Corr.  hell.  1 
[1877],  367).  — Darstellung  des  reitenden  Got- 
tes, der  das  Doppelheil  in  der  R.  trägt;  Wei- 
hung: [Zl](h^ovTi,  irCTixoa  (was  mit  Collignon  für 
Dr\  X'S’  zu  lesen  ist)  £v%r]v  &viD"r\%Ev,  Corr.  hell. 
2 (1878),  172  nr.  4 = Corr.  hell.  4 (1880),  293 
nr.  2 = Ramsay,  Cities  and  hishoprics  of  Phry- 
gia 304  nr.  98  = Smidt,  Journ.  of  hell.  stud.  8 
(1887),  237  f.  nr.  18  = Weinreich,  Ath.  Mitt.  37 
(1912),  19  nr.  87. 

6)  Magnesia  a.  M.  (?) : Dä^ovri,  0.  Kern,  In- 
schriften von  Magnesia  a.  31.  nr.  122  b p.  109 
(vgl.  Index  p.  216  s.  v.  Söigav). 

7)  Mastaura  (Lydien):  Münzen  mit  der  Dar- 
stellung eines  dem  Apoll  gleichenden  Gottes, 
der  einen  Zweig  (?)  in  der  gesenkten  Rechten 
trägt  und  die  Linke  an  die  Lyra  hält,  die  hin- 
ter ihm  auf  einer  Basis  steht.  Im  Felde  rechts 
Bogen  und  Köcher;  Legende:  Dm^av.  Imhoof- 
Blumer,  Lydische  Stadtmünzen  95,  1 (vgl.  Klein- 
asiat. Münzen  1,  299  zu  nr.  1).  Heacl,  Hist, 
num.^  653.  Cat.  of  greek  coins  in  the  Brit  Mus. 
Lydia  156  nr.  3.  4 pl.  17, 1 und  Introd.  p.  LXXIY. 
G.  Mendel,  Corr.  hell.  26  (1902),  222.  Ygl. 
Mionnet  4,  83,  454  Anm.,  wo  Bmacav  steht. 

8)  Milyas : Bätgovri  £v%fiv  civl6Tr\aa,  Petersen 
u.  Liischan,  Reisen  im  südwestlichen  Kleinasien 
2,  166  nr.  196. 

9)  Philomelion  (Akschehir):  Weihung  dar- 
gebracht Arf]rotSri(L)  SojgovTi.  %al  ’HsXi(o{i.)  ßu- 
aiXip,  beide  Götter  werden  bezeichnet  als  &sol 
ditiaiotaroi  ncd  öaioi,  A.  Körte,  Ath.  Mitt.  25 
(1900),  443  f.  nr.  76  (vgl.  S.  43.3). 

10)  Pisidien  (nördlich  vom  See  Karalis): 
&vi6T7]6av  rbv  ßcogbv  Boj^ovti,  Papers  of  the 
American  school  at  Athens  3,  216  nr.  345. 

11)  Saradschik  (östliches  Lykien):  Erwäh- 
nung eines  Heiligtums  des  Sozon,  dem  die 
Strafgelder  für  Grabesverletzung  zufallen  sollen : 
dmasi  ngoßtlgov  tco^l)  lEgcö(i)  rov  Bm^ovrog, 
Petersen  u.  v.  Liischan,  Reisen  im  südwestlichen 
Kleinasien  2,  154  nr.  185. 

12)  Sozopolis:  Sozon  ist  wohl  auch  Epon- 

ymos  der  pisidischen  Stadt  Sozopolis  (jetzt 
Susu),  Petersen  u.  v.  Luschan,  Reisen  in  Lykien 
154.  Die  anderen  Namen  von  Sozopolis  'Apol- 
lonia’ (vgl.  Hirschfeld,  3I.-Ber.  Akad.  Berl.  1879, 
318)  erklärt  v.  Lanckoronski  2,  8 Anm.  7 aus 
der  Gleichsetzung  des  Apollon  mit  Sozon.  Auch 
der  Personenname  {Papiers  of  the  Amev. 

school  3,  37345,  p.  246.  374jg  p.  252  aus  der 
Gegend  der  pisidischen  Antiocheia  wird  ein 
theophorer  sein,  Usener  a.  a.  0.  176. 

13)  Termessos:  0sü  Bm^ovri  sv^dgEvog,  Hill, 
Journ.  ofhell.  stud.  15  (1895),  129  nr.  28.  Cagnat, 
Inscr.  Gr.  ad  res  Romanas  pertin.  3,  170  nr.  460. 

14)  Themisonion  (Phrygien):  Münzen  mit 

der  Legende  AYK  links,  rechts  zeigen 

Eosohee,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV 
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das  Brustbild  des  Gottes  Sozon  mit  Strahlen- 
krone und  Gewand  rechtshin,  Imhoof- Blumer, 
Kleinasiat.  Münzen  1,  299  nr.  1.  Cat.  of  greek 
coins  in  the  Brit.  3Ius.  Phrygia  419  nr.  5 p.  49, 
2 und  Introd.  p.  CIY. 

Ramsay , Amer.  Journ.  of  arch.  3 (1887),  362. 
Cities  and  hishoprics  of  Phrygia  262  f.  ergänzt 
die  Legende  unter  Zustimmung  von  Graf  Lan- 
ckoronski, Städte  Pamphyliens  u.  Pisidiens  2,  9 
(vgl.  Perdrizet,  Corr.  hell.  20  [1896],  98,  2.  Arch. 
Anz.  16  [1901],  162)  zu  Avn{äßag)  und 

sieht  darin  den  Sonnengott  Lykabas  den  Ret- 
ter, während  v.  Lanckoronski  a.  a.  0.,  von  der- 
selben Ergänzung  ausgehend,  im  Anschluß  an 
die  von  Stengel,  Hermes  18  (1883),  304  ff.  auf- 
gestellte Erklärung  von  Xvxdßag  = Mondjahr, 
den  'Lykabas  Sozon’  äußerlich  wenigstens  dem 
Men  (s.  d.)  gleichsetzt.  Die  wahrscheinlichere 
Ergänzung  ist  wohl  die  zu  Av-x.[iog]  ZmQiov,  die 
Head,  Hist,  num.^  669  gibt,  während  er  freilich 
in  der  2.  Auflage  p.  687  wieder  Avx[dßccg  (?)] 
schreibt.  Denn  einerseits  ist  Lykabas  nirgends 
als  Bezeichnung  des  Sonnen-  oder  Mondgottes 
bezeugt,  andererseits  erscheint  auf  der  Inschrift 
von  Philomelion  (oben  nr.  9)  Lco^cav  als  Aproi- 
ärjg  und  auf  Münzen  von  Mastaura  (oben  nr.  7) 
durchaus  als  Apollon  gebildet  und  mit  apol- 
linischen Attributen.  Es  kommt  hinzu,  daß  die 
Darstellungen  des  Sozon  öfter  denen  eines  als 
Apollon  bezeichneten  Gottes  gleichen  (s.  unten). 

15)  Unbestimmter  Herkunft:  Votivrelief  mit 
Darstellung  des  aufrecht  stehenden  unbeklei- 
deten Gottes,  der  in  der  R.  einen  undeutlichen 
Gegenstand,  in  der  L.  die  Lyra  hält;  zu  seiner 
L.  eine  über  einem  Bukranion  nach  oben  sich 
ringelnde  Schlange;  Weihung:  Böi^ovti  vitsg 
tiKvcov  Ev%f\v,  G.  3Iendel,  Corr.  hell.  26  (1902), 
220,  der  angibt,  daß  das  Relief  aus  Baris  (vgl. 
oben  nr.  4)  stammt,  während  im  Journ.  of  hell, 
stud.  22  (1902),  115  nr.  33  Provenienz  aus  Atta- 
leia  (s.  oben  nr.  3)  angegeben  wird. 

Sozon  'der  Retter’  findet,  wie  Soter  in  So- 
teira,  in  der  für  weibliche  Gottheiten  gebrauch- 
ten Epiklesis  Sozusa  (s.  d.)  sein  Gegenstück. 
Sein  Name  ist  echt  griechisch,  wenn  freilich, 
wie  weiter  unten  ausgeführt  ist,  sein  Wesen 
orientalische  Eigenart  zeigt,  so  daß  eine  eigen- 
artige Mischung  von  lokalem  Glauben  und 
griechischem  Mythos  sich  darbietet,  vgl.  Körte, 
Ath.  Alitt.  25,  432.  3Iendel,  Corr.  hell.  26,  222. 
Sarre  a.  a.  0.  50.  Petersen-Luschan,  Reisen  in 
Lykien,  3£ilyas  und  Kibyratis  197. 

Nach  dem  Vorgang  von  Ramsay,  American 
Journ.  of  Arch.  3 (1887),  362  f.  haben  auch 
G.  Radet,  Rev.  arch.  1893,  2 p.  211.  v.  Lancko- 
ronski, Städte  Pamphyliens  und  Pisidiens  2,  8. 
13.  Anderson,  Journ.  ofhell.  stud,  19  (1899),  80 
und  P.  Perdrizet,  Corr.  hell.  20  (1896),  98  in 
Zdigutv  eine  griechische  Umbildung  des  thra- 
kisch-phrygischen  Zaovd^iog  gesehen, 

und  nach  Gruppe,  Gr.  3Iyth.  1533  (Anm.  4 zu 
1532)  hat  auch  Cumont,  Suppl.  rev.  de  Vinstr. 
pmhl.  en  Belg.  1897,  7 die  Gleichsetzung  des 
Sozon  mit  Sabazios  empfohlen  mit  der  Be- 
gründung, daß  die  Sozonverehrer  sich  in  den 
ersten  Jahrhunderten  n.  Ohr.  mit  Juden  ver- 
einigten und  von  diesen  messianische  Vorstel- 
lungen emjifingen,  Sabazios  aber  dem  Zebaoth 
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gleichgesetzt  wurde.  Kretschmer,  Einleitung 
in  die  Gesch.  der  griech.  Sprache  198  hat  die 
Frage  unentschieden  gelassen.  Nach  v.  Lan- 
choronsli  a.  a.  0.  9 soll  Eu^cov  sogar  mit  Oso- 
gos  (s.  d.)  namensverwandt  sein.  Mit  Recht 
hat  Usener  Ca.  a.  0.  170,  vgl.  A.  Körte,  Ath.  Mitt. 
25  [1900],  432  Anm.  5)  diese  Gleichsetzung  des 
Sozon  mit  Sahazios  ahgelehnt;  vgl.  auch 
Koscher  3Iyth.  Lex.  Bd.  4 Sp.  263.  Vielleicht 
ist  auch  der  Zeusbeiname  ACtöJtai'  (s.  unten  nr.  II) 
unter  dem  Einfluß  des  selbständigen  Gottes- 
namens Eoi^cov  entstanden  und  stützt  so  seiner- 
seits die  Annahme  von  der  echt  griechischen 
Benennung  dieses  Gottes. 

Die  Darstellungen  des  Sozon  als  Reiter,  der 
die  linke  Hand  am  Zügel  hält,  während  die 
Rechte  eine  Keule  oder  auch  das  Doppelbeil 
trägt,  und  dessen  Haupt  oft  mit  einem  Strah- 
lenkranz umgeben  ist,  erinnern  an  die  ähn- 
lichen Darstellungen,  wo  aber  dem  dargestellten 
Gotte  statt  der  unbestimmten  Bezeichnung 
eines  h-ettenden  Gottes’  gewöhnlich  ein  be- 
stimmter Name  heigegebeu  worden  ist. 

Auf  der  Vorderseite  eines  Votivreliefs  aus 
Kula  ist  eine  nach  rechtshin  reitende  unbär- 
tige Figur  in  kurzem  Chiton  und  Schuhen  dar- 
gestellt, die  mit  der  Linken  das  Doppelbeil 
schultert;  unter  dem  Relief  steht  die  Weihung; 
AitölXiovi  Conze,  Arch.  Zeit. 

38  (1880),  37  f.  Kgl.  Museen  zu  Berlin;  Be- 
schreibung der  antiken  Skulpturen  252  nr.  680. 
Kamsny,  Cities  usw.  152  nr.  52.  Eine  weitere 
gleichfalls  aus  Kula  stammende  Vorsilbe  weist 
eine  liegende  Doppelaxt  und  die  Weihung: 
knölXcüvt  TaQ6t  auf,  Conze  a.  a 0.  38.  Kgl. 
Museen  zu  Berlin  a.  a.  0.  nr.  681.  Ein  Votiv- 
relief aus  Smyrna  zeigt  eine  mit  Chiton  und 
flatternder  Chlamys  bekleidete  Göttergestalt, 
die  eine  Bijjennis  schultert  und  die  in  der 
Widmung  als  ’ATtollav  bezeichnet  ist,  Benn- 
dorf-Nie  mann,  Krisen  in  Lykien  und  Kurien 
153  nr.  128  Fig.  77  auf  S.  125. 

Auf  einer  Inschnft  aus  Pergamon  wird  die 
Darstellung  eines  "HXiog  igi  iTtnco  %cd  ixsrrjg 
TtaQu  TW  iTtTtm  erwähnt,  also  die  Darstellung 
des  reitenden  Helios  und  eines  neben  seinem 
Pferde  stehenden  Adoranten,  Frankel,  Inschr. 
V.  Pergamon  248  nr.  336.  JJittenberger,  Sylloge 

615  nr.  754.  Diesen  Helios  icp’  i'mtm  iden- 
tifiziert Fränkel  a.  a.  0.  direkt  mit  dem  ffso? 
cü^tov.  Des  weiteren  findet  sich  die  Statue 
eines  Ecpin7cog"Hhog  erwähnt  auf  einer  Inschrift 
aus  der  Nähe  von  Antiochia  Pisidica,  Papers 
of  the  american  school  at  Athens  3,  240  nr.  371. 
Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res  Kom.  pert.  3,  296. 
Auch  der  lykische  Reitergott  mit  der  Strahlen- 
krone, Kakasbos  (s.  d.),  ist  mit  Sozon  verglichen 
worden,  ebenso  die  Münztypen  von  Arykanda 
in  Lykien,  wo  nach  Schol.  Find,.  Ol.  7,  33  He- 
lios verehrt  wurde,  und  von  Choma,  auf  denen 

*)  Vielleicht  ist  dieser  Apollon  BoU]v6g  mit  dem  Zsvg 
einer  Inschrift  aus  Nakolea  (Phrygien)  iden- 
tisch, Radct,  Archivcs  des  Miss.  Scient.  6 (1894),  441.  Corr. 
hell.  20  (1896),  109  nr.  4.  Auch  der  Zsög  Btl)Uog  auf  Mün- 
zen von  Hierapolis  in  Phrygien  läßt  sich  wohl  vergleichen, 
Ilcadf  Mist,  num?-  676.  Cat.  of  greek  coins  Brit.  Mus.  Phrygia 
234.  Irahoof- Blumerf  Monn.  yr.  401  Ramsay  a.  a.  O. ; vgl. 
Cumont  bei  Pauly-Wissowa  8.  v.  Bozenos.  P.  Kretschmer ^ 
Einlcit.  in  d.  Gesch.  d.  gr.  Sprache  199,  1. 


ein  männliches  Haupt  mit  Strahlenkrone  bzw. 
ein  reitender  Gott  mit  der  Strahlenkrone  er- 
scheint, der  von  Hill,  Cat.  of  the  greek  coins 
Brit.  Mus.  Lycia  Pamphilia  and  Pisülia  Introd. 
LVUI  und  p.  44,  1.  45,  4 und  von  Head,  Hist, 
num.^  694  itagweise  als  Sozon  gedeutet  wird. 
Weiteres  über  den  reitenden  Sonnengott  bei 
K.  Dussard,  Kev.  arch.  1903,  k p.  369  ff.,  der 
p.  370  ihn  direkt  mit  dem  d'sbg  aw^cov  iden- 
10  tifiziert.  Also  Apollon  und  Helios  sind  es  be- 
sonders, die  in  derselben  Darstellung  erscheinen 
wie  Sozon.  Nun  zeigt  die  Inschrift  aus  Philo- 
melion (oben  nr.  9),  daß  At]tot'dr]g  Eoi^cov  und 
Hliog  ßccGi,Xsvg  als  ■9'fol  dixcaoraxoi,  xal  oceoi 
bezeichnet  werden,  d.  h.,  wie  Körte,  Ath.  Mitt. 

25,  432  f.  bemerkt,  daß  der  sonst  "Oaeog  xal 
Aixaiog  genannte  Gott  hier  in  zwei  Wesen,  in 
Apollon  Ecb^(ov  und  Helios,  gespalten  ist.  Und 
in  der  Tat  gleichen  die  Darstellungen  der'’0(>tos 
20  xal  Aixaiog  genannten  Gottheit  denen  des  So- 
zon, Apollon  oder  Helios  genannten  Gottes; 
s.  Mordtinann,  Ath.  Mitt.  10  (1885),  12  (vgl. 

6 [18S1],  139  f.  nr.  16).  Humann  u.  Puchstein, 
Keisen  in  Kleinasien  u.  Nordsyrien  341.  Koerte 
a.  a.  0.  432  f.  und  Gotting.  Gel.  Anzeigen  1897, 

408  nr.  50.  Verwandte  andere  Monumente  be- 
zeichnen in  der  W eihinschrift  den  dargestellten 
Gott  als  Herakles,  Poseidon,  Ares.  Es  liegt 
die  Vermutung  nahe,  daß  auch  der  sogenannte 
30  ''thrakische  Reiter’  in  diesen  Kreis  gehört, 
Mendel,  Corr.  hell.  26  (1902),  221.  Benndorf- 
Nieniann  a.  a.  0.  153.  Petersen-Ltischan  a.  a.  0. 
197.  Vielleicht  ist  es  nicht  zufällig,  daß  dieser 
Rhrakische  Reiter’  als  inyxoag  ftaog  KcorpQ 
(=  Lko^cov)  bezeichnet  wird,  s.  Soter  C XXXI,  1.  . 
Auch  in  Thrakien  begegnet  eine  Stadt  Sozo- 
polis- Apollonia  (vgl.  oben  nr.  12),  Pape-Benseler 
s.  V.  2Jo)g6%oXig  1,  und  der  dargestellte  'thra- 
kische Reiter’  wird  auch  hier  bisweilen  Apol- 
40  Ion  genannt,  Gruppe,  Gr.  Myth.  826  Anm.  4, 3. 

Usener  (a.  a.  0.  176,  vgl.  Ziehen,  Arch.  Anz. 
1904,  12)  hat  mit  Sozon  die  gleichartige  Ge- 
stalt des  Medaurus  verglichen  und  als  ältere 
kleinasiatische  Benennung  für  Sozon  den  Man- 
dros  vermutet.  Die  urkundliche  Bestätigung 
dieser  von  Letronne  nur  erschlossenen  vorder- 
asiatischen Gottheit  ist  durch  die  von  J.  Keil, 
Beiblatt  der  Jahreshefte,  des  österr.  arch.  Inst. 

14  (1911)  S.  136  ff.  veröffentlichte  Mysterien- 
60  inschrift  aus  dem  äolischen  Kyme  erbracht 
worden,  in  der  ein  vor  den  Toren  der  Stadt 
gelegenes  Heiligtum,  Isqov  Kaiovtog  M[dv]- 
ö'e[o]'y,  dem  Mysterien  gefeiert  wurden,  erwähnt 
wird.  Keil  a.  a.  0.  erklärt  diesen  Kaiav  Mdv- 
ÖQog  für  einen  Feuergott,  wohl  kleinasiatischen 
Ursprungs.  Letronne,  dem  Meister,  Herondas 
65.  Kretschmer,  Einleitung  in  die  Gesch.  der 
griech.  Sprache  395  folgen,  hatte  Mandfos  dem 
Flusse  und  Gotte  Maiandros  (s.  d.)  gleichgesetzt, 

60  und  Gruppe,  Gr.  Myth.  852,  6 (vgl.  Movers,  Die 
Phönizier  1,  342)  hatte  vermutet,  daß  Maian- 
dros = Mandros  eigentlich  das  im  Gebiete  des 
Flusses  aus  der  Erde  qualmende  Feuer  sei  (vgl. 
Strabo  12,  8,  17  p.  579).  Für  diese  Vermutung 
bringt  die  dem  Mandros  auf  der  Inschrift  ge-  : 
gebene  Epiklesis  Kaiav  die  glänzende  Bestä-  j 
tigung.  Vielleicht  ist  Mandros  aber  auch  als  ; 
Sonnengott  verehrt  worden.  Wenigstens  findet  j 


1285  Sozon 

sich  Kcdcov  als  Epitheton  des  Sonnengottes  auf 
einer  Inschrift  der  Tür  eines  Grabmals  in  Ma- 
rissa  (Iduniaea):  "Hhog  Kaiatv  Mvgcov  Ibqsvs^ 
J.  P.  Peters  und  H.  Thiersch,  Painted  tonibs  in 
the  Necropolis  of  Marissa  nach  Bericht  in  Pev. 
des  etudes  gr.  1908,  206.  Ist  Sozon,  wie  Usener 
aunimmt,  ein  Seitenstück  zu  dem  nun  auch 
inschriftlich  bezeugten  Mandros  und  trifft  un- 
sere Vermutung,  daß  Mandros  ein  Sonnengott  ist, 
das  Richtige,  so  würde  dies  zu  der  ob.  (Sjj.  1283) 
gegebenen  Darstellung  gut  passen,  nach  der 
Sozon  sich  nahe  mit  Helios  bzw.  Apollon  berührt. 

II.  Beiname  des  Zeus  = HcorriQ. 

1)  Auf  einem  aus  der  Nähe  von  Kyzikos 

stammenden  Relief  ist  rechts  Zeus  dargestellt 
mit  Adler,  stehend  vor  einem  Altar,  dessen 
Relief  ein  Stieropfer  darstellt;  hinter  dem  Altar 
erhebt  sich  ein  Baum,  von  links  naht  ein  Ado- 
rant.  Oben  auf  dem  Relief  steht  Zsvg  Xalä- 
^log  Xw^cov.  Darunter  steht  folgende  Inschrift: 
(Ftgayaoticaggrai  r<p  ffsra  ttjv  atrjU?]!’  (so !)  xaff- 
liqmßav  intg  svHagitiag  nal  aßlaßiag  rüv 
%agnibv  %al  VTtig  vyitiag  ßc£>xr\gLag  xwv 

ysoxrsiT&v  k.t.X.  Hasluck,  Journ.  of  hell.  stud. 
24  (1904),  21  f.  (vgl.  Fr.  Poland,  Gesell,  d.  gr. 
Vereinswesens  180**).  Die  Epitheta  beziehen 
sich  auf  Zeus  als  den  Gott  der  Vegetation 
[Gruppe,  Gr.  Mgtli.  1108  f),  der  als  solcher  ge- 
legentlich auch  durch  Sendung  von  Hagelschlag 
den  Erntesegen  vernichten  kann;  und  daher 
ruft  man  ihn,  wie  es  in  der  obigen  Inschrift 
geschieht,  als  Xw^av  an  vnlg  svnagniag  kccI 
dßXaßiag  x&v  v.ag'jt&v : er  kann  es  bewirken, 
daß  die  Felder  Frucht  tragen,  wie  er  umge- 
kehrt die  Ei-nte  vernichten  kann.  Vgl.  vöaovg 
x&v  %agn&v,  al  in  jdiog  siciv  (Xenopli.)  Pep. 
Afh.  2,  6 und  dazu  E.  Kalinka,  Pie  Pseudo- 
xenopliontische  A&rjvaiav  itoXixsia  p.  193.  Vgl. 
auch  Amelung,  Pöm.  Müt.  20  (1905),  300.  Auf 
einer  gleichfalls  aus  Mysien  stammenden  In- 
schrift wird  wie  hier  Zeus  2&^cov  als  Ernte- 
gott Zeus  Eaxfig  angerufen  vnsg  x&v  \n<xQ%&v 
nai]  Gixav,  Aih.  Alitt.  29  (1904),  301. 

XaXd'Qiog  als  Götterbeiname,  und  zwar  als 
Epiklesis  des  Apollon,  findet  sich  im  Cod.  Mar- 
cianus  des  Proklus  Chrest.  bei  Phot.  Bibi.  321b 
31  Bekker:  daq)vr\cpogiav  slg  AnoXXavog  ’lagi]- 
viov  nal  XaXa^lov.  Die  geringeren  Handschrif- 
ten bieten  statt  XaXa^Lov.  FaXa^iov,  was  nach 
V.  Wilamoicitz,  Hermes  34  (1899),  224,  der  auf 
Plut.  de  Pgth.  or.  29  p.  409  b verweist,  die  rich- 
tige Lesung  ist.  Die  bei  Plutarch  angeführten 
Verse  [Poet.  Lyr.  3^,  7l9  frgni.  90)  stammen 
nach  V.  Wilamowitz  a.  a.  0.  aus  des  Pindar 
Partheneia.  Dagegen  hält  Nilsson,  Gr.  F'este 
164  Anm.  3.  165  an  der  Lesung  des  Marcianus 
fest  und  erklärt  den  Apollon  Chalazios  für  den 
'hagelabwehrenden  Apollon’.  Mir  will  schei- 
nen, als  spräche  der  Zeus  Chalazios  unserer 
obigen  Inschrift  für  die  Auffassung  von  Nilsson, 
zumal  da  auch  Apollon  als  Schützer  des  Ge- 
treides angerufeu  und  verehrt  wurde ; vgl. 
Gruppe,  Gr.  Myth.  1228  ff.  0.  Fries,  Die -grie- 
chischen Götter  u.  Heroen  198  f. 

2)  Auf  einem  in  der  Nähe  von  Kap  Palos 
(Spanien)  gefundenen  bleiernen  Anker  befindet 
sich  die  Inschrift  SEVC  KAC  ICCOSA,  die  nach 
P.  Paris,  Arch.  Anz.  21  (1906),  168  Zsvg  Kdaiog 
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X&'Qoiv  zu  lesen  ist.  Ein  anderer  au  gleicher 
Stelle  gefundener  Anker  trägt  die  Aufschrift 
’Acpgodixr]  Xw^ovßa.  Wie  Zeus  überhaupt  [Wide, 
Lakonische  Kulte  22,  47.  Gruppe,  Gr.  Myth. 
834,  9 ff.)  Gott  der  Schiffahrt  ist  und  als  Schir- 
mer in  ihren  Gefahren  den  Beinamen  Xioxfjg 
führt  [Ptolem.  3,  23,  10;  vgl.  Paus.  3,  23,  10), 
so  ist  auch  Zeus  Kasios  Schützer  der  Seefahrer; 
vgl.  Poscher,  Myth.  Lex.  Bd.  2 Sp.  972,  56  ff. 
Sp.  973,  64  ff.  [Höfer.] 

Soziisa  [X&^ovßa)  = XcoxBiga,  Epitheton 
1)  der  Asklepiostochtcr  Panakeia  (s.  d.)  in  einer 
Weihung  aus  Pergamon;  Havaniav  X&^ovßav, 
Ath.  Mitt.  27  (1902),  92  ur.  80.  — 2)  Der  Ei- 
leithyia  (s.  d.)  auf  einer  Inschrift  aus  Paros : 
EiXsid'viy  Xaßov^-rj,  ’ETCißoißov^y  sv^fiv,  C.  I.  G. 
12,  5 p.  310  nr.  1022.  — 3)  Im  Papyrus  Lei- 
densis  U ed.  Wilken,  Melanges  Nicole  582,  II 
Z.  19  (vgl.  595  Z.  19)  wird  Isis  angeredet:  X&- 
'Qovßd  d-sovg  xtdvxccg,  'Ißi.  Vgl.  die  Inschrift 
aus  Philai:  Elßiv  x&v  ßa^stv  noßfiov  intßxcc- 
givav,  C.  I.  G.  3,  4935  b p.  1230.  — 4)  Zu  der 
Aufschrift  auf  einer  Strigilis:  2J[&]i^ovßa  C.I.  G. 
14,  2408,  8 bemerkt  Kaibel  z.  d.  St.  (p.  611  und 
Index  p.  739):  videtur  deae  nomen  significare. 
— 5)  Auf  einem  in  der  Nähe  von  Kap  Palos 
(Spanien)  gefundenen  bleiernen  Anker  steht  die 
Inschrift  A't’POVITE  COSOVCA,  also  eine  Anru- 
fung der  ’AipgoSLxri  X&^ovßcc,  Arch.  Hh0.21(19O6), 
168.  Über  Aphrodite  als  Schirmerin  der  Schiffer 
vgl.  Gruppe,  Gr.  Myth,  1351  u.  Anm.  3.  [Höfer.] 
Spa(l[enos?  [Xna8\ii]v6g),  ’AtcoXXcovi  XnccS..., 
Buresch-Pibbeck,  Aus  Lydien  5,  4 : „Zitad  . . . 
scheint  der  Rest  eines  barbarischen  Beinamens 
des  Apollon  zu  sein,  möglicherweise  Xnad[r}- 
v&,  nach  einer  Ortschaft  mit  einheimischem 
Apollon-Kult.“  [Höfer.] 

Sjmlaxos  s.  Palaxos  und  P.  Kretschmer, 
Einleitung  in  d.  Gesch.  d.  griech.  Sprache 
303,  2.  J.  Schäfer,  De  love  apud  Gares  culto 
(=  Dissert.  Phil.  Hai.  20,  4)  S.  369.  [Höfer.] 
Spariantis,  eine  der  Hyakinthiden,  d.  h.  der 
Töchter  des  aus  Lakedaimon  nach  Athen  ge- 
kommenen Hyakinthos.  Sie  wurden  am  Grabe 
des  Kyklopen  Geraistos  geopfert,  um  von 
Athen  die  Pest  abzuwehren,  die  Zeus  auf  die 
Bitte  des  Minos  über  die  Stadt  verhängt  hatte, 
als  dieser  in  dem  Rachezug  wegen  des  Todes 
seines  Sohnes  Androgeos  die  Stadt  nicht  ein- 
nehmen konnte.  Der  Zweck  des  Opfers  wurde 
jedoch  nicht  erreicht.  Der  Name  Spariantis 
wird  nur  bei  Hygin.  fab.  238  erwähnt,  wäh- 
rend Apollodor  (3,  15,  8,  3)  als  Namen  der 
Hyakinthostöchter  Antheis,  Aigleis,  Lytaia  [so 
P,  Wagner  in  seiner  ApollodoruMsgahe  nach 
den  Handschriften  trotz  der  von  Meursius  nach 
Steph,  Byz.  s.  v.  Aovßia  vorgeschlagenen  Emen- 
dation  Aovßicc.  Also  darf  der  Name  wohl  nicht, 
wie  der  Verfasser  des  Artikels  Lytaia  dieses 
Lexikons  (Bd.  2,  Sp.  2214)  meint,  als  'statt 
Lusia’  stehend  betrachtet  werden.  Anderer- 
seits läßt  sich  auch  bei  Steph.  Byz.  nicht  Aov- 
ßiee  ohne  weiteres  in  Avxaia  emendiereu,  da 
Aovßid  durch  die  Beziehung  auf  den  Demos 
Aovßid  der  Phyle  Oivr\ig  geschützt  ist.  Es 
wird  wohl  kaum  etwas  anderes  übrig  bleiben, 
als  die  beiden  Namen  Lytaia- und  Lusia  neben- 
einander anzuerkennen],  und  Orthaia  nennt 
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M.  Schmidt  {Hygin.  fah.  Jena  187‘2)  sucht  in 
Anlehnung  an  Th.  Miincl; er  {Mytliogr.  Latiiii 
Amstelod.  1(381)  Übereinstimmung  zwischen 
Hygin  und  Afollodor  herzustellen,  indem  er 
das  im  Frisingensis  überlieferte  'Hyacinthus 
Spariantidem  liliam’  (sc.  occidit)  in  'Hyaciu- 
thus  Spartanus  Antheidem  liliam  ’ ändert; 
schwerlich  mit  Recht,  zumal  offenbar  Hygins 
(ijuelle  überhaupt  nur  das  Opfer  einer  Hya- 
kinthostochter  kannte.  — Irrtümlicherweise 
nennt  der  Verf  des  Artikels  ''Hyakinthiden’ 
dieses  Lexikons  (Bd.  1,  Sp.  2759)  unter  den 
Namen  der  Hyakinthostöchter  weder  (Irthaia 
noch  Spariantis,  obwohl  er  Apollodor  sowohl 
wie  Hygin  zitiert.  Diese  beiden  Namen  sind 
also  dort  nachzutragen.  [H.  Ostern.] 

Spartaios  {SnaQTcdng),  einer  der  drei  Söhne 
des  Zeus  und  der  Nymphe  Himalia.  Zu  der 
Zeit  als  Poseidon  mit  Halia,  der  Schwester  der 
Telchinen,  G Söhne  und  eine  Tochter,  namens 
Rhodos,  erzeugte,  entstanden  in  den  östlichen 
Teilen  der  Insel  Rhodos  die  sogenannten  Ig- 
neten  (so  ist  wohl  ziemlich  sicher  mit  A.  Becher, 
De  Bhod.  primord  Jena  1882,  Bethe  [Hermes 
24,  427  ff.]  und  Tiimpel  [Bhilol.  50,  43]  das 
überlieferte  ylyccvrag  zu  emendieren.  Vgl.  z.  B. 
Steph.  Byz.  s.  v.  Tvrig-  oDyaoLv  tijv  'Po- 

dov.  Ev&sv  v.cu  i'yvrjTSg  oi  i'd'aysvslg.  Ityirui 
yd.Q  -Aal  gsTU  rov  i i'yvrirsg.  Hesych.  s v.  "lyvip 
Ttg,  Simmias  v.  Bhodos  bei  Clemens  Alex.  Strom. 
V p.  674  [=  § 48  Klotzy.  ’lyvt'jrav  aki  Tel%i- 
van’).  oT£  d'r}  xk/  Zsvg  ItysTUt  AataTtenolsgu- 
xtüg  Tirävag  iQaa&fii’ai  giäg  rüv  vv(irpcov  Iga- 
liag  dvoncc^ouii>i]g  xat  TQslg  ccvzyg  rSAvcbaca 
nald'ocg'  UnuQxalov,  Kgovtov,  Kvxov.  Zur  Zeit 
dieser  Himaliasöhne  wurde  Aphrodite,  als  sie 
von  Kythera  nach  Rhodos  übersiedeln  wollte, 
von  den  üliermütigen  Poseidonsöhnen  daran 
gehindert.  Aphrodite  rächt  sich  für  die  ihr 
angetane  Schmach,  indem  sie  die  Poseidon- 
söhne wahnsinnig  macht.  Die  Wahnsinnigen 
vergewaltigen  ihre  eigene  Mutter  Halia  und 
tun  den  Einwohnern  von  Rhodos  viel  Übles. 
Als  das  Poseidon  merkt,  verbannt  er  sie  unter 
die  Erde,  wo  sie  ngogymm  Saigovsg  genannt 
werden;  Halia  aber  stürzt  sich  ins  Meer  und 
erfährt  als  Leukothea  göttliche  Verehrung  von 
den  Einheimischen.  Einige  Zeit  später  ver- 
lassen die  Brüder  der  Halia,  die  Telchinen  (s.  d.), 
die  Insel,  da  sie  die  bevorstehende  große  Flut 
vorhersehen,  und  verschwinden.  Als  dann  die 
große  Flut  kommt  und  die  Ebenen  der  Insel 
überschwem.mt,  geht  fast  alles  auf  Rhodos  zu- 
grunde. Nur  wenige,  die  sich  auf  die  höheren 
Teile  der  Insel  zurückgezogen  hatten,  blieben 
am  Leben;  unter  ihnen  auch  die  Söhne 
des  Zeus.  — 

So  Diodor  5,  55,  4 — 56,  2.  Wahrscheinlich 
ist  Himalia  die  Müllerin,  und  ihre  drei  Söhne 
sind  als  der  Säer  (Spartaios),  der  Reifer  (Kro- 
nios)  und  der  S23eicherer  oder  Bäcker  (Kytos) 
zu  erklären.  Vgl.  Preller-Bohert,  Gr.  Alythol.* 
S.607;  Grupipe,  Gr.  Mythol.  S.  1107  Anm.  1 (Zu- 
sammenhänge mit  boeotischem  Demeterkult?); 
Heffter,  Die  Götterdienste  auf  Bhodos  im  Alter- 
thume  (Zerbst  1827);  Bott,  ATytho-Etymologica  in 
Kuhns  Zeitschr.  f.'vergl.  Sprachf.  9 (1860)  S.  414; 
31.  Mayer,  Giganten  u.  Titanen  S.  44  f. 
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Es  liegt  nahe,  diesen  Zeus,  der  sich  mit 
der  ''Müllerin’  Himalia  vereinigt,  mit  dem  Zsvg 
Mvlsvg  zu  gleichen,  den  Lykophron,  Al.  435 
erwähnt.  Möglich,  daß  wir  es  hier  überhaupt 
mit  ursiDrünglich  unbenannten  'Mühlengöttern’ 
[Mvldvxsioi  ‘d'toi  Steph.  Byz.  s.  v.  MvlccvtLa)  zu 
tun  haben.  (Preller- BoherC^  S.  608  nimmt  ge- 
radezu an,  daß  unter  den  yvldvxsiot,  ffsoi  auf 
Kameiros  Zeus,  Himalia  und  die  drei  Söhne 
zu  verstehen  seien).  Daß  die  Zusammenstellung 
mit  den  Telchinen  bei  Diodor  keine  zufällige 
ist,  läßt  dieselbe  Notiz  des  Steph.  Byz.  erkennen, 
nach  der  einer  der  Telchinen  namens  Mvlag 
der  Erfinder  der  Mühle  sein  soll.  (Sonderbarer- 
weise erwähnt  Uscner  in  den  Götternamen  die 
drei  Himaliasöhne  nicht  als  Sondergötter,  ob- 
wohl er  die  Stelle  bei  Diodor  [Götternamen 
S.  257  Anm.  19]  zitiert.) 

l)er  Zusammenhang  der  ganzen  ZLot^orstelle 
ist  nicht  recht  klar.  Die  dreimalige  Angabe 
des  Zeitpunktes  für  das  Abenteuer  der  Aphro- 
dite mit  den  Söhnen  des  Poseidon  muß  be- 
fremden, Üeß  sich  aber  bei  der  überlieferten 
Lesart  Piyavxag  nicht  ändern.  Sollte  das 
wiederhergestellte  "lyvyxsg  nicht  dazu  berech- 
tigen, den  Satz  dxs  öVj  xat  Ztvg  axX.  (trotz  der 
sprachlichen  Härte)  als  Erklärung  des  Vor- 
ausgehenden (also  nicht  als  dritte  Zeitangabe) 
aufzufassen?  Die  Igneteu  wären  dann  die  drei 
Söhne  des  Zeus  und  der  Himalia  bzw.  die  Ur- 
eingeborenen  von  Rhodos  ('Iyvr\xsg:  Pvfjxsg  wie 
Eteocretes : Gretes  Lobeck,  Pathol.  Graec.  sermon. 
1 p.  73  ff.)  hätten  ihre  Abstammung  auf  diese 
drei  Göttersöhue  zurückgeführt.  Damit  hätte 
dann  auch  die  bei  Diodor  so  merkwürdig  nach- 
hinkende  Notiz  vom  Überleben  der  ACog  xtatSsg 
nach  dem  AaxaAlvejiog  ihre  befriedigende  Er- 
klärung gefunden.  (Anders  suchen  M.  Mayer 
u.  Tümpel  [s.  o.J  die  Schwierigkeit  des  Textes 
zu  beheben,  indem  sie  die  Igneten  mit  den 
ngogycoot  öalyovsg  identifizieren.) 

Die  Natur  der  Himaliasöhne  als  Fruchtbar- 
keits-  und  Wachstumsgötter  findet  eine  er- 
wünschte Bestätigung  in  einer  Notiz  bei  Cle- 
mens Bomanus  (ed.  Dressei),  Homil.  5,  13,  lOf. : 
(Zivg)  TgalLa  (Eiya  lib.)  xy  yyysvst  iv  'PoSoi 
8 La  öyßQOV  ßvvfßQ'sv,  pg  IhiKQxaiog  (Uccq- 
yociog  lib.,  was  Dressei  sonderbarerweise  im 
Texte  stehen  läßt,  anstatt  es  nach  Diodor  in 
SnaQxaiog  zu  emendieren),  Kgöviog,  Kvxog. 
(Vgl.  auch  Gruppe,  Gr.  Alythol.  S.  1110  Anm.  2.) 
Hiernach  ist  auch  eine  Stelle  der  von  Bursian 
im  Anhang  seiner  Ausgabe  des  Firmicus  3Iat. 
edierten  ^capita  quaedam  libri  X.  recognitionum 
Pseudoclementinarum’  zu  heilen  (S. 54==fol.  35”), 
in  dem  zu  lesen  ist:  Himaliam  (nicht  wie 

Bursian  meint  Haliam  oder  Haliaclem)  Gege- 
neam  apud  Bhodmn  mutatus  in  imbrem\  wo- 
zu dann  zu  ergänzen  wäre  (nicht  wie  Bursian 
vorschlägt  ex  qua  nascuntur  Ignetes  et  Tei- 
chines, sondern)  '^ex  qua  nascuntxir  Spartius, 
Cronius,  Cytus\  [H.  Ostern.] 

Sparte  (XTtÜQxr]),  Tochter  des  Eurotas  und 
der  Kleta,  Gemahlin  des  Lakedaimon,  Mutter 
des  Amyklas  und  der  Eurydike.  Apollod.  3, 10, 
3.  Pausan.  3,  1,  2.  Schol.  Eurip.  Orest.  626. 
Nach  Pausan.  2,  16,  4 befand  sich  in  Amyklai 
eine  bildliche  Darstellung  der  Sparte  (EnäQXiqg 
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yvvaiv.bg  tivwv  iaziv  iv  ’ifivvlaig).  Dieselbe 
ist  wohl  l’ausan.  3,  18,  8 gemeint,  wo  es  heißt, 
daß  Aristandros  von  Paros  als  Dreifußstütze 
eine  leierspielencle  Gestalt  gebildet  habe  (y  vT'arxo: 
i%ov6uv  XvQuv,  ZhtaQrriv  dfjd'tv).  Die  Dreifüße 
stammten  von  der  Beute  bei  Aigospotamoi. 
Eine  von  Liischcke  {Athen.  Mitt.  3 (1878),  164 
bis  171  beschriebene  Stele  aus  dem  Heilig- 
tume  der  Alexandra  zu  Amyklai  zeigt  diese 
Göttin  leierspielend.  Entweder  hat  sich  also 
Pausanias  geirrt,  und  die  vermeintliche  Sparte 
ist  Alexandra,  oder  eine  ist  das  Vorbild  für 
die  andere  gewesen.  [Türk.  | 

Das  Haupt  der  Sparte  (ZTTAI>TH),  ein  weib- 
licher Kopf  mit  langem  Lockenhaar  erscheint 
auf  lakonischen  Münzen,  Eckhel,  Doctr.  num. 
vet.  2,  280.  Mionnet  2,  221,  55.  Cat.  of  the  grcek 
coins  JBrit.  Mus.  Eeloponnesus  127,  62  pl.  25,  5. 
Head,  Hist.  num.  365  (436^).  Weil,  Ath.  Mitt. 
6 (ISSll,  14  nr.  4.  [Höfer.] 

Spartoi  {Znagroi),  die  Männer,  die  aus  den 
von  Kadmos  gesäten  Drachenzähnen  hervor- 
wuchsen. Sie  töten  sich  gegenseitig  bis  auf 
fünf,  die  Kadmos  zu  Bürgern  macht  und  in 
Theben  ansiedelt:  Chthonios,Udaios,  Pelor 
oder  Peloros  (über  die  Etymologie  von  TtiXag 
handelt  zuletzt  H.  Osthoff  im  Arch.  f.  Eel.-Wiss. 
8 [1905/6]  S.  51 — 68),  Hyperenor  und  Echion 
[Aischylos  frgm.  376  [NaiiclA]  = Schol.  Eurip. 
Phoen.  942,  Pherekydes  fr.  44,  F.  H.  G.  1.  p.  83 
= Schol.  Apoll.  BJiocl.  3,  1179.  Weitere  Stellen 
siehe  bei  Crusius  im  Artikel  Kadmos  ob.  Bd.  2 
Sp.  828  f.  nr.  5,  sowie  die  Artikel  der  einzelnen 
Namen),  zu  denen  nach  Timagoras  {Schol. 
Phoen.  670)  noch  Kreon  und  nach  Memnon 
bei  Phot.  hihi.  p.  228“  (Bekker)  Astakos  (vgl. 
Crusius  a.  a.  0.  Sp.  835  f.  nr.  20,  Sp.  857  nr.  66, 
Sp.  865  nr.  79)  hinzuzufügen  ist. 

Da  der  Gegenstand  in  dem  Artikel  Kadmos 
von  Crusius  (Bd.  2 Sp.  824 — 893)  bereits  aus- 
führlich behandelt  ist,  so  sei  hier  nur  zur 
leichteren  Benutzung  dieses  großen  Artikels 
auf  dessen  Stellen,  soweit  sie  die  Sparten  be- 
treffen, verwiesen: 

Literarische  Quellen:  Sp.  826  f.  nr.  4. 

Darstellung  mEurip.  Phoeniss. : Sp.827f.  nr.  5. 

Zahl  _ und  Namen  der  Si^arten:  Sjj.  828  f. 
nr.  6.  (über  die  5-Zahl  vgl.  auch  üsener,  Pas- 
parios  {Eh.  Mus.  49  [1894]  S.  469.  Vgl.  unten.) 

Hauptzüge  der  urspr.  Sage:  Sp.  831  nr.  9. 

Darstellung  bei  Pherekydes , Hellanikos, 
Euriy).  im  Herakles  u.  a.  (Die  Zähne  nicht 
auf  den  Rat  der  Athene,  sondern  des  Ares  bzw. 
von  diesem  selbst  gesät.  Steinwurf  des  Kad- 
mos: Sp.  835  nr.  19  u.  20.) 

Steinwurf  des  Jason  unter  die  Sparten  in 
Kolchis.  Jasonsage  als  Dxrblette  des  Kadmos- 
mythus:  Sp.  835  nr.  19,  Sp.  836  nr.  21  (wo  in 
der  Verweisung  in  Zeile  5 statt  Sp.  506.  511 
Sp.  70  zu  lesen  ist),  Sp.  842f.  nr.  26,  Vgl.  auch 
Bd.  2 Sp.  75  u.  76  sowie  Bd.  1 Sp.  505  f.  und 
Sp.  511;  ferner  den  Artikel  Argonauten  bei 
Pauly-Wissowa  2,  765  f.  • 

Weitere  Folgerungen  aus  der  Pherekydes- 
version:  Sp,  836  nr.  22. 

Bestehen  des  Drachen-  und  Spartenaben- 
teuers eine  der  Bedingungen,  unter  denen 
Kadmos  die  Harmonia  heiniführt:  Sp.  836  nr.  22. 
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Sjiarten  im  Zusammenhang  mit  (Kadmos 
und  ?)  Ogyges  bei  Lykophron.  Alexandra  1206 : 
Sp.  843  nr.  28. 

Kadmos  mit  den  Sparten  erbaut  die  Kad- 
meia:  Sji.  844  nr.  31. 

Der  Platz  der  Drachensaat:  Sp.  845  nr.  33. 
Sparten  als  Ahnen  des  Aigeus,  Epamiuondas 
u.  a. : Sp.  845  f.  nr.  34. 

Lanze  als  Muttermal  der  Spartenabkömm- 
linge: Sp.  846  nr.  36. 

Sparten  als  Götterfeinde:  Sji.  848  f.  nr.  45. 

Zusammenhänge  der  Namen  Thermodon  u. 
des  euböischen  Abantenkönigs  Chalkedon  mit 
der  Saat  der  Zähne:  Sp.  857  nr.  65,  Sp.  862  nr.  75. 

Sparta  und  die  Sparten:  Sp.  866  f.  nr.  82, 
Sp,  893  nr.  131. 

Sparten  auf  Kreta.  Wechsel  der  Form 
EnaQtoi  und  EnaQTi&Tat-:  Sp.  869  nr.  86.  (Vgl. 
dazu  Usener,  Pasparios  S.  469.) 

Sparten  auf  Münze  von  Tyros  (?) : Sp.  871 
nr.  88. 

Sparten  bei  Nonnos-,  Sp.  877  nr.  100. 

Kadmos  als  Erfinder  der  Erzgewinnung  viel- 
leicht wegen  der  Spartenausrüstung:  Sp.  878 
nr.  105. 

Rationalistische  Erklärung  der  Sparten: 
Sp.  854  nr.  60,  Sp.  879  nr.  106. 

Halaieparog  nsQi  EnaQX&v.  Sp.  879 f.  nr.  108. 

Spartensage  als  xjjsvöog  <!>oivivlv6v.  Sp.  880 
nr.  110. 

Erklärung  der  Spartensage:  Sp.  887  nr.  123. 

Hierzu  ist  jetzt  nachzutragen  die  Erklärung 
üseners  im  Eh.  3Pis.  49  (1894),  461  ff.,  wo  er 
die  Herleitung  der  Enagroi  von  ansLQa  als 
bloße  Volksetymologie  bezeichnet,  unter  deren 
Einfluß  die  gewöhnliche  Sage  entstanden  sei, 
während  die  richtige  Erklärung  auf  die  Wurzel 
citaQ-  (=  avaQ-)  aufzubauen  sei,  die  'zappeln, 
zucken,  sich  unruhig  und  unstet  bewegen’  be- 
deute. „Ursprünglich  waren  sie  'Tänzer’ 
ZnÜQTOi.  Der  späteren  Sage  ist  der  Waffen- 
tanz zum  ernsten  Kampf  geworden“  (S.  469). 
Die  Sparten  und  Spartiaten  sind  ebenso  wie 
die  KovQfiTig,  EvIqtioi  „noch  zu  der  Zeit,  als 
ihre  Benennungen  durchdrangen,  Tänzer  vor 
dem  Herrn  des  Lichts  gewesen.“  Vgl.  dazu 
Gruppe,  Gr.  MytJiol.  S.  898. 

Spartenkampf  als  Reflex  eines  agrarischen 
Festbrauches:  Sp.  888  nr.  124. 

Kadmos  und  Harmonia  in  Drachengestalt 
die  Echeleer  und  Illyrier  versöhnend  als  Par- 
allele zur  Spartensage:  Sp.  889  f.  nr.  126. 

Zum  Schluß  ist  noch  hinzuweisen  auf  Zien- 
linskis  Artikel  Hermes  und  die  Hermetik  {Arch. 
f.  Eel.-Wiss. ’d)  S.  57  i. : Kccdgog-Kdcpog-Hermes. 
Erwachsen  der  Sparten  aus  den  Zähnen  = 
,, Ursprung  des  Menschengeschlechtes  aus  den 
Steinen  der  Erde,  aTtb  itizQag,  dem  arkadisch- 
hermetischen Ursprung  azth  ÖQVog,  parallel. 
Die  Menschen  geraten  sofort  in  Krieg  mitein- 
ander . . .,  bis  sich  die  Übrigbleibenden  dank 
Kadmos  vertragen,  der  somit  auch  in  der 
Menschengesellschaft  den  Kosmos  stiftet.“ 

[H.  Ostern.] 

S}»artoii  {EitdQxvjv),  1)  Sohn  des  Phoroneus, 
Vater  des  Mykeneus,  Eponymos  von  Sparta, 
Akusilaos  bei  1‘nus.  2,  16,  4 (=  Ptiels,  Frag- 
mente der  Vorsokratiker  2,  1 p.  515  fr.  24);  vgl. 
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Herodian  ed.  Lenz  1,  36,  16,  doch  fügt  Fau- 
sanias  ausdrückliclp  hinzu,  daß  weder  nach 
lakedaimouischer  Überlieferung  noch  nach 
seiner  persönlichen  Ansicht  diese  Genealogie 
annehmbar  sei.  Nach  Scliol.  Kur.  Or.  1246 
ist  Sparten  Sohn  des  Phegeus  (des  Bruders 
des  Phoroneus,  Charax  bei  Steph.  Byz.  <l>i'iyeia) 
und  gleichlalls  der  A'ater  des  Mykeneus;  Va- 
ter des  letzteren,  aber  Bruder  des  Phoroneus 
ist  Sparton  nach  Sfeph.  Byz.  Mi^y-pvat.  Kust. 
ad  Horn.  II.  28U,  47.  Vgl.  Kd.  Meyer,  Kor- 
schunycn  zur  (dt.  Gesch.  1,  U8.  Koi'dt,  De  Acu- 
sddo  (Biss.  Basel  1903)  p.  35  f.  Vgl.  Spartos. 
— 2)  Sohn  des  Teisamenos,  Baus.  7,  6,  2.  — • 
3)  Vater  des  Eurytios  (s.  d.),  Aut.  Lih.  27. 

[Höfer.] 

Spartos  {KnaQTog)  1)  Nach  Stepli.  Byz.  s.  v. 
AccKsö'aifuüv  p.  407,  1 = llerodian  ed.  Lenz  1, 
344,  24 ; KnaQTri  . . anb  Ktvccqtov  tov  AfiiruXav- 
rog  TOV  ADiyog  tov  KnaQxov  wären  zwei  Trä- 
ger des  Namens  Spartos  zu  unterscheiden: 
Spartos,  der  Sohn  des  Lelex,  und  Spartos,  der 
Sohn  des  Amyklas,  der  Urenkel  des  andern 
Spartos,  der  Eponymos  von  Sparta.  Da  bei 
llerodian  1,  216,  22  nur  KnaQvbg  vibg  ’Ayv- 
■zlavTog  (=  Kust.  ad  Hom.  II.  294,  29)  rov 
AiXsyog  steht,  sind  vielleicht  die  Worte  tov 
Knagrov  nach  Aeleyog  als  Dittographie  zu 
streichen,  oder,  da  Lelex  als  lakonischer  ccvtö- 
yd-(ov  {Baus.  3,  1,  1)  bezeichnet  wird,  Sparta 
aber  nach  den  Sparten  {Crusius  Bd.  2 Sp.  866, 
31  If.  49  ff.)  benannt  sein  soll,  könnte  Ailtyog 
TOV  SnccQTOv  bezeichnen  = des  Lelex,  des  Spar- 
ten {KnaQTog  = kvt6%Q'cov).  Eine  andere  Ge- 
nealogie findet  sich  bei  Isidor.  Orig.  16,  1,  47 : 
Sparta  ab  Spurto,  fdio  Fhoronei  'vocata,  qui 
fuit  films  Inaclü.  Hier  erhält  also  Spartos 
denselben  Vater,  den  Alcusilaos  dem  Sparton 
(s.  d.  nr.  1)  gegeben  hatte,  so  daß  man  daran 
denken  könnte,  bei  Isidor  zu  lesen:  ab  Spar- 
tot^ne.y,  fdio  Bhoronei.  — 2)  Hund  des  Aktaion 
(s.  d.),  Apollod.  3,  4,  4.  Nach  Bergk,  B.  L.  Gr. 
3'*,  frgm.  adesp.  39  g p.  700  wäre  Il&yog  zu 
lesen.  [Höfer.] 

Spatale  (?)  (A’jrarcH.))?),  unsicherer  Name 

einer  Nereide  bei  Clcmdian.  Kpithal.  de  nuptüs 
Hovorii  A.z(gusti  167,  wo  Birt  Psamathe  (s.  d.) 
vermutet.  [Höfer.] 

Speio  (A’äs(co),  Nereide,  Rom.  II.  18,  40. 
lies.  Theog.  245.  Apollod.  1,  2,  7.  Ryg.  fah. 
qjraef.  (p.  10,  15  Schmidt).  Kust.  ad  Hom.  II. 
p.  1130,  54.  Schümann,  Opusc.  acad.  2,  168. 
Dargestellt  ist  Speio  mit  anderen  Nereiden  auf 
dem  Bd.  3 Sp.  3195,  60  ff.  erwähnten  Krater. 

[Höfer.] 

Spelaitai  (KnrjlaiToa),  Beiname  der  drei 
Götter  Herakles,  Hermes  und  Apollon  inThemi- 
sonion  (irrtümlich  Gruppe,  Gr.  Myth.  1333,  5: 
'auf  dem  Parnassos’)  in  Phrygien,  deren  Kult- 
bilder vor  dem  Eingang  zu  einer  Höhle  stan- 
den, Baus.  10,  32,  4.  Steph.  Byz.  s.  v.  Kni]- 
%caov  p.  584,  10  {Meineke)  llerodian  ed.  Lenz 
2,  869,  3.  4.  Brunn,  Sitzungsber.  d.  K.  Bayr. 
Akad.  d.Wiss.  1880,  459 f.  Kieme  Schriften  2, 
84 f.  Dem  Apollon  Spelaites  von  Themisonion 
entspricht  der  nach  einer  Höhle  bei  Avlcd  (so 
statt  des  überlieferten  bei  Baus.  10,  32,  6 
V.  Wilamowitz,  Gott.  Gel.  Anz.  1900,  572  Anm.  3, 
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was  übrigens  auch  schon  Drexler,  Koscher  M. 

L.  Bd.  1 Sp.  2797,  67  vermutet  hatte)  im  Ge- 
biete von  Magnesia  a.  M.  genannte  Apollon 
AvXcÜTpg,  Drexler  a.  a.  0.  0.  Kern,  Insehr.  v. 
Alagnesia  a.  M.  XXV.  Cat.  of  greek  coins  Brit. 
Mus.  lonia  164,  49.  50.  Imhoof- Blunier,  Klein- 
asiat. Münze.'}».  79,  25.  Read,  Hist.  nuni.  583®. 

— Auch  Zeus  scheint  als  Höhlengott  verehrt 
worden  zu  sein,  wenn  anders  mit  A.  Koerte, 
Ath.  Mitt.  25  (1900),  419  f.  der  Zeus  wvlyg 
Inyv.oog  dsog  einer  phrygischen  Inschrift  als 
'Höhlen-Zeus’  zu  erklären  ist.  Auch  das  bei 
Ael.nat.  an.  11,  6 erwähnte  arkadische  Heilig- 
tum des  Pan,  namens  Avliq,  war  offenbar  eine 
Höhle.  [Höfer.] 

Spermeios  {SnsgysTog),  Beiname  1)  des  Apol- 
lon, Orph.  Ilymn.  34,  2.  Über  Apollon  als 
Vegetationsgott  s.  Gruppe,  Gr.  Myth.  1228,  2, 

C.  Kries,  Die  griechisGien  Götter  und  Heroen 
198  f.  — 2)  Der  Demeter  {KTtsQpsLrj),  Orph. 
a.  a.  0.  40,  5.  [Höfer.] 

Spermo  {ÜTtsQyö)},  eine  der  Oinotrophoi  (s. 
d.);  vgl.  ferner  A.  3Iom))tsen,  Bhilologus  66 
(1907),  439 — 441.  E.  Maaß,  .labreshefte  d.  öst. 
arch.  Inst.  10  (1907),  95  Anm.  14.  [Höfer.] 

Spermos  (AMfopog)  s.  Bd.  1 Nachträge  unter 
Damonno  u.  Tümpel,  Bhilologus  50  (1891),  612. 
Derselbe,  Koscher,  Lex.  Bd.  3 Sp.  876,  16  ff. 
Vgl.  auch  Kd.  Meyer  bei  Fauly  - Wissowa  2, 
617  unter  Ardys  I.  [Höfer.] 

Spercheios  (STtiQxsibg),  [Etymol.  nach  Kbe- 
ling.  Lex.  Hom.  u.  Curtius,  Etymol.  zu  cmiqym 
gehörend:  Oqui  cito  ferC . Frellwitz,  Etymol. 
Wörteib.  d.  griech.  Spr.  stellt  zu  GTtBQya  auch 
das  deutsche  'springen’,  'sprengen’,  führt  je- 
doch KrcsQxsiog  nicht  unter  den  zu  onlQXco  ge- 
hörigen Worten  an]  die  Gottheit  des  Flusses 
Spercheios;  er  wird  durch  das  Epitheton  äu- 
nstfig  {II.  IT  174)  als  Sohn  des  Zeus  bezeichnet, 
was  ein  späterer  Überarbeiter  durch  bv  äh'd- 
vaTog  TEXETO  Zsvg  verdeutlichen  wollte  (wenn 
man  mit  Nauck  {Ilias.  Berlin  1879  adn.  critic. 
ad  Tf  174)  das  A-Scholion  zu  <1  2 {v.al  iv  alXoig 
äh  BiQ7]Tca  'vibg  KneQxsioto,  bv  ud'dvaTog  tt- 
xETO  Zsiig’)  als  an  ihrer  eigentlichen  Stelle  (zu 
H 174)  verloren  gegangene  Zenodot-Lesart  zu 
der  Vulgata  ÜTcaQxSLoto,  SunsTEog  jTOTayoTo 
betrachten  darf.  Anders  Dindorf  {A-Schol. 
Vol.  II  p.  211  a.d'ii.  critic.  ad  2),  der  Etieq- 
Xsioio  als  Schreibfehler  für  Hst-QGtooio  betrach- 
tet, also  ein  Zitat  von  B 741  an  unserer  Stelle 
erkennt.  Woher  die  Angabe  bei  Bauly,  Keall. 
s.  V.  Spercheios  stammt,  daß  Okeanos  und  Ge 
als  Eltern  des  Sp.  gelten,  ist  mir  nicht  bekannt. 

Sie  findet  sich  schon  in  Boccaccios  Genealogia 
Deorum  (Lat.  Ausg.  1532)  Lib.  VII  Cap.  63,  je- 
doch auch  dort  ohne  Angabe  antiker  Quellen. 
Rias  ä?  195f.  wird  Okeanos  als  Ursprung  aller 
Flüsse  bezeichnet).  Peleus  hatte  ihm  vor  der 
Ausfahrt  seines  Sohnes  dessen  Haupthaar  ge- 
weiht, für  den  Fall,  daß  ihm  glückliche  Heim- 
kehr beschieden  sei.  Auch  eine  Hekatombe 
wollte  er  dann  zum  Dank  dem  Flusse  dar- 
bringen und  50  unverschnittene  Schafe  in  die 
Quelle  opfern,  dort,  wo  der  heilige  Bezirk  und 
der  Altar  des  Spercheios  war  {W  141  ff.  Vgl.  j 
dazu  Blato,  Boliteia  p.  391  B und  Baus.  1,  37,  3.  ( 

Über  Verehrung  von  Flüssen  vgl.  den  Artikel  j 
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''Flußgötter’  dieses  Lexikons.  (Abweichender 
Ansicht  über  Opfer  von  Rossen  an  die  Gottheit 
der  Flüsse  ist  Stengel,  Jahrh.  f.  Philol.  Bd.  143 
S.  449  ff  ) Speziell  für  die  Weihung  des  Haupt- 
haares an  Flußgottheiten  gibt  interessante 
Parallelen  aus  anderen  Kulturkreisen  (Hindu, 
Australien)  Frazer  im  Kommentar  zu  Pau- 
sanias  8,  41,  3 =Vol.  IV  p.  392  f.  Nach  dem 
Scliol.  Townl.  zu  'F  146  hat  AnUmachos  auch 
von  einem  Haaropfer  an  den  Kephissos  erzählt. 
Ob  es  sieh  hier,  wie  Kinkel  (Epic.  fragm.  Anti- 
mach.  frgm.  60)  meint,  auch  um  Peleus  und 
Achill  handelt,  bleibt  indessen  zweifelhaft). 
Das  Schol.  Tu'wnl.  zu  W 142  gibt  hierfür  zweier- 
lei Erklärungen:  1)  KnsQ^Hcp'  äg  avyysvsi' 
nolvdd)Qav  yuQ  rgv  UrjXtais  Q'vyar^Qcr 

7]  2)  0X1  anb  <P&iov  rov  KnSQ^stov  €>ffia  (so 
E.  Alaaß;  bei  Beklcer  fehlt  das  <l>ffLa).  Die 
zweite  Erklärung  kennt  also  einen  Phthios  als 
Sohn  des  Spercheios  u.  Eponymos  der  Stadt 
Phthia.  Diese  Genealogie  ist  sonst  nirgends 
überliefert  (vgl.  den  Artikel  Phthios  dieses 
Lexikons  Bd.  3 Sp.  2472  nr.  2d).  Die  erste 
Erklärung  dagegen  nimmt  Bezug  auf  die  Ilias 
selbst,  und  zwar  auf  11173  ff.  Danach  hat 
Polydore  {Schol.  Townl.  zu  JT175:  Zr]v6doxog 
d's  KXsodmQgv  cp-gaiv,  ’Hoiööov  %al  xmv  aXXav 
IIoXvScoQr]v  ccvxrjv  tiaXovvzcov),  die  Tochter  des 
Peleus,  dem  axccgas  ZxtBQxsiog  den  Menesthios 
geboren,  während  offiziell  (interessante  Zusam- 
menstellungen derartiger  Doppelangaben  über 
die  Herkunft  nebst  kühnen  daraus  gezogenen 
Schlußfolgerungen  gibt  Usener,  Göttliche  Syn- 
onyme: Kh.  Mus.  N.  F.  53,  329  ff.  Siehe  be- 
sonders S.  332,  Anm.  1)  ihr  Gemahl  Boros, 
der  Sohn  des  Perieres,  als  Vater  galt  (offenbar 
verderbt  sind  die  beiden  unverständlichen 
Interlinearscholien  des  Toioil.  zu  PL  177 : Brnpa 
UsQi.r]Qeos  vlii]  6 Msviaffiog  und  zu  178:  og] 
6 nsQiyQgs).  Das  A-Scholion  vertritt  die  An- 
sicht, daß  dieser  Peleus  nicht  der  Vater  des 
Achill,  sondern  ein  'anderer  Peleus’  sei,  da  der 
Dichter  sonst  dio  Verwandtschaft  mit  Achill 
irgendwie  bezeichnet  hätte.  Diesem  Grunde 
fügt  das  Schol.  Touml.  noch  hinzu,  daß  Achilleus 
nach  dieser  Schwester  im  Hades  {Od.  X)  müßte 
gefragt  haben,  schließt  sich  aber  dann  der 
Ansicht  der  vscoxsqoi  an,  die  Menesthios  als 
Schwager  des  Achill  auffassen  und  jenen  Eiu- 
wand  vom  Hades  mit  dem  Hinweis  auf  Kti- 
mene,  die  Schwester  des  Odysseus,  entkräften, 
nach  der  Odysseus  im  Hades  ebensowenig 
fragt,  wie  Achill  nach  Polydore,  obwohl  sie 
Od.  o 363  erwähnt  wird.  Demgemäß  nannte 
auch  Pherekydes  Polydore  die  Schwester  des 
Achill  {A-Scholion  zu  TI  175.  Vgl.  auch  Straho 
9,  433 : Mbvteffiov  . . . Etzeqxsiov  XT/Eaffai  naida 
■nal  xfjg  &d'sXcpfjg  xyg  ’ÄxiXXiaig  und  Heliodor, 
Aithiopika  2,  34,  der  sich  sogar  die  Erkläning 
des  Schol.  Townl.  zu  JT  175  zunutze  macht, 
daß  nämlich  Menesthios  als  &.d'eXepiÖovg  ’A%ü.- 
Xiayg  die  Führung  der  nQojxg  xd^ig  bekommen 
habe).  Nach  anderer  Version  {Schol.  Venet.  B) 
ist  nicht  Spercheios,  sondern  der  Gigant  Pelor 
(über  die  Etymologie  dieses  Namens  handelt 
zuletzt  ausführlich  Osthoff' im  Arch.  /'.  Kel.-Wiss. 
8,  S.  51 — 68,  was  beim  Artikel  Pelor  dieses 
Lexikons  nachzutrageu  ist)  Vater  der  Polydore: 
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Er  paßt,  in  Polydore  verliebt,  auf,  wann  sie 
ira  Spercheios  zu  baden  pflegt,  taucht  heimlich 
unter,  nachdem  sie  in  den  Fluß  gestiegen  ist, 
und  überwältigt  sie,  cog  iv  nQorpccan  ö'yffsv 
ZnegyHov,  in  der  Mitte  des  Flusses,  womit 
wohl  sein  im  Schol.  Townl.  U 176  überlieferter 
Tod  (vor  Poseidon  fliehend  springt  er  in  den 
Spercheios  und  wird  in  ihm  durch  den  Drei- 
zack des  Gottes  zerschmettert)  in  Zusammen- 
I hang  stehen  wird.  Bei  Apollodor  3,  13,  4 wird 
(im  Gegensatz  zu  Apollod.  3,  13,  1,  wo  Apollod. 
mit  der  Ilias  übereinstimint)  Polydora  als 
Tochter  des  Perieres  und  Gattin  des  Peleus  be- 
zeichnet und  erzählt,  sie  habe  iniv.Xgv  ihrem 
Gemahl  den  Menesthios  geboren,  der  in  Wirk- 
lichkeit ein  Sohn  Emgystov  xov  noxccgov  ge- 
wesen sei.  (Weitere  Varianten  über  die  Her- 
kunft der  Polydore  siehe  diese  nr.  7 und  nr.  9 : 
Bd.  3 Si>.  2641  f.) 

I Die  Stelle  W 141  ff.  scheint  Statins  in  der 
Achilleis  1,  628  f.  vorzuschweben,  wo  er  Achill  in 
Skyros,  von  wo  dieser  sich  zu  Taten  hinaussehnt, 
bei  sich  sagen  läßt:  guaerisne  7neos,  Sperchie, 
natat'us  \ promissasque  comas  (vgl.  auch  Achilleis 
1,  238L,  2,  143ff.,  SHy.  3,  4,  85)?  Nach  Nikan- 
der  gibt  Anton.  Liberal.  32  die  Herkunft  des 
DryoiDS,  des  Stammvaters  der  Dryojjer  von 
Spercheios  und  der  Dan  aide  Polydora  an, 
wozu  nach  sehr  einleuchtender  Emendation 
auch  Pherekydes  {F.  H.  G.  1,  24  fr.  23)  stimmt 
(vgl.  hierüber  den  Artikel  Polydora  nr.  9). 

Ovid.  3Ietam.  5,  86  erwähnt  als  Sohn  des 
Spercheios  den  Lycetus,  der  von  Perseus  bei 
dem  Kampf,  der  sich  bei  seiner  Hochzeit  mit 
Andromeda  entspinnt,  getötet  wird.  (Diese 
Angabe  sieht  ganz  wie  eine  freie  Erfindung 
des  Ovid  aus,  und  es  liegt  • daher  auch  kein 
Anlaß  vor  mit  Klotz  und  Georges  {Lateinisch- 
deutsches Handwörterbuch)  'Sperchionides’  an 
dieser  Stelle  als  'Anwohner  des  Spercheos’ 
zu  fassen,  was  sprachlich  kaum  möglich  sein 
dürfte.) 

Steph.  Byz.  s.  v.  TvepQyaxbg  läßt  nach 
einem  Sohne  des  Spercheios  die  Stadt  Typhre- 
stos  in  Trachis  genannt  sein. 

Von  einem  weiteren  Sohne  des  Spercheios 
weiß  Lactantius  Placidus  Comment.  in  Statii 
Achilleida  (rec.  Jahnke)  ad  1,  239  (so  zu  korri- 
gieren im  Artikel  Narkissos  dieses  Lexikons 
Bd.  3 Sp.  12):  Pater  autem  Narcissi  fuit 
Sperchius.  Doch  liegt  hier  wahrscheinlich  nur 
ein  Versehen  des  Kommentators  vor,  der  selbst 
zur  Thebais  7,  340  der  üblichen  Genealogie 
folgend  den  Kephissos  als  Vater  des  Narkissos 
angibt. 

Schließlich  ist  noch  die  bewußt  falsche 
Genealogie  der  Nymphen  am  Othrys  zu 
erwähnen,  die  nach  Ant.  Liberal.  22  Nikander 
{fr.  39  Schn.)  dem  Hirten  Kerambos  in  den 
Mund  legte:  Erzürnt  darüber,  daß  Pan  ihm 
geraten  hatte,  er  solle  anstatt  auf  den  Hän- 
gen des  Othrys  in  der  Ebene  weiden,  entlädt 
er  seinen  Zorn  in  Scheltreden  gegen  die  Nym- 
phen und  wirft  ihnen  vor,  sie  seien  gar  nicht 
Töchter  des  Zeus,  sondern  Deine  habe  sie  dem 
Spercheios  geboren  [p  ötiva  xov  aTtEgysiov  cod. 
7]  Asivb)  xuj  ZnEQ%Bim  Martini  in  seiner  Ausg. 
Bonn  1886).  [H.  Ostern.] 
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Spes,  göttliche  Personifikation  der  den 
Menschen  in  allen  Lebenslagen  und  Nöten 
aufrechterhaltenden  Hoffnung  auf  glücklichen 
Erfolg,  entsprechend  der  bei  den  Griechen  seit 
Hesiod  häufig  erwähnten  'EXni?  (vgl.  Th.  Birt, 
Elpides,  Marburg  IsSl,  S.  6 ff’.),  oft  ausdrück- 
lich als  l)ona  Spes  bezeichnet  {Plaut,  liud. 
•231  Spes  hona,  obsecro.  suhventa  mihi.  Auson. 
de  dis  13  p.  161,  56  Peiper:  et  nnmquam  in  dn- 
hiis  hominem  bona  destituens  Spes.  Eibbeck, 
Append.  sent.  255  Fortuna  innocentem  saepe, 
nmmpiam  bona  Epes  deserit.  C.  I.  L.  9,  6080b 
11,6705“®.  Eckhel,  Doctr.  num.  7,15-1;  sancta 
heißt  sie  bei  Plaut,  (.'ist.  670  Spes  mihi  sancta 
subceni).  Sie  wird  häufig  mit  anderen  Personi- 
fikationen abstrakter  Begriffe  verbunden  (Auf- 
zählungen bei  Cic.  de  leg.  2,  28;  de  nat.  dear. 
2,  61.  3,  47.  Plin.  n.  h.  2, 14),  z.  B.  Plaut.  Bacch. 
893  Sq^es  Opis  Virtus  Venns  (vgl.  Veneris  et  Sp>ei 
signa  C.  /.  A.  9,4663  und  die  Grabschrift  C.  I.  1j. 
6, 15594  Eortunae  Spjci  Veneri  et  memoriae  Clau- 
d(iae)  Semnes  sacrum),  namentlich  mit  Salus, 
z.  B.  Plaut.  Pseud.  709  die  utrum  Spemne  an 
Salutem  te  salutem,  Pseudole;  Merc.  867  Spes 
Salus  Victoria;  Most.  350 f.,  wo  neben  Spes 
Confidentia  (vgl.  Stal.  Theb.  6,  393  Spes  Metus 
Fidiicia)  und  Salus  erscheinen;  eine  sacerdos 
Spei  et  Salutis  aug.  in  Gabii  C.  I.  L.  14,  2804. 
Vor  allem  aber  steht  sie  in  der  engsten  Be- 
ziehung zur  Fortuna:  so  sagt  bei  Plaut.  Merc. 
842  f.  Eutychus  zu  Fortuna  (nicht  zu  Spes  selbst, 
wie  A.  Keseberg,  Quaestiones  Plautinae  et  Te- 
rentianne  ad  religionem  spectantes,  Diss.  Lips. 
1884,  S.  65  fälschlich  annimmt)  divom  at(pue 
hominum  quae  spectatrix  atque  era  cadem  es 
hominibus , sqmm  speratam  quom  obtulisti  hanc 
mihi,  tibi  grates  ago,  und  im  Vicus  longus’  auf 
dem  Quirinal  in  Rom  gab  es  einen  Altar  der 
Tvyji  i'vslTug  (Fortuna  Bonae  Sirei?,  Pltd.  de 
fort.  Born.  10;  vgl.  (Biacst.  Born.  74j.  Der  For- 
tuna Primigenia  von  Praeneste  wird  einmal 
{C.  I.  L.  14,2867)  unter  anderen  Statuen  im 
Pronaos  ihres  Tempels  auch  eine  solche  der 
Spes  gewidmet,  ein  andermal  {C.  l.L.  14,2853) 
simulacra  duo  Spei  corolitica,  und  wenn  es  in 
der  Fortuna-Ode  des  lloraz  (1,  35,  21)  heißt  te 
Spes  et  albo  rara  Fides  colit  velata.  panno,  so 
erfährt  dies  eine  Illustration  durch  die  capua- 
uische  Inschrift  C.  I.  L.  10,3775,  welche  die 
gemeinsame  Verehrung  von  Spes  Fides  Fortuna 
bezeugt.  Fortuna  und  Spes  nebeneinander  er- 
scheinen auf  einer  Nebeuseite  des  Altars  im 
Museo  Chiaramonti,  Visconti- Guattani,  Museo 
Chiaramonti  Tat)  20  = Amehmg,  Die  Sculpturen 
des  vaticatrischen  3Tuseums  I S.  740  ff.  Taf.  79 
und  auf  Münzen  des  Hadrian  und  L.  Aelius. 
Interessant  ist  in  diesem  Zusammenhänge  auch 
die  auf  Grabschriften  in  mehrfachen  Variationen 
sich  findende  Wendung  Sqtes  et  Fortuna  valete, 
so  C.  I.  L.  6, 11743  = Buecheler,  Carm.  epigr. 
1498  Fvasi  effugi.  Spes  et  Fortuna  valete,  nil 
mihi  voviscum  est,  ludificate  alios.  C.  I.  L.  9, 
4756  = Buecheler  a.  a.  0.  409,  8 f.  actumst,  ex- 
cessi,  Spes  et  Fortuna  valete,  nil  iatn  p>lus  in 
me  vobis  per  saecla  licebit;  vgl.  C.  I.  L.  11,6435 
= Buecheler  a.  a.  0.  434,  13  f.  effugi  tumidam 
vitani,  spes,  forma  valete:  nil  mihi  vobiscum  est, 
alios  deludite  quaeso;  griechische  Fassung  des- 
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selben  Gedankens  Anih.  Pal.  9,  49  (vgl.  134.  172) 
Einig  nal  Gv , Tvyrj , gdla  yaiQSTS’  rov  ligiv’ 
tvQOV  ovöfv  ^gol  xvgtv  nai^srs  rovg  fisV  ipP, 
vgl.  ebd.  10,  70,  1 Tvxgg  svatgai  Elnid'sg.  Wie 
Fortuna  so  erstreckt  auch  Spes  ihre  Herrschaft 
über  alle  Gebiete  des  menschlichen  Lebens; 
der  Landmann  (Tibull.  1,  1,  9.  2,  6,  21  f.)  und 
der  Jäger  {Tibull.  2,  6,  23  f.),  der  Kranke  {Ovid. 
ex  Ponto  1,  6,  35  f.)  und  der  Liebende  {Tibull. 
lü  2,  6,  27.  G.  I.  L.  4, 1837  = Buecheler  a.  a.  0. 
949,  5 quod  Spes  eripuit,  Sites  certe  reddit 
amanti),  der  Schiffer  in  Seenot  {Ovid.  ex  Ponto 
1,  6,  33  f.)  und  der  Gefangene  {Ovid.  a.  a.  0. 37  f., 
vgl.  31  f.  Tibull.  2,  6,25  f)  rufen  sie  an,  vor 
allem  auch  der  Krieger  in  den  Gefahren  seines 
Berufes  (daher  die  Verbindung  mit  Victoria 
Plaut.  Merc.  867).  Es  ist  kein  Wunder,  daß 
in  dem  Militärstaat  Rom  der  bekannteste  öffent- 
liche Kult  der  Spes  durch  die  Bedeutung  hervor- 
20  gerufen  wurde,  welche  die  Hoffnung  in  den 
Wecbselfällen  des  Krieges  besitzt.  A.  Atilius 
Calatinus  gelobte  im  ersten  punischen  Kriege 
der  Spes  einen  Tempel  (2V/c.  a»m.  2, 49.  Cic. 
de  leg.  2,  28  und  danach  zu  verbessern  de  nat. 
deor.  2,  61)  und  erbaute  ihn 
am  Forum  holitorium  (über 
die  Lage  vgl.  B.  Delbrück, 

Die  drei  Tempel  am  Forum 
holitormm  in  Born,  Rom  1903 
30  und  dazu  TFissoM’n,  Gott.  gel. 

Anzeig.  1904,  561  ff.  Hülsen, 

Böm.  Mitteil.  21, 1906,  S.  191. 

Hülsen-Jordan,  Böm.  Topogr. 

1,  3 S.  511  ff.);  der  Tempel  Spes  auf  einer  alexan- 
wurde  mehrrach  durch  Blitz- 
schlag und  Feuersbrunst  zer- 
stört {Liv.  21,  62,  4.  24,  47, 

15.  25,  7,  6.  Cass.  Dio  50,  10, 

3j,  aber  stets  wiederherge- 
40  stellt,  zuletzt  durch  Germauicus  im  J.  17  n.  Chr. 
{Tac.  ann.  2,  49).  Der  durch  die  Steinkalender 
{fast.Vall.  Arval.  Ant.  C.  I.L.  1^  p.  323,  dazu  ein 
neues  Bruchstück  der  fasti  Praenestini,  Not.  d. 
Scavi  1897  S.  421)  bezeugte  Stiftungstag  am 
1.  August  muß  eine  gewisse  allgemeine  Bedeu- 
tung besessen  haben,  da  auch  die  Bauern- 
kalender in  ihrer  knappen  Auswahl  von  Festen 
das  sacrum  Spei  im  August  erwähnen.  Alter 
war  nach  dem  Bericht  der  Stadtchronik  {Liv. 
50  2,  51, 1.  Dion.  Hai.  9,  24,  4)  zum  J.  277  = 477 
ein  im  Osten  außerhalb  der  Stadtmauern  ge- 
legenes Heiligtum  der  Spes,  von  dem  nachher 
die  ganze  Gegend  der  späteren  Porta  Prae- 
nestina  die  Bezeichnung  ad  Spem  veterem 
{Tychici  sutoris  a Spem  vetere  C.  1.  L.  15,  5929. 
Hist.  aug.  Heliog.  13,  5.  Frontin.  de  aqu.  5.  19. 
20.  21.  65)  führte  (JTw7se«-t/ordarr  a.  a.  0.  S.  364  f.); 
einen  neuen  Tempel  der  Spes  {templa  duo  nova 
Spei  et  Fortunae,  vgl.  dazu  Jordan,  Arch.  Zeit. 
60  29,  1871  S.  79.  Hülsen-Jordan  a.  a.  0.  S.  465) 
nennt  die  Notitia  regionum  in  der  7.  Region 
{Via  lata).  Außerhalb  Roms  kennen  wir  einen 
Tempel  der  Spes  in  Ostia  {C.  I.  L.  14,  375), 
eine  porticus  Spei  und  eine  Priesterin  der  Spes 
und  Salus  augusta  in  Gabii  {C.  I.  Ij.  14,  2804), 
cultores  Spei  augustae  in  Antium  (C.  I.  L.  10, 
6645),  gemeinsame  Verehrung  von  Spes  Fides 
Fortuna  in  Capua  {C.  1.  L.  10,  3775),  endlich 


drinischen  Münze 
(nach  Cat.  of  the  greek 
coins  in  the  Brit.  Mus. 
Alexandria  pl.  YIII 
nr.  291). 
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eine  alte  Weihinscbrift  an  Spes  aus  Aricia 
{C.  I.  L.  14,  2158).  Der  Beiname  aurjusta,  den 
Spes  auf  Inschriften  {C.  I.  L.  5,707.  834.  6,758 
— 760.  10,6645,  vgl.  14,2804)  und  oft  auf  Münzen 
(vgl.  ’Elnlg  aißccarij  anf  einer  alexandrinischen 
Münze  des  Domitian,  Catal.  Coins  of  the  British 
Mus.  Alexandria  S.  36  nr.  291)  führt,  setzt  die 
Göttin  in  Beziehung  zum  Kaiserhause  und 
drückt  insbesondere  die  Hoffnungen  aus.  die 
sich  an  die  heranwachsenden  jüngeren  Mitglieder 
der  kaiserlichen  Familie  knüpfen;  so  verzeich- 
net der  augusteische  Festkalender  von  Cumae 
{C.I.L.  10,  8375)  zum  Andenken  an  die  Anlegung 
der  Toga  virilis  durch  Augustus  am  18.  Oktober 
eine  siqjpUcatio  Sx>ei  et  luve[ntuti]  (luventus 
ist  die  dea  novorum  togatormn , s.  oben  Bd.  2 
Sp.  764  f.),  und  die  Arvalbrüder  feiern  die  Ent- 
bindung der  Kaiserin  durch  ein  Opfer  an  Spes 
(C.  1.  L.  6,  2043  II  10);  Münzaufschriften  wie 
Spes  publica  oder  Spei  perpetuae  geben  natür- 
lieh  häufig  auch  weitergehenden  Hoffnungen 
Ausdruck.  Bilder  der  Spes  werden  inschrift- 
lich im  Verhältnis  zu  der  beschränkten  Zahl 
der  Zeugnisse  auffallend  häufig  erwähnt  ((7. 1.  L. 

9,  4663.  10,  8295.  14,  2853.  2867);  die  Münz- 
darstellungen sowie  eine  inschriftlich  gesicherte 
Statue  {C.  I.  L.  6,  757  = Schreiber,  Die  antiken 
Bildwerke  der  Villa  Ludovisi  in  Born  nr.  292) 
zeigen  die  Göttin  durchweg  in  der  gleichen 
Darstellung,  stehend,  in  archaischer  Gewandung  3 
und  Haartracht,  in  der  Rechten  eine  Blüte 
haltend  und  mit  der  Linken  zierlich  einen 
Zipfel  des  Kleides  fassend  (so  z.  B.  auf  dem 
oben  Sp.  1295, 52  erwähnten  Altarrelief  im  Museo 
Chiaramonti;  vgl.  auch  die  Statuen  bei  Chirac, 
Musee  de  Sculpture  pl.  319,  844.  760,  1899  und 
das  Denkmälerverzeichnis  bei  J.  J.  Bernoulli, 
Aphrodite  S.  68 ff.);  über  den  dieser  Darstel- 
lung zugrunde  liegenden  archaischen  griechi- 
schen Frauentypus  vgl.  H.  Lechat,  Bull,  de  i 
corr.  hellen.  14,  1890  S.  121  ff.  301  ff.  552  ff. 

[Wissowa.] 

Sphairos  (Ecpalgog),  nach  troizenischer  Sage 
der  sonst  Killas  (s.  d.j  genannte  Wagenlenker 
des  Pelops,  Eponymos  der  Insel  Sphairia  bei 
Troizen,  wo  sein  fivfjucc  war.  Als  Aithra  in- 
folge eines  von  Athena  geschickten  Traum- 
gesichtes sich  nach  Sphairia  begeben  hatte, 
um  an  dem  Grabe  des  Sphairos  zu  opfern, 
gesellte  sich  Poseidon  ihr  zu,  Baus.  2,  33,  1.  5 
5,  10,  7.  Kalkmann,  Pausanias  der  Perieget 
46.  Thraemer,  Pergamos  53.  60.  H.  D.  Müller, 
Mythol.  d.  griech.  Stiimme  1,  109.  G.  Kirchner, 
Attica  et  Peloponnesiaca  (Diss.  Greifswald  1890) 
p.  11.  Gruppe,  Gr.  Mgth.  173,  9.  Nach  Max. 
Alayer,  Giganten  u.  Titanen  61  ist  Sphairos, 
wofür  seine  Verbindung  mit  der  uralten  Natur- 
göttin AiQ^Qa,  der  Personifikation  der  klaren 
Himmelsluft,  spricht,  eine  Personifikation  des 
Himmelsgewölbes,  synonym  mit  Koiog  (s.  d.;  ( 
vgl.  %oiu  acpaiQu,  Antiiiiachos  in  Etyni.  M. 
770,  9).  Den  in  der  Giebelgrupiie  der  Ostseite 
des  Zeustempels  in  Olymiiia  dargestellten  Wa- 
genlenker des  Pelops  (s.  Bd.  3 Sp.  774  s.  v. 
Oinomaos)  bezeichnen  die  einen  als  Killas  (s.d.), 
die  andern  als  Sphairos,  P.  Monceaux  und 
V.  Laloux,  Rev.  arch.  1889,  2 p.  56.  p[.  Brunn, 
Kleine  Schriften  2,  185.  [Höfer.] 
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Sphaltes  {Kipdltr\g),  Beiname  des  Dionysos, 
Lykophr.  207.  Anonym.  Laurent,  in  Aneedota 
rar.  Graec.  et  Lat.  ed.  Schoell  - Studemund  1, 
268.  Nicetas  ebend.  276.  282.  K.  Maaß,  De 
Lenaeo  et  Delphimo  7,  5.  Nach  Schol.  vet. 
Paraphr.  vet.  Tzetz.  zu  Lyk  a.  a.  0.  führt 
Dionysos  diesen  Beinamen,  weil  er  den  Tele- 
phos  (s.  d.),  der  die  in  Mysien  gelandeten 
Griechen  bedrängte,  an  einer  Weinrebe,  die  er 
plötzlich  emporwachsen  ließ,  straucheln  machte, 
so  daß  Telephos  von  Achilleus  verwundet 
wurde;  vgl.  JVelcker,  Zeitschr.  f.  die  Altertums- 
wissenschaft 1 (1834),  44.  Darstellungen  des 
in  den  Kampf  zwischen  Telephos  und  den 
Griechen  eingreifenden  Dionysos  auf  einem 
attischen  Krater  der  kaiserlichen  Eremitage 
in  St.  Petersburg  (Stephani  nr.  1275,  abgeb. 
3Ion.  d.  Inst.  6 tav.  34),  Emanuel  Loewy,  Arch. 
Epigr.  Mitt.  aus  Oesterr.  4 (1880),  221  f.  und 
auf  dem  pergamenischen  Telejibos- Friese,  C. 
Robert,  Jahrb.  d.  Kais.  D.  arch.  Inst.  2 (1887), 
249 f.  Nach  Panofka,  Arch,  Ztg.  16  (1858),  180* 
soll  Dionysos  Sphaltes  'der  vom  übermäßigen 
Trünke  starken  Weines  zu  Fall  gekommene 
und  ausschlafende  Weingott’  (!)  auf  dem  Hen- 
kel eines  Erzgefäßes  bei  Gerhard,  Ant.  Bildw. 
Taf.  101,  1 dargestellt  sein.  [Höfer.] 

Splselos  (EcpyXog),  Athener,  Sohn  des  Bu- 
kolos  (s.d.  5),  Vater  des  vonAineias  getöteten 
lasos,  Hom.  11.  15,  338.  v.  Wilamowitz,  Homer. 
Untersuch.  249  Anm.  14.  Toepffer,  Att.  Genea- 
logie 263  Anm.  1.  E.  Maaß,  De  Lenaeo  et 
Delphinio  (Greifswald  1891)  p.  7 Anm.  5. 

[Höfer.] 

Spltettos  {Ikpfizxog),  Sohn  des  Pittheus  (s.  d.), 
mit  Athen  verbunden,  wo  er  als  Eponymos  des 
Demos  Sphettos  gilt,  wie  sein  Bruder  Ana- 
phlystos  Eponymos  des  gleichnamigen  Demos 
ist.  Paus.  2,  30,  9.  G.  Kirchner,  Attica  et 
Peloponnesiaca  (Diss.  Greifswald  1890)  p.  2 f . 
12.  V.  Wilamowitz,  Aus  Kydathen  228  (vgl.  136 
Anm.  58).  Gruppe,  Gr.  Mytli,  19,  11.  Toepffer, 
Aus  der  Anomia  40,  2.  Er.  Pfister,  Der  Re- 
liquienkult  im  Altertum  60.  [Höfer.] 

Sj>hingios  (Zcplyyiog),  wie  für  das  übeiiiefete 
Sphincius  iHyg.  f.  1 p.  38,  6 Schm.)  und  Plin- 
thius  {Hyg.  f.  239  p.  134,  3)  zu  lesen  ist,  Sohn 
des  Athamas  und  der  Themisto,  Bruder  des 
Orchomenos,  Hyg.  aa.  aa.  Oo.  Der  Name  hängt 
wohl  mit  dem  Phikionberg  zusammen;  vgl. 
M.  Schmidt,  Rhein.  Mus.  20  (1865),  460.  K.  0. 
Müller,  Orchomenos  170.  214  u.  Anm.  7.  G. 
Rathgeber,  Gottheiten  der  Aitoler  506.  Gruppe, 
Gr.  Myth,  79,  15.  510,  1.  [Höfer.] 

Sphinx,  der  ägyptische. 

Der  Sphinx  ist  dem  Ägypter  seit  alter  Zeit 
vertraut  und  ein  Erzeugnis  seiner  eigenen 
Phantasie,  nicht  von  außen  eingeführt;  Löwen 
mit  Menschen-,  Falken-  oder  Widderkopf  (d.h. 
I Sphinxe  bzw.  Greife  bzw.  Widdersphinxe)  wer- 
den von  der  bildenden  Kunst  zu  allen  Zeiten 
in  mannigfacher  Weise  dargestellt.  Die  Tiere 
sind  im  allgemeinen  männlich;  weibliche  Stücke 
sind  nur  gelegentliche  Variationen  der  männ- 
lichen Typen,  erst  der  griechische  Einfluß  bringt 
sie  zu  selbständiger  Geltung.  Anliegende 
Flügel  bat  der  Sphinx  und  Greif  seit  alter 
Zeit;  aber  das  Ausbreiten  derselben  wird  erst 
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sjülter  Sitte.  Zwischen  den  liegenden  und 
stehenden  Typen  bestehen  meist  nur  äußere 
und  zufällige  Llntei\schiede  in  der  Anwendung; 
beide  sind  seit  alter  Zeit  bekannt,  sowohl  pla- 
stisch wie  in  Zeichnung.  Der  hockende  Typus 
tritt  offenbar  erst  später  auf. 

Im  alten  Keich  kennen  wir  den  Sphinx 
liegend,  männlich  und  weiblich,  auch  mit 
Flügeln;  das  ßild  des  Feinde  niedertreten- 
den  Sphinx  existiert  schon.  Stücke  dieser 
Art  haben  wir  teils  als  Plastik,  teils  auf  Tem- 
pelreliefs. Im  mittleren  Reich  wird  der 
Typeuschatz  erweitert  durch  den  Sphinx  mit 
menschlichen  Händen;  das  paarweise  Auf- 
treten der  Siihinxe  ist  hier  zuerst  sicher  zu 
belegen.  I>er  stehende  Greif,  einen  Barbaren 
niedertretend,  erscheint.  Im  neuen  Reich 
wird  das  Bild  überall  mannigfaltiger,  nicht  nur 
weil  das  Material  großer  ist.  Bei  den  liegen- 
den Sphinxen  sind  nun  alle  Kombinationen  zu  20 
belegen.  Bei  den  stehenden  kommen  neben 
männlichen  auch  weibliche  vor,  an  denen  das 
V/eibliehedesLöwenkörpersbetontist.Hockende 
Sphinxe  treten  vereinzelt  auf.  Die  bisher  an- 
liegenden Flügel  werden  nun  gehoben  und 
ausgebreitet.  Liegende  Greife  und  Widder- 
sphinxe erscheinen.  Auch  die  Verwendung 
dieser  Typen  wird  reichhaltiger:  zu  den  Pla- 
stiken und  Tempelreliefs  kommen  königliche 
Geräte  sowie  Skarabäen  von  Privatleuten;  wir  so 
wissen  auch  von  Königsfiguren  in  Götterbarken 
und  an  den  Salbgefäßeu  der  Tempel  sowie 
von  Randverzierungen  auf  Prunkgefäßen.  In 
der  späten  Zeit  wird  nach  dem  Einsetzen 
des  griechischen  Einflusses  der  weibliche,  der 
geflügelte  und  der  hockende  Typus  bei  Sphin- 
xen wie  bei  Greifen  häufiger;  auch  finden  diese 
sich  mehr  als  früher  auf  Privatstelen,  an  Ge- 
tUßen  und  Schmuck  augewendet.  Die  römische 
Zeit  hat  dann  aus  den  schlichten  Fabeltieren  40 
der  alten  Ägypter  phantastische  Tierkomposi- 
tionen gemacht.  Die  alten  Typen  leben  noch 
in  meroitischen  fG  lila  5,  IV  a 7,  J Ile),  by- 
zantinischen (G  III  c 5)  und  sogar  arabischen 
(G  IV  b 6j  Sphinxen  fort;  in  vielfachen  Wande- 
rungen, die  hier  nicht  behandelt  werden  sollen, 
sind  sie  in  andere  Länder  übergegangen. 

Literatur:  ./.  Fr.  Clmmpollion,  Le  Pan- 
theon (Paris  182.3)  nr.  24  E;  G.  Wilkinson, 
Manners  and  customs  (London  1837)  3,  21.  50 
Second  series  (L.  1841j  2,  200;  Prisse  d’Avennes, 
Ilistoire  de  VaH  cgy2)tie'n:  Ätlas  (Paris  1878). 
Texte  (P.  187;t),  — 3;  Paul  Pierret,  Petit 

manuel  de  mytholocjie  (Paris  1878)  133;  Fers., 

Le  Pantheon  ey.  (P.  1881)  20;  R.  Lanzo')ic, 
Fizion.  di  mitologia  egiz.  (Torino  1881)  645. 
tav.  235;  G.  Perrot,  Ilistoire  de  Varl.  I.  L’Fgypte 
(Paris  1882)  731;  Furtwängler,  Gri/ps  in  Roschers 
L.ex.  1,  2 fl886  — yo)  Sp.  1742;  Alfr.  Wiede- 
mann,  Herodots  2.  Buch  (Lpzg.  1890)  598 — 602;  60 
I>ers.,  Religion  d.  alt.Ag.  (Münster  1890)  103 — 5; 
■loh.  llberg,  Fer  ägypt.  Sphinx  (ungedr.  Ms., 

38  BL);  Ders.,  Sphinx  in  Ztschr.  für  bild.  Kunst, 

N.  F.  6 (1895)  217;  Fers.,  Die  Sphinx  in  der 
griecli.  Kunst  und  Sage:  Progr.  Köuigl.  Gymu. 
Lpzg.  1896;  G.  Legrain,  Stahles  et  statuettes 
des  rois  et  particuliers  I (=  Cated.  Gener. 
MuseeCaire)  1906:  passim;  Fr.  v. Bissing,  Fenk- 
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mnler _ ägypt.  Skuljjtur  (München  1906)  Text  zu 
37.  Über  den  Sj^hinx  der  griechisch -ägyp- 
tischen Kunst:  G.  Lafaye,  Hist,  du  culte  des 
divin.  d'Alexandrie  (Paris  1884)  290  ff.  301; 
Alallon,  Basreliefs  de  Sphinx  in  Rev.  archeol. 
4e  ser.  5 (1905)  169 fl'.  Prinz,  Gryps  in  Pauly- 
Wissowa,  Realencycl.  7 (1911). 

A.  Ursprung  des  Sphinx. 

I 1.  Schon  in  der  ältesten  Zeit  finden  sich 
Phantasietiere  in  Darstellungen,  die  im  übrigen 
durchaus  realistisch  sind;  z.  B.  auf  der  Nar- 
mer-Palette  halten  Leute  au  Stricken  panther- 
ähnliche  Tiere  mit  unnatürlich  langen  Hälsen 
{Ztschr.  Äg.  Spr.  36  [1898]  81,  Taf.  12).  Auf 
dem  Goldgritf  eines  Feuersteinmessers  in  Kairo 
(Catal.  Maspero  nr.  1391)  ist  der  Greif  unter 
anderen  Tieren  dargestellt  {de  Morgan,  Ori- 
gines 1,  115  Fig.  136);  auf  einer  etwa  gleich- 
alten Schminkpalette  in  Oxford  geht  ein  Greif 
mit  Löwen  auf  Rinder  und  Antilopen  los 
{Capjart,  Febuts  de  l’art  Fig.  156  = Princit.  art. 
Fig.  172).  Daß  Wesen,  die  wir  Phantasiegebilde 
nennen,  für  die  Vorstellung  des  alten  Ägypters 
wirklich  leben,  zeigen  vor  allem  die  Jagdbilder 
in  Beni-Hasau  (Privatgräber  des  mittleren  Rei- 
ches). Dort  sehen  wir  in  der  Wüste  nicht  nur 
Antilopen  und  Gazellen,  sondern  auch  Fabel- 
tiere. Zunächst  einen  geflügelten  Greif  (Löwe 
mit  Falkenkopf)  namens  sfr  oder  srf  {Newberry, 
Beni  Hasan  [London  1893]  2 jol.  4.  13).  Ferner 
einen  weiblichen  Greif  (Löwin  mit  Zitzen, 
FalkenkoiDf) , dessen  Schwanz  in  eine  Lotos- 
blume endet  (ebend.  2 pl.  16;  vgl.  v.  Bissing 
in  Annal.  Serv.  des  Antiqu.  Egypte  5 [1904], 
110);  und  andere  Tiere  {Beni  Hasan  1 pl.  30). 
Diese  Tierbilder  sind  früh  veröffentlicht  {Cham- 
qwllion,  Aloniim.  pl.  382,  3.  4.  418'’“;  Notices 
descriqüives  2,  339,  360.  — Rosellini,  Monum. 
civil,  pl.  33;  del  culto  pl.  23.  Lep>sius, 
Fenkmäler  2,  131),  und  man  hat  sie  bald  richtig 
erkannt,  z.  B.  Wilkinson  {Manners  and  customs 
[London  18  . .]  3,  21 — 4)  und  Erman  {Ägyqüen 
[Tübingen  1885]  329)  und  Maspiero  {Hist,  an- 
cienne  1 [Paris  1895]  83 — 5).  — Der  geflügelte 
Greif  (Löwe  mit  F alkenkopf ) namens  '’h  h Achech’ 
spielt  auch  sonst  eine  Rolle. 

2.  Die  Existenz  von  solchen  Fabelwesen 
scheint  auch  den  Klassikern  nicht  unglaub- 
lich. Plinius  {hist.  nat.  8,  30)  berichtet,  in 
Äthiopien  lebten  Sphinxe  mit  schwarzbraunen 
Haaren  und  zwei  Zitzen  auf  der  Brust.  Auch 
Strabon  (17  S.  775  ed.  Ca.saubon)  und  Pomponius 
Meid  (3,  9)  scheinen  daran  zu  glauben ; Aelian 
{nat.  anim.  12,  17)  iedoch  erklärt  es  für  eine 
Fabel. 

B.  Bedeutung  des  Sphinx. 

I.  Deutung  als  Gott  oder  König. 

a)  In  der  klassischen  Überlieferung  {Wil- 
kinson, dianners  and  customs,  Second  series  2 
[London  1841]  302;  Wiedemann , Herodots 
2.  Buch  [Lpzg.  1890]  598)  erscheinen  die  ägyp- 
tischen Sphinxe  als  Abbilder  göttlicher  Wesen. 
Plutarch  {de  Is.9-,  vgl.  ed.  Parthey  [Berlin  1850] 
S.  175)  nennt  sie  Sinnbilder  der  Weisheit. 
Clemens  Älexundrinus  {Strom.  V.  5 § 31  p.  240 
Sylb.)  spricht,  offenbar  an  Plutarch  sich  an- 
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lehnend,  von  ihrer  rätselhaften  Natur;  an  an- 
derer Stelle  (ehend.  V 7 § 43  p.  242  Sylh.) 
meint  er,  sie  seien  Sinnbilder  der  Kraft,  weil 
sie  einen  Löwenleib,  und  der  Einsicht,  weil  sie 
ein  Menschengesicht  haben. 

b)  Diese  Auffassung  der  antiken  Schrift- 
steller hat  noch  auf  die  älteren  Ägyptologen 
eingewirkt;  für  Cham-pollion  {Le  Pantheon 
egyptien,  [Paris  1823]  nr.  24  E)  ist  der  Sphinx 
die  Inkorporation  des  Sonnengottes.  Mariette 
{Voyage  dans  la  Haute-Egypte  2,  9)  ist  schon 
zu  der  Überzeugung  gekommen,  daß  ''der  König 
selbst  vor  dem  Tempel  wacht,  den  er  gebaut 
hat’  und  Wilkinson  {Alanners  and  customs. 
Sec.  ser.  [London  1841]  1,  416.  2,  200)  gliederte 
die  verschiedenen  Typen  der  Darstellung  des 
Königs  als  Sphinx.  Seitdem  ist  es  unbestritten, 
daß  der  eigentliche  Sphinx  (Löwe  mit  Menschen- 
kopf) den  König  darstellt;  so  auch  ursprünglich 
bei  dem  großen  Sphinx  von  Gise  (H  3).  Anders 
bei  den  Greifen  (Löwe  mit  Falkenkopf)  und 
Widdersphinxen  (Löwe  mit  Widderkopf.  Pierret 
{Petit  manuel  de  mythologie  [Paris  1878]  133) 
wies  den  Falkenkopf  dem  Horus  zu,  dessen  ir- 
disches Ebenbild  der  König  ist,  und  den 
Widderkopf  dem  Chnum.  So  galten  die  Sphinxe 
mit  Tierköpfen  als  Verkörperungen  des  Gottes, 
dessen  Kopf  sie  tragen  {Wiedemann,  Herodots 

2.  Buch  [Lpzg.  1890]  598 ft’.;  Ders.,  Religion 
der  alten  Äg.  [Münster  1890]  105;  v.  Bissing, 
Denkm.,  Text  zu  37  Anm.  19)_._ 

c)  Interessant  ist,  daß  die  Ägypter  ein  und 
denselben  Relieftypus  offenbar  im  Laufe  der- 
zeit verschieden  gedeutet  haben.  In  den  Toten- 
tempeln der  5.  Dynastie  bei  Abusir  stellt  der 
Sphinx,  der  die  Barbaren  niedertritt,  den  Gott 
Sopd  dar;  im  Totentempel  der  Hatschepsut  ist 
er  die  Königin  selbst  (Glllc  1;  vgl.  auch  J II  a). 
— Der  umgekehrte  Wandel  der  Bedeutung, 
vom  König  zum  Gott,  liegt  bei  dem  großen 
Sphinx  von  Gise  vor  (H  3). 

II.  König  als  Sphinx. 

Mannigfache  Bilder  dienen  dem  Ägypter 
zur  Verherrlichung  des  Königs;  z.  B.  wie  die 
Poesie  ihn  als  'starker  Stier’  rühmt,  so  stellt 
die  bildende  Kunst  ihn  als  solchen  schon  in 
der  ältesten  Zeit  dar.  Es  ist  dem  ägyptischen 
Geist  durchaus  gemäß,  nun  auch  Fabeltiere 
dem  Ruhme  des  Pharao  dienen  zu  lassen,  zu- 
mal ja  diese  Wesen  für  den  Ägypter  ein  re- 
aleres Dasein  hatten  also  für  uns  (oben  H 1). 
Der  König  erscheint  häufig  als  Sphinx,  gelegent- 
als  Greif,  vereinzelt  auch  als  Widdersphinx; 
die  Königin  tritt  nur  als  weiblicher  Sphinx  auf. 

a)  Als  Sphinx  (Löwe  mit  Menschenkopf). 
Auf  vielen  plastischen  Sphinxen  findet  sich  der 
Name  eines  Königs  eingegraben.  Daraus  ist 
freilich  nicht  ohne  weiteres  zu  schließen,  daß 
dieser  Sphinx  den  König  darstelle;  denn  der 
König  pflegt  seinen  Namen  z.  B.  auch  auf 
Götterstatnen  zu  setzen,  die  er  in  den  Tempel 
stiftet.  Nun  kommt  aber  hinzu,  daß  das  Ge- 
sicht der  Sphinxe  in  der  Begel  die  Züge  des 
stiftenden  Herrschers  trägt;  hier  ist  also  Por- 
trätähnlichkeit beabsichtigt,  und  zwar  in 
höherem  Maße  als  bei  Götterstatuen,  denen 
man  oft  ein  Gesicht  gibt,  das  dem  des  Herr- 
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schers  ähnlich  ist.  Entscheidend  ist  endlich, 
daß  bei  regierenden  Königinnen  der  Sphinx 
ein  Frauengesicht  zeigt  oder  gar  den  Ornat 
der  Königin  trägt  (unten  d).  — Unter  den 
Darstellungen  sind  beweisend  die  zahlreichen 
Fälle,  in  denen  der  Name  des  Königs  als  Bei- 
schrift zu  dem  Bilde  des  Spihinx  gesetzt  ist. 

Im  einzelnen  seien  von  den  Darstellungen 
des  Königs  als  Sphinx  genannt: 

1.  Für  das  alte  Reich  sind  die  Belege  un- 
sicher, weil  das  einzige  Stück  aus  der  4.  Dy- 
nastie eine  Frau  darzustellen  scheint  (G  II  a) ; 
der  Sphinx  des  Pejji  (G  I a 1)  ist  nicht  voll- 
ständig erhalten. 

2.  Aus  dem  mittleren  Reich  haben  wir  eine 
große  Zahl  von  Sphinxen  verschiedener  Größe, 
die  nur  den  König  darstellen  können ; unter 
ihnen  die  kolossalen  Granitskulpturen  aus 
Tanis  mit  den  schönen  Porträts  Amenemhet  III. 
(GIa4).  Meist  sind  es  liegende  Sphinxe  (in 
G I a),  auch  mit  Gefäß  in  menschlichen  Händen 
(G  V a 1). 

3.  Im  neuen  Reich  kommt  zu  diesen  das 

große  Tempelrelief  des  Feinde  niedertretenden 
Sphinx,  das  ursprünglich  einen  Gott  dargestellt 
hatte  (GUI  c 1;  vgl.  oben  BIc).  Es  wird  auch 
angebracht  auf  königlichen  Geräten  (unten 
E II  b)  und  Skarabäen  (unten  E II  c 1).  Ferner 
wird  der  König  als  liegender  Sphinx  mit 
menschlicher  Hand  dargestellt  in  einer  Reihe 
von  Temijelreliefs,  wo  die  Deutung  nach  dem 
Inhalt  der  Darstellungen  und  nach  den  Bei- 
schriften zweifelos  ist  (G  V a 6).  Ferner  Sphinx- 
figuren  in  verschiedener  Haltung,  die  sie  in  die 
Götterbarken  zu  stellen  pflegten  (EI  c 1) ; sie 
sind  Bilder  des  Königs  so  gut  wie  die  Statu- 
etten des  Königs  in  menschlicher  Gestalt,  zwi- 
schen denen  die  Sphinxe  aufgestellt  sind.  End- 
lich die  Salbgefäße,  die  einen  König  mit  dem 
Salbentopf  darstellen  (E  I c 2) ; auch  hier  gibt 
es  andere  Stücke,  die  den  König  in  mensch- 
licher Gestalt  zeigen.  ' 

4.  In  der  römischen  Zeit,  in  der  von  den 
aufgezählten  Typen  nur  noch  wenige  in  Ge- 
brauch sind,  scheint  der  König  als  Sphinx  auf 
zwei  Privatstelen  dargestellt  zu  sein,  falls  nicht 
dort  ein  göttliches  Wesen  gemeint  ist  (G 111 
a 1).  Auf  der  einen  (Berlin  14132)  betet  ein 
Mann  vor  einem  stehenden  Sphinx,  über  dem 
ein  Geier  schwebt  und  hinter  dem  eine  löwen- 
köpfige Göttin  steht.  Auf  der  anderen  (Berlin 
8820)  steht  ein  Sphinx  mit  Sonnenscheibe  vor 
Horus  und  Amon. 

b)  Die  Darstellung  des  Königs  als  Greif 
(Löwe  mit  Falkenkopf)  ist  seltener  (vgl.  J). 
Auf  der  Brusttafel  Sesostris  111.  ( J II  a)  steht 
der  König  zweimal  als  Greif,  Feinde  nieder- 
werfend. Auch  der  liegende  'von  Mont  ge- 
liebte’ Greif  auf  der  Axt  des  Ahmose  I.  (J  1 a) 
stellt  wohl  den  König  dar.  Eine  Statue  Ame- 
nophis’  II.  als  liegender  Greif  mit  Doppelkrone 
ist  unter  den  Neujahrsgeschenken  an  Amon 
dargestellt  (.1 1 b). 

c)  Als  liegender  Wid  der  Sphinx  (Löwe  mit 
Widderkopf)  erscheint  der  König  vereinzelt  in 
römischer  Zeit  in  einer  Variierung  der.  beliebten 
Form  der  Salbgefäße:  der  König  als  liegender 
Sphinx  hält  den  Salbentopf  vor  sich  (K  3). 
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d)  Die  Königin  als  Sphinx  ist  kein  selb- 
ständiger Typus,  sondern  lehnt  sich  mit  we- 
nigen Ausnahmen  an  die  Darstellung  des  Königs 
an.  Das  Stück  aus  dem  Totentempel  des  De- 
defre  (Dyn.  4)  bei  Abu  Koasch  (Gila)  ist  ein 
liegender  Sphinx,  mit  Frauengesicht  und  -haar, 
aber  ohne  Ornat  der  Königin ; wen  es  dar- 
stellt, wissen  wir  nicht.  Hatschepsut,  die  re- 
gierende Königin,  hat  sich  teils  als  männlicher 
Sphinx  mit  Frauengesicht  in  dem  bärtigen 
Konigskopf  darstellen  lassen  (GIal3);  teils 
als  Sphinx  mit  Frauenkopf  und  -haar  und  der 
Geierhaube  der  Königin  (Gilb).  An  die  letz- 
tere schließt  sich  der  ganz  ähnliche  liegende 
Sphinx  der  Schepenupet  an  (Dyn.  26),  der  Herr- 
scherin in  dem  priesterlichen  Fürstentum  von 
Theben  (GVbl).  Von  diesen  und  den  sonst 
bekannten  Typen  weicht  ilie  Zeichnung  der 
.\Iut-nezemt,  Gemahlin  des  Königs  Haremheb 
ab  (GVb2),  wo  die  Löwin  Zitzen  hat.  Ganz 
selbständig  endlich  ist  die  weibliche  stehende 
Sphinx  der  Tii,  Gemahlin  Amenophis  III. 
(G III  b). 

III.  Gott  als  Sphinx. 

Die  Sphinxe  stellen  weit  häufiger  einen 
König  als  einen  Gott  dar;  aber  doch  muß 
beides  seit  alter  Zeit  Hand  in  Hand  gegangen 
und  in  gleicherweise  angewepdet  worden  sein. 
Der  König  ist  eben  für  den  Ägypter  ein  Gott 
und  wenn  man  ihm  den  Sphinx  und  anderes 
Ungewöhnliche  zuweist,  so  geschieht  das  eben, 
weil  er  Teil  hat  an  den  überirdischen  Dingen. 

a)  Als  Sphinx  (Löwe  mit  Menscheukopf) 
erscheinen  verschiedene  Götter,  ohne  daß  hier 
eine  bestimmte  Kegelmähigkeit  vorliegt. 

1.  In  den  Totentempeln  der  5.  Dynastie  bei 
Abusir  steht  an  den  beiden  Seiten  des  Auf- 
weges 'Sopd,  Herr  der  Fremdländer’,  der  als 
Sphinx  die  Feinde  des  Königs  niedertritt.  Später 
stellt  ein  ähnliches  Relief  den  König  selbst 
dar  (G III  c 1 ; v^-1.  D VI). 

2.  Man  hat  früher  geglaubt,  daß  der  Sphinx 
überhaupt^  den  Sonnengott  darstelle  (oben  B I), 
weil  die  Ägypter  den  großen  Sphinx  bei  Gise 
als  sein  Bild  aufgefaßt  haben  (H III).  L)och 
•sind  Bilder  von  Sonnengöttern  als  Sphinx 
selten.  ’Re-IIarachte,  großer  Gott’  ist  im 
Turiner  Papyrus  des  Buteh-amon  (n.  R.)  als 
liegender  Sphinx  mit  Sonnenscheibe  und 
Schlange  auf  dem  Kopfe  dargestellt  (Lanzone, 
fjizion.  645  tav.  235,  2).  Auch  einen  Siegel- 
stein mit  einem  Sphinx  ’Amonre’  aus  dem 
neuen  Reich  (Berlin  3640)  könnte  man  neunen; 
die  Statuen  des  Amon  als  Widder  und  Wid- 
dersphinx (unten  bj  gehören  aber  nicht  hier- 
her. Ein  Sphinx  aus  Karnak  trägt  auf  der 
Brust  das  Bild  der  geflügelten  Sonnenscheibe 
S.  Reinisch,  Die  üyi/pt.  Denkm.  in  Miramar 
[Wien  1865 j 200  nr.'20). 

3.  Vereinzelt  wird  'der  große  Gott  Heka’ 
(hk^  'Zauber’)  als  liegender  Sphinx  mit  einer 
kopftuchähnlichen  Frisur  dargestellt;  in  einem 
Stirnband  steht  ein  Aufsatz  mit  seinem  Namen; 
in  den  ausgestreckten  Vorderpranken  hält  er 
drei  Zepter  {Prisse,  Hist,  Atlas  2 pl.  35,  9. 
Text  411:  Esue,  verblauter  Block  der  Spätzeit). 
— Die  Darstellung  des  Gottes  Horus  von  Edfu, 
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der  als  Sphinx  die  Feinde  des  Sonnengottes 
niederwirft  (GHIcl),  ist  eine  Illustration  zu 
der  mythologischen  Erzählung. 

b)  Widder  und  Widdersphinx. 

In  allen  den  Fällen,  in  denen  ein  Widder- 
sphinx (Löwe  mit  Widderkopf)  eine  Statuette 
des  Königs  vor  sich  stehen  hat,  kann  man 
wohl  annehmen,  daß  das  dargestellte  Tier  Sym- 
bol für  einen  Gott  ist.  Und  weil  Sphinxe  dieser 
Art  in  Karnak  gefunden  sind,  wo  sie  zum  Teil 
in  Alleen  stehen  (unten  E I b),  so  ist  eben 
Amon  der  dargestellte  Gott,  dem  ja  der  Wid- 
der geweiht  ist.  Vgl.  den  Widder  F II  und 
den  Widdersphins  K 1.  Ein  Widdersphinx  auf 
einem  Skarabäus  hat  die  Beischrift  'Amonre’ 
(K  3). 

c)  Greif. 

Zwei  hockende  Greifen  (Löwe  mit  Falken- 
kopf) in  den  späten  Tempeln  von  Kom  Ombo 
und  Philae  stellen  den  Gott  Haroeris  'Horus 
den  Großen’  dar  (JIIl);  das  ist  gewiß  kein 
Zufall,  da  der  Falke  das  heilige  Tier  des 
Horus  ist.  — Vor  den  beiden  nubischen  Tem- 
peln von  Ramses  II.  bei  Gerf  Hosen  und  es- 
Sebu'a  liegen  Sphinxalleen,  die  ganz  oder  teil- 
weise von  Greifen  gebildet  werden;  nach  den 
Inschriften  an  den  Greifen  von  es-Sebu'a  ist 
ist  es  wahrscheinlich,  daß  diese  den  Horus 
darstellen.  Dann  wäre  hier  also  der  nubische 
falkengestallige  Horus,  von  dem  wir  auch 
sonst  wissen,  gemeint;  genau  wie  Amon  mit 
den  Widdersphinxen  vor  dem  Chonstempel 
von  Karnak.  — Zu  Horus  von  Edfu  als  Greif 
vgl.  J I d. 

IV.  Sphinx  ohne  Bedentung  als  Verzierung 
verwendet. 

In  einer  Reihe  von  Fällen  sind  uns  Dar- 
stellungen von  Sphinxen  ohne  Zusammenhang 
überliefert,  so  daß  wir  über  ihre  Bedeutung 
nichts  entscheiden  können;  so  z.  B.  auch  bei 
dem  merkwürdigen  hockenden  Sphinx  mit 
Nubierkopf  (G  VI  a).  In  anderen  Fällen  wieder 
sind  Sphinxfiguren,  darunter  auch  solche  von 
Königinnen,  als  Aufsätze  auf  Prunkgefäßen 
(vgi.  E I c 3)  verwendet,  wo  von  einer  eigent- 
lichen Darstellung  des  Königs  keine  Rede 
mehr  sein  kann.  Endlich  häufen  sich  die  Fälle, 
in  denen  Sphinxe  verschiedener  Art  in  rein 
formaler  Weise  als  künstlerisches  Motiv  ver- 
wendet werden,  ohne  einen  König  oder  Gott 
darstellen  zu  sollen;  häufig  treten  sie  dabei 
paarweis  auf  (vgl.  E III).  Solche  Verzierungen 
ohne  innere  Bedeutung  liegen  z.  B.  vor; 

a)  Gelegentlich  schon  in  älterer  Zeit:  am 
Diadem  Ahmose  I.,  wo  zwei  Sphinxe  sich  ge- 
genüber liegen  am  Namen  des  Königs  (Glt); 
und  an  der  Schale  Sinadiuo,  in  deren  Fries 
vier  Spinxe  stehen  (G IV  a 2). 

b)  Häufig  in  griechischer  Zeit.  In  ägyp- 
tischem Stil  sind  noch  gearbeitet  die  beiden 
Sphinxe,  welche  die  Stele  Ptolemäus  H.  flan- 
kieren (G I a 28)  und  die  beiden  Sphinxe  als 
Verzierungen  auf  der  Pramarres-Stele  (G  V a 7). 
Von  dem  griechischen  Stil  stark  beeinflußt  ist 
das  goldene  Armband  mit  den  beiden  plasti- 
schen weiblichen  geflügelten  Sphinxen  (GIV 
b 1)  und  das  Fayencebruchstück  mit  dem  männ- 
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1305  Sphinx  (Wächter;  ägypt.  Worte  f.  Sph.) 

liehen  geflügelten  (G  IV  a 5).  Auch  die  Sphinxe 
an  Götterthronen  von  Göttern  in  griechischer 
Zeit  kann  man  wohl  als  formale  Verzierungen 
ansehen  (G  IV  b 4.  5). 

V.  Sphinx  als  Wächter. 

Die  Sphinxalleen  vor  den  Tempeln  hat  man, 
wohl  ohne  zureichenden  Grund,  so  gedeutet, 
daß  die  Tiere  das  Heiligtum  und  den  Gott 
schützen  sollen.  Man  dachte  dabei  an  einen  Gott 
Aker,  der  im  Grabe  Ramses’  VI.  als  ein  aus 
den  Vorderteilen  zweier  Sphinxe  (Löwen  mit 
Menschenkopf)  zusammengewachsenes  Wesen 
dargestellt  wird  {Champollion,  Notices  descrip- 
tives  2,  507;  vgl.  610 — 1);  er  mag  die  Rolle 
eines  Wächters  des  Sonnengottes  in  der  Unter- 
welt gespielt  haben  (v.  Bergmann  in  Beciieil 
de  travaux  philol.  egypt.  assyr.  6,  150;  Wiede- 
mann, Religion  alt.  Äg.  [Münster  1890]  103). 

Aber  in  griechischer  Zeit  hat  man  wirklich 
den  vor  dem  Grabe  eines  Apries  liegenden 
Sphinx  als  Wächter  desselben  aufgefaßt,  wie 
seine  Inschrift  besagt  (Wien,  Dyn.  26):  'Dieser 
Sphinx  sagt:  0 Apries,  ich  schütze  deine  Stätte, 
ich  verschließe  dein  Tor,  ich  wehre  ab  den, 
der  von  außen  hereindringt,  ich  werfe  nieder 
die  Feinde  mit  Messern  (?),  ich  fälle  das  Böse 
an  (?)  deinem  Grabe,  ich  vernichte  deine  F einde 
im  Schlupfwinkel  (?),  ich  schließe  sie  ein,  da- 
mit sie  nicht  herauskommen  ewiglich’  (^).  Berg- 
mann in  Ztschr.  Äg.  Spr.  18  [1880]  50).  Vgl. 
unten  H VII  a. 

C.  Die  ägyptischen  Worte  für  Sphinx. 

Von  den  Worten,  die  man  als  Bezeichnungen 
des  Sphinx  aufzuführen  pflegt,  scheidet  aus 
zunächst  Hr-m-j’hw.t  = Harmachis;  das  aus- 
schließlich Name  des  Sphinx  von  Gise  (unten 
H HI)  ist.  Das  früher  mit  'Sphinx’  übersetzte 
Wort  ssp  bedeutet  allgemein  'Bild,  Abbild’ 
und  wird  nur  zufällig  mit  einer  Sphinxfigur 
geschrieben,  wie  JSaville  (in  Sphinx  5 [1002] 
194)  richtig  sah.  Das  von  Naville  (ebend. 
194 — 8)  herangezogene  Wort  rwtj  bedeutet 'die 
beiden  Löwen’  oder  'der  Doppellöwe’  und  hat 
mit  'Sphinx’  nichts  zu  tan. 

Häufig  findet  sich  ein  Wort  für  'Sphinx’ 
nur  mit  dem  Bilde  des  Sphinx  geschrieben, 
so  daß  sein  Lautwert  zunächst  noch  nicht 
sicher  ist.  Ein  Wort,  das  'Sphinx’  allgemein 
bedeutet,  ist  endlich  sicher  hw;  die  Zusam- 
mensetzung 'Sphinx  (hw)  des  Harmachis’  oder 
'Sphinx  (hw)  von  Memphis’  bezeichnet  den 
großen  Sphinx  von  Gise. 

D.  Die  verschiedenen  Typen. 

I.  Definition. 

a)  Unter  dem,  was  man  gemeinhin  Sjjhinx 
genannt  hat,  befinden  sich  einige  ganz  ver- 
schiedene Typen,  für  die  zunächst  die  Termini 
festgelegt  seien.  Den  Ägyptern  war  die  Ver- 
schiedenheit dieser  Typen  stets  bewußt,  und 
sie  verwechselten  sie  nie  miteinander;  gewisse 
charakteristische  Kennzeichnungen  haftet]  edem 
derselben  an  und  oft  ist  auch  die  Art  ihrer 
Verwendung  eine  verschiedene  (vgl.  E). 

b)  Außerhalb  der  Sphinxe,  aber  ihnen  im 
Typus  und  Verwendung  verwandt,  stehen  die 
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Bilder  von  wirklich  lebenden  Tieren : Löwen 
und  Widder.  Löwen  (vgl.  F I)  werden  liegend 
oder  stehend,  gelegentlich  auch  hockend  (ptolem. 
Stele  in  Debod,  unpubl.)  dargestellt;  liegen  sie, 
so  sind  die  Vorderbeine  ausgestreckt  auf  dem 
Erdboden.  — Widder  (F  II)  liegen  immer  mit 
untergeschlagenen  Vorderbeinen;  das  ist  bei 
schlechten  Darstellungen  ein  sicheres  Unter- 
scheidungsmittel gegenüber  denWiddersphinxen 
(unten  e).  Der  Widderkopf  hat  abwärts  gebogene 
Hörner;  auf  ihm  saß  gelegentlich  ein  Aufsatz, 
etwa  die  wagrechten  Widderhörner.  Als  hei- 
liges Tier  des  Amon  von  Theben  kann  der 
Widder  diesen  Gott  darstellen. 

c)  Unter  den  Phantasietieren  ist  das  am 
häufigsten  dargestellte  der  Sphinx,  d.  h.  ein 
Löwe  mit  Menschenkopf;  liegt  er,  so  sind  die 
Vorderbeine  ausgestreckt.  Wir  kennen  ihn  seit 
dem  alten  Reich  liegend,  seit  dem  mittleren 
stehend,  seit  dem  neuen  auch  hockend  (unten 
II — IV).  Seit  dem  alten  Reich  trägt  er  ge- 
legentlich Flügel,  die  zunächst  anliegen,  vom 
neuen  Reich  ab  auch  gehoben  werden  (unten 
V).  Im  allgemeinen  ruht  der  menschliche  Kopf 
auf  dem  Löwennacken  und  der  Übergang  wird 
durch  das  Kopftuch  oder  langes  Haar  ver- 
mittelt; nur  an  einigen  wenigen  Statuen,  und 
zwar  künstlerisch  ausgezeichneten,  der  12.  Dy- 
nastie wird  das  Gesicht  von  einer  gewaltigen 
Löwenmähne  umi-ahmt  (G  I a 4.  5).  Weibliche 
Sphinxe  kennen  wir  vom  alten  Reich  ab  in 
einzelnen  Fällen,  wo  die  Darstellung  sich  immer 
eng  an  die  betreffenden  männlichen  Typen  an- 
schließt; neue  Variationen  und  häufigere  Ver- 
wendung der  weiblichen  Sphinx  treten  erst  mit 
dem  Eindringen  der  griechischen  Auffassung 
ein  (unten  VII).  In  späten,  aber  noch  ägyp- 
tischen Darstellungen  endet  der  Schwanz  des 
Löwen  in  eine  Schlange  (G  III  a 1);  in  anderen, 
schon  mehr  griechisch  beeinflußten,  wird  aus 
dem  Sphinx  ein  aus  den  Körpern  vieler  ver- 
schiedener Tiere  zusammengesetztes  Misch- 
wesen. 

d)  Die  zweite  Form  der  Fabeltiere  ist  der 
Greif  (vgl.  J):  ein  Löwe  mit  Falkenkopf;  liegt 
er,  so  sind  die  Vorderbeine  ausgestreckt.  Sein 
Leib  wird,  gleich  dem  des  Sphinx,  als  Löwen- 
körper mit  den  üblichen  Detailzeichnungen  wie 
'ümhang’  (vgl.  G)  versehen.  Wir  kennen  ihn 
stehend  seit  dem  mittleren  Reich,  liegend  seit 
dem  neuen  Reich,  hockend  erst  in  später  Zeit. 
Gelegentlich  ist  er  geflügelt;  auf  der  älteren 
Darstellung  liegen  die  Flügel  fest  an,  auf  der 
jüngeren  sind  sie  gehoben. 

e)  Die  dritte  Form  ist  der  Widdersphinx 
(vgl.  K):  ein  Löwe  mit  Widderkopf;  liegt  er, 
so  sind  die  Vorderbeine  ausgestreckt,  zum 
Unterschied  vom  wirklichen  Widder  (oben  b). 
Er  wird  immer  liegend,  nie  geflügelt  darge- 
stellt. Am  Widderkopf  sitzen  die  abwärts 
gebogenen  Hörner,  auf  ihm  zuweilen  noch  die 
wagrechten  mit  einem  Kronenaufsatz. 

II.  Liegend. 

Der  liegende  Tyjms  ist  der  seit  der  ältesten 
Zeit  bekannte  und  bis  in  die  späteste  am  häu- 
figsten angewendete.  Bei  Löwen  (^F I a)  und 
Widdern  (F  II)  ist  er  üblich.  Liegende  Sphinxe 
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1307  Sphinx  (stehend,  hockend,  geflügelt) 

keimen  wir  männlich  als  Rundskulptnren  und 
in  Zeichnungen  zu  allen  Zeiten  vom  alten 
Reich  ab  (G  I),  vereinzelt  auch  weiblich  (G  II). 
Auch  der  geflügelte  männliche  Sphinx  ist  lie- 
gend gut  bekannt  (G  IV  a),  der  weibliche  selten 
(G  IV  b).  Liegende  Sphinxe  mit  menschlichen 
Händen  kennen  wir  männlich  vielleicht  schon 
seit  dem  Ende  des  mittleren  Reichs  (GV  a 1), 
sicher  seit  dem  neuen  Reich  und  bis  in  die 
späteste  Zeit  (G  V a 1 — 7) ; einige  wenige  weib- 
liche Stücke  lehnen  sich  an  die  männlichen 
Typen  an  (G  V b).  Aus  dem  neuen  Reich 
kennen  wir  liegende  Greifen  (J  I)  und  liegende 
Widdersphiuxe  (K). 

III.  Stellend. 

Unter  den  Tierbildern  kennen  wir  wohl 
stehende  Löwen,  wenn  auch  nicht  plastisch 
(FIb);  aber  stehende  Widder  scheinen  nicht 
vorzukommen  (FH),  auch  der  Widdersphiux 
liegt  immer  (K).  Der  ruhig  stehende  Sphinx 
ist  seit  dem  neuen  Reich  bekannt  (Gllla); 
wo  er  Feinde  niederwirft,  auch  schon  in  der 
5.  Dynastie  (G  III  cl).  Ebendort  hat  er  Flügel; 
in  anderer  Verwendung  taucht  der  geflügelte 
stehende  Sphinx  im  neuen  Reich  wieder  auf 
(G  IV  a flV  Die  weibliche  stehende  Sphinx  ist 
selten  (G  HI  b).  Der  stehende  Greif,  Feinde 
niederwerfend,  ist  zuerst  aus  dem  mittleren 
Reich  überliefert  (J  II)  und  schließt  sich  durch- 
aus an  die  gleiche  Darstellung  des  Sphinx  an. 

IV.  Hockend. 

Im  Gegensatz  zu  dem  auf  allen  vier  Beinen 
''stehenden’  Typus  nenne  ich  '‘hockend’  die  auf 
den  Hinterbeinen  hockenden  Tiere,  deren  Vor- 
derbeine auf  den  Erdboden  aufgesetzt  sind. 
Ein  hockender  Sphinx  kommt  zum  erstenmal 
als  Darstellung  Sethos’  I.  mit  menschlicher 
Hand  vor  (GVa6);  einige  andere  Beispiele 
(G  VI  a)  sind  nicht  sicher  zu  datieren.  Dann 
folgen  die  Darstellungen  des  Gottes  Haroeris 
als  bockender  Greif  in  den  späten  Tem2)eln 
von  Kom  Ombo  und  Philae  (.1  HI).  Die  grie- 
chisch-ägyi)tische  Kunst  verwendet  den  hocken- 
den männlichen  Sjihinx  häufiger,  geflügelt  (G 
IV  a 5)  oder  ohne  Flügel  (GVIa);  ebenso  als 
neuen  Tyjms  die  weibliche  hockende  Sjrhinx 
(GIVb),  auch  mit  Flügeln  (G IV  b).  Hockende 
Löwen  zeigt  eine  Stele  iDtolem.-röm.  Zeit  in 
Debod  (Boeder,  Cehod  bis  Bab  Kalabsche  [Kairo 
1911]  § 255  Taf.  37  b). 

V.  Geflügelt. 

aj  Flügel  kommen  nur  bei  Sphinxen  und 
Greifen  vor,  nie  bei  Löwen,  'Widdern  und 
'Widders^rbinxen;  sie  werden  anliegend  oder 
in  verschiedener  Weise  erhoben  gezeichnet. 
Die  anliegenden  Flügel  kennen  wir  bei  Rund- 
skulpturen und  Reliefs;  die  ei-hobenen  jjlastisch 
erst  in  der  griechisch-ägyptischen  Kunst.  An- 
liegende Flügel  sind  offenbar  der  ältere  Typus, 
seit  dem  alten  Reich  belegt;  ausgebreitete 
Flügel  kommen  erst  seit  dem  neuen  Reich 
vor,  zunächst  wenig,  siräter  mehr  erhoben. 

b)  Anliegende  Flügel.  Dieser  Typus 
ist  bei  der  Flüchtigkeit  vieler  Darstellungen 
und  infolge  der  Ungenauigkeit  der  älteren 
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Publikationen  nicht  immer  genau  festzustellen; 
die  Flügel  sind  oft  nur  durch  wenige  Linien 
angedeutet  und  sind  in  unserem  Material  ge- 
wiß manchmal  vorhanden,  wo  es  nicht  so 
scheint.  Überdies  haben  die  Sjrhinxe  auf  dem 
Rücken  gelegentlich  eine  Decke,  die  in  ihren 
LTmrissen  den  Flügeln  ähnelt  (z.  B.  Lepsius,, 
Benhm.  3,  235). 

Anliegende  Flügel  sind  belegt  bei  liegenden 
plastischen  Sphinxen  (G  IV  a) ; ferner  in  Relief- 
darstellungen des  Feinde  niederwerfenden 
Sj)hinx  (GHIc).  Ebenso  bei  Greifen  des  letz- 
teren  Typus  (J  II  a). 

c)  Leicht  an  gehoben  sind  die  Flügel  bei 
den  vier  ungewöhnlichen  Sphinxen  auf  der 
Schale  Siuadino  (GIVa3). 

d)  Hoch  erhobene  und  gerade  ausge- 
streckte Flügel  zeigt  der  Greif  auf  der  Axt 
des  Ahmose  I.  (J I a)  und  ein  S^jbinx  auf 
einem  Skarabäus  (G  IV  a 4). 

e)  Die  hoch  erhobenen  Flügel  sind  gelegent- 
lich 'geknickt’,  d.  h.  ihr  äußerer  Teil  hängt 
von  oben  herab  auf  den  Rücken  des  Tieres. 
Flügel  dieser  Art  werden  im  neuen  Reich  ge- 
zeichnet bei  männlichen  und  weiblichen 
Sjibinxen  mit  menschlichen  Händen,  die  als 
Randverzierungen  auf  Prunkgefäßen  liegen 
(G  V a 5.  b 2). 

f)  Im  griechisch-ägyi^tiscben  Stil  werden 
die  äußeren  Spitzen  der  hoch  erhobenen  Flügel 
im  Bogen  nach  vorn  gerundet;  sowohl  bei 
männlichen  Sphinxen  (G IV  a 5),  wie  weiblichen 
(GIVb  1.2.  5). 

VI.  Feinde  niederwerfend. 

Mit  besonderer  Vorliebe  stellt  man  den 
m'ännlicben  Sijbinx,  sei  es  als  Gott  oder  als 
König,  dar,  wie  er  Feinde  niederwirft;  es  han- 
delt sich  dabei  nur  um  eine  besondere  Varia- 
tion des  zu  allen  Zeiten  und  in  jeder  Art 
pflastisch  und  zeichnerisch  ausgefübrten  Vor- 
wurfes: der  König  schlägt  die  besiegten  Be- 
wohner der  Nachbarländer  nieder.  Vei'wendet 
ist  fast  immer  der  stehende  SpDhinx;  entweder 
steht  er  mit  allen  vier  Beinen  auf  dem  Gegner, 
oder  er  wirft  ihn  mit  einer  erhobenen  Tatze 
nieder.  So  in  Tempelreliefs  seit  dem  alten 
Reich  (GIIIcl),  in  ähnlichen  Darstellungen 
am  Thron  und  Wagen  des  Königs  im  neuen 
Reich  (G III  c 3) ; in  schlechterer  Ausführung 
auf  Skarabäen  (G III  c 4)  und  als  Schmuck  in 
Barken  (G  III  c 2).  Vereinzelt  ein  liegender 
Sprflinx,  der  auf  einem  liegenden  Mann  ruht 
{Lcmzone,  Dizion.  653 , 4 , Skarabäus).  Der 
stehende  Greif  wirft  die  Barbaren  nieder  auf 
der  Brusttafel  Sesostris  IH.  (J  II  a). 

VII.  Weiblich. 

a)  Weibliche  Tiere  kommen  nur  bei  dem 
Sphinx,  nicht  bei  dem  Greif  und  Widdersphinx 
vor.  Meist  sitzt  auf  dem  Löwenkörper,  der  ebenso 
gut  auch  einen  männlichen  darstellen  könnte, 
ein  Prauenkopf  mit  Frauenhaar;  so  in  der 
4.  Dynastie  (Gila),  bei  Hatschepsut  (Gilb) 
und  Scheprenupet  (G  V b 1).  Hatschepsut  hat 
sich  in  der  Sphinxallee  von  Der  el-Bahri  dar- 
stellen lassen  wie  ein  Mann  (GIal3);  der 
Sphinx  bat  KopDftucb  und  Bart;  jedoch  trägt 
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das  Gesicht  die  Züge  einer  Frau  und  ist  gelb 
bemalt.  Einen  wirklichen  Löwinnenkörper  mit 
Frauenkopf  hat  Königin  Tii  (Glllb).  Die 
Löwin  hat  gelegentlich  Zitzen  (GVb2);  erst 
der  griechische  Einfluß  hat  weibliche  Brüste 
dazugetan  (GIV  b 5). 

b)  Frauenhaar,  wie  es  die  oben  erwähnten 
weiblichen  Sphinxe  und  Schepenupet  (G  V b) 
haben,  tragen  merkwürdigerweise  auch  drei  ■ 
liegende  männliche  Sphinxe,  die  Könige  dar-  j 
stellen:  Amenemhet  III.  mit  unten  schnecken- 
artig zusammengerolltem  Haar  i'GlaS),  Ame- 
nophis  III.  und  Haremheb  mit  glattem  Frauen- 
haar (G  IV  a 1.  2). 

c)  Plastische  weibliche  Sphinxe  kennen  wir 
liegend  aus  der  4.  Dynastie  (G II  a)  und  von 
Hatschepsut  (G  II  b),  und  mit  menschlichen 
Händen  von  Schepenupet  (G  V b) ; in  der  grie- 
chisch-ägyptischen Kunst  geflügelt  als  Ver- 
zierung an  einem  goldenen  Armband  (GIVbl).  2 
Als  Zeichnung  kennen  wir  die  weibliche  Sphinx 
liegend,  mit  Flügeln  und  Händen,  von  der  Königin 
Mutnezemt  (G  V b 2) ; stehend  von  Königin  Tii 
(G III  b),  hockend  und  geflügelt  erst  nach  Ein- 
setzen des  griechischen  Einflusses  (GIVb  1.  2). 

E.  Die  Verwendung  der  Typen. 

I.  Eimdsknlptnren. 

a)  Größe. 

Die  Größe  der  erhaltenen  Sphinxe  schwankt 
zwischen  dem  Kolossalen  und  zierlichen  kleinen 
Figürchen. 

1.  Einzig  in  seiner  Art  ist  der  große  Sphinx 
bei  Gise;  Länge  57  m. 

2.  Dann  folgen  in  der  Größe  die  immerhin  noch 
kolossalen  und  weit  überlebensgroßen  Figuren 
aus  den  Sphinxalleen  (unten  b).  Andere  große 
Sphinxe,  auch  noch  über  Lebensgröße  eines 
Löwen,  standen  wohl  in  einigen  wenigen 
Exemplaren  an  den  Tempeltoren  oder  waren 
auch  einzeln  vom  König  in  den  Tempel  ge- 
stiftet (zerstreut  in  G I a.  II  a.  V a 1.  VI  b), 
gelegentlich  auch  von  der  Königin  (G II  b), 
bzw.  einer  Fürstin  (G  V b 1).  Hierher  gehören 
wohl  auch  die  Löwenstatuen  (F  1).  Die  ge- 
nannten Plastiken  stammen  aus  allen  Zeiten 
vom  alten  Reich  ab. 

3.  Mittlere  Figuren  unter  Lebensgröße  haben 
wir  von  liegenden  Sphinxen  aus  dem  mittleren 
und  neuen  Reich  (GIa6.  10 — 12.  15),  auch 
mit  menschlichen  Händen  (G  V a 1)  oder  mit 
anliegenden  Flügeln  (GIV  a 1.2);  eine  weib- 
liche Sphinx  aus  der  4.  Djmastie  (G II  a). 
Ferner  einen  Widdersphinx  aus  später  Zeit 
(K2).  Alle  diese  Statuen  scheinen  Weihge- 
schenke des  Königs  in  den  Tempel  zu  sein. 

4.  Unter  den  kleinen  Figuren  ist  eine 
Bronze  saitischer  Zeit  (6  V a 1)  wohl  auch  ein 
königliches  Weihgeschenk;  aus  Inschriften 
wissen  wir,  daß  die  Könige  öfter  Sphinxe  aus 
Edelmetall  oder  wertvollen  Steinen  in  die  Tem- 
pel stifteten  (G I f).  Kleine  Tonfiguren  (G I b) 
scheinen  aus  Gräbern  zu  stammen;  oft  sind  sie 
wohl  nicht  viel  mehr  als  Spielzeug.  Plastische 
Figuren  von  liegenden  Sphinxen  sind  am  Dia- 
dem des  Königs  Ahmose  I.  angebracht  (Gif), 
weiblich  und  geflügelt  an  einem  griechischen 
Armband  (G IV  b 1). 
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b)  Die  Sphinx  alle  en. 

{Willdnsoti,  Manners  and  customs,  Sec.  ser.  2, 
201 ; Erman,  Ägypten,  380.) 

Zu  dem  vollständigen  Aufbau  eines  ägyp- 
tischen Tempels  gehört  es,  daß  auch  die  zu  ihm 
führende  Straße  geschmückt  wird.  Im  Aufweg 
zu  den  Totentempeln  der  5.  Dynastie  bei  Abusir 
sind  auf  beiden  Seiten  Darstellungen  der  Feinde 
niedertretenden  Spihinx  angebracht.  Zu  beiden 
Seiten  der  Straße  zu  den  Göttertempeln  pflegen 
später  Statuen  von  Sphinxen,  gelegentlich  (im 
Tempel  des  Amon  von  Karnak,  dem  der  Wid- 
der geweiht  ist)  auch  Widdersp>hinxen  oder 
Widdern  zu  liegen.  Im  Abstand  von  einigen 
Metern  ruhen  die  kolossalen  Bilder  nebenein- 
ander, die  Gesichter  der  Straße  zugewendet. 
In  Theben,  wo  die  weit  auseiuauderliegenden 
Tempel  durch  Prozessionsstraßen  verbunden 
waren,  mögen  Hunderte  von  Sphinxen  gestan- 
den haben,  wenn  man  sich  auch  wohl  nicht 
die  ganze  Ausdehnung  dieser  Straßen  mit  Sta- 
tuen besetzt  zu  denken  hat.  Solche  Alleen 
sind  z.  B.  angelegt  von 

1.  Hatschepsut  vor  Der  el-Bahri  (rekon- 
struiert: Perrot,  Hist.  1,  429  Fig.  251).  Köpfe 
von  drei  Sphinxen  jetzt  in  Berlin  (GIal3). 

2.  Amenophis  III.  vor  dem  Chonstempel  in 
Karnak  (rekonstruiert:  Perrot,  Hist.  1,  355 
Fig.  208)  mit  Widdersphinxen  (vgl.  K 1);  vgl. 
den  Widder  aus  Soleb  (F  II). 

3.  Haremheb  zwischen  dem  Amon-  und  Mut- 
tempel in  Karnak  {Perrot,  Hist.  1 pl.  4 zu 

S.  306). 

4.  Ramses  II.  vor  Wadi  es  Sebu''a  CTal  der 
Löwen’),  das  nach  den  Sphinxen  seinen  Namen 
erhalten  hat):  Sphinxe  {Wiedema)m,  Ägypt. 
Gesell.  [Gotha  1884]  451  mit  Literatur);  vgl. 
unten  Gl  a 17  a.  In  es-Sebu''a  waren  es  z.  T. 
Greifen;  ein  solcher  ist  auch  in  Gerf  Husen 
als  einziger  Rest  der  Sphinxallee  erhalten  (vgl. 
unten  J I c). 

5.  Sethos  II.  vor  dem  ersten  Pylon  des 
Südbaues  in  Karnak,  Allee  nach  Luksor  [Cham- 
pollion,Notices  descriptivesi  [Paris  1844  ff.]  174). 

6.  Taharka  vor  dem  kleinen  Tempel  am 
Gebel  Barkal  {Wiedemann,  1.  c.  595,  5). 

7.  Amasis  II.  in  Sais  nach  Herod.  2,  175 
'sehr  große  Menschensphinxe’;  keine  Reste  er- 
halten. 

8.  Ptolemäischen  Königen  an  der  Verbin- 
dungsstraße zwischen  dem  griechischen  und 
ägyptischen  Serapeum  bei  Memphis;  ausge- 
graben 1850  von  Mariette  {Choix  de  monum. 
et.  dessins  . . . du  Serapeum  de  Memphis,  Paris 
1850;  Le  Serapeum  de  Mephis  ed.  Maspero, 
Paris  1882).  Schon  Strahon  (17  S.  805  ed. 
Kasaitbon)  fand  sie  versandet.  Sphinxe  aus 
dieser  Allee  in  Museen : G I a 29. 

c)  Abbildungen  von  plastischen 
Figuren. 

Eine  große  Zahl  von  Plastiken  sind  natur- 
gemäß nicht  selbst  erhalten,  sondern  wir  ken- 
nen sie  nur  aus  antiken  Reliefdarstellungen; 
so  wissen  wir  denn  auch  von  einigen  beson- 
deren Verwendungen  des  Sphinxtypus  nur  aus 
den  Abbildungen. 
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1.  Köuigsfigureii  in  den  Götter- 
barken.  Das  Bild  des  Gottes  steht  im  Tempel 
in  einem  Schrein,  der  bei  Prozessionen  in  eine 
Barke  gesetzt  und  in  dieser  auf  den  Schultern 
der  Priester  umher-getrageu  wird,  ln  der  Barke 
pflegen  in  bestimmter  Weise  kleine  Königs- 
figuren in  verschiedener  Haltung  zu  sitzen; 
teils  fassen  sie  an  die  Wände  des  Schreins, 
teils  halten  sie  Krüge  mit  Opfergaben  in  der 
Hand.  Außerdem  ist  der  König  aber  auch  als 
Sphinx  dargestellt,  teils  nihig  liegend  (Gld), 
teils  einen  Krug  in  menschlicher  Hand  haltend 
(GVa3);  auch  auf  einer  Stange  stehend  (G 
III  a 2).  Sämtliche  Darstellungen  stammen  aus 
dem  neuen  Keich.  Eine  kleine  Bronzefigur  ist 
uns  erhalten,  die  ihi’cr  Haltung  nach  wohl  in 
einer  Barke  gestanden  haben  könnte  (G  lila 2). 
— In  anderen  Schilfen,  nicht  in  Götterbarken, 
ist  auch  der  stehende  Sjihinx  Feinde  nieder- 
werfend dargestellt  (G  IH  c 2). 

2.  Salbgefüße.  An  den  Salbgefäßen  der 
unten  (G  V a 4)  beschriebenen  Form  wird  meist 
der  liegende  Sphinx  mit  menschlicher  Hand 
verwendet  (G  V a 4,  l*yn.  1 8 — röm.  Zeit),  ver- 
einzelt auch  der  Widdersphinx  (K4).  Zu  dieser 
Form  der  Salbgefäße  sind  die  Keliefs  zu  ver- 
gleichen, die  den  König  als  Sphinx  darstellen, 
wo  er  einen  Salbtopf  hält  (G  V a 6).  — ■ Unge- 
wöhnlich ist,  daß  auf  dem  Deckel  eines  Salb- 
topfes ein  Sphinx  liegt  (G  1 e). 

3.  Aufsätze  auf  Prunkgefäßen  pflegen 
einen  liegenden  Sjfliinx  mit  menschlicher  Hand 
zu  zeigen,  entweder  männlich  (G  V a 5)  oder 
weiblich  (GYb2j,  sämtlich  aus  dem  neuen 
Reich. 

II.  Zeiclimingeii. 

Die  gezeichneten  Darstellungen  unterschei- 
den sich  im  Typus  kaum  wesentlich  von  den 
plastischen  Figuren.  Interessante  Arten  ihrer 
Verwendung  sind 

a)  In  den  großen  Reliefs. 

Hierfür  kennen  wir  den  stehenden  Sphinx, 
Feinde  niederwerfend,  in  den  Totentempeln 
der  5.  Dynastie  bei  Abusir  und  im  Totentem- 
pel der  Hatschep.sut  in  Der  el-Bahri  und  in 
der  Darstellung  zum  Horusmylhus  in  Edfu 
(G III  c 1).  Zwei  stehende  weibliche  Sphinxe 
der  Königin  Tii  enthält  die  Ausschmückung 
über  der  Tür  in  Sedeinga  (G  II  b).  Den  König 
als  liegenden  Sphinx  mit  menschlicher  Hand 
zeigen  viele  Temirelreliefs  vom  neuen  Reich 
ab  (G  V a 6).  Als  hockender  Sphinx  mit  mensch- 
licher Hand  erscheint  vereinzelt  Sethos  I.  (G 
V aß);  später  der  Gott  Haroeris  als  Greif  (JIH). 
In  römischer  Zeit  hat  auch  die  griechisch  be- 
einflußte Form  der  weiblichen  hockenden  ge- 
flügelten Sphinx  auch  in  dem  Tempel  Einlaß 
gefunden  (G  IV  b 5). 

b)  Au  königlichen  Geräten. 

Auf  der  Brusttafel  Sesostris’  IH.  ist  zweimal 
der  König  als  Greif,  Feinde  nieder  werfend, 
dargestellt  (J II  a).  Die  Axt  des  Ahmose  I. 
zeigt  auf  der  einen  Seite  einen  liegenden 
Sphinx  mit  menschlicher  Hand  (GVa7),  auf 
der  anderen  einen  geflügelten  liegenden  Greif 
(Jla).  Die  uns  erhaltenen  Stücke  vom  Thron 
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sowie  der  Streitwagen  Thutmosis’  IV.  stellen 
den  König  als  stehenden  Sphinx,  Feinde  nieder- 
werfeud,  dar;  auch  alte  Alibildungen  zeigen 
diese  Verzierung  des  Königsthrones  (G  HI  c 3). 
Ferner  stehen  Sphinxe  (G III  a 3)  oder  Greifen 
(J II  bj  am  Thron. 

c)  Auf  Privatdenkmälern 
kennen  wir  Sphinxe  in  älterer  Zeit  nur 

1.  Auf  Skarabäen,  die  zum  großen  Teil  aus 
dem  neuen  Reich  zu  stammen  scheinen.  Da 
findet  sich  der  liegende  Sjrhinx  (G I g),  auch 
auf  einem  liegenden  Mann  (G I g).  Ferner 
der  stehende  Sphinx  (G  HI  a 4),  auch  einen 
Feind  niederwerfend  (G III  c 4).  Endlich  der 
hockende  Sjihinx  (G  VI  a)  und  vereinzelt  der 
Widdersphinx  (K  .3). 

2.  Erst  seit  der  griechischen  Zeit  findet  sich 
der  Sphinx  auch  auf  anderen  Privatdenkmälern : 
und  zwar  der  stehende  Sphinx  auf  römischen 
Stelen  (G III  a 1),  der  liegende  mit  Hand  als 
ornamentale  Verzierung  (G  V a7);  der  hockende 
geflügelte  Sphinx  männlich  (G IV  a 5)  oder 
weiblich  (G  IV  b 2)  auf  kleinen  Fayencen. 

III.  Paarweise  Verwendung. 

Es  ist  gewiß  kein  Zufall,  daß  die  Sphinxe 
paarweise  auftreten  in  sehr  vielen  der  Fälle, 
in  denen  wir  noch  erkennen  können,  in  wel- 
cher Art  sie  verwendet  sind.  Wüßten  wir  den 
ursprünglichen  Standort  der  uns  vereinzelt  er- 
haltenen Sphiiixstatuen,  oder  kennten  wir  den 
Zusammenhang  manches  Reliefs,  auf  dem  ein 
Sphinx  dargestellt  ist,  so  würden  die  Beispiele 
gewiß  noch  zahlreicher  sein.  Das  paarweise 
Auftreten  ist  für  alle  Zeiten  und  die  verschie- 
densten Arten  des  Sphinx  belegt;  es  ist  also 
nicht  nur  ein  äußerer  Zufall. 

1.  Allenfalls  ist  hierfür  schon  in  Rechnung 
zu  ziehen,  daß  im  Aufweg  zum  Totentempel 
in  der  5.  Dynastie  auf  beiden  Seiten  der  Sphinx, 
Feinde  niederwerfend,  dargestellt  ist.  Das  hängt 
zunächst  allerdings  mit  der  Zweiteilung  des 
Tempels  überhaupt  zusammen.  Vielleicht  war 
die  Anordnung  in  den  Kolonnaden  von  Der  el- 
Bahri  ähnlich  (GlIIcl).  — Vgl.  H VH  b. 

2.  Auf  der  Brusttafel  Sesostris’  Hl.  (J II  a) 
stehen  zwei  Greifen,  die  Feinde  niederwerfen, 
als  Bilder  des  Königs  sich  gegenüber. 

3.  Am  Diadem  Ahmose  I.  (Gif)  liegen  zwei 
Sphinxe  sich  gegenüber,  den  Namen  des  Königs 
zwischen  sich. 

4.  Auf  dem  Relief  der  Königin  Tii  über 
der  Tür  in  Sedeinga  stehen  zwei  weibliche 
Sj^hinxe  sich  gegenüber;  an  anderer  Stelle  sind 
hockende  Löwen  ebenso  verwendet  (G  HI  c). 

5)  In  den  Sphinxalleen  vor  Tempeln  (E  I b), 
die  seit  dem  neuen  Reich  aus  allen  Teilen 
des  Landes  bekannt  sind,  liegen  zwei  Sphinxe 
oder  Widder  sich  gegenüber. 

6;  In  dem  Aufsatz  auf  einem  Prunkgefäß 
der  Hatschepsut  (G  V a 5)  liegen  zwei  Sphinxe 
mit  menschlicher  Hand  sich  als  Pendants  ge- 
genüber. 

7.  Im  Fries  der  Schale  Sinadino  (G  IV  a 2) 
stehen  vier  ungewöhnliche  Sphinxe  mit  Flügeln. 

8.  In  Tanis  haben  zwei  liegende  Sphinx- 
figuren eine  Stele  Ptolemäus’  II.  flankiert;  sie 
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lagen  einander  zugewendet  in  Nischen  unten 
neben  ihr  (G  I a 28). 

9.  Auf  einer  späten  Privatstele  liegen  zwei 
Sphinxe  mit  menschlicher  Hand  als  fast  orna- 
mentaler Schmuck  über  der  Inschrift  (G  V a 7). 

10.  An  einem  goldenen  Armband  liegen  als 
Verschluß  zwei  weibliche  geflügelte  Sphinxe 
sich  gegenüber  (G IV  b 2). 

11.  Auf  dem  arabischen  Fries  G IV  b 6 
wird  eine  Gruppe  von  zwei  sich  gegenüber  i 
stehenden  Sphinxen  gebildet. 

F.  Löwen  und  Widder. 

Von  den  Tierbildern,  die  den  Sphinxen  in 
Form  und  Verwendung  nahe  stehen,  seien 
einige  Beispiele  genannt. 

1.  Löwen 

{Perrot,  Hist.  1,  730 If.). 

a)  Figuren  von  liegenden  Löwen  sind  schon  2 
in  der  ältesten  Zeit  angefertigt  {Capart,  Pri- 
mitive Art  in  Ägypt.  [London  1907  | Fig.  140 — 1 ; 

V.  Bissing,  Einführung  in  die  Gesch.  der  äg. 
Kunst  [Berlin  1908]  pl.  30,  2;  v.  Bissing, 
Denkm.,  Text  zu  74).  Ein  großes  schönes 
Exemplar  in  ungezwungener  Haltung  von 
Amenophis  HI.  aus  Soleb  befindet  sich  im 
British  Museum  {Anindcde-Bonomi,  Gallery  of 
the  Brit.  Mus.  pl.  25,  94;  v.  Bissing,  Denkm., 
Text  zu  74,  Anm.  17  mit  Abb.).  Ein  anderes  3< 
von  Neclitharehbet  im  Vatikan  {v.  Bissing, 
Denkm.  74;  v.  Bissing,  Einf.  Gesch.  äg.  Kunst 
pl.  26,  3). 

b)  Am  l'hron  des  Königs  standen  wie 
Sphinxe  (E II  b)  so  auch  Löwen;  z.  B.  bei 
Ramses  HI.  in  Medinet  Habu  {Champollion, 
Monum.  3 pl.  209).  Eine  spätere  Bronze  im 
Louvre  zeigt  auch  am  Thron  des  Harpokrates 
zwei  stehende  Löwen ; vor  dem  Gott  liegen 
zwei  andere  sich  gegenüber  {Perrot,  Hist.  1,  u 
723  Fig.  487). 


Statue  Amenophis’  II.  (G  I c)  und  Darstellungen 
auf  Skarabäen  (G  I g).  Auch  Doppelkronen  oder 
Kriegshelm  (auch  in  der  Verzierung  eines 
Prunkgefäßes;  Prisse,  Hist.,  Atlas  2 pl.  95,  4) 
statt  des  Kopftuches  begegnet  zuerst  auf  Ska- 
rabäen (G  I g). 

aj  Größere  Plastiken. 

Die  hier  zusammengestellten  Stücke  gehören 
sämtlich  zu  ein  und  demselben  Typus,  der  auch 
in  den  Details  kaum  Variationen  zeigt.  Fast 
alle  tragen  das  Kopftuch,  dessen  Form  und 
Zeichnung  wechselt  wie  die  des  Kopftuches  an 
Statuen  des  Königs  in  völlig  menschlicher  Ge- 
stalt; das  Kopftuch  zuerst  belegt  bei  [Seso- 
stris  I.]  (unten  2)  und  Sebekhotep  (6).  Statt 
des  Kopftuches  ist  das  Gesicht  des  Königs  um- 
rahmt von  der  Löwenmähne  bei  den  Statuen 
Amenemhet  III.  aus  Tauis  (4)  und  bei  einer 
ähnlichen  aus  El  Kab  (5).  Frauenhaar  haben 
merkwürdigerweise  Sphinxe  von  Amenemhet  III. 
(3),  Amenophis  III.  (unten  IV  a 1)  und  Harem- 
heb (IV  a 2).  — Gewisse  kleine  Details  an 
diesen  Figuren  pflegen  im  Laufe  der  Zeit  in 
verschiedener  Weise  gearbeitet  zu  werden,  so 
daß  man  nach  ihnen  datieren  kann,  wenn  erst 
einmal  genaue  Feststellungen  veröffentlicht 
sein  werden.  Z.  B.  ist  wesentlich  das  ^Haar- 
trapez’,  d.  h.  das  Schläfenhaar,  das  unter  dem 
Kopftuch  sichtbar  wird  {v.  Bissing,  Denkm., 
Text  zu  70  Anm.  2).  Ferner  die  Angabe  der 
Rippen  {ebend.  zu  25.  37.  38 A.  70  Anm.  6). 
Endlich  pflegt  das  Ende  der  Löwenmähne  sti- 
lisiert als  'Umhang’  angegeben  zu  werden 
{ebend.  zu  25.  27).  Auch  das  Auftreten  des 
Bartes  und  der  Kronen  ist  wichtig,  wenn  auch 
gerade  diese  Punkte  hier  wie  bei  der  Königs- 
tracht überhaupt  nicht  so  viel  Bedeutung  haben, 
als  man  glauben  möchte;  immerhin  lassen  sich 
doch  einige  Regelmäßigkeiten  feststellen. 

Altes  Reich. 


II.  Widder. 

Zwei  Widderfiguren  des  neuen  Reichs  zeigen 
den  gleichen  Typus:  der  Widder  liegt  mit 
untergeschlagenen  Vorderbeinen , zwischen 
denen  eine  kleine  Statue  des  Königs  steht; 
auf  dem  Kopf  mit  abwärts  gebogenen  Hörnern 
ist  eine  Einsatzstelle  für  eine  Krone.  Das  ältere 
Stück  ist  eine  kleine  Figur  von  Amenophis  II.  so 
aus  Karnak:  Kairo  Catal.  Gener.  42  078  {Le- 
grain, Statues  1,  pl.  48).  Die  jüngeren,  kolos- 
salen Plastiken  von  Amenophis  HL,  stammen 
aus  Soleb  (Berlin  7262:  Ausfiihrl.  Verz.  Ag. 
Alt.^  [Berlin  1899]  123  Abb.  25)  und  Karnak 
{Prisse  Hist.,  Atlas  2 j^l.  25.  Texte  404). 

G.  Sphinxe. 

I.  Liegende  Spliinx,  niännlicli. 

Der  liegende  männliche  Sphinx  trägt  fast  eo 
immer  das  Kopftuch  oder  eine  dieser  ähnliche 
Frisur;  bei  flüchtiger  Arbeit  ist  das  nicht 
immer  zu  trennen.  Gewöhnlich  trägt  der 
Sphinx  nur  das  Kopftuch;  so  scheinbar  immer 
bei  den  Plastiken  (G I a.  b).  Daß  auf  dem 
Kopftuch  noch  eine  Doppelkrone  sitzt  oder  die 
wagerechten  Widderhörner  mit  einem  Kronen- 
aufsatz, zeigen  zuerst  die  Abbildung  einer 


1.  Pepi  Merire,  vielleicht  aus  Heliopolis; 
früher  in  Alexandrien  {G.  Bawlinson,  Herodotus 
2,  263),  jetzt  in  Kairo  {Maspero,  Guide  to  the 
Cairo  Museum  [4.  ed. , 1908]  nr.  157).  Nur 
Sockel  mit  Unterteil  erhalten. 

Mittleres  Reich. 

2.  [Sesostris  I.  nach  Fundort],  aus  Karnak 
Kairo,  Catal.  Gener.  42  007.  Ijegrain,  Statues 
1 nr.  42  007 ; Annal.  du  Serv.  des  Antiqu.  Egypte 
5,28;  pl.  3.  Nur  Kopf  erhalten  mit  Kopftuch. 

3.  Amenemhet  III.  aus  Mitrahine  (Memphis). 
Zwei  Stück,  früher  in  Miramar  {S.  Beinisch, 
Die  ägyptischen  Denkmäler  in  Aliramar  I Wien 
1865]  200,  5 — 9;  Taf,  29,  2),  jetzt  in  Wien. 
Nach  V.  Bissing,  Denkm.  (Text  zu  Taf.  26, 
Anm.  16)  mit  Frauenhaar. 

4.  Amenemhet  III.  aus  Tanis.  Photogra- 
phien in  V.  Bissing,  Denkm.  üö — 6;  Borchardt, 
Kunstwerke  aus  deniÄg.  Museum  zu  Cairo  (Cairo- 
Dresden  1909)  7;  Spiegelhcrg,  Gesch.  der  ägypt. 
Kunst  (Lpzg.  1903)  Abb.  34  = unsere  Abb.  1. 
Die  Sphinxe  sind  gefunden  von  Mariette  {Eou- 
illes  de  Tanis  in  Bev.  archeolog.  Nouv.  Ser.  3 
[1861]  97.  4,  97.  5,  297).  Vier  Stück  wurden  in 
das  Museum  von  Kairo  gebracht  {Mariette, 
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Xotice  du  31usee  de  Bidaq  [C>.  ed.,  Caire  187(1] 
ur.  86'J),  andere  blieben  zurück  {Pctrie,  Tanis  1 
[London  1886]  pl.  13,  5).  — Slariette  (s.  o.)  und 
Dereria  (Bev.  archeol.  Nouv.  ser.  4 [18(11]  251) 
und  de  Bouge  (ehend.  [18G4]  128)  und 
pera  (Guide  au  risiteur  du  Musee  de  Boulnq 
[Caire  1883]  (14  nr.  107)  hielten  die  Sphinx 
zunächst  für  Arbeiten  der  Hyksoskönige,  da 
der  Name  des-  Apophis  sich  auf  ihnen  findet, 
und  andere  Gelehrte  schlossen  sich  ihnen  an, 
z.  B.  Brugsch  (in  Zritschr.  Ag.  Sp7\  3 [1871] 
125;  in  Ztsclir.  f.  allgcm.  Erdkunde  N.  F.  12, 
385.  15,  81)  und  Ebers  [Cicerone  1 [Stuttgart- 
Lpzg.  1880]  yO).  Eniian  (Ägypten  [Tübingen 


1)  Sphiux  Amenemhet  III.  aus  Tauis 
(nach  Spiegelherg^  Gcsch.  d.  (igijj)t.  Kunst  Al)b.  34). 


1885]  G7)  und  Eduard  Meyer  (Gesch.  des  cdt. 
Ag.  [Berlin  1887]  143)  glaubten  eine  Zeitlang 
sie  den  Königen  aus  Herakleopolis  zwischen 
dem  alten  und  mittleren  Beich  zuweisen  zu 
dürfen.  Inzwischen  war  der  Name  des  Apo- 
phis als  nachträgliche  grobe  Einkratzung  er- 
kannt worden,  und  man  kam  auf  das  mittlere 
Beich  zurück,  in  das  schon  Berrot  [Hist,  de 
l'art  I.  L'Egypte  [Paris  1882]  680 — 3)  die 
Sphinxe  eingeordnet  hatte.  Endlich  führte 
Golenischef  (in  Beciieil  de  travaux  philol.  egypt. 
asstjr.  15  [1893]  131 — 6)  den  Beweis,  daß  sie 
Amenemhet  III.  darstellen.  Die  Auffassung 
wurde  sogleich  anerkannt  (Steindorff  in  F'estschr. 
zum  deutsch.  Historikertag,  Lpzg.  1894,  6)  und 
ist  herrschend  geblieben  (Maspero,  Archeol. 
Egypt.  [Paris  1887]  216;  Histoire  ancienne  1 
[Paris  1895]  502),  wenn  auch  nicht  ohne  Wider- 
sprach (v.  Bissing,  Denkm.  Text  zu  Taf.  25 — 6). 
— Die  Sphinxe  haben  die  Gestalt  eines  liegen- 
den Löwen  mit  mächtiger  Mähne,  von  welcher 
das  Gesicht  des  Königs  umrahmt  ist;  also  kein 
Kopftuch  oder  Krone. 

5.  Dieselbe  Gestalt  wie  4 hat  ein  Sphinx 
ohne  Inschrift  aus  El  Kab : Kairo,  Catal.  Gener. 
391  (Maspero.  Guide  to  the  Caire  Museum  [4. 
ed.  1908]  nr.  184). 
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6.  Sebekhotep  aus  Atfih  (Aphroditopolis)  in 
Kairo  (Maspero,  Guide  nr.  263).  Kopf  weg- 
gebrochen. 

Dem  Ende  des  mittleren  Kelches  gehören 
wohl  auch  die  undatierten  Sphinxe  an,  bei 
denen  die  Falten  des  Kopftuches  in  Gruppen 
zu  je  drei  Streifen  angeordnet  sind.  Diese  Art 
der  Stilisierung  ist  zwar  schon  vereinzelt  aus 
der  5.  Dynastie  bekannt,  tritt  aber  häufig  bei 
Königen  der  12 — 13.  Dynastie  nach  Sesostris  III. 
auf  (vgl.  Borchardt  in  Sitzber.  Akad.  Berlin 
1897,  752).  Es  handelt  sich  besonders  um; 

7.  Den  großen  Sphinx  bei  Gise  (vgl.  H). 

8.  Louvre  A 23  aus  Tanis,  usurpiert  von 
Merenptah  (Perrot,  Hist,  de  Vart  I.  L’Egypte 
[Paris  1882]  678;  Fig.  41  auf  p.  61;  v.  Bissing, 
Denkm.,  Text  zu  38  A). 

9.  Kairo  Catal.  Gener.  42  033  aus  Karnak 
(Legrain,  Statues  1 i^l.  20)  mit  menschlichen 
Händen  = unten  V a 1). 

Einer  fremden  Kasse  wie  den  Hyksos 
können  drei  Sphinxe  angehören,  deren  Ge- 
sichter grobe  unägyptische  Züge  haben;  sämt- 
lich mit  Kopftuch: 

10.  Kairo  42  090  aus  Karnak:  Legrain,  Sta- 
tues 1,  pl.  55 — 6. 

11.  Turin  8:  Goleniseheff  in  Beeueil  de  tra- 
vaux philol.  egypt.  assyr.  15  (1893)  136  Anm.  1, 
Taf.  5;  V.  Bissing,  Denkm.,  Text  zu  25,  hält 
ihn  für  äthiopisch. 

12.  Aus  Sarbut  el  Chadem:  Petrie,  Besear- 
ches  in  Sinai  (London  1907)  129,  Fig.  141, 
’foreign  work,  18.  dynasty' . 

Neues  B-eich. 

13.  Hatschepsut  aus  Der  el-Bahri  Berlin  2299 : 
Lepsius,  Denkm.  3,  25  a = Aus  führt.  Verzeich- 
nis Ag.  Alt.  Berlin^  Abb.  22  = Steindorff, 
Blütezeit  des  Pharaonenreiches  Abb.  18.  — 
Berlin  2301  Lcps.,  Denkm.  3,  25  c.  — Berlin 
2300.  — Nur  Köpfe  erhalten  mit  Kopftuch  und 
und  Bart,  jedoch  Frauengesicht  (Sphinx  'Ba- 
racco’  der  Hatschepsut  mit  Frauentracht : vgl. 
unten  II  b). 

14.  Thutmosis  III.  aus  Karnak:  zwei  gleiche 
kolossale  Stücke  in  Kairo  (Maspero,  Guide  to 
the  Cairo  Museum  nr.  1.  2).  v.  Bissing,  Denkm. 
38  A;  Borchardt,  Kunstiverke  aus  dem  Ag.  Mu- 
seum zu  Cairo  (C. -Dresden  1909)  8.  Mit  Kopf- 

I tuch. 

15.  Thutmosis  III.  aus  Karnak;  Kairo  Catal. 
Gener.  42  068  (Legrain,  Statues  1 pl.  41).  Alab., 
L.  70  cm;  mit  Kopftuch. 

16.  Amenophis  II.  aus  Karnak:  Kairo  Catal. 
Gendr.  42079  (Legrain,  Statues  1 pl.  48).  H. 
16  cm;  mit  Kopftuch. 

17.  Amenophis  HL,  zwei  Stück,  gefunden 
hinter  den  Memnonskolossen  in  Theben  (Prisse, 
Hist.  Atlas  2 pl.  26,  1),  jetzt  in  St.  Petersburg 

) vor  der  Akademie  (Lieblein,  Die  ägypt.  Denkm. 
zu  St.  Petersburg  [Christiania  1873]  61  nr.  71). 
Mit  Kopftuch  und  Doppelki’one.  B.  Turaieff 
schreibt  mir  dazu;  , .Bericht  bei  Giovanni, 
d’Athanasi,  A brief  account  of  the  researches 
and  discoveries  in  Upp>er  Egypt  made  under  the 
direction  of  H.  Salt  (London  1836)  p.  80 — 81. 
Die  Abbildung  ist  ohne  Doppelkrone,  doch  habe 
ich  die  Dokumente  in  der  Kunstakademie 
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nachgesehen  und  habe  folgendes  gefunden: 
„Prozes  verbal  constatant  la  remise  des  mitres 
des  deux  sphinx,  . . . deux  mitres  en  granit 
rose  placees  originairement  sur  le  sommet  de 
la  tete  des  dits  sphinx  et  y tenant  par  une 
cavite  . . . les  quelles  mitres  sont  au  forme  de 
de  courge.  ä cause  de  leur  etat  de  mutilation  . . 
Sie  sind  restauriert  in  Petersburg  und  die  be- 
treffenden Papiere  (russisch)  sind  auch  im  Ar- 
chiv der  Akademie  aufbewahrt.“ 

17  a.  Ramses  II.,  sechs  Stück  im  Vorhof  von 
es-Sebu'a  (Nubien);  unveröffentlicht  und  bisher 
z.  T.  verschüttet  {Hector  Horeau,  Panorama 
d’Egypte  et  de  Nubie  [Paris  1Ü41]  pl.  zu  31; 
Weigall,  Pej)Ort.  on  the  Antiquities  of  Lower 
Nubia  [Oxford  1Ü07]  p.  98,  pl.  47,  3.  4);  neuer- 
dings ausgegraben  Maspero,  Papports  relatifs 
ä la  consol idation  des  temples  immerges  de  la 
Nubie  [Caire  1910]  pl.  118 — 22):  Kopftuch  mit 
Doppelkrone.  — Ebenso  noch  zwei  außerhalb 
des  Hofes  vor  dem  Tore. 

Einige  von  Ramses  II.,  Mereuptah  und  an- 
deren Königen  aus  dem  Ende  des  neuen  Reiches 
usurpierte  Sphinxe  gehören  unbestimmter  Zeit 
an;  man  hat  sie  zum  Teil  bis  ins  mittlere 
Reich  hinaufgerückt.  Gute  Stücke,  sämtlich 
mit  Kopftuch,  sind: 

19.  Louvre  A 21,  vielleicht  aus  Tanis  {Capart, 
Pecueil  de  mon.  2 [Bruxelles  1905]  59).  L.  3,  13  m. 

20.  Aus  Teil  el-Maskhuta  am  Suezkanal: 
Petrie  Tanis  1 (London  1885)  pl.  16,  4. 

21.  Aus  Abydos:  Pandall-Mac  Iver,  El 
Amrah  and  Abydos  (London  1902)  56.  pl.  22,  21. 

Spätzeit. 

22.  AmasisIL,  in  Rom  gefunden;  mit  Kopf- 
tuch: Sdiiaparelli,  Bull,  della  Commiss.  archeol. 
eommim  di  Roma  1883  fase.  2,  3 — 9;  Descri- 
eioni  del  Museo  Capitolino  (Roma  1888)  30; 
Petrie,  History  of  Egypt.  3,  354  Abb.  146; 
V.  Bissing,  Denkm.,  Text  zu  70  Anm.  12. 

23.  Hakoris:  Louvre  A27;  mit  Kopftuch, 
Inschrift  zum  Teil  falsch.  Clarac,  Mus.  de 
sculpt.  2 pl.  249  nr.  405;  v.  Bissing,  Denkm.  70. 

24.  Nepherites  L,  Louvre  A 26 ; mit  Kopf- 
tuch. Clarac,  3Ius.  de  sculpt.  2 pl.  246  nr.  405. 

25.  Nechtharehbet,  Louvre  A29;  mit  Kopf- 
tuch. De  Rouge,  Notices  des  monum.  exposees 
. . . au  . . . Louvre  (Paris,  oft  gedruckt)  zu  A 29. 

26.  Louvre  A 28,  ohne  Namen,  ähnlich  Louvre 
A 26.  27. 

27.  München,  sait.  Zeit;  mit  Kopftuch. 
V.  Bissing,  Denkm.,  Abb.  im  Text  zu  70. 

28.  Ptolemäus  II.  aus  Tanis,  nach  Petrie 
von  älterem  Bau  des  [Nektanebos?] ; mit  Kopf- 
tuch. Petrie,  Tanis  1 (London  1885)  31  pl. 
15,  4:  zwei  Stück,  eine  Stele  flankierend. 

29.  Von  den  Sphinxen  der  Allee  vor  dem 
Serapeum  von  Memphis  (vgl.  E I b 8)  sind  einige 
in  Museen  gebracht  worden;  vier  nach  Kairo 
{Maspero,  Guide  to  the  Cairo  Aluseum,  salle  Q), 
zwei  in  Berlin  (nr.  7777—8);  zwölf  andere  waren 
in  Miramar  {8.  Peinisch,  Die  ägypt.  Denkm.  in 
Mir.  [Wien  1885]  200  nr.  7 — 19),  jetzt  in  Wien. 

b)  Kleine  Figuren. 

Kleine  Tonfiguren  von  liegenden  Sphinxen 
mit  Kopftuch  aus  griechisch-römischer  Zeit 
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sind  gelegentlich  gefunden,^.  B.  Petrie,  Ha- 
wara  Bialmu  and  Arsinoe  (London  1889)  pl. 
19,  16.  Ein  Stück  aus  dem  Granittempel  neben 
dem  Sphinx  bei  Gise  in  Leipzig,  Univ.-Samm- 
lung.  Andere  in  Berlin  11484.  8701.  9438. 

c)  Abbildungen  von  Statuen. 

Statuen  von  liegenden  männlichen  Sphinxen 
sind  in  thebanischen  Privatgräbern  abgebildet: 
im  Grab  des  Rechmire  besichtigt  der  Wesir 
die  von  Thutmosis  III.  in  den  Amontempel 
geweihten  Gaben,  darunter  auch  drei  Sphinxe 
dieser  Art  {Newberry , The  life  of  Pekhmara 
[Westminster  1900]  pl.  22).  In  einem  anderen 
Grab  sind  unter  den  Neujahrsgeschenken  von 
Amenophis  II.  an  Amon  auch  zwei  Sphinxe 
der  gleichen  Gestalt  dargestellt  {L^eps.,  Denkm. 
3,  64  a)  und  ein  Sphinx  mit  Kopftuch  und 
Doppelkrone  {ebend.  3,  63  a). 

Zwei  andere  Darstellungen  in  thebanischen 
Privatgräbern  zeigen  Bildhauer,  die  an  liegen- 
gen Sphinxen  arbeiten,  das  eine  Mal  mit  Kopf- 
tuch {Prisse,  Hist.  Atlas  2 pl.  57  = Lep>s., 
Denkm.  3,  41  = Neivberry,  Pekhmara  pl.  20), 
das  andere  mit  Kopftuch  und  Doppelkrone  {Lep>s., 
Denkm.  3,  132  r). 

Die  Sphinxstele  von  Thutmosis  IV.  (vgl. 
unten  H V mit  Abb.  6)  und  die  sogen.  Stele 
der  Tochter  des  Cheops  (unten  H VI)  enthalten 
Abbildungen  des  großen  Sphinx  von  Gise  (unten 
H VI). 

d)  Unter  den  Königsfiguren  in  der  Götter- 
barke (vgl.  E I c 1)  ist  auch  ein  liegender  Sphinx 
mit  Kopftuch:  Thutmosis  II.  in  der  Amonbarke 
in  Karnak  {Lepsius,  Denkm.  3,  14). 

e)  Im  Grab  der  Neujahrsgeschenke  an 
Amenophis  II.  (vgl.  oben  c)  ist  auch  ein  Salb- 
gefäß (vgl.  E I c 2)  abgebildet,  auf  dessen  Deckel 
ein  Sphinx  mit  Kopftuch  (oder  Haar?)  liegt 
{Leps.,  Denkm.  3,  63  a). 

f)  Kleine  Figuren  aus  Edelmetall 
oder  echten  Steinen  haben  die  Könige  gelegent- 
lich in  die  Tempel  gestiftet.  So  weihte  Ahmosel. 
dem  Amon  von  Karnak  'Sphinxe  aus  Silber’ 
{Annal.  du  Serv.  des  Antiqu.  Egypte  4,27 — 9). 
Osorkon  weihte  dem  Re-Harachte  einen  Sphinx 
aus  Gold  und  zehn  aus  Lapislazuli  {Naville, 
Bubastis  1 pl.  51 — 2).  Solche  Figuren  sind 
selbständig  nicht  erhalten,  wohl  aber  als  Ver- 
zierung am  Diadem  des  Ahmose  I.  {v.  Bissing, 
Ein  thebanischer  Grabfund  [Berlin  1900—7]  5, 
1 a) : zwei  sich  gegenüberliegende  Sphinxe  mit 
Kopftuch. 

g)  Auf  Skarabäen 

ist  häufig  ein  liegender  Sphinx  dargestellt, 
und  zwar  entweder  mit  Kopftuch  oder  Haar, 
was  bei  schlecht  gearbeiteten  Stücken  schwer 
zu  unterscheiden  ist:  Berlin  1964,  Psamtik  I. ; 
Lanzone,  Dizion.  653,  9.  11.  12  (auf  dem  Kopf 
eine  Sonne  mit  üräus:  ebend.  2).  Oder  mit 
Kriegshelm:  Berlin  1927,  Namen  Thutin.  III. 
und  Amenophis  H. ; Petrie,  Plahun-Kahun-Ge- 
rob  pl.  23,  9,  Thutm.  IIP;  Lanzone,  Diz.  654, 
14.  Oder  mit  Doppelkrone:  Lanzone,  Diz.  653, 
8.  10.  654,  13.  16.  Oder  mit  Straußenfedern 
auf  dem  Kopf:  Lanz.  653,  1.  Oder  mit  Kopf- 
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tuch  und  Doppelkrone : Berlin  3521,  Thutm.  III. ; 
J.anz.  053,  2.  4 (geflügelt,  auf  niedergewor- 
fenem Feind  liegend).  Oder  mit  Kopftuch, 
darauf  wagrechte  Widderhörner  mit  zwei  Strau- 
ßenfedern an  einer  Sonne  (Berlin  1 1372,  Thut- 
mosis  III.)  bzw.  an  einer  oberägyptischen  Krone 
{Lanz.  653,  5).  — Auch  auf  kleinen  Pliittcben 
linden  sich  ähnliche  Darstellungen  wie  auf 
Skarahäen,  z.B.  Berlin  3689)  mittl.-neues  Reich), 
5175  (Amenophis  IlL). 

h)  Andere  Darstellungen 
sind  auffallend  selten.  In  es-Sebu'’a  liegen 
zwei  Sphinxe  mit  dem  Lebenszeichen  sich 
gegenüber  vor  dem  Namen  von  Ramses  II.;  sie 
tragen  Kopftuch  und  Doppelkrone.  So  im 
Quersaal  über  den  Türen  zu  den  Kammern 
rechts  und  links  vom  Allerheiligsten  (unver- 
öffentlicht). 

II.  Liegender  Sphinx,  weiblich. 

a)  Aus  dem  Totentempel  des  Dedefre  (Dyn.  4.) 
bei  Abu  Roascb , in  Kairo  (unveröffentlicht) 
Löwenleib  mit  gelbem  Frauengesicht;  gelbes 
Frauenhaar,  in  der  Mitte  gescheitelt,  ohne 
Uräus. 

b)  'S]hinx  Baracco’  der  Hatschepsut,  in 
Rom:  V.  Bissing,  Denlm.  37;  Lepsms  in  Ztschr. 
Äg.  Spr.  20  (1882)  117.  Frauenhaar  mit  Geier- 
haube und  Uräus. 

III.  Stehender  Sphinx 

(vgl.  zum  Typus:  Dill), 
a)  Männlich. 

1.  Zwei  Stelen  röm.  Zeit  in  Berlin  nr.  S820 
und  14132  zeigen  einen  stehenden  Sphinx 
(Kopftuch  bzw.  langes  Haar,  8820  mit  Sonne 
darauf) , mit  welchem  der  König  gemeint  zu 
sein  scheint.  Ein  Bildhauermodell  etwas  älterer 
Zeit  stellt  einen  Sphinx  (Beine  weggebrochen, 
vielleicht  liegend)  dar  mit  Kopftuch,  darauf 
wagrechte  Widderhörner,  Sonne  mit  zwei 
Straußenfedern,  zwei  Schlangen  mit  Sonne 
(Kairo,  Catal.  Gener.  33427:  Edgar,  Sculptor's 
studics  [Caivo  1906]  pl.  29). 

2.  In  den  Götterbarken  pflegen  auf  Stangen 
Figuren  von  stehenden  Sjihinxen  zu  stehen, 
die  offenbar  den  König  darstellen.  Auf  dem 
Kopftuch  bzw.  Haar  ruht  dabei  stets  noch  eine 
besondere  Krone:  bei  Thutmosis  H.  in  der 
Amonbarke  eine  Sonne  mit  zwei  Straußenfedern 
{Lepsius,  DenJcm.  3,  14,  Karnak).  Ebenso  bei 
Amenophis  III.  in  der  Chnumbarke  auf  Ele- 
phantine  (Descript.  de  l’Egypte  Ant.  vol.  1 
pl.  37  = Perrot,  Hist.  1,  359  Fig.  209)  und 
bei  Ramses  II . in  der  Amonrebarke  in  Abu- 
simbel  {Leps.,  DenJcvi.  3,  189  b).  Bei  Thut- 
mosis III.  in  der  Dedweubarke  in  Semne  nur 
zwei  Straußenfedern  auf  Untersatz  (ebend.  3, 
50 b.  49b).  Bei  Amenophis  III.  in  der  Mut- 
barkein Luksor:  wagerechte  Widderhörner  mit 
zwei  Straußenfedern  {Gayet,  Louxor  \Meni. 
3Iission  franr.  Caire  15,  Paris  1894]  pl.  26.  28. 
29).  Bei  Ramses  II.  in  Sebua  ist  es  das  Rinder- 
gehörn, darin  Sonne  mit  zwei  Straußenfedern 
{ebend.  3,  180b)  oder  wagrechte  Widderhörner 
mit  zwei  Straußenfedern  (ebend.  3,  180  b).  Bei 
Ramses  IX.  in  der  Amonbarke:  wagerechte 


Widderhörner,  darauf  Sonne  mit  zwei  Federn 
und  zwei  Schlangen  mit  Sonnen  [ebend.  3,  235, 
theban.  Privatgrab).  Von  einer  solchen  Barke 
stammt  vielleicht  die  Bronzefigur  Leiden  B 190 
{Capart,  Becueil  de  rnonum.  1,  49);  bärtiges 
Gesicht,  Haar  mit  Uräus. 

3.  Am  Thron  des  Königs  wird  gelegentlich 
ein  stellender  Sphinx  dargestellt;  z.  B.  bei 
Ramses  III.  in  Medinet  Habu  (Champollion, 

10  Momim.  3,  209)  nur  mit  Haar.  Bei  Ramses  IX. 
mit  Doppelkrone  auf  dem  Kopftuch:  Theben, 
Grab  des  Imidua  iPrisse,  Hist.  Atlas  2 pl.  88, 
2.  Texte  439;  hei  Lepsms,  JJenhn.  3,236  a fehlt 
diese  Figur), 

4.  Auf  Skarabäen  trägt  der  schreitende 
männliche  Sphinx  nur  das  kurze  Haar  (Berlin 
13  817,  Amenophis  I. ; Petrie,  Kahun-Gurob- 
Hawara  [London  1890]  23,  37,  Ramses  II.;  23, 
73,  Thutm.  IV.?)  oder  die  Doppelkrone  auf 

20  dem  Haar  {Newberry,  Scarabs  [London  1906] 
29,  9,  'Hyksos’  (?)). 

5.  Die  meroitischen  Reliefs  (röm.  Zeit)  von 
Nusawwarät  es-Sufra  (Sudan)  enthalten  einen 

stehenden 
Löwen  (Lö- 
win ?)  mit 
Menschen- 
kopf und 
Sonne; geflü- 
30  gelt  (Flügel 
erhoben, 
nach  vorn 
umgebogen) ; 

ein  falken-  . „ , . 

, ^ 2)  eibliche  Spinnx,  Königin  Tu 

XOpnger  (nach  Lepsius,  üenkm.  aus  Ägypt.  3,  82  i). 

Gott  reitet 

auf  ihm  und  ersticht  zwei  Gazellen  {Bridge, 
Sudan  [London  1907]  2,  160  nr.  4). 

4Q  b)  Weiblich. 

Im  Tempel  von  Sedeinga  (Nubien)  stehen 
in  den  ornamentalen  Verzierungen  über  einer 
Tür  als  Pendants  zwei  Sphinxe,  welche  die 
Königin  Tii,  Gemahlin  des  Amenophis  III.,  dar- 
stellen (Abb.  2);  sie  haben  den  Leib  einer  Löwin 
und  auf  dem  menschlichen  (wohl  Franen-)Kopf 
eine  ungewöhnliche  Mütze  {Prisse,  Hist.  Atlas 
1 pl.  12,  2 = Lep.sius,  Denkni.  3,  82  i = unsere 
Abb.  2).  In  einem  ähnlichen  Soirraporte-Relief 
,50  sind  zwei  hockende  Löwen  angebracht  {Prisse, 
ebend.  12,  1);  es  handelt  sich  also  wohl  um 
eine  übliche  Art  der  Verzierung. 

c)  Feinde  niederwerfend. 

1)  Im  Aufweg  zum  Toteutempel  der  Könige 
der  5.  Dynastie  bei  Abusir  ist  ein  Sphinx  dar- 
gestellt, der  Barbaren  verschiedener  Art  (Syrer, 
Libyer,  Neger)  niedertritt.  Bei  Nuserre  sind 
nur  die  Tatzen  erhalten  (Borchardt,  Das  Grab- 
60  denlimal  des  Königs  Ne-user-re  [Lpz.  1907] 
46  ff.).  Bei  Sahure  ist  der  Löwenleib  mit  an- 
liegenden Flügeln  erhalten  (Kopf  zerstört)  und 
die  Beischrift:  /Sopd,  Herr  der  Fremdländer, 
der  die  Barbaren  niederwirft’  {Borchardt  in 
Mitteil.  Deutsch.  Orient- Ges.  34.  37);  es  ist 
also  ein  Gott,  der  hier  die  Feinde  des  Königs 
bezwingt.  Der  Kopf  ist  vielleicht  zu  ergänzen 
nach  den  Siegelabdrücken  aus  diesen  Tem- 
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peln  (in  Bearbeitung  durch  Georg  Möller)^ 
auf  denen  sich  mehrfach  ein  stehender  Sphinx 
findet  mit  bärtigem  Menschenkopf,  darauf  wage- 
rechte  Widderhörner  und  zwei  glatte  Federn. 
Anderseits  legen  die  Flügel  und  der  Name 
„Sopd“  die  Ergänzung  eines  Palkenkopfes 
nahe.  — Auch  im  Totempel  der  Königin  Hat- 
schepsut  bei  Der  el-Bahri  ist  ein  Sj^hinx  dar- 
gestellt, der  Syrer  niedertritt  (untere  Kolonnade, 
Nordseite);  auf  dem  Kopf  wagerechte  Wid- 
derhörner, darüber  zerstört;  nach  der  Bei- 
schrift stellt  er  Hatschepsut  als  König  dar 
{Naville,  Deir  el-Bahari  6 [London  1908]  pl. 
160).  — Als  der  Gott  Horus  von  Edfu  die 
Feinde  des  Götterkönigs  Re-Harachte  nieder- 


3) Thntmosis  IV.  als  Sphinx,  Feinde  niedertretend  (nach 
Ed.  Meyer,  Ägypten  zur  Zeit  der  Pyramidenhauer  Abh.  15). 


warf  (vgl.  Art.  'Sonne’  G.  I),  verwandelte  er 
sich  in  einen  Löwen  mit  Menschengesicht,  ge- 
schmückt mit  einer  Krone,  die  aus  wagerechten 
Widderhörnern  besteht,  darauf  drei  Bündel- 
kronen mit  je  zwei  Sonnen;  so  bildet  auch 
die  begleitende  Darstellung  zu  der  erzählenden 
Inschrift  ihn  ab  {Naville,  Mythe  d’ Horus  [Ge- 
neve-Bäle  1870]  pl.  18,  2). 

2)  In  einer  Darstellung  der  thebanischen 
Königsgräber  steht  in  einer  Barke  ein  Sphinx, 
der  einenMann  rAe6.&Yiriii{Champollion,  Monum. 
3,255,2;  Eosellini,  Monum.  civ.  2,  108,  2);  die 
Darstellung  erinnert  an  die  stehenden  Sphinxe 
in  Götterbarken  (vgl.  G III  a 2).  Der  Sphinx 
hat  Kopftuch,  darauf  entweder  Doppelkrone 
oder  wagerechte  Widderhörner  mit  Sonne  und 
zwei  Straußenfedern. 

In  Der  el  Bahri  steht  in  den  Schiffen,  in 
denen  die  Obelisken  transportiert  werden,  vorn 
ein  Sphinx,  der  auf  die  Wajipenpflanzen  von 
Ober-  und  ünterägypten  tritt  {Naville,  Deir  el 
Bahari  6 [London  1908]  pl.  153 — 4);  das  sym- 
bolisiert natürlich  eine  Unterwerfung  dieser 
beiden  Länder.  Der  Sphinx  trägt  auf  dem  Kopf 
(Haar  ohne  Uräus)  wagerechte  Widderhörner, 
darauf  eine  Sonne  mit  zwei  Straußenfedern  und 
zwei  Schlangen  mit  Sonnen  im  Rindergehörn. 
Die  gleiche  Figur  steht  auch  bei  einer  Fest- 
fahrt {elend.  6 [London  1906]  pl.  124)  vorn  im 


Sphinx  (geflügelt,  männlich)  1322 

Schiff;  auf  dem  Kopf  (Haar  mit  üräus)  die- 
selbe Krone  wie  oben. 

3)  Am  königlichen  Wagen  und  Thron.  Holz- 
brette rmit  Reliefs  vom  Throne  Thutmosis’  IV., 
die  in  seinem  Grabe  in  Theben  gefunden  sind, 
zeigen  u.  a.  zweimal  einen  Sphinx  mit  Kopf- 
tuch, der  Barbaren  niedertritt;  nach  der  Bei- 
schrift stellt  er  den  König  dar  {Carter-New- 
herry,  The  tomb  of  Thoutmosis  IV.  [Cairo  1904] 
pl.  6.  7 = unsere  Abb.  3).  Eine  ähnliche  Dar- 
stellung ist  auf  der  Innenseite  des  Streitwagens 
Thutmosis’  IV.  angebracht  {ebend.  pl.  12);  nur 
daß  der  Sphinx  auf  dem  Kopftuch  (an  den 
Schläfen  abwärts  gebogene  Widderhörner)  eine 
zusammengesetzte  Krone  trägt,  die  besteht  aus : 
Rindergehörn,  wagerechten  Widderhörnern  mit 
vier  Schlangen  mit  Sonnen,  darauf  Bündelkrone 
mit  zwei  Sonnen  und  zwei  Straußenfedern.  Alle 
drei  Stücke  sind  jetzt  im  Museum  von  Kairo. 
Eine  seit  längerer  Zeit  bekannte  Darstellung  des 
Thrones  Thutmosis’ IV.  zeigt  als  Relief  an  seiner 
Lehne  den  König  als  Sphinx  mit  Kopftuch,  einen 
Syrer  niedertretend  {Prisse,  Hist.,  Atlas  2 
pl.  89, 1).  Ebenso  in  zwei  Darstellungen  des 
thronenden  Königs  Amenophis  HI.  im  Grabe 
des  Cba'emhet  zu  Theben  {Prisse  1.  c.  pl.  35,  6, 
Texte  411  = Lepsius , Denkm.  3,  75b;  Prisse 
pl.  Zb,l  = Leps.n c \ vgl.Prissepl.  18, Texte 402); 
der  Sj^hinx  hat  anliegende  Flügel. 

4)  Auch  auf  Skarabäen  findet  sich  das  Bild 
des  Königs  als  Sphinx,  einen  Feind  nieder- 
tretend; meist  steht  der  Sphinx  mit  allen  vier 
Beinen  auf  dem  Gegner.  Einige  Stücke  haben 
den  Namen  Thutmosis  III.;  mit  Kopftuch; 
Berlin  1914;  Neivherry,  Scarabs  28,  12  — mit 
Kopftuch,  darauf  wagerechte  Widderhörner  und 
zwei  Straußenfedern:  Berlin  3529.  Ein  anderes 
von  Amenoj)his  II.:  Berlin  1929,  mit  Haar.  Auf 
einem  undatierten  Stück(Pe<r«e.-  Dyn.  18)  drückt 
der  Sphinx  den  Gegner  mit  der  einen  erhobenen 
Vorderpranke  nieder:  Petrie,  Kahun-Guroh- 
Hawara  [London  1890]  pl.  10,  74,  mit  Haar. 
Ungewöhnlich  ist  ein  liegender  geflügelter  Sphinx 
über  einem  liegenden  Mann:  Lanzone,  Hizion. 
653,  4. 

5)  Das  Fortleben  dieses  Typus  zeigt  eine 
wohl  in  Konstantinopel  angefertigte  Schale 
(jetzt  im  Kaiser  Friedrich-Museum,  Berlin)  mit 
byzantinischer  Darstellung:  eine  Art  von  Ken- 
taur (stehender  Löwe  mit  menschlichem  Ober- 
körper und  Kopf  mit  Krone)  schlägt  eine 
Schlange  mit  dem  Schwert  {Henry  Wallis,  By- 
zantine  ceramic  art  [London  1907]  pl.  2). 

IV.  Geflügelter  Sphinx, 

a)  Männlich. 

Geflügelte  männliche  Sphinxe  echt  ägypti- 
schen Stils  sind  nicht  häufig,  aber  doch  gut 
belegt,  und  man  braucht  nicht  die  Einwirkung 
eines  fremden  Einflusses  dabei  anzunehmen. 
So  schon  die  Darstellung  des  Gottes  Sopd,  der 
Barbaren  niedertritt,  in  den  Totentempeln  der 
5.  Dynastie  bei  Abusir  (vgl.  G III  c 1),  ebenso 
in  der  gleichen  Darstellung  des  Königs  an  der 
Lehne  seines  Thrones  aus  der  18.  Dynastie 
(vgl.  G III  c 3)  und  .»bei  Aufsätzen  auf  Prunk- 
gefäßen GVa  5.  Dazu  kommen  noch: 

1)  Kairo  Catal.  Gener.  42088  aus  Karnak: 
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Amenophis  111.  als  liegender  Sphinx  ans  Fayence 
{Legrain,  Stntues  1 pl.  53).  Flügel  anliegend. 
Langes  Frauenhaar  ohne  Urans;  Bart. 

2)  Kairo  (unpubliziert) : Haremheb  wie  1, 
Fayence;  Kopftuch  mit  Uräus  (ausgebrochenj, 
Loch  für  einen  Kronenaufsatz.  Flügel  anliegend. 

3)  Schale,  Sammlung  Sinadino-Alexandrien 
{IhiU.  Inst,  franr.  Caire  1,  231,  pl.  3).  Auf 
dem  Außenrand  vier  stehende  Sphinxe  mit  Kopf- 
tuch: Flügel  etwas  erhoben. 

4)  Skarabäus  {Lanzone,  Dizion.  653,4):  lie- 
gender Sphinx  mit  Doppelkrone  auf  nieder- 
geworfenem Gegner;  Flügel  hoch  erhoben. 

5)  Gefäßbruchstück  Berlin  14  527,  Fayence: 
hockender  Sphinx  mit  Haar  und  Bart;  Flügel 
hoch  erhoben  (griech.-ägypt.  Stil). 

Ein  Stück  der  islamischen  Kunst  mag  zeigen, 
daß  die  alten  Typen  weiter  fortgelebt  haben: 

6)  Geschnitzter  ornamentaler  Fries  auf  einer 
Holzleiste  (10, — 11.  Jahrh.)  aus  der  Moschee 
Muristän  Kala’ün  in  Kairo  (Kairo,  Arab.  Mu- 
seum, Saal  VI  nr.  25):  zwei  sich  gegenüber- 
stehende Löwen  mit  männlichem  Kopf  mit 
kurzem  Haar,  Flügel  im  Bogen  erhoben  mit 
nach  vorn  gewendeter  Spitze;  keine  weiblichen 
Kennzeichen. 

7)  Das  Hegerreich  von  Meroe  zeigt  diesen 
Typus  in  den  Reliefs  von  Mesawwarät  es-Sufra 
als  stehenden  Panther  (so !)  mit  erhobenen,  nach 
vorn  umgebogenen  Flügeln  {Biidge,  Sudan 
[London  1907  | 2,  149  nr.  1. 

b)  Weiblich. 

Weibliche  geflügelte  Sphinxe  sind  in  echt 
ägyptischen  Darstellungen  nur  in  wenigen  merk- 
würdigen Fällen  bekannt.  Zu  den  in  G V b 
genannten  Beispielen  tritt  eine  Zeichnung  auf 
dem  Ostracon  Kairo,  Catal.  Gener.  25090  (ed. 
Daressy,  Ostrala  [Caire  1901]  p.  18  pl.  18)  aus 
dem  Grabe  Ramses’  VI.  in  Theben : stehende 
Löwin  mit  Zitzen;  Frauenkopf,  seltsamer  Kopf- 
putz mit  Blumen;  Flügel  erhoben,  geknickt. 

Der  griechisch-ägyptische  Stil  verwendet  sie 
gern  und  in  mannigfacher  Weise: 

P)  Goldenes  Armband  Kairo  Catal.  Gener. 
52  095  {Vernier,  Hijmix  et  Orfevries  | Caire  1907] 
pl.  12  = Vernier,  Xa  bijouterie  et  la  joiallerie 
eggpt.  [Man.  Inst,  franr.  Caire  2,  1907]  pl.  4): 
als  Verschluß  zwei  plastische  liegende  Sphinxe; 
griech.  Frauenkopf,  weibliche  Brüste,  Flügel 
hoch  erhoben. 

2)  Plakette  mit  R-elief  aus  Tanis  {Petrie, 
Tunis  1 [London  1885]  43  1.,  Frontispiece  8) : 
hockende  Sphinx,  die  eine  erhobene  Vorder- 
pranke an  eine  Säule  mit  Palmkapitell  legt;  weib- 
licher Kopf  und  Brust,  Flügel  hoch  erhoben. 

3)  Fayenceflgur:  Berlin  13  458;  legt  eine 
Tatze  auf  ein  Rad. 

4)  Tonfigur  der  Isis  als  Schlange:  Berlin 
11 487 ; am  Thron  zwei  geflügelte  Sphinxe.  Ähn- 
liche Darstellungen,  in  denen  die  Sphinxe  teils 
männlich,  teils  weiblich  sind,  beschreibt  G.  La- 
fuye.  Hist,  du  cnlte  des  dioin.  d'Alexandrie 
(Paris  1884)  290—301, 

5)  Verzierung  am  Thron  der  Hathor  in  Phi- 
lae  (Lepsius,  Denhn.  , Claudius)-,  hockende 
Löwin  mit  Zitzen ; Frauenkopf  und  -brust;  Haar 
mit  Band;  Flügel  hoch  erhoben. 
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Diese  Darstellungen  in  ägyptisch -griechi- 
schem Stil  sind  wohl  zu  unterscheiden  von 
solchen  in  rein  griechischem  Stil,  die  von  grie- 
chischen Arbeitern  angefertigt  sind;  sei  es  auf 
ägyptischem  Boden,  sei  es,  daß  sie  von  Grie- 
chenland dorthin  gebracht  worden  sind.  Solche 
echt  griechische  Sphinxe  sind  in  Ägypten  mehr- 
fach gefunden  (z.  B.  Petrie, Daphnae  pl.  26,31.  30 ; 
Petrie,  Naucratis  5,  39). 

10  Auch  dieser  Typus  lebt  in  der  islamischen 
Kunst  fort:  6)  Fayencebecher  (Höhe  etwa  13  cm) 
persischer  Arbeit  in  Kairo  gekauft  ("Kairo, 
Arab.  Museum,  Saal  XII  nr.  50)  mit  Fries  von 
sechs  Fabeltieren  in  zierlicher  farbiger  Aus- 
führung: fünf  Sphinxe  und  ein  Greif  (vgl.  Jllc). 
Die  Sphinxe  (nach  links  stehender  Löwe  mit 
erhobenem  Schwanz,  weißes  Frauengesicht  en 
face  mit  schwarzem  Haar  und  blauer  Kappe 
o.-ä.,  hoch  erhobene  Flügel  mit  im  Bogen  nach 
so  vorn  gewendeter  Spitze)  haben  abwechselnd 
blauen  bzw.  graugrünen  Leib,  die  Flügel  sind 
daun  umgekehrt  graugrün  bzw.  blau;  eine 
Sphinx  (rechts  vom  Greifen)  hat  rosigen  Kör- 
per und  blauen  Flügel. 

V.  Sphinx  mit  menscliliclien  Händen. 

a)  Männlich. 

Es  handelt  sich  hier  fast  nur  um  einen 
liegenden  Typus,  der  jilastisch  vielleicht  schon 
30  aus  dem  Ende  des  mittleren  Reichs,  als  Plastik 
und  in  Zeichnung  häufig  aus  dem  neuen  Reich 
erhalten  ist.  Stehend  scheint  er  gar  nicht  vor- 
zukommeu;  hockend  zuerst  sicher  bei  Sethos  I. 
(unten  6). 

1)  Plastiken  des  männlichen  Sphinx  mit 
menschlichen  Händen  sind  selten.  Die  Ala- 
basterstatue Kairo  Catal.  Gener.  42  033  {Legrain, 
Statues  1 pil.  20,  aus  Karnak  ohne  Namen)  ge- 
hört wohl  noch  dem  Ende  des  mittleren  Reiches 

40  an,  da  die  Falten  ihres  Kopftuches  in  Gruppen 
zu  je  drei  Streifen  angeordnet  sind  (vgl.  oben 
la  7 — 9).  Es  ist  ein  liegender  Sphinx  mit  Kopf- 
tuch, die  Hände  halten  eine  Vase.  Die  gleiche 
Haltung  haben  zwei  Bronze- Sphinxe  (Louvre 
S.  971 — 2),  die  de  Rouge  {Notice  sommaire  des 
Monum.  egypit.  exposees  au  Louvre  [Paris  1876] 
59)  auf  die  26.  Dynastie  datierte:  Perrot,  Hist. 
1,716  Fig.  482.  Eine  andere  Bronze:  Wiede- 
mann  bei  Arnoldi,  Rom.  Isiskult  an  der  Mosel 
.50  in  Bonner  Jahrb.  87,  35 — 40. 

2)  Darstellungen  von  Statuen.  Unter 
den  Neujahrsgeschenken,  die  in  einem  theba- 
nischen  Privatgrab  dargestellt  sind,  ist  auch 
eine  Statue  des  Königs  Amenophis  II.  als  lie- 
gender Sphinx  mit  Kopftuch;  auf  der  vorge- 
sti-eckten  Hand  eine  Scheibe  {Lepsius,  Denkm. 
3,  64  a).  In  einem  anderen  Grab  arbeiten  Bild- 
hauer an  einem  ebensolchen  Sphinx,  der  eine 
Platte  hält  {Champollion,  Alonum,  2 pl.  186,  2). 

60  3)  Königsfiguren  in  Götterbarken 

(vgl.  EIc  1)  haben  gelegentlich  auch  die  Form 
eines  liegenden  Sphinx  mit  Kopftuch  bzw.  Haar, 
zwischen  den  beiden  vorgestreckten  Fländeu 
eine  Vase  haltend;  so  bei  Amenophis  II.  in 
Luksor  {Gayet,  Louxor  [Mem.  Mission  franr. 
Caire  15,  Paris  1894]  pl.  26.  28.  29)  und  Ramses II. 
Sebua  {Lepsius,  Denkm.  3, 180  b)  und  Ramses IX. 
in  einem  thebanischen  Privatgrab  {ebend.  3, 235). 
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4)  An  Salbgefäßen  (vgl.  E I c 2).  Man 
liebte_es,  die  Behälter  für  die  kostbaren  Salben 
und  Öle,  mit  denen  die  Götterbilder  gereinigt 
wurden,  in  einer  besonderen  Form  herzustelleu; 
der  König  als  liegender  Sjjhinx  hält  das  eigent- 
liche Gefäß  vor  sich  zwischen  den  (mensch- 
lichen) Händen.  Gefäße  dieser  Art  sind  uns 
nicht  erhalten,  aber  werden  in  Tempeln  oft 
abgebildet,  z.  B.  von  Amenophis  III.  in  Luksor 
{Gayet,  Louxor  [s.  o.]  pl.  38), _ mit  Kriegshelm,  lo 


liehen  Form  der  Salbgefäße  (vgl.  GVa  4)  ähn- 
lich sieht  {Lv'psim,  Denkm.  3,  287  f.),  mit  Kopf- 
tuch; ebenso  ein  Ptolemäer  (de  Morgan.  Koni 
Ombo  1 [=  Catal.  des  nionmn.  2]  pl.  155 — 6). 
Ptolemäus  II.  in  Karnak  (Frisse,  Moniivi,  egyp- 
tiens  [Paris  1847]  pl.  25,  3),  mit  Kopftuch.  Ein 
anderer  ''König  Ptolemäus’  auf  einem  Belief 
ohne  Zusammenhang  ilioseUini,  Blomimcnti  sto- 
riei  2 pl.  1C4,  Ij  mit  Kopftuch. 

Andererseits  wird  der  König  auch  als  lie- 


gender Sphinx  mit  menschlichen  Händen  dar- 
gestellt, wo  er  etwas  vom  Gott  empfängt,  z.  B. 
Sethos  1.  in  Abydos  (Mariette,  Abydos  1,38  c), 
mit  Kopftuch.  Ein  Untersatz  für  ein  Götter- 
bild von  Sethos  aus  Heliopolis  (Berlin  2288) 
zeigt  den  König  als  hockenden  Sphinx  (ein 


Wenn  der  König  dem  Gotte  Öl  oder  Myrrhen 
darbringt,  so  pflegt  er  in  den  Händen  ein  Ge- 
fäß von  ebendieser  Form  zu  halten;  so  zeigen 
es  die  Reliefs  Ramses’  II.  in  Karnak  (Lepsitis, 

Denhin.  3,148  c;  mit  Haar,  darauf  Sonne  mit 
Schlange),  Ptolemäus’  II.  in  Behbet  (ebend.  4, 8b ; 
mit  Haai-,  darauf  Dopi^elkrone), 
andere  ptolemäische  in  Kom 
Ombo  (de  Morgan,  Kom  Ombo 
1 [=  Cat.  des  monum.  2,  Caire 
18..]  pl.22.  246.379;  mit  Kopf- 
tuch] und  römische  in  Deudera 
(Mariette,  Denderah  1,  51  b.  3, 

510.  50 j;  mit  Kof)ftuch). 

o)  als  Gefäßaufsatz.  Bei 
Prunkgefäßen  aus  Edelmetal- 
len hat  man  plastische  Verzie- 
rungen auf  den  Rand  aufge- 
setzt; zahlreiche  Abbildungen 
von  solchen  Gefäßen  siird  er- 
halten (vgl.  Heinrich  Schäfer, 

Altägyptische  Prunkgefäße).  In 
einem  Aufsatz  liegen  als  Pen- 
dants zwei  Sphinxen  mit  Kopf- 
tuch, je  einen  Topf  in  mensch- 
lichen Händen  vor  sich  hal- 
tend (Frisse,  Hist.,  Atlas  2 
pl.  73,  5.  Texte  430;  Hermon- 
this,  Hatschepsut).  Der  Auf- 
satz an  einem  Gefäß  Ramses’  II.  (Frisse  1.  c.  40  Löwenvorderbein  aufgesetzt!)  mit  Kopftuch;  er 

jd.  97,  7.  Texte  443)  und  an  einem  von  Ramses  HI.  erhebt  eine  menschliche  Hand,  wie  um  das 

{ebend.  pl.  35,  5 aus  pl.  97,  8.  Texte  411;  Me-  Götterbild  zu  tragen.  Den  König  haben  wir 

dinet  Habu)  stellt  einen  liegenden  Sphinx  mit  uns  auch  vorzustellen  unter  dem  liegenden 


4)  Schepenupet  als  liegende  Sphinx. 

(nach  Kgl.  Museen  zu  Berlin,  Ägyptische  Altertümer  - (1899)  Abb.  51). 


betend  erhobenen  Armen  dar.  Beide  haben 
merkwürdige  Haartrachten,  welche  an  die  von 
Negern  erinnern;  der  zw'eite  trägt  darauf  noch 
einen  Aufsatz  mit  Blumen.  Der  zweite  hat 
ferner  hoch  erhobene,  geknickte  Flügel.  Die 
beiden  ungewöhnlichen  Fio-uren  sind  ähnlich 


der  weiblichen  Sphinx  der  Königin  Mut-nezemt  50  kröne. __ 


Sphinx,  der  in  den  spätnubischen  Pyramiden 
von  Begerawije  (röm.  Zeit)  von  einer  Frau,  viel- 
leicht der  Königin,  angebetet  wird  (Lepsius, 
Henkm.  5,31.  33.  47 d).  Der  Sphinx  hält  in 
menschlichen  Händen  vor  sich  ein  Gefäß  oder 
eine  Straußenfeder;  er  trägt  Haar,  darauf  Dopi^el- 


(unten  b 2). 

6)  in  Tempelreliefs.  Eine  Variation  der 
üblichen  Darstellung  des  opfernden  Königs  vor 
einem  Gotte  ist  es,  daß  man  den  König  nicht 
in  menschlicher  Gestalt  darstellt,  sondern  als 
liegenden  Sphinx  mit  menschlichen  Händen,  in 
denen  er  dem  Gotte  die  Gabe  reicht.  So  zu- 
erst bei  Amenophis  IV.  in  Karnak  (Frisse, 
Monum.  egyptiens  [Paris  1847]  pl.  10  = «.  Bis- 


7 ) Ähnliche  Darstellungen  außerhalb  der  Tem- 
pelreliefs sind  selten.  Der  König  ist  vermutlich 
gemeint  mit  einem  ausgelegten  Bild  auf  der  Streit- 
axt Ahmose  I.  (v.  Bissing,  Ein  thebanischcr  Grab- 
fund [Berlin  1900 — 7]  pl.  1;  Steindorff,  Blüte- 
zeit des  Pharaonenreiches,  Abb.  12;  Petrie, 
History  2 Fig.  6) : liegender  Sphinx  mit  blauem 
Haar,  der  mit  einer  menschlichen  Hand  einen 
Menschenkopf  erhebt.  Auf  einer  späten  Stele 


sing,  Henkm.  Text  zu  38  A),  mit  Kopftuch.  Bei  co  liegen  unter  der  Darstellung  (in  ägyptischem 


Sethos  I.  in  Abydos  (Mariette,  Abydos  1,40c), 
mit  Kopftuch;  Ramses  II.  auf  dem  Obelisken  aus 
Luksor  in  Paris  (Frisse,  Hist.,  Atlas  1,  62],  mit 
Kopftuch,  darauf  Doppelkrone.  Psamtik  1.  oder 
Apries  in  Karnak  (Frisse  1.  c.  2 pl.  35,  8.  Texte 
411  = Ferrot,  Hist.  1,  Fig.  493],  mit  Kopftuch. 
Nechtharehbet  in  Karnak  hält  einen  (Jlkrug 
vor  sich,  so  daß  die  ganze  Darstellung  der  üb- 


Stil]  als  Verzierung  über  der  griechischen  In- 
schrift zwei  Sphinxe,  die  je  einen  Topf  vor 
sich  erheben  (Petrie,  Hauara-Biahmu-Arsinoe 
[London  1889]  pl.  7,  2). 

b]  Weiblich. 

1)  Die  wenigen  erhaltenen  weiblichen  Sphinxe 
mit  Händen  lehnen  sich  an  die  männlichen  an. 
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So  ähnelt  in  der  Form  den  männlichen  Pla- 
stiken (vgl.  GVa  1)  die  Figur  der  Schepenupet, 
Fürstin  von  Theben;  aus  Karnak:  Berlin  7972 
(Ausführl.  Verzeichn.  Äg.  Alt.-  [Berlin  1899] 
Abb.  51  = unsere  Abb.  4);  Frauenhaar  mit 
Geierhaube;  hält  eine  Vase  vor  sich. 

2)  An  die  ähnlichen  scheinbar  männlichen 
Figuren  in  Gefäßaufsätzen  (vgl.  GVa  5)  schließt 
sich  die  I)arstellung  der  Königin  Mut-nezemt 
auf  der  Statue  des  Haremheb  in  Turin  an 
{Frisse,  i/ish,  Atlas  2 pl.35,4.  Texte 411  [falsch!] 

= Frugfich,  Thesaurus Inscr.acy.  5, 1073;  so  nach 
Papierabdruck  Berlin  A.  1253  e):  Löwinuenleib 
mit  fünf  Zitzen;  Flügel  hoch  erhoben,  geknickt; 
Frauenkopf,  hohe  Mütze  mit  Blumen;  Hand 
betend  erhoben  (nur  eine  Hand!). 

VI.  Hockender  Sphinx 

(vgl.  zum  Typus:  HIV). 

a)  Einige  ältere,  echt  ägyptische  Darstel-  *2( 
langen  zeigen  auch  diesen  Typus  des  männ- 
lichen Sphinx.  So  der  Pfeiler  Sethos'  I.  aus 
Heliopolis  (Berlin  2288),  auf  dem  der  Sphinx 
das  Götterbild  zu  tragen  scheint  (vgl.  GVa  6): 
Ferner  zwei  Skarabäen  mit  dem  Namen  Ame- 
nophis’  I. ; der  hockende  Sphinx  trägt  Haar 
(Berlin  13172)  oder  Haar,  darauf  Widderhörner 
mit  zwei  Straußenfedern  {Newherry , Scarahs 
pl.  26,  25).  Ein  Relief  in  Erment  unbekannter 
Zeit  zeigt  einen  hockenden  Sphinx  mit  Nubier-  8( 
köpf;  Ohrring  und  ungewöhnliche  Haartracht 
in  drei  Strähnen  (Prisse,  Hist.,  Atlas  2 pl.  35,  1. 
Texte  411).  Auf  einem  Gefäßbruchstück  aus 
Fayence  (Berlin  14  527)  ist  ein  bärtiger  ge- 
flügelter Sphinx  in  griech.- ägyptischem  Stil 
angebracht  (vgl.  GlVa5). 

b)  Weibliche  hockende  Sphinxe  verwendet 
die  griechisch- ägyptische  Kunst  als  Verzierung 
(vgl.  GlVb  2.  5).  Eine  Marmorstatue  (röm., 
sehr  stilisiert)  befindet  sich  im  Vatikan  {3Ia-  i' 
rucchi,  II  Museo  Hgizio  Vatienuo  [Roma  1899] 
312  nr.  50  = v.  Bissing,  iJenJnn.  Abb.  im  Text 
zu  70);  Vorderbeine  gelöst,  Kopftuch. 

H.  Der  große  Sphinx  bei  Gise. 

(Dem  Typus  nach  einzuordnen  in  Gla  7.) 

I.  Beschreibung. 

{Wilkinson , Manners  and  customs  3,237; 
Ferrot,  Hist.  1,  243;  Wiedemann,  Ägypt.  Ge-  5 
schichte  [Gotha  1884]  188 — 9;  Hbers,  Cicerone 
(Stuttgart-Lj3zg.  1886)  1, 145;  Maspero,  Histoire 
ancienne  1 [Paris  1895]  247;  Baedeker,  Ägypten^ 
[Lpzg.  1907]  124). 

aj  Der  große  Sphinx  liegt  auf  dem  Wüsten- 
plateau vor  Gise  (Abb.  5)  südlich  von  der  Pyra- 
mide des  Cheops  und  nördlich  neben  dem  Auf- 
weg zur  Pyramide  des  Chefren  {Situationsplan 
Baedeker'^  zu  S.  114  nach  Lepsius,  Denkm.  1,  14; 
Text  1 [Lpzg.  1897]  125).  Er  ist  20  m hoch  und  e 
57  m laug;  sein  Gesicht  sieht  nach  Osten  zu  airf 
das  Niltal  herab.  Der  untere  Teil  seines  Kör- 
pers ist  jetzt  mit  Sand  bedeckt,  wie  es  offenbar 
meist  der  Fall  gewesen  ist;  die  Einzelheiten 
der  Beschreibung  beruhen  deshalb  auf  den  Aus- 
grabungsberichten (unten  IV d).  Der  Sphinx 
liegt  völlig  isoliert;  zu  dem  Taltorbau  des 
Totentempels  des  Chefren  (dem  sog.  ^Granit- 
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tempeP  oder  fälschlich  ''Sphinxtempel’)  hat  er 
keine  direkte  örtliche  Beziehung;  neuerdings 
hat  man  vermutet,  daß  er  gleichzeitig  mit 
diesem  gearbeitet  sei,  was  bei  dem  Befund 
nicht  ausgeschlossen  ist. 

b)  Der  Sphinx  ist  aus  dem  natürlichen  Felsen 
gehauen,  wie  auch  Plinius  (nat.  hist.  36,17) 
berichtet;  die  Vorderbeine  sind  aus  Hausteinen 
aufgemauert;  vielleicht  war  es  auch  der  Bart, 
den  Borchardt  für  nachträglich  angesetzt  hält 
(in  Sitzher.  Akad.  Berlin  1897,  753).  Der  Sphinx 
erhebt  sich  auf  dem  Felsboden;  er  ruht  nicht 
auf  einem  verzierten  Sockel,  wie  die  ägyi^- 
tischen  Abbildungen  auf  Stelen  (unten  IV  a) 
glauben  lassen.  Sein  Körper  ist  massives  Ge- 
stein {Prisse,  Hist.,  Texte  201);  auf  dem  Rücken 
sah  Pater  Vausleb  zwei  Schächte  zu  einem  später 
angelegten  Grab,  doch  war  das  wohl  Täuschung 
{Mariette  in  Biblioth.  egyptol.  48  [Paris  1904] 
128;  vgl.  Athenaeum  frangais  1855,  392).  Sorg- 
fältig ausgehauen  ist  der  Kopf;  das  Gesicht 
ist  rot  bemalt,  über  den  Augen  die  breiten  ver- 
längerten Brauen.  Die  Falten  des  Kopftuches, 
an  dem  der  Uräus  sitzt,  sind  in  Gruppen  zu 
je  drei  erhabenen  Streifen  angeordnet  {Bor- 
chardt in  Sitzher.  Akad.  Berlin  1897,  753);  das 
Kopftuch  ist  blau -gelb  gestreift  bemalt.  Vor 
dem  Sphinx  liegt  an  seiner  Brust  zwischen  den 
Beinen  eine  offene  tempelartige  Anlage;  in  ihr 
ein  kleiner  liegender  Löwe,  dem  Sphinx  zu- 
gewandt. Zu  dem  ganzen  Bau  führt  vom  Tale 
her  eine  Treppe  hinauf. 

II.  Datierung. 

Über  das  Alter  des  Sj^hinx  hat  man  sich 
noch  nicht  endgültig  verständigen  können.  Auf 
Grund  der  Stele  der  Tochter  des  Cheops  (unten 
VI)  und  der  Erwähnung  des  Chefren  auf  der 
Sphinxstele  (unten  V)  glaubte  man,  er  sei  von 
Cheops  oder  Chefren  oder  vor  ihnen  angelegt. 
So  in  den  Berichten  über  die  älteren  Frei- 
legungen (unten  IV  d)  und  im  Anschluß  daran 
Brugsch  {Reiseberichte  aus  Ag.  [Lpzg.  1855]  334), 
Lepsius  (in  Ztschr.  Äg.  Spr.  20  [1882]  117), 
Wiedemann  {Äg.  Gesch.  [Gotha  1884]  187), 
Brugsch  {Religion  u.  Mythologie  [Lpzg.  1884 
— 90]  264),  Wiedemann  {Religion  der  alt.  Äg. 
[Münster  1890]  17.  103),  Alaspero  {Histoire 
anciemiH  [Paris  1895]  38.5)  und  andere.  Eduard 
I Aleyer  {Gesch.  des  alt.  Äg.  [Berlin  1887]  li2. 
145)  setzte  ihn  zwischen  das  alte  und  mitt- 
lere Reich.  Borchardt  (in  Sitzher.  Akad.  Ber- 
lin 1897,  752 — 6o)  wies  nach,  daß  die  Schmink- 
streifen über  den  Augen  nicht  vor  der  6.  Dy- 
nastie Vorkommen  und  die  Fältelung  des 
Kopftuches  in  Gruppen  zu  je  drei  Streifen  nur 
in  Dynastie  12  ir.  13;  also  war  damals  die  An- 
setzung auf  das  Ende  des  mittleren  Reichs, 
vielleicht  Amenemhet  HL,  wahrscheinlich.  Mög- 
) lieh  ist  sie  auch  heute  noch;  freilich  haben 
inzwischen  die  beiden  Borchardtschen  Argu- 
mente durch  neue  Funde  an  Beweiskraft  ein- 
gebüßt. Seit  dieser  Zeit  ist  die  Datierung 
auf  Vielleicht  Amenemhet  IIP’  von  einzelnen 
Gelehrten  festgehalten  {Spiegelberg,  Gesch.  der 
äg.  Kunst  [Lpzg.  1903]  35);  Steinaorff  (in  Bae- 
deker^ 124)  und  Ed.  Meyer  {Gesch.  des  Alter- 
tums^ [Stuttgart  1909]  1 § 234)  urteilen:  'viel- 
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leicht  Chefren’;  andere  wollen  sich  nicht  ent- 
scheiden {iJaressy  in  Bull.  Inst,  egyptien  1906, 

4.  ser.  nr.  7 [Caire  1907]  93—7). 

III.  Name  nnd  Bedeutung. 

a)  Im  Anschluß  an  die  Auffassung  der  Grie- 
chen (unten  IV  b)  glaubte  man  lange,  daß  der 
Sphinx  den  Sonnengott  darstelle  und  ihm  ge- 
weiht sei;  z.  B.  noch  Brugsch  (Beligion  und 
Myth.  [Lpzg.  1884 — 90J  264):  Bild  des  Atum 
von  Heliopolis;  Wiedemann  (Beligion  der  alt.  Ag. 
[Münster  1890]  17):  dem  Hor-em-;^uti  geweiht: 
Brexler,  Harmachis  (in  Roscher  Bd.  1,  Sp.  1829); 
Verkörperung  der  Harmachis.  Diese  Meinung 
hat  die  Ansicht  beeinflußt,  die  man  von  den 
Sphinxen  überhaupt  hatte;  erst  als  man  zu  der 
Erkenntnis  gekommen  war,  daß  sie  im  allge- 
meinen den  König  darstellen,  fand  man  auch 
für  den  Sphinx  von  Gise  die  richtige  Deutung. 
Offenbar  hat  der  königliche  Erbauer  in  ihm  2i 
sich  selbst  darstellen  wollen,  wie  das  zu  jeder 
Zeit  durchaus  üblich  war. 

b)  Der  Name  des  Sphinx  von  Gise  ist  seit 
dem  neuen  Reich  Hr-m-j’hw-t,  gesprochen 
etwa  Harmache,  'Horus  im  Horizont’;  er  kann 
nur  den  Sonnengott  bezeichnen  und  ist  gewiß 
nachträglich  erfunden.  Die  Griechen  geben 
ihn  mit  Aggccxig  wieder.  (C.I.  Gr.  3,  4961  usw.) 
Er  findet  sich  zuerst  auf  dem  Steingefäß  im 
Louvre  (Erman  in  Sitzber.  Akad  Berlin  1904,  3i 
1063),  auf  dem  Thutmosis  III.  'geliebt  von  Har- 
machis’ heißt.  Ferner  auf  der  Sphinxstele  von 
Thutmosis  IV.  (unten  V).  Ferner  auf  den  Bruch- 
stücken (Louvre  B 18.  19)  aus  den  Einbauten 
Ramses’  II.  (unten  IV  a).  Endlich  auf  der  späten 
Stele  (Louvre  Serapeumstele  290)  des  Priesters 
Psamtikmench  (unten  IV  a).  Unter  den  verschie- 
denen Arten  des  Horus  von  Edfu  ist  auch  ein  Har- 
machis (Rochemonteix,  Edfou  \Mem.  Inst,  frany. 
Caire  11]  2,  22).  — In  einem  Papyrus  des  neuen  i 
Reichs  (Pap.  Turin  ed.  Pleyte- Rossi,  pl.  19,2 
= Spiegelherg  in  Recueil  de  travaux  philol. 
egypt.  assyr  17  [1895]  158)  heißt  er  'Sphinx 
(liw)  von  Memphis’;  auf  der  Stele  der  Tochter 
des  Cheops  (unten  VI)  'Sphinx  des  Harmachis’ 
oder  nur  'Sphinx’. 

Aus  diesen  Namen  sowie  der  Darstellung 
und  dem  Auftreten  des  Sphinx  von  Gise  auf 
der  Sphinxstele  (unten  V)  sowie  der  Stele  der 
Tochter  des  Cheops  (unten  VI)  geht  mit  Sicher-  5 
heit  hervor,  daß  die  Ägypter  seit  dem  neuen 
Reich  in  ihm  das  Bild  des  Sonnengottes  Horus 
(vgl.  Art.  'Sonne’  B V)  sahen.  Diese  Aiiffassuug 
ist  aber  erst  sekundär,  die  richtige  Deutung 
war  verloren  gegangen. 

IV.  Geschichte  des  Bauwerks. 

aj  In  ägyptischer  Zeit.  Der  Sphinx,  der 
als  Bild  des  Königs  gearbeitet  war,  ist  schon 
im  neuen  Reich  als  das  eines  Gottes  angesehen  t 
worden;  das  geht  aus  seinem  Namen  'Har- 
machis’ für  diese  Zeit  mit  Sicherheit  hervor 
(oben  HIb).  Als  göttliches  Wesen  tritt  der  Sphinx 
auch  auf  der  Stele  Thutmosis’  IV.  auf,  der  seinen 
versandeten  Körj)er  freilegen  ließ  (unten  V). 
Auch  Ramses  H.  scheint  den  Sphinx  wieder 
vom  Sande  befreit  zu  haben;  der  Tempel  zwischen 
seinen  Beinen  war  doch  vermutlich  auch  zu 
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dieser  Zeit  verschüttet.  In  ihm  stellte  Ramses  H. 
eine  Stele  auf  (Louvre  B 18.  19;  Birch  bei  Ho- 
ward Vyse,  Operations  corried  on  at  the  Pyra- 
mids  of  Gizeh  in  1837  [London  1842]  117  mit 
Taf. : der  König  räuchert  vor  dem  Sphinx,  der 
auf  einem  hohen  Sockel  ruht.  Aus  einem  Pa- 
pyrus wissen  wir,  daß  auch  sonst  im  neuen 
Reich  zu  dem  'Sphinx  von  Memphis’  Steine 
zum  Bau  gezogen  worden  sind  (Pap.  Turin  ed. 
Pleyte-Rossi  pl.  19,  2 = Spiegelberg  in  Recueil 
de  travaux  philol.  egypt.  assyr.  17  [1895]  158). 
Im  neuen  Reich  oder  später  ist  um  den  Sphinx 
eine  hohe  Mauer  aufgeführt  worden , die  ihn 
gegen  Versandung  schützen  sollte  — ohne  Er- 
folg. In  der  26.  Dynastie  war  ein  Mann  namens 
Psamtik-mench , der  den  bei  Gise  bestatteten 
Königen  Cheops,  Chefren,  Dedefre  und  den 
Göttern  'Isis,  Herrin  der  Pyramide’  und  Osiris- 
Apis  diente,  auch  'Prophet  des  Harmachis’ 
(Louvre  Serapeumsstele  291;  de  Rouge,  Recher- 
ches  sur  les  . . . premieres  sixiernes  dynasties 
[Paris  1866]  53). 

b)  Herodot  und  die  anderen  älteren  grie- 
chischen Reisenden  erwähnen  den  Sphinx  nicht; 
vielleicht  nur  wegen  seiner  etwas  versteckten 
Lage  in  einer  Senkung  des  Plateaus,  vielleicht 
weil  er  zum  größten  Teile  verschüttet  war. 
In  römischer  Zeit  war  er  wohlbekannt;  man 
nannte  ihn  "Aggaxtg  (C.  1.  Gr.  3,  4961  usw.; 
Letromie,  Inscr.  de  VEgypte  2,  460.  466)  wie  die 
Ägypter  selbst  (oben  III b)  und  sah  in  ihm 
das  Bild  des  Sonnengottes;  zahlreiche  grie- 
chische Inschriften  sind  an  seinem  Körper  an- 
gebracht (C.  I.  Gr.  3, 4700  d — 1;  Addend.  p.  1187  f.; 
Keibel,  Epig.  Graeca  nr.  1015  u.  1016).  Plinius 
(nat.  hist.  36,  17)  berichtet  die  Ansicht,  daß  der 
König  Harmais  in  ihm  bestattet  sei. 

c)  Die  arabischen  Geographen  waren  für  die 
Wirkung  des  Sphinx  wohl  empfänglich.  Ma- 
krizi  (vol.  1 p.  122,  31)  nennt  als  seinen  Namen 
Abu  ’l-höl  'Vater  des  Schreckens’.  Abd  al- 
Latif  (ed.  Silv.  de  Sacy,  Paris  1810)  fand  den 
Kopf  noch  gut  erhalten;  sein  Gesicht  trage  den 
Stempel  der  Anmut  und  Schönheit,  zeige  sogar 
Lächeln.  Im  14.  Jahrhundert  wurde  der  Kopf 
durch  einen  bilderstürmenden  Schech  beschä- 
digt, später  der  untere  Teil  durch  die  Artillerie 
der  Mameluken , die  ihn  als  Zielscheibe  be- 
nützten, völlig  zerstört. 

d)  Die  Gelehrten  der  französischen  Expe- 
dition (Descr.  de  V Egyple,  Antüpi,  vol.  5pl.  11 — 2) 
fanden  Cneme  ce  epii  reste  des  yeux  et  de  la  bouche 
n’est  pas  entierement  depourvu  d’une  certaine 
grdce’  (ehend.  Texte  10,463);  der  Körper  war 
damals  von  Sand  bedeckt.  Caviglia  war  der 
erste,  der  ihn  wieder  freilegte  (Bericht  von  Sedt 
bei  Howard  Vyse,  Operations  carried  on  at  the 
Pyramids  of  Gizeh  in  1837,  vol.  *3  [London 
1842]  107  — 14  mit  9 Taf.);  er  fand  den  herab- 

I gestürzten  Bart  (jetzt  im  Brit.  Museum).  Eine 
neue  Freilegung  unternahm  Mariette  1853  auf 
Kosten  des  Duc  de  Luynes  (Mariette,  Lettre 
ä de  Rouge  sur  les  fouilles  executces  autonr  du 
Grand  Sphinx  de  Gizeh  in  Athenaeum  frangais  3 
nr.  4 [28.  Janv.  1874]  82 — 4 = Biblioth.  egyp- 
tolog.  i8  [Paris  1904]  125 — 31;  Revue  archeolog. 
Nouv.  ser.  26  [1873]  237  mit  Plan;  Brugsch, 
Reiseberichte  aus  Ägypten  [Lpzg.  1855]  334). 
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Auch  später  ist  die  Arbeit  wieder  von  franzö- 
sischer Seite  ausgeführt  {Mnspero,  Histoire  an- 
cienne  1 [Paris  1895]  249.  ‘2  [1897]  239;  Phot, 
in  Sitzher.  Akad.  Perlin  1897,  752 — 60  = unsere 
Ahb.  5).  Jetzt  ist  der  Sphinx  wieder  bis  zur 
Höhe  der  Mitte  der  Vorderbeine  verschüttet. 

V.  Die  Sphinxstele  Thutmosis’  IV. 

a)  Thutmosis  IV.,  der  den  Sphinx  vom  Sande 
reinigen  ließ,  stellte  in  den  kleinen  Tempel 


5)  Der  Sphinx  hei  Gisc  (nach  Sitzungshcr,  der  Kgl.  Akadem. 
der  Wissenscli.  zu  Berlin.,  jdiil.-histor.  Klasse  1897,  753). 


zwischen  seinen  Beinen  eine  Stele  auf  (oben 
IV ah  Diese  ist  1817  von  Caviglia  (oben  IV  d) 
gefunden  (Bericht  von  Pirch  bei  Howard  Vi/se, 
Operation^  etc.  3,  114  - 6 mit  Taf.)  und  jetzt  im 
Museum  von  Kairo  (veröffentlicht  ThomanJoung, 
Hierogh/phs  [London  1823]  pl.  80;__Jbfp.s.  Denkm. 

3,  68,  daraus  unsere  Abb.  6).  Übersetzt  und 
behandelt  von  Prugsch  (in  Ztschr.  Ag.  Spw.  14 
[1876]  89 — ^95;  Geschichte  Ägyptens  [Lpzg.  1877] 
394 — 8)  un’d  Pirch  (in  Records  of  the  Fast,  l^t 
ser.  12,  43 — 49)  und  Mailet  (ebend.,  2nd.  ser.  2, 

4. ) — 6)  und  Wiedemann  (Ägypt.  Gesch.  [Gotha 
1884]  377 — 8)  und  Ma.spero  (Hist.  anc.  2 (Paris 
1897]  293 — 5).  Man  hatte  die  Stele  stets  für 
eine  echte  Arbeit  von  Thutmosis  IV.  gehalten, 
als  Erman  (in  Sitzher.  Akad.  Perlin  1904,  428. 
1063)  sie  wegen  ihres  novellistischen  Charakters 
und  der  Orthographie  für  ein  spätes  Machwerk 
erkärte.  Spiegelherg  (in  Orientalist.  Lit.ztg  7 
[1904]  288.  343)  blieb  dabei,  daß  sie  eine  Ar- 
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beit  von  Thutmosis  IV.  sei,  die  Amenojjhis  IV. 
zerstören  und  Sethos  I.  wiederherstellen  ließ; 
seine  Widerlegung  ist  von  Preasted  {Ancient 
Records  of  Egypt  [Chicago  1906]  2,  810 — 5)  und 
anderen  anerkannt  worden. 

b)  Die  Stele  zeigt  in  der  Darstellung  den 
König  Thutmosis  IV.,  wie  er  vor  dem  Sphinx, 
der  auf  einem  hohen  Sockel  ruht,  Wasser  sprengt 
und  räuchert.  Die  Inschrift  erzählt:  Als  der 
König  noch  Prinz  war,  schlief  er,  von  einer 
Jagd  in  der  Wüste  ermüdet,  neben  Rosetau 
ein.  ’Das  sehr  große  Bild  des  Chepra  (vgl. 
Art.  ''Sonne’  B IX)  ruht  an  dieser  Stelle,  groß 
an  Macht,  prächtig  an  Ansehen,  auf  dem 


6)  Großer  Sphinx  beiGise  auf  der  Sphinxstele  Thutmosis’ IV. 
(nach  Lepsius,  Denkmäler  aus  Ägypten  Abt.  III,  68). 


der  Schatten  des  Re  weilt,  zu  dem  die  Stadt- 
teile (?)  von  Memphis  kommen  und  jede  Ort- 
schaft, die  auf  seinen  beiden  Seiten  liegt,  in- 
dem ihre  Arme  sein  Antlitz  preisen  mit  großen 
Gaben  für  seinen  Ka’.  Der  ehrwürdige  Gott 
redete  zu  T'imtmosis  mit  seinem  eigenen  Munde; 
Ich  bin  dein  Vater  Harmachis-Chepra-Re-Atum; 
du  wirst  König  sein  ...  In  den  folgenden  zer- 
störten Zeilen  wird  wieder  'Atum-Re-Harma- 
chis’  erwähnt.  Ferner  der  König  Chefren,  in 
der  Nähe  von  dessen  Pyramide  der  Sphinx 
liegt;  aus  dieser  Stelle  hat  man  ohne  Grund 
auf  Chefreu  als  Erbauer  des  Sphinx  geschlossen. 

VI.  Die  sog.  Stele  der  Tochter  des  Cheops. 

a)  Sie  ist  1858  von  Mariette  gefunden  wor- 
den in  der  mittleren  der  kleinen  Pyramiden 
östlich  vor  der  großen  Pyramide  des  Cheops 
bei  Gise  {Mariette,  Le  Serapeum  de  Memphis 
ed.  Maspero  [Paris  1882]  1,  99 — 100)  und  steht 
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im  Museum  von  Kairo.  Veröffentlicht  von 
Maiiette  [Album  2)l>otographiqiie  du  Musee  de 
Boulaq  [Caire  1871]  pl.  27;  Monuments  divers 
[Paris  1889]  17,  pl.  53)  und  Birch  lEgmMan 
texts  5).  Schon  vor  ihrer  Veröffentlichung  er- 
wähnt de  Bouge  {Becherches  sur  les  Monu- 
ments . ■ . six  qjremieres  dynasties  [Paris  1866] 
46 — 9 = Mem.  Acad.  Inscr.  et  LeJtres  Lettres 
25,  2e  partie  265 — 8)  sie  als  Machwerk  aus 
später  Zeit,  und  diese  Erkenntnis  ist  überall 
angenommen  iPetrie,  The  Fyramids  and  Templcs 
of  Gizeli  [London  1883]  156 — 7 ; Daressy  in 
Bull.  Inst,  egyptien  1906,  4.  ser.  nr.  7 [Caire 
1907]  95 — 7 und  Bec.  de  trav.  egy'pt.  assyr.  30 
(1908)  Iff. ; Breasted,  Ancient  Becords  (Chi- 
cago 1906]  l,j,  § 177  — 9i.  Mau  setzt  sie  in  die 
saitische  Zeit,  eine  genauere  Datierung  ist  un- 
sicher. Maspero  (Daicn  of  Civilisation  413) 
hielt  den  Text  für  die  Kopie  eines  alten. 
Wreszinshi  in  Ztschr.  Äg.  Spr.  48  ,'1910)  174 
schreibt  die  Stele  der  Zeit  des  bekannten  Wesir 
Montemhet  (Dyn.  25)  zu. 

b)  Das  Mittelstück  der  Stele  stellt  in  vier 
Reihen  eine  Anzahl  von  Götterbildern  dar;  unter 
ihnen  in  der  2.  Reihe  eine  Göttin  'Isis,  Große, 
Gottesmutter,  Herrin  der  Pyramide,  Hathor,  die 
in  ihrer  Barke  ist’.  In  der  4.  Reihe  am  Ende 
ruht  der  Sphinx  auf  einem  hohen  Sockel;  Bei- 
schrift: 'Die  Stätte  des  Sphinx  (hw)  des  Har- 
machis  ist  im  Süden  des  Tempels  der  Isis,  der 
Herrin  der  Pyramide,  im  Norden  des  Osiris,  des 
Herrn  von  Rosetau.  Die  Zeichnung  dieses  Gottes 
des  (sic)  Harmachis  ist  beigebracht  gemäß  der 
alten  Vorlage.  Er  gedeiht  und  lebt  ewiglich.  [Sein 
Gesicht]  ist  nach  Osten  gewendet’.  Auf  dem 
äußeren  Rande  der  Stele  läuft  ein  Inschrift- 
band.  Rechts:  'König  Cheops,  er  fand  den 
Temp)el  der  Isis,  der  Herrin  der  Pyramide,  neben 
dem  Tempel  des  Sphinx  des  [Harmachis?]  im 
Nordwesten  des  Tempels  des  Osiris,  des  Herrn 
von  Roseta.  Er  baute  seine  Pyramide  neben 
das  Gotteshaus  dieser  Göttin.  Er  baute  eine 
Pyramide  für  die  Prinzessin  Henutsen  neben 
ihr  Gotteshaus’.  Links:  'König  Cheops,  er 
machte  [diese  Stele?  als  sein  Denkmal?]  für 
seine  Mutter  Isis,  die  Gottesmutter,  Hathor, 
Herrin  der  ....  Er  gab  ihr  ein  Gottesopfer 
von  neuem.  Er  baute  ihr  Gotteshaus  aus  Granit 
von  neuem.  Er  fand  diese  (?)  Götter  auf  ihrer 
(der  Göttin)  Stele’.  — Die  Stele  gibt  sich  also 
für  eine  Arbeit  von  Cheops  aus;  dem  Stil  nach 
gehört  sie  aber  zweifellos  in  die  saitische  Zeit. 
Der  Text  kann  in  dieser  Form  auch  nicht  alt 
sein;  viele  Einzelheiten  des  Inhalts  deuten  auf 
späte  Zeit.  Man  darf  deshalb  nicht  aus  ihm 
folgern,  daß  der  Sirhinx  schon  zur  Zeit  des 
Cheops  bestanden  habe;  das  ist  eben  nur  die 
Auffassung  der  spätägyptischen  Zeit.  Der 
Sphinx  ist  für  den  Verfasser  das  Abbild  des 
Sonnengottes. 

VII.  Die  neuen  Aiisgrabnngen. 

(Zusatz  vom  Herbst  1912.) 
a)  Im  Frühjahr  1909  hat  eine  deutsche  Ex- 
pedition den  Totentempel  des  Königs  Chephren 
freigelegt,  dessen  Taltorbau  unter  dem  Namen 
'Granittempel’  oder  'Sphinxtempel’  bekannt 
ist;  folgende  Ergebnisse  sind  für  den  großen 
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Sphinx  von  Gise  interessant,  der  ja  neben  dem 
Aufweg  von  dem  Taltorbau  zu  dem  eigentlichen 
Totentempel  hinauf  liegt  (nach  Gvo  Hölscher, 
Das  Grabdenkmal  des  Königs  Chephren.  HVs.s. 
Veröff.  der  E.  v.  Sieglin-Exp)e(lition  1.  Leipzig 
1912).  Hölscher  (S.  18)  datiert  den  großen 
Sphinx  selbst  auf  Chephren.  Erstens  weil  der 
Erbauer  der  ganzen  Anlage  unmöglich  den 
diese  überragenden  Felsen  stehen  lassen  konnte, 
wenn  er  ihn  nicht,  wie  durch  die  Bearbeitung 
zum  Sphinx,  der  Wirkung  seiner  Anlage  dienst- 
bar machte.  Zweitens  habe  der  üräus  am 
großen  Sphinx  eine  Form,  wie  sie  in  späterer 
Zeit  nicht  vorkomme,  wohl  aber  auf  einem 
Fragment,  das  aus  der  4,  Dynastie  zu  stammen 
scheint.  Die  zum  großen  Sjohinx  gehörigen 
Anlagen  (Heiligtum  zwischen  den  Tatzen,  Lö- 
wenstatue, Treppenanlage)  hält  H.  für  spätere 
Zutaten;  über  die  Bedeutung  der  Statue  unter 
dem  Kopf  des  Sphinx  (ob  Gott  oder  König?) 
ist  er  sich  nicht  klar.  Sind  iT.s  Argumente 
richtig,  so  ergibt  sich  der  Sphinx  für  uns  hier 
als  etwas  Ähnliches  wie  in  den  Reliefs  des 
Taltorbaues  im  Toteutempel  der  Könige  der 
5.  Dynastie  (vgl.  oben  G III  c).  Dort  ist  es  der 
Gott  Sopd  (oder  bei  Hatschepsut:  der  König 
selbst)  in  Gestalt  eines  Sphinx,  der  die  Feinde 
des  Reiches  niederwirft  Hier  der  König  als 
ruhender  Sphinx  gewaltigster  Art,  der  neben 
seinem  Grabe  liegt  — und  zwar  gewiß  als 
dessen  Beschützer,  wie  wir  es  ja  aus  der  ar- 
chaisierenden Renaissancezeit  (Dyn  26)  wissen 
(vgl.  oben  B V). 

b)  Hölscher  (S.  15)  zeigt  eine  Rekonstruk- 
tion der  Fassade  des  Taltorbaues.  Dort  liegen 
vor  jeder  der  beiden  Türen  zwei  Sphinxe  sich 
gegenüber.  Diese  beiden  sich  zugewendeten 
Sphinxpaare  sind  der  älteste  Beleg  für  die 
paarweise  Verwendung  als  antithetische  Gruppe 
(vgl.  oben  EHIl). 

c)  St eindor ff  bei  Hölscher  (S.  107 — 109)  ver- 
öffentlicht drei  Stelen,  die  bei  der  Ausgrabung 
gefunden  sind;  sie  enthalten  folgendes  für  un- 
sere Fragen  Interessante: 

1)  Stele  nr.  1 auf  S.  107  mit  Abb.  158  (Dyn. 
18).  Ein  Betender  steht  vor  einem  Sphinx, 
der  auf  einem  Postament  liegt.  Vor  dem  Sphinx 
steht  der  Name  des  Königs  Amenophis  HL,  und 
Steindorff  erklärt  den  Sphinx  für  ein  Bild  die- 
ses Königs;  sollte  aber  nicht  doch  der  große 
Sphinx  von  Gise  gemeint  sein?  Man  müßte 
dann  annehmen,  daß  zur  Zeit  von  Amenophis  HI. 
der  große  Sphinx  von  Gise  noch  für  eine  Per- 
sonifikation des  Pharao  gehalten  werden  konnte ; 
und  zwar  ist  er  von  dem  Stifter  der  kleinen 
Stele  für  ein  Abbild  des  lebenden,  nicht  eines 
längst  verstorbenen  Herrschers  erklärt  worden. 
Das  scheint  mir  nach  ägyptischer  Denkweise 
trotz  der  Sphinxstele  von  Thutmosis  IV.  (vgl. 
oben  HV)  nicht  ausgeschlossen, 

2)  Stele  nr  2 auf  S.  108  mit  Abb.  159  (Dyn. 
18?).  Ein  Prinz  Pent-tepi-jeh  (Pn-tpj-jh)  opfert 
vor  einem  Sphinx,  der  auf  einem  Postament 
liegt  und  auf  dem  Kopf  über  dem  Kopftuch 
noch  eine  große  Götterkrone  (Widderhörner 
und  oberägyptische  Krone  mit  Straußfedern) 
trägt.  Man  würde  es  nicht  für  möglich  halten; 
aber  die  hieroglyphische  ßeischrift  läßt  keinen 
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Zweifel  darüber,  daß  hier  der  ^Horus  im  Hori- 
zont (Hr.m-j’h.t)’,  also  der  große  Sphinx  von 
Gise,  dargestellt  ist,  obwohl  dieser  gewiß  nie 
eine  Krone  auf  dem  Kopftuch  getragen  hat. 

3)  Nr.  3 auf  S.  109  mit  Abb.  IGO.  König 
Thutmosis  lY.  (Dyn.  18)  opfert  vor  einem  aus- 
gemeißelten  Amon  und  einem  Gott  'Horus  im 
Horizonte  (Hr-m-j'h  .t’)  in  Menschengestalt  mit 
Falkenkopf  und  einer  Sonne  mit  Urilus.  Dieser 
Gott  kann  nichts  anderes  sein  als  eine  Perso- 
nifikation des  großen  Sjjhinx  vou  Gise;  also 
wieder  ein  neuer  Beweis  für  die  ümdeutung 
des  Kolosses  vom  Königsbild  zum  Gott. 

J.  Greif. 


Zum  Typus  vgl.  DId.  Die  folgenden  Bei- 
spiele sind  sämtlich  ungeflügelt ; mit  Ausnahme 


7)  Amenophis  II.  als  liegender  Greif  (nach  Prisse  d'  AvenneSf 
Hisfoirc  de  Vart  egypticn  vol.  2 pl.  35  nr.  2). 

der  beiden  ältesten:  der  stehende  Greif  auf  der 
Brusttafel  Sesostris’  HI.  hat  anliegende  Flügel 
(unten  Ha),  der  liegende  auf  der  Axt  des 
Ahmose  I.  hat  erhobene  Flügel  (unten  la).  In 
der  Haltung  schließen  sich  die  Greifen  durch- 
aus den  Sphinxen  an;  wie  jene  tragen  sie  ver- 
schiedene Kronen;  jedoch  kein  Kopftuch,  da 
zum  Falkenkopf  langes  Haar  gehört.  Die 
Greifen  stellen  in  älterer  Zeit  den  König  dar; 
so  auch  ein  Greif  mit  der  Beischrift  'der  gute 
Gott’  auf  einem  Skarabäus  (Berlin  3599).  Erst 
zwei  hockende  Greifen  der  späten  Zeit  sind 
Bilder  eines  Gottes;  und  zwar  des  Horus,  dem 
der  Falke  geweiht  ist  lunten  III).  Vgl.  Furt- 
wängler,  Gn/ps  in  Boschers  Lex.l,  2 (1880 — 90) 
1742  — 5;  Prinz,  Gryps  in  Pauhj-Wisso^va, 
Bealencycl.  1 llOll). 

I.  Liegend. 

a.)  Eine  ungewöhnliche  Form  des  Greifen 
findet  sich  als  eingelegte  Verzierung  auf  der 
Axt  des  Königs  Ahmose  I.  {v.  Bissing,  Ein 
thehnnischer  Grahfimd  [Berlin  1900 — 7]  pl.  1; 
Steindorff,  Blütezeit  des  Pharaonenreich  cs  Abb. 12 ; 
Petrie,  History  2 Fig.  ß);  nach  der  Beischrift 
'von  Mont  geliebt’  stellt  er  wohl  den  König 
dar.  Es  ist  ein  liegender  Löwe  mit  Falken- 
kopf, auf  dem  eine  aufrechtstehende  Feder 
sitzt;  Flügel  hoch  erhoben. 

b)  Unter  den  Statuen  Amenophis’  II.,  die 


Sphinx  (als  Greif,  stehend)  1336 

dieser  König  dem  Amon  als  Neujahrsgeschenk 
macht,  befindet  sich  auch  ein  liegender  Greif; 
Doppeikrone  auf  dem  Falkenkopf  {Lepsius, 
Denlim.  3,  04  a = Prisse,  Hist.,  Atlas  2 pl.  35,  2 
= unsere  Abb.  7 ; theban.  Privatgrab). 

c)  Plastische  kolossale  Greifen  von  Ram- 
ses  II.  bilden  z.  T.  die  Alleen  in  Gerf  Husen 
und  es-Sebu'a  in  Nubien.  In  Gerf  Husen  ist 
von  der  Allee  (vgl.  Weigall,  Beport  on  the  Än- 
tiquities  of  Lower,  Nubia  [Oxford  1907]  p.  83) 
nur  ein  einziger  kolossaler  Greif  erhalten.  Er 
ist  zwar  sehr  zerstört,  aber  man  kann  doch 
feststellen,  daß  es  ein  Löwe  mit  Falkenkopf 
war,  vor  dem  ein  Bild  des  Königs  stand  (eigene 
Beobachtung).  — In  es-Sebu'a  (vgl.  Weigall 
1.  c.  p.  98,  pl.  47,  3.  4;  Hector  Horeau,  Pano- 
rama d’Egypte  et  de  Nuhie  [Paris  1841]  pl. 
zu  31)  sind  vier  Greife  vollständig  erhalten, 
sie  tragen  auf  dem  Falkenkopf  die  Doppel- 
krone (jetzt  ausgegraben:  Maspero,  Bapports 
sur  la  consolidation  des  tempdes  immerges  de 
la  Nubie  [Cairo  1910]  pl.  118 — 22).  Der  König 
heißt  auf  ihnen  'geliebt  von  Horus  von  Kubban 
bzw.  von  Edfu  bzw.  von  Ibrim  bzw.  von  Abu 
Simbel’  (sämtlich  Orte  in  Nubien,  außer  Edfu); 
das  legt  die  Vermutung  nahe,  daß  in  diesen 
Greifen  der  Gott  Horus  dargestellt  ist.  — Außer 
diesen  kolossalen  Greifen  liegen  in  es-Sebu'a 
(jetzt  außerhalb  vor  dem  Hoftor)  zwei  kleinere 
Stücke  (Länge  etwa  1,10  m)  liegender  Löwe  mit 
Falkeukopf;  am  Sockel:  'Ramses  H.  im  Amon- 
tempel von  es-Sebu'a’  (nach  eigenen  Notizen). 

d)  Eine  vereinzelte  Darstellung  in  Edfu 
{Chassinat,  Mammissi  d’Edfii  [=  Mem.  Inst, 
frani;.  Caire  10,  1910]  pl.  44, 1 zu  p.  168)  zeigt 
einen  Greifen  mit  komplizierter  Krone  (Widder- 
hörner mit  zwei  Schlangen;  darauf  drei  Bündel- 
kronen, außen  zwei  SHaußenfedern) ; er  liegt 
auf  einer  Schlange,  die  sich  auf  einem  Posta- 
ment ringelt.  Sollte  hierin  nicht  auch  eine 
Darstellung  des  Horus  stecken,  der  den  Bösen 
überwunden  hat? 

II.  Stehend. 

a)  Der  Greif  unter  anderen  Tieren  in  der 
Frühzeit:  vgl.  oben  A 1. 

Der  König  ist  zweimal  als  stehender  Greif 
dargestellt  in  den  Pendantbildern  auf  der 
Brusttafel  Sesostris  HL  im  Museum  von  Kairo, 
Catal.  Gener.  52  002  {de  Morgan,  Fouilles  de 
Hahchour  1894  [Wien  1895]  64  nr.  1 = pl.  19, 1 
= pl.  21;  Vernier,  Bijoux  et  Orferries  [Caire 
1907]  pl.  1;  Vernier,  La  bijoiiterie  et  la  joail- 
lerie  egypt.  [==  Mem.  Inst,  frang.  Caire  2, 1907] 
pl.  9;  Borchardt,  Kunstwerke  aus  dem  Äg. 
Mluseum  zu  Cairo  [C. -Dresden  1909]  pl.  41). 
Ein  stehender  Greif  (Löwenleib  grün,  Falken - 
köpf  gelb,  anliegende  Flügel  bunt  gestreift) 
wirft  mit  der  einen  erhobenen  Tatze  einen  Bar- 
baren nieder;  auf  seinem  Kopfe  ein  Uräus  und 
als  Krone:  Rinderhörner,  wagerechte  Widder- 
hörner, zwei  Straußenfedern. 

b)  Ein  merkwürdiges  Tier  ist  der  stehende 
geflügelte  Panther  (so !)  mit  Falkenkopf  auf  dem 
Elfenbeinstab  mit  Amulett-Zeichnungen.  Berlin 
14207  {Erman,  BeligioyV  Abb.  91  auf  S.  147). 

c)  Zwei  nebeneinanderstehende  Greifen  mit 
Doppelkronen  sind  an  einem  Thron  (?)  an- 
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gebracht,  der  bei  einer  Festfahrt  im  Schiff 
steht  {Naville,  Deir  el  Bahari  5 [London  1906] 
pl.  122).  — Ein  Greif  steckt  möglicherweise 
auch  in  dem  Gotte  Sopd,  der  die  Barbaren 
niederwirft;  vgl.  G III  c 1. 

d)  Der  Greif  auf  dem  j^ersischen  Fayence- 
becher G IV  b 6 ist  ein  stehender  Löwe  (ein 
Vorderbein  erhoben)  mit  graugrünem  Falken- 
kopf, daran  lange  Ohren;  blauer  Flügel  hoch- 
erhoben mit  nach  vorn  gewendeter  Spitze. 

c)  Die  meroitischeu  Reliefs  (röm.  Zeit)  von 
Mesawwarät  es-Sufra  (Sudan)  enthalten  auch 
einen  Greif  (Löwe  mit  Falkenkopf,  darauf  die 
Krone:  wagerechte  Widderhörner  mit  zwei 
Schlangen  und  einer  Bündelkrone  mit  Straußen- 
federn; erhobene,  nach  vorn  gebogene  Flügel), 
der  mit  der  Tatze  einen  Gegner  niederwirft 
{Budge,  Sudan  [London  1907]  2,  149  nr.  2). 

III.  Hockend. 

Hockende  Greifen  sind  im  allgemeinen  sel- 
ten und  fast  nur  aus  später  Zeit  belegt. 

1)  Aus  dem  mittleren  Reich  stammt  der 
hockende  Greif  mit  langem  Haar  auf  dem 
Zauberstab  aus  Elfenbein.  Berlin  14207  {Er- 
man,  Religion^  Abb.  91  zu  S.  147). 

2)  Denselben  Typus  in  sjDäter  Zeit  zeigen 
die  hockenden  Greifen  im  Opet-tempel  von 
Karnak  (J.  J.  Rifaud,  Voyage  en  Egypte  etc. 
1805 — 27,  i^l.  102,  3;  Sonne  auf  dem  Falken- 
kopf) und  in  Dendera  {Mariette,  Denderah  4 
pl.  82). 

3)  Zwei  hockende  Greifen  haben  Beischriften, 
die  zeigen,  daß  sie  eine  Art  des  Horus  dar- 
stellen. Der  erste  ohne  Krone  in  Kom  Ombo 
'Haroeris’,  den  Herrn  dieses  Tempels  {Prisse, 
Hist.,  Atlas  2 pl.  35,3.  Texte  411);  das  zweite, 
mit  Mond  auf  dem  Kopf:  'Haroeris,  Großer, 
mit  starker  Kraft,  Sohn  des  Himmels,  Erster 
der  Kapelle’  in  Philae  {Champollion,  Monu- 
ments 1 pl.  89  = Benedite,  Philae  [3Iissio7i 
franQ.  Caire  13,  Paris  1893 — 5]  pl.  41  zu  p.  126 
= Weigall,  Report  on  the  antiguities  of  Lower 
Ntibia  [Oxford  1907]  pl.  16,  2). 

4)  Ein  seltsames  Wesen  ist  ein  hockender 
Greif  in  Edfu  (Chassinat,  Mammisi  d’Edfu 
[—  Mem.  Inst.  franQ.  Caire  13,  1910]  pl.  44,2 
zu  p.  168):  ein  Löwe  mit  Falkenkopf;  er  sitzt 
aufrecht,  die  Menschenbeine  angezogen  und 
aufgesetzt,  Vorderbeine  bzw.  Arme  fehlen;  auf 
dem  Kopf  eine  Sonne. 

K.  Widdersphinx. 

Widdersphinxe  sind  nur  liegend  bekannt 
und  nie  geflügelt;  die  Strahlen  (1.  2)  haben 
keine  Kronen,  die  Zeichnungen  (3.  4)  geben 
noch  einen  Aufsatz  auf  dem  Widderkopf. 

1)  Kolossale  liegende  Widdersphiuxe,  zwi- 
schen deren  Beinen  jedesmal  eine  kleine  Figur 
des  Königs  steht,  bilden  eine  von  Amenophis  111. 
angelegte  Sphinxallee  im  Tempel  von  Karnak 
{Prisse,  Hist.,  Atlas  2 pl.  26,  2.  Texte  405); 
Widderkopf  mit  abwärts  gebogenen  Hörnern. 

2)  Berlin  8822,  Spätzeit,  L.  44  cm : liegen- 
der Widdersphinx,  abwärts  gebogene  Hörner. 

3)  EinSkarabäus  Ramses’II.  (Petrie,  Illahun- 
Kahim- Giirob  pl.  23,37)  stellt  ’Amonre’  dar 
als  liegenden  Widdersphinx;  auf  dem  Kopf 
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wagerechte  Widderhörner,  darauf  zwei  Straußen- 
federn und  zwei  Schlangen  mit  Sonnen. 

4)  Ein  Salbgefäß,  das  der  König  dem  Gotte 
darbringt  (vgl.  EIc  2),  hat  die  Form  eines  lie- 
genden Widdersphinx,  der  den  Krug  hält;  auf 
dem  Widderkopf  mit  abwärts  gebogenen  Hör- 
nern sitzt  als  Krone:  wagerechte  Widderhöruer, 
darauf  eine  aufgerichtete  Schlange  {Mnriette, 
Denderah  1 pl.  52  b).  Hier  ist  der  Widder- 
sphinx offenbar  ein  Ersatz  für  den  gewöhn- 
lichen Sphinx  und  stellt  den  König  dar. 

5)  In  dem  Fajjümpapyrus  ('ptolem.  Zeit),  die 
alle  Götter  den  Formen  des  Fajjum  anpassen, 
hat  Amonre  als  Widdersphinx  einen  Krokodil- 
schwanz erhalten ; auf  dem  Kopf  eine  zu- 
sammengesetzte Krone:  wagerechte  Widder- 
hörner mit  zwei  Schlangen,  darauf  drei  Bün- 
delkronen (jR.  Lanzone,  Les  papyrus  du  Lac 
Moeris  [Turin  1896]  pl.  7 mittlere  Reihe). 

[Reeder,  geschrieben  1909.] 

Sphinx,  die  griechische. 

I.  Das  Eindringen  der  Spliinxgestalt  in 
Griechenland. 

§ 1.  Die  Sphinx  des  kretisch-mykeni- 

schen  Kulturkreises  und  nach  den 
Wanderungen. 

Der  vorhomerische  Kulturkreis,  der  uns  zu- 
erst durch  die  mykenischen  Funde  näher- 
getreten ist,  zeigt  den  Sphinxtypus  zum  ersten 
Male  auf  griechischem  Boden.  Furtwänglcr 
hat  dargetan,  daß  der  Greif  der  mykenischen 
Kunst  mit  dem  der  Kunst  des  Neuen  Reiches 
in  Ägypten  übereinstimmt,  und  vermutete,  der 
geflügelte  Löwe  mit  Adlerkopf  sei  in  Syrien 
entstanden  und  von  da  über  Ägypten  nach  dem 
Ägäischen  Meere  gekommen  (ob.  Art.  Gryps). 
Seitdem  ist  es  möglich  geworden,  den  Greifen- 
typus schon  im  Mittleren  Reiche  nachzuweisen 
{Petrie,  History  of  Egypt  1,  177 ; Furtwängler, 
Die  ant.  Gemm.  3, 43),  ja  bis  in  die  prähistorische 
Zeit  Ägyptens  (vor  3300  v.  Chr.)  zurückzuver- 
folgen, so  daß  sein  syrischer  Ursprung  aufge- 
geben werden  mußte,  und  es  hat  sich  die  große 
Wahrscheinlichkeit  ergeben,  daß  er  über  Syrien 
und  Kleinasien,  durch  chetitische  Vermittlung, 
zuerst  nach  Griechenland  kam  {H.  Prinz,  Real- 
Enc.  7,  1904  Art.  Gryps).  Den  gleichen  Weg 
dürfen  wir  für  die  Sphinxgestalt  aunehmen. 
Was  Syrien  betrifft,  so  muß  man  seine  Ver- 
mittlerrolle auf  die  Verschmelzung  zurückführeu, 
die  syrische  Kultur  mit  der  ägyptischen  seit 
uralter  Zeit,  besonders  in  der  'Epoche  des  Welt- 
verkehrs’ im  zweiten  .Jahrtausend  eingegangen 
ist  {Ludw.  V.  Sybel,  Weltgesch.  d.  Kunst  S.  36tf.). 
Aber  auch  anderwärts  kreuzten  sich  in  jenen 
Gegenden  vorderasiatische  mit  ägyptischen  Ele- 
mente und  wurden  dann  direkt  oder  später 
durch  Vermittlung  der  Phöniker  verbreitet,  die 
nicht  nur  Material  und  Technik,  sondern  auch 
Schmucksachen  und  dergleichen  Handelsartikel 
des  Ostens  an  den  Küsten  des  Ägäischen  Meeres 
einführten. 

Syrischen  Llrsprungs  nun,  und  nicht  direkt 
aus  dem  Formenschatze  Ägyptens  herzuleiten, 
ist  die  mykenische  Sphinx  fast  ohne  Ausnahme, 
mögen  die  einzelnen  Exemplare  nun  importiert, 
wie  im  wesentlichen  die  Produkte  der  Me- 
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tallurgie,  oder  Nachahmungen  fremder  Vor- 
bilder sein.  Sie  ist  mit  Flügeln  versehen,  das 
Antlitz  trägt  ausgeprägt  weibliche  Züge,  die 
Brüste  sind  in  der  Kegel  nicht  hervorgeboben. 

Au  den  Flügelansäfzen  zeigen 
sich  öfters,  ähnlich  wie  beim  sy- 
risch-ägyptischen und  kretisch- 
mykeuiscben  Greifentypus  (s. 
Vurtu'ä ngler,  ob.  Bd.  1 Sp.  1745; 
Frin-,  l{f(ü-Enc.  7 Sp.  1911),  jene 
charakteristischen,  lockenartigen 
Ornamente,  die  sich  bis  zur  Brust 
fortsetzen  (Schlivmatut,  Mylicnai. 
Fig. 277 ; ’Eqprju.  uQ^aiol.  1887  Taf. 
13B)  oder  sich  nur  au  der  Seite  fin- 
den (so  auf  Glasplättchen  von  S^^ata 
(Fig.  1),  Bullet,  de  corr.  hell.  1878 


Kunstkreises  darstellt.  Greifen  mit  einer  vom 
Kopfe  frei  nach  hinten  abstehenden  Verzierung 
weist  auf  chetitischen  Siegelzylindern  nach 
FurtwÜHfjler,  ob.  Bd.  1 Sp.  1751  ff. ; weiteres  bei 
Prinz,  Beal-Enc.  7 Sp.  1911. 

Die  Funde  von  Enkomi  auf  Kypros  haben 
aus  spätmykenischer  Zeit  eine  Vase  mit  2 Flügel- 
sphinxen, die  eine  mit  menschlichen  Vorder- 
beinen, gebracht,  Fig.  4 {Murray,  Excav.  in 
w Cyprus  S.  71  Fig.  14;  vgl.  Walters,  Hist,  of  anc. 
pott.  2,  249;  Po'ulsen,  Jahrh.  d.  Inst.  1912  S.  244 
Fig.  29),  Goldarbeiten  mit  eingepreßten  Sphinx- 
figürchen  {3Iurray  Taf.  7,  473.  474.  518),  ein 
Elfenbeinrelief,  wo  ein  Mann  eine  Sphinx  mit 
der  Federkronenmütze  am  Bande  führt  {Mur- 
ray S.  9 Taf.  2 nr.  1126;  vgl.  Jahrb.  d.  Inst. 
1908  S.  176,  19). 


Taf.  17.  2;  Perrot  et  Chipiez,  Hist.  Die  Verwendung  der  mykenischen  Sphinx- 

de  Vart  Fig.  418).  Fast  ausnahmslos  trägt  gestalt  ist  stets  ornamental,  für  allerlei  Schmuck- 

die  Sphinx  des  mykenischen  Kunstgebietes,  20  und  Gebrauchsgegenstände,  ihre  Stellung  ganz 
soweit  sich  das  an  den  einzelnen  Exemplaren  verschieden.  Auf  einer  Elfenbeinplatte  aus  dem 


1)  Glasplätt- 
clien  von  Spate 
(nach  Perrut 
et  Chipic:  t.  6 
l’ig  418). 


2)  Elfenbeiukamm  von  Spata  (nach  Perrot  et  Chipiez  t.  (!  Pig.  284). 


feststellen  läßt,  eine  niedrige  Mütze  oder 
Zackenkrone  (I)iadem),*aus  deren  Mitte  ein  lang- 
flatternder zopfartiger  Busch 
herauswächst,  der  bisweilen  40 
aus  einem  vegetabilischen  Or- 
nament entspringt.  S.  das 
Goldblech  von  lalysos  mit  ein- 
gepreßter Siihinxdarstellung 
{Eurtwänyler  und.  Loeschclce, 
Myhen.  Vasen  S.  7 f.  Fig.  2),  die 
von  Ephesos  (Hoyarth,  Excav. 
Eph.  S.  109  Taf.  8,  2),  den  Elfen- 
beinkamm von  Spata,  Fig.  2 {Bullet, 
de  corr.  hell.  1878  S.  217  u.  Taf.  17,  so 
1 ; Perrot  et  Chipiez  6,  637  Fig.  284), 
das  Elfenbeiiipläftchen,  Fig.  3 {Bull, 
de  corr.  hell.  a.  a.  0.  Taf  19;  Perrot 
■ Chipiez  a.  a.  0.  833  Fig.  416)  und 
die  eben  erwähnten  Glasplättchen  des- 
selben Fundortes  sowie  den  myke- 
nischen Goldring  bei  Perrot  et  Chipiez 
S.  845  Fig.  428,  22  (=  Ehirtiväntßer , 
I)ie  ant.  Gemm.  3,  42  Fig.  17)  iisw. 
Ohne  den  beschriebenen  Kopfschmuck  eo 
ist  eine  Sphinx  von  Menidi  {Kuppel- 
grab bei  Menidi,  Athen  1880,  Taf.  5, 
45).  Wir  werden  diesen  Kopfschmuck 
in  der  älteren  griechischen  Metall- 
technik und  Vasenmalerei  wieder  auf- 
tauchen sehen,  es  ist  kein  Zweifel, 
daß  er  eine  Fortbildung  nach  orien- 
talischen. Mustern  des  chetitischen 


Kuppelgrabe  bei  Menidi  schreiten  zwei  Paare 
geflügelter,  hochbeiniger  Sphinxe  auf  eine  in 
der  Mitte  befindliche  Säule  zu  {Das  Kuppel- 
grab bei  Menidi  S.  20  Taf.  8,  10;  Perrot  et“Ch,i- 
piez  6,  528  Fig.  208).  Mit  weitausgebreiteten 


4)  Vase  von  Enkomi 

(nach  Murray,  Excavat.  in  Cyprus  Fig.  14). 

Flügeln  lagern  sie  einander  gegenüber  auf  dem 
Elfenbeinkamm  von  Spata,  indem  zwar  die 
Körper  im  Profil,  die  Flügel  aber  in  der  Vor- 
deransicht gebildet  sind.  Dieselbe  Darstel- 
lungsweise begegnet  uns  mehrfach,  z.  B.  auf 
den  6 kleinen,  zum  Kleiderschmuck  bestimm- 
ten Goldblechen  aus  dem  dritten  Grabe  von 
Mykenai,  welche  die  Sphinx  auf  den  Vorder- 
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fußen  stehend  zeigen  {SchUemann , JMykcnai 
S.  213.  435  Fig.  277;  vgl.  Milchhöfer,  Anfänge 
der  Kirnst  in  Griechenl.  S.  10  Fig.  7 ; Schuch- 
hardt,ScliliemannsAusgrabungenS.2S0  Fig.  186), 
desgleichen  auf  einem  Exemplar  von  Spata  {Bull, 
d.  corr.  hell.  1878  Taf.  19)  und  einem  kretischen 
Tonsiegel  von  Zakro  {Journ.  of  Hell.  stud.  22,  83 
Fig.  19).  Ebenfallsauf  den  Vorderfüßen  stehen, 
dabei  jedoch  gänzlich  im  Profil,  die  Exemplai-e 
der  Glasplättchen  von  Spata  sowie  die  zu  den 
Seiten  eines  Palmbaumes  in  syrischer  Weise 
gruppierten  auf  einem  mykenischen  Goldring 
(s.  0.  Sp.  1339,  57),  diese  mit  struppigem  Unter- 
leib. Ganz  aufgerichtet  erscheint  die  Sphinx 
eines  auf  der  athenischen  Akropolis  aufgefun- 
denen Ornamentstücks  von  Elfenbein  (’Eqprjg. 
dgx<^iol.  1887  Taf.  13  B;  Perrot  et  Chipiez  6,833 
Fig.  417)  und  diejenige  eines  Glasplättchens 
von  lalysos  {Perrot  et  Chipiez  3,  746;  Furt- 
ivängler  u.  Loeschcke,  Mykenische  Vasen  S.  74 
Taf.  C nr.  9),  deren  Kopfschmuck  bei  der 
babylonischen  Astarte  sowie  bei  kyprischen 
Frauen  Analogien  findet.  Angeblich  spätmyke- 
nische  karrikaturartige  Sphinxprotomen  in  Mün- 
chen {Jahrb.  d.  Inst.  1907  Taf.  2 S.  101)  sind 
als  unecht  erwiesen  {Hackl,  Kgl.  Vasensamml. 
zu  München  1,  1912,  zu  nr.  27);  das  Motiv  auch 
auf  einer  ionischen  Augenschale  in  München 
(Jahn  nr.  553;  Athen.  Mitt.  25,  55 f.  Fig.  15), 
wo  die  Augen  auf  die  Flügel  gesetzt  sind. 

Die  kretisch-mykenische  Kultur  wurde  durch 
die  Stürme  der  großen  Wanderungen  um  die 
Wende  des  Jahrtausends  schwer  geschädigt, 
aber  nicht  völlig  zerstört.  Auf  den  Inseln  imd 
in  Klein  asien  sind  die  Spuren  der  Kontinuität 
um  so  eher  zu  erwarten  (s.  Boehlau,  Aus  ion. 
u.  ital.  Nekrop.  S.  117),  als  ja  die  Dorische 
Wanderung,  der  Druck  der  Eindringlinge,  eine 
hellenische  Besiedelung  dieser  Küsten  geradezu 
im  Gefolge  gehabt  hat.  Dort  erhielt  zudem 
der  Zusammenhang  mit  dem  Orient,  der  schon 
seit  uralten  Zeiten  lebendig  gewesen  war,  neue 
Festigung  durch  die  gewaltige  Ausbreitung  der 
assyrischen  Macht,  die  Gründung  des  ersten 
Weltreiches  (s.  Furtwängler,  Hie  ant.  Gemm. 
3,  68).  Dort  stoßen  wir  daher  in  der  ersten 
Hälfte  des  letzten  Jahrtausends  v.  Ohr.  zuerst 
wiederum  auf  orientalische  Einflüsse  im 
griechischen  Kunstgewerbe.  Orientalisierende 
Typen  treten  sodann  auf  dem  griechischen  Fest- 
lande mehr  und  mehr  aufs  neue  hervor,  wäh- 
rend daselbst  nach  den  Umwälzungen  der  Völker- 
züge die  Kunstübung  auf  veränderter  Grund- 
lage heranwächst.  Sie  gewinnen  bedeutende 
Ausdehnung,  werden  aber  endlich  in  dem  Maße 
überwunden  und  in  den  Hintergrund  gedrängt, 
wie  der  eigentümlich  griechische  Genius  immer 
mächtiger  erstarkt,  immer  weitere  Kreise,  auch 
nach  Osten  hin,  seinerseits  zu  beeinflussen  und 
zu  beherrschen  beginnt. 

Über  den  größten  Teil  der  alten  Welt  hin 
verbreitet  sich  seit  dem  Anfänge  des  ersten 
vorchristlichen  Jahrtausends  ein  ornamentaler 
Stil,  der  in  Assyrien  zuerst  auftaucht,  von 
Ägypten  beeinflußt  wird  und  sich  über  Vorder- 
asien, die  Inseln  und  Griechenland  bis  nach 
Etrurien  und  weiter  verfolgen  läßt.  Eines  seiner 
Kennzeichen  ist  die  symmetrische  Gruppierung 
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von  Tieren  oder  phantastischen  Mischgestalten 
und  Flügelwesen,  die  einander  gegenübersteheu, 
oft  zu  beiden  Seiten  eines  Baumes  oder  einer 
Blume,  und  häufig  streifenförmig  als  Fries  oder 
in  konzentrischen  Zonen  angeordnet  sind.  Schon 
0.  Jahn  der  AltertuiiiswisseHSch.  S.  314  f.) 

konnte  auf  den  unverkennbaren  Zusammenhang 
der  Dekoration  gewisser  archaischer  Vasen 
griechischer  Herkunft  mit  assyrischen  Fund- 
stücken hinweisen,  wobei  er  der  seitdem  immer 
mehr  gerechtfertigten  Vermutung  Ausdruck  gab, 
die  Vorbilder  der  Griechen  seien  nicht  not- 
wendig asiatische  Tongefäße  gewesen,  sondern 
Metallarbeiten  und  ganz  besonders  gewirkte 
und  gestickte  Teppiche  und  Zeuge.  Der  an- 
gedeutete Stil  wurde  im  Orient  wie  in  Grie- 
chenland in  allen  Zweigen  des  Kunstgewerbes 
zur  Anwendung  gebracht.  Mit  ihm  wird  auch 
die  Sj^hinx  zum  zweiten  Male  auf  hellenisches 
Gebiet  verpflanzt. 

§ 2.  Die  Sphinx  in  der  archaischen 
Metalltechnik. 

Starkes  Hervortreten  der  orientalischen  Re- 
miniszenzen macht  sich  geltend  bei  den  in  der 
Grotte  des  Idäischen  Zeus  auf  Kreta 
gefundenen  Prachtschilden  und  Schalen  aus 
Bronzeblech,  die  als  Erzeugnisse  der  phöniki- 
schen  Mischkunst  anzusehen  sind;  s.  F.  Halb- 
herr, Scavi  e trovamenti  nelV  antro  di  Zeus  sul 
monte  Ida  in  Crcta,  Museo  Baliano  di  antichitä 
classica  2 (1888)  S.  699 ff.,  dazu  den  Atlas  von 
F.  Halbherr  u.  P.  Orsi,  Antichitä  delV  antro 
di  Zeus  Ideo  in  Creta  (vgl.  Trendelenburg,  Ar- 
chäol.  Anz.  1890  S.  22 ff.)  und  neuerdings  die 
stilistische  Analyse  bei  Poulscn,  Der  Orient  u. 
die  frühgr.  Kunst  (Leipzig  1912)  S.  74ff.  Ägyp- 
tisierende  Elemente  lassen  sich  darauf  erkennen 
in  einem  bärtigen,  schreitenden  Flügelsphinx 
mit  ägyptischerDoppelkroneunclUräusschlange, 
die  sich  eigentümlicherweise  unter  der  Brust 
statt  an  der  Stirn  erhebt  (s.  die  Bronzeschale 
nr.  4 a,  a.  0.,  Atl.  Taf.  6,  1).  Zwischen  anderen 
Sphinxen,  deren  Brust  mit  perlenartig  stili- 
sierten Federn  bedeckt  ist,  erscheint  die  se- 
mitische Astarte  (Bronzeschild  nr.  7 a.  a.  0., 
Atl.  Taf.  10).  Auf  den  assyrischen  Baumkultus 
weisen  zwei  sich  gegenüber  befindliche  Flügel- 
sphinxe zurück,  die  begierig  den  ßlütenduft 
einer  zwischen  ihnen  angebrachten  Pflanze  ein- 
saugen (Bronzeschild  nr.  3 a.  a.  0.,  Atl.  Taf.  3). 
Auch  das  herabfallende,  am  letzten  Ende  nach 
außen  umgebogene  und  eingerollte  Haar  eini- 
ger Exemplare  (Bronzeschild  nr.  7 u.  nr.9  a.a.O., 
Atl.  Taf.  10  u.  Taf.  4),  die  'Spirallocke’,  ist  sy- 
rische Tracht,  wie  sie  z.  B.  die  Stadtgöttin  von 
Qadesch  trägt,  und  die  auch  im  Ägypten  des 
Neuen  Reiches  (Hathorkopf  mit  eingerollten 
Seitenlocken;  L.  v.  Sybel,  Kritik  des  ägypt.  Or- 
naments S.  23;  Pettazzoni,  A^isonia  4,  181  fl. ; 
Poulsen  S.  44ff. ; vgl.  airch  die  Terrakotte  bei 
Flinders  Petrie,  Tunis  2 Taf.  7,  11),  in  Assyrien 
(Elfenbeinrelief  einer  gelagerten  Sphinx  phö- 
nikischer,  vielleicht  clietitischer  Arbeit  aus 
Nimrud,  Poulsen  S.  52  f.  Abb.  43;  vgl.  ob.  Bd.  2 
Sp.  1753  Abb.  8),  auf  Kypros,  in  Kleinasien,  auf 
archaischen  Bronzen  in  Olympia  auftaucht. 
S.  die  Haartracht  der  beiden  kolossalen  Sphinxe 
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von  Üjük  in  Kappatlokien  '1‘crrut  et  Chqncz 
3,  534f.  Fig.  300.  301;  Jlcrriam,  Amer.  Joiirn. 
of  arcli.  1,  IjOtf.  I,  wo-  _ — ^ 

mit  eine  Vase  von  ---r' 

Phokaia  yRam-  ~ 

saij.  Jount. 
of  Hell, 
stiid. 

1881 


5)  Bronzescliild  von  Kreta  (ducIi  Poulscn,  Per 
Orient  und  <Uc  frühgricchische  Kunst  Abb.  78). 

S.  30-1 ; Boyetet  < ’olUgnon,  Hist,  de  la  ca'nm.yrecq. 
S.  45  Fig.  26)  verglichen  werden  kann.  Diese 
Tracht  ist  bereits  in  sehr  früher  Zeit  auf  Bron- 
zen auch  nach  dem  Westen  verbreitet  worden; 
s.  die  ungeflügelten  Sphinxe  auf  einem  Diskus 
von  Vetulonia,  die  geflügelten  (eine  statt  dessen 
mit  Menschenhänden)  auf  einem  Becken  von 
Castelletto  Ticino  liüm.  Mitt.  24,  lOO'J  S.  31 7 ff. 
{Pettazzoni).  Die  helmartige  Kopfbedeckung 
einer  großen  Sjdiinx  von  Kreta  (Bronzeschild 
nr.  9 a.  a.  0.,  AÜ.  Tat.  4)  w'egen  ihrer  Ähnlich- 
keit mit  der  Dveißen  Krone’  Uberägyptens  für 
ägyjitisierend  zu  halten,  dürfte  gewagt  sein, 
da  die  Form  allgemein  asiatisch  ist;  jene  er- 
innert durch  ihre  lange  Quaste  an  den  myke- 
nischen  'l’yjius,  wenn  auch  ein  direkter  Zusam- 
menhang nicht  vorhanden,  sondern  syrischer 


Einfluß  anzunehmen  sein  wird.  S.  Halhherr 
S.  708:  „testa  coperta  d’ima  specie  di  tiara  wi 
■po’  somigliante  nella  forma  alla  corona 
dell’  alto  Egitto,  co'ii  un  gran  fiocco 
che  petide  p)cr  di  dietro  e si  rav- 
oolge  a spirale  a Vestremitä.'’'' 
Vgl.  Ursi  ebd.  S.  824f., 
Abbildung  auch  bei 
Briinv,  Griech.  Kunst- 
gesch.  S.  91  Pig.  64; 
ALaraghiannis,  An- 
t'uiuites  cretoises 
Taf.  41 ; Poulsen 
S.  80  Abb.  78  = 
uns  ]<’ig.  5.  Der 
knopfartige 
obere  Ab- 
schluß dieser 
Kopfbedek- 
kung  findet 
übrigens  seine 
Analogie  an 
mykenischen  Helmen 
(Reichel,  Homerische 
1 Va //c»i.  2 . Auf! . S . 1 0 2 ff. ) . 
Der  quastenartige  Kopf- 
schmuck begegnet  in  Kre- 
ta wieder  bei  der  liegen- 
den Sphinx  eines  Relief- 
gefäßes in  Oxford  (Poulsen 
S.  148  Abb.  173  = uns.  Fig.  0; 
vgl.  Abb.  174 — uns.  Fig.  7 das 
Terrakottarelief  einer  schrei- 
tenden Sphinx  ebendaher,  neben 
dei-en  syiäschem  Kopfputz  eine  unklare  lang- 
gestielte Lotosblüte). 

Ob  die  zuerst  erwähnte  Schale  mit  dem 
gekrönten  Flügelsphinx  in  der  Tat  so  alt  ist,  wie 
Ohnefalsch -Richter  vermutet,  der  dafür  sowie 
.10  für  eine  in  Athieim  auf  Kypros  entdeckte  Silber- 
schale (Ccsnola- Stern,  Cyjjern  Taf.  19)  ägypti- 
schen Ursprung  im  12.  Jahrh.  angenommen  hat 


.50 


6)  Sphiuxrelicf  von  Kret.i  (nach  Fvidsni  Abb.  173). 


7)  Sphinxrelief  von  Kreta  (nach  Poulsen  Abb.  174). 
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{Kypros,  die  Bibel  und  Homer  Textbaud  S.  437. 
440,  Atl.  Taf.  112,  5),  muß  hier  unbesprochen 
bleiben  (vgl.  v.  Bissing,  Jahrh.  d.  Inst.  1898 
S.  28  ff.).  Der  Höhepunkt  der  phönikischen 
Schalenindustrie  liegt  jedenfalls  mehrere  Jahr- 
hunderte später  (nach  Perrot  et  Chipiez  3,  8ü7 
etwa  700 — 500  v.  Chr.)  und  fällt  z.  T.  bereits 
in  die  Zeit,  in  der  eine  lebhafte  (von  Poulsen 
S.  35  allerdings  bestrittene)  Rückwirkung  grie- 
chischer Kunst  auf  den  Orient  begonnen  hatte,  lo 
Auf  der  Silberschale  von  Dali  (Edalion)  linden 


8)  Innerer  Streifen  einer  Silberdchale  von  Amathus 
(nach  Perrot  et  Chipiez  t.  3 Fig.  547). 

sich  abwechselnd  hintereinander  fünf  Greife, 
die  zu  Boden  geworfene  Menschen  halten,  und  30 
fünf  Flügelsphinxe,  in  ägyj>tisierendem  Stile, 
um  einen  Baum  vereinigt  {Bongperier,  Mus. 
Napoleon  3 Taf.  11;  Perrot  et  Chipiez  3,  771 
Fig.  546;  Ohnefalsch- Richter,  Kypros  Text- 
band S.  447  Fig.  257).  Ägyptische,  assyrische 
und  griechische  Motive  nebeneinander  zeigt 
eine  Silberschale  aus  der  Nekropole  von  Ama- 
thus {Perrot  et  Chipiez  3,  775  Fig.  547;  Brunn, 
Griech.  Kunst gesch. 

S.  98  Fig.  70;  nur 
der  innere  Streifen 
auf  unsrer  Fig.  8); 
auf  dem  innersten 
der  drei  konzentri- 
schen Streifen  lie- 
gen geflügelte 
Sphinxe  mit  Son- 
nenscheibe und 
Uräusschlange  auf 
den  Häuptern.  Die 
in  den  Anfang,  spä- 
testens in  die  Mitte 
des  6.  Jahrh.  zu  set- 
zende (Fig.9)  Silber- 
schale von  Kurion,  jetzt  im  Metropolitan-Museum 
zu  New  York  (Cesnola-Stern,  Cypern  Taf.  66, 1; 
Clermont-Ganneau,  L’imagerie  phenicienne ; Cec- 
caldi,  Monum.  ant.  de  Chypre  Taf.  10;  Perrot  et 
Chipiez  3,  789  Fig.  552;  Pietschmann,  Gesch.  der 
Phönizier  S.  175;  Ohnefalsch- Richter,  Kypros  t;o 
Textband  S.  57  Fig.  52,  vgl.  S.  437  Fig.  254), 
beweist  besonders  deutlich  die  überhandneh- 
mende Wirkung  griechischen  Schönheitsgefüh- 
les auf  orientalische  Typen.  Auf  der  Schale  sind 
u.  a.  zwei  Flügelsphinxe  dargestellt,  die  (ähnlich 
wie  die  erwähnten  des  Bronzeschildes  von 
Kreta)  zu  beiden  Seiten  eines  durch  ein  pflanzen- 
artiges, ornamentales  Gebilde  angedeuteten  hei- 

Roscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  TV. 


9)  Sphinxe  der  Silberschale  von  Kurion 
(nach  Perrot  et  Chipiez  t.  3 Fig.  552). 


10)  Von  einer  Brouzescliale  aus  Delphi  (nach  Poulsen  Abb.  11). 
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ligen  Baumes,  des  sog.  'phönizischen  Palmetteu- 
baumes’  {Alois  Riegl,  Stilfragen  S.  103;  Poulsen 
S.  50),  aufgerichtet,  mit  erhobenen  Köpfen  da- 
stehen, um  den  Blütenduft  einzusaugen.  Der 
Mischstil  dieser  Kunstgattung  tritt  so  recht 
darin  hervor,  daß  neben  den  Darstellungen,  die 
an  assyrischen  Baumkultus  erinnern,  in  dem 
inneren  Streifen  derselben  Schale  ein  iigypti- 
sierendes  ungeflügeltes  Sphinxbild  mit  Kar- 
tuschen sich  findet.  Kyprische  Metallarbeiteii 
wmrden  in  jener  Zeit  vielfach  bis  nach  Italien 
ausgeführt,  wie  z.  B.  die  Fundstücke  aus  dem 
Regulini-Galassischen  Grabe  in  Caere  beweisen, 
deren  Entstehung  um  700  anzusetzen  ist.  An 
die  oben  besiDrochenen  Sphinxdarstellungen  der 
kyprischen  Schalen  reihen  sich  die  schreiten- 
den Flügel- 
sphinxe des 
caeretani- 
schen  Thy- 
miaterions 
von  Bronze 
bei  Grifi, 

Monum.  di 
Cere  antica 
Taf.  11,  2; 
vgl.  Brunn, 

Gr.  Kunst- 
gesch.  S.  94  Fig.  67.  Ein  Fragment  einer  kyp- 
rischen Bronzeschale,  worauf  geflügelte  Sphinxe 
mit  Sonnenscheibe  und  Uräusschlange  auf  den 
Häuptern  zu  den  Seiten  des  Palmettenbaumes 
dargestellt  sind,  wurde  auch  auf  der  Akropolis 
zu  Athen  gefunden  {Journ.  of  Hell.  stud.  13,  248 
Fig.  19).  Ändere  Bronzeschalen  stammen  aus 
Delphi  (Fouill.  de  Helph.  5,  24  Taf.  18 — 20;  vgl. 
V.  Bissing,  Athen.  Mitt.  1912  S.  224  f.;  Poalse>i 
S.  23  Abb.  11;  geflügelter  männlicher  Sphinx  im 

Helm,  einen  Streit- 
wagen ziehend;  Fig. 
10)  und  angeblich 
aus  Olympia  ( Poul- 
sen S.  23  Abb.  12; 
geflügelte  Sphinx 
mit  Uräusschlange 
auf  dem  Haupt, 
ebenfalls  vor  einem 
Streitwagen). 

Das  uralte  as- 
syrische Motiv  der 
Verehrung  des  hei- 
ligen Baumes  tritt 
uns  als  rein  deko- 
rative Reminiszenz 
auch  noch  auf  anderen  kyprischen  Monu- 
menten entgegen,  die  ebenfalls  wie  die  soeben 
besprochenen  den  Hauch  griechischen  Geistes 
verspüren  lassen.  Wenig  jünger  als  die  Kurion- 
schale ist  ein  von  Hümmler  zuerst  publizierter 
silberner  Frauengürtel  von  Marion- Arsinoe  mit 
geflügelten  Sphinxen,  die  symmetrisch  an  einem 
ornamentalen  Baume  emporsteigen  (Jahrh.  des 
archaol.  Inst.  2, 1888,  Taf.  8 S.  85tf. ; Ohnefalsch- 
Richter,  Kypros  S.  54  ff.  Taf.  25,  3).  Auf  den 
Reliefs  einiger  steinerner  Grabstelen  und  Kapi- 
telle von  Kypros  stehen  Sjfliinxe  wappenartig 
rechts  und  links  am  heiligen  Baume  oder  klet- 
tern an  ihm  empor;  ihre  mächtigen  Flügel  sind 

43 
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oben  nach  vorn  und  innen  nmgebogen.  Vom 
Ende  des  7.  bis  ins  5.  Jahrh.  vermögen  wir  diese 
sepulkralen  Darstellungen  zu  verfolgen,  die  uns 
noch  in  anderem  Zusammenhänge  beschäftigen 
werden (s.  Cesnola,  Atlas  of  ( 'ypriote  antiq.  Taf.  99, 
C71c.  672.  673;  Perrot  et  Chipiez  3,  217  Fig.  152; 
Ohnefalsdi-liiehter,  Ki/pros  S.  59  ff.  Taf.  26, 1. 2. 3). 
Der  heilige  Baum  erscheint  später  einfach  als 
Palmette,  war  ja  das  Bewußtsein  seiner  Be- 
deutung längst  verloren  gegangen.  Teils  zeigt 
sich  hier  ägyptische  Anordnung,  indem  die 
Sphinxe  sich  den  Rücken  zukehren  {Perrot  et 
Chipiez  3,  213  Fig.  151;  Ohnefalsch  - Michter 
a.  a.  0.  Taf.  117,  3;;  vgl.  das  archaisch-grie- 
chische Relief  in  Caltagirone  auf  Sizilien:  zwei 
hockende,  eine  Vordertatze  erhebende  Sphinxe 
beiderseits  eines  Palmettenmusters,  Jahrh.  d. 
Inst.  1912  Sp.  320  Abb.  34,  teils  sind  die  Fabel- 
wesen noch  im  5.  Jahrhundert  nach  assyrischen 
Vorbildern  mit  erhobenem  Vorderbein  zu  den 
Seiten  des  Ornaments  einander  gegenüberge- 
stellt {Cesnola,  Atlas  Taf.  104,  679;  Ohnefalsch- 
Pichter  a.  a.  0.  Taf.  112,  1,  von  ihm  verglichen 
mit  dem  assyrischen  Belief  bei  Perrot  et  Chipiez 
2,  321  Fig.  138). 

Kehren  wir  zurück  zu  den  Metallarbeiten 
des  orientalisierenden  Stiles,  und  wenden  wir 
uns  nun  von  den  durch  Phönikien  am  stärksten 
beeinflußten  Gebieten  nach  dem  griechischen 
Mutterlande.  Dort  hatte  nach  dem  Nieder- 
gänge der  mykenischen  Kultur  die  geometrische 
Dekorationsweise  geherrscht,  die  einen  deut- 
lichen Rückschritt  bezeichnet  und  sich  nicht 
als  lebensfähig  erwiesen  hat.  An  ihre  Stelle 
treten  Palmette  und  Rosette,  das  Flechtband, 
sodann  wilde  Tiere  und  Fabelwesen;  wiederum 
ist  der  Geschmack  des  Orients  maßgebend,  sein 
Vorbild  wirkt  befruchtend,  ln  diesem  Stil 
müssen  wir  uns  die  goldne  Stephane  vorstellen, 
die  Hesiod  (Theog.  578  tf.)  den  Hephaistos  für 
Pandoi'a  anfertigen  läßt,  mit  ihren  yivOdalK 
^avgdaia,  ^noiciv  ioLy.ötu  (pcom'jSGCn’,  derselbe 
Dichter  übrigens,  von  dem  Greif  und  Sphinx 
zuerst  erwähnt  weiden.  Nur  beschränkt  ist 
bisher  der  Ertrag  des  griechischen  Bodens  an 
Erzeugnissen  der  damaligen  Metalltechnik  ge- 
wesen. Mit  Stempeln  gepreßte  Reliefs  fanden 
sich  in  Olympia,  wie  ein  Silberrelief  mit  ste- 
henden Flügelsphinxen,  die  durch  ihre  plum- 
pen Köpfe  auffallen  {Für twän gier,  Pie  Bronze- 
funde aus  Olgmptia,  Ahh.  d.  Perl.  Akad.  1879 
S.  57;  Friederichs -Wolters,  Ant.  Gipsahgüsse  d. 
Kgl.  Mus.  zu  Berlin  nr.  340)  und  von  E.  Curtius 
mit  einem  unförmlichen  männlichen,  jedoch 
bartlosen  Sphinx  des  7. — 6.  Jahrh.  von  Dodona 
{Carapanos,  Dodone  et  ses  ruimes  pl.  20,  1 ; E. 
Curtius,  Pas  archaische  Bronzerelief  aus  Olym- 
pna,  Ahh.  d.  Berl.  Akad.  1879  S.  12.  21)  ver- 
glichen worden  sind.  Ebenfalls  olympischen 
Fundortes  ist  ein  Bronzerelief  mit  zwei  wappen- 
artig zu  den  Seiten  eines  lotosartigen  Ornamentes 
gegenüberstehenden  Sphinxen  von  'seltsam  bar- 
barischem Gesichtstypus’  {Furtwängler  a.  a.  0. 
S.  57),  sowie  ein  solches,  auf  dem  die  Fabel- 
tiere um  eine  ägyptische  Säule  kauern  und  eine 
Vordertatze  erheben  {Furtwängler,  Pie  Bronzen 
von  Olympia,  Berlin  1890,  Taf.  37  nr.  692  Text 
S.  99;  Friederichs-Wolters  a.  a.  0.  nr.  339).  Zum 
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Teil  mögen  diese  Arbeiten  phönikischer  Fabrik 
entstammen,  später  tritt  Argos  als  Fabrikations- 
ort in  den  Vordergrund  {Furtwängler,  Histor. 
u.  philol.  Aufsätze,  E.  Curtius  geividm.  S.  188; 
Baum,  Pie  Entwickl.  d.  griech.  Aletopenbilder, 
N.  Jahrh.  1912  Bd.  29,  632  ff.).  Dorthin  oder  an 
nahegelegene  Orte  des  östlichen  Peloponnes 
verlegt  man  den  Ursprung  von  Bronzestreifen 
und  Spiegelgriffen  (über  einen  vermutlich  ko- 
rinthischen Spiegel  mit  Sphinxen  s.  Studniezka, 
Athen.  Mitt.  11,  76,  2),  die  auf  der  athenischen 
Akropolis  {Reisch,  Athen.  Alitt.  12,  123,  3),  in 
Nordböotieu,  am  Fuße  von  Akrokorinth  usw. 
entdeckt  worden  sind.  Die  Bronzefunde  aus 
dem  böotischen  Heiligtume  des  Apollon  Pto'ios 
lieferten  Plättchen  mit  schreitenden  und  sitzen- 
den Flügelsphinxen,  gerahmte  Vierecke,  wie 
sie  zur  Ümkleidung  von  Holzarbeiten  verwen- 
det zu  werden  pflegten.  Der  GesichtstyjDus  ist 
der  archaisch-griechische;  die  schlanken  Körper 
und  geschwungenen  Linien,  die  aufgebogene, 
abgerundete  Form  der  Flügel  und  andere  Einzel- 
heiten begegnen  wieder  bei  den  Sphinxdar- 
stellungen altkorinthischer  Vasen,  deren  Ab- 
hängigkeit von  dieser  Metalltechnik  nicht  zu 
verkennen  ist  {M.  Holleaux,  Bidl.  de  corr. 
hell  16,  1892,  S.  347  ff.  Taf.  10  A.  14,  1.  15, 1—3; 
vgl.  auch  das  von  Wolters  in  der  ’Ecp.  ixq%. 
1892  Taf.  12,  5 Sp.  234  ff.  publizierte  und  be- 
sprochene Diadem  aus  Böotien).  Verwandte 
Exemplare  mit  ranken  artigem  Kopfschmuck, 
die  als  J)iademverzierung  dienten,  sind  aus 
dem  Boden  des  alten  Korinth  selbst  zutage 
gekommen  (als  Zuwachs  des  Berliner  Museums 
verzeichnet  und  abgebildet  im  Jcdirh.  d.  Inst. 
9,  1894,  S.  117).  Unbekannt  ist  der  Entstehungs- 
ort von  Gravierungen,  mit  denen  Panzerteile 
geschmückt  sind,  die  bei  den  Ausgrabungen  in 
Olympia  und  im  Privatbesitz  auf  Zante  auf- 
tauchten, aber  jedenfalls  einer  und  derselben 
Werkstatt  entstammen.  Sie  stellen  Flügel- 
sphinxe dar,  die  auf  den  Hinterbeinen  aufge- 
richtet einander  gegenüberstehen.  Die  beiden 
des  olympischen  Panzers  legen  einen  Vorder- 
fuß auf  eine  Palmettenranke,  während  der  an- 
dere sich  drohend  erhebt  {Furtwängler,  Bron- 
zen von  Olympia  S.  153 if.  Taf.  58  nr.  980,  Taf.  59). 
Auch  Bronzefiguren  von  Sphinxen  sind  aus 
jener  Epoche  erhalten,  deren  ursprüngliche  de- 
korative Verwendung  noch  mehr  oder  weniger 
deutlich  ist,  zum  Teil  dadurch,  daß  der  Kopf 
nach  zwei  Seiten  ein  Gesicht  hat,  um  beider- 
seits in  der  Vorderansicht  zu  erscheinen  (so  das 
Exemplar  von  Olympia  Ausgrah.  4 Taf.  22,  1; 
Furtwängler,  Bronzefunde  S.  67 ; ders.,  Bronzen 
von  Ol.  Taf.  48  nr.  819,  Text  S.  130,  Ergänzung 
Taf.  49 c;  Abguß  iu  Berlin,  Frieder. -Wolters 
a.  a.  0.  nr.  368).  Sie  mögen  von  Dreifüßen 
stammen  oder  als  Stützen  eines  Beckens  oder 
anderen  Gerätes  gedient  haben  (s.  die  von 
Furtivängler , Bronzen  v.  Ol.  S.  137  und  Bronze- 
funde aus  Ol.  S.  89  angeführten  Beispiele;  vgl. 
Fahricius,  Athen.  Mitt.  10,  1885,  S.  65). 

§ 3.  Die  Sphinx  auf  archaischen  Ton- 
gefäßen. 

Inwieweit  die  asiatisierendeii  Bronzearbeiten 
in  Terrakotta  nach  geahmt  und  dadurch  ersetzt 
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wurden,  läßt  sich  bei  dem  wenig  umfangreichen 
Material  nur  vermuten  Ungemein  häufig  ist 
die  Sphinx  auf  den  zahlreichen  Gattungen  von 
Tongefäßen  der  vom  Orient  beeinflußten 
archaischen  Kunstperiode.  Die 
Fülle  des  Stoffes  ist  hier  so 
groß,  daß  nur  Beispiele  her- 
vorgeboben  werden  kön- 
nen, die  das  Erstarken 
und  langsame  Zu- 
rückgehen der  ori- 
entalischen Über- 
lieferung, die  fort- 
schreitende Helle- 
nisierung  des  Ty- 
pus und  im  wei-  ' 
terenVerlaufe  sei- 
ne Verknüpfung 
mit  der  griechi- 
schen Sagenwelt 
zeigen  sollen. 

Auf  Melos,  Rho- 
dos und  ander- 
wärts gefundene 
Tonvaseu  lassen 
noch  einen  gewissen 
Zusammenhang  mit  der 
mykenischen  Kunstweise 
erkennen.  Dieser  wird  an 
dem  flatternden  oder  spiral- 
förmig aufgerollten  Kopfschmuck 
deutlich,  den  die  Sphinx  trägt. 

So  auf  einer  Amphora  von  Thera 
(Hiller  von  Gaertringen,  Thera  2, 

213  Abb.  420  b),  auf  melischen  Amphoren  (ein 
Exemplar  mit  schreitender  Sphinx  im  Haupt- 
bilde ist  veröffentlicht  von  BoehJau  im  Jahrb. 
d.  arch.  Inst.  1887  Taf.  12  S.  211  ff.  und 
Perrot, Hist,  de  l’art  9, 474  Fig.  238 ; 
vgl.  Olinefalsch-Bichter, 

Taf.  118,  8;  ein  ähnliches  m 
analoger  Sphinx  am  Halse 
in  der’Eqprjp.  ccqxcuoI.  1894 
Taf.  12;  zwei  hockende 
Sphinxe  auf  dem  großen 
melischen  Gefäß  in 
Athen  ColUgnon-Couve, 

Cat.  d.  vas.peints  Taf  21 
nr.477\  auf  Tellern  von 
Kamiros  (Fig.l  1 = Arch . 

Z^(/.27,34,.30,  88-,  Bull, 
de  corr.  hell.  19,  74;  de 
Bidder,  Cat.  d.  vas.peints 
nr.  73  Bd.  1 S.  30  Taf  2 
= Poulsen  S.  86  Abb.  87) 
und  rhodischen  Scherben 
aus  Ilion  (Schliemann,  Jli 
nr.  1432;  Schuchhardt,  Sci 
manns  Äusgr.  S.  103  Fig.  91;  Hti- 
mont  et  Chaplain,  Les  ceram.  de 
la  Grece  propre  1 S.  9 Fig.  21),  so- 
wie solchen  aus  Naukratis  {■loiirn, 
of  Hell.  stud.  8,  1887,  Taf  79; 

Flinders  Petrie,  Nauliratis  1 Taf.  5,  36;  vgl. 
Pernice,  Athen.  Mitt.  20,  1895,  S.  120,4;  Perrot, 
Hist,  de  l’art  9,  450  Fig.  226),  auf  einer  kyre- 
näischen  Hydria  (Archäol.  Ztg.  1881  Taf  11,  3), 
auf  der  Chigivase  (mit  Doppelsphinx:  Ant. 


Henhn.  2 Taf.  45;  Perrot  9,  545 ff.  Fig.  274),  auf 
einer  Münchener  Vase  attischen  Ursf)rungs  (Pha- 
leron-Kännchen  nr.  221;  dazu  Schneider,  Ber.  d. 
Kgl.  sächs.  Ges.  d.  Wissensch.  1893  S.  76 f; 
Hackl,  Jahrb.  d.  Inst.  1907  S.  100). 
Allerdings  darf  dabei  in  vielen 
Fällen  nicht  an  direkte 
Tradition  aus  mykeni- 
scher  Kultur  gedacht 
werden,  denn  es  ist 
nicht  unbeachtet  zu 
lassen,  daß  die  be- 
treffende Verzie- 
rung ihren  Ur- 
sprung im  Orient 
hat,  was  z.  B.  für 
die  beiden  noch 
flügellosen  Fabel- 
tiere Sphinx  und 
Greif  mit  Spiral- 
locke auf  einem 
Goldblech  aus 
Athen  gilt  (Arch. 
Ztg.  1884  Taf.'lO,  1; 
Poulsen  S.  110  Abb. 
115).  Man  vermag 
zu  verfolgen,  wie  der 
'Zopf’  allmählich  zum 
Ornament  umgebildet  wird. 
Auf  den  melischen  Exem- 
plaren tritt  er  als  Halbpalmette 
auf;  rankenartig  spaltet  er  sich 
in  zwei  Teile,  die  sich  nach  innen 
oder  außen  umrollen,  auf  manchen 
Darstellungen  ionischer  {Dimimler,  Böm.  Mitt. 
2,  1887,  Taf  8, 1),  kyrenäischer  und  altattischer 
Technik (Pcmice,  Athen.  Mitt.  20, 1895,  S.120f), 
was  sich  auch  auf  den  oben  erwähnten 
Bronzeblechen  von  Korinth  und 
ähnlich  auf  einer  Elektron- 
münze von  Chios  (Imhoof- 
Blumer,  Tier-  und  Pflan- 
zenbilder auf  Alünzen  und 
Gemmen  Taf.  13, 8)  nach- 
weiaen  läßt.  Endlich 
hängt  dieser  Schmuck 
bisweilen  vom  Scheitel 
nach  hinten  als  lang- 
gestielte , palmetten- 
artige  Blüte  herab  (s. 
die  Sphinxe  am  oberen 
Streifen  der  Fran9ois- 
vase,  Mo)tmn.  4,  54). 
Das  merkwürdigste  Bei- 
spiel ausgebildeten  Kopf- 
schmuckes dieser  Art  bietet 
wohl  die  kyrenäische  Sphinx- 
schale des  Louvre  (s.  Fig.  12  = 
Pitchstein f Arch.  Ztg.  1881  S.  231  f. 
Taf  13,6;  Hmnont  et  Chaplain,  Les 
ceram.  de  la  Grece  propr.  1,  300  f). 
Von  einem  Stamme  gehen  2 lange 
Ranken  aus,  deren  eine  in  eine 
Lotosblüte  endigt,  während  die  andere  einen 
Granatapfel  aus  sich  hervorwachsen  läßt.  In 
einfacherer  Form  findet  er  sich  auf  kyrenäi- 
schen  Vasen  auch  bei  menschlichen  (s.  oben 
Bd.  3 Sp.  318  Abb.  2)  und  anderen  Gestalten. 


11)  Altrhodischer  Teller 
(nach  Poulsen  Abb.  87). 


12)  Kyrenäische  Sphinxschale 
des  Louvre 

(■nach  Arch.  Ztg.  1881  Taf.  13,  6). 
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Er  gilt  für  eine  Bezeichnung  von  heroischen 
oder  Seelenweseu  {Weidner,  l)e  Sireiribns  S.  60, 
4;  Seelenvogel  S.  15  ff.  43;  oh.  unter  ''Seirenen’ 
Sp.  611.  623  f.)  und  deutet  auf  chthonischeu 
Charakter  der  Sphinx.  Zum  Vergleich  möge 
auch  die  Sphinx  eines  proto-korinthischen  Pi- 
thos  von  Syrakus  angeführt  werden  {Orsi,  Ne- 
cropoli  di  l Fusco  Fig.  87  in  den  Kotiz.  d.  scavi 
18‘J5;  Perrut.  Hist,  de  l'nrt  9,  578 f.  Fig.  294). 
Dicke  Blutenknospe,  von  der  eine  Ranke  nach 
hinten  geht,  auf  dem  Koi^fe  der  archaischen 
Bronzefigur  lierl.  Inv.  8266  (s.  ob.  Sp.  1348,  34). 

In  jedein  Falle  bleibt  die  Sphinxgestalt  ge- 
wissermaßen ein  Leitfossil  des  aufs  neue  vor- 
dringenden Asiatismus.  Ein  sehr  frühes  Beispiel 
dieser  Beeintiussung  ist  auf  einer  altattischen 
Schale  im  Dipylonstil  vorhanden,  worauf  ein 
kentauren-  und  ein  sphinxähnliches  geflügeltes 
Doppelwesen  sich  gegenüberstehen  (A.  Brueck- 


13)  Von  oinor  attischen  Schüssel 
(nach  Ath.  Mitt.  20,  1895,  Taf.  3,  2). 


ner  u.  Fk  Vernice,  Ein  attischer  Friedhof,  Athen. 
Alitt.  18,  1893,  Fig.  10,  S.  113;  Perrot  et  Chipiez 
7,  222  Fig.  96j.  Hervortretender  ist  sie  auf 
den  sog.  Phaleronvasen,  die  ja  den  Versuch 
einer  Vereinigung  des  Dipylonstiles  mit  dem 
um  sich  greifenden  orientalischen  darstellen. 
Als  Beispiel  diene  das  Münchner  Kännchen  221  40 
{Lau,  (iriech.  Vasen  7,  1;  Brmm,  Gr.  Kunst- 
gesch.  S.  134  Fig.  104;  richtig  abgebildet  erst 
bei  Hackl,  Jnhrb.  d.  Inst.  1907  S.  100  Abb.  14), 
deren  Hals  eine  Sphinx  mit  erhobener  Vorder- 
tatze ziert;  der  Maler  hat  ihr  außerdem  vier 
schreitende  Beine  gegeben.  Schnell  entwickelt 
sich  nun  in  Attika  die  Vasenmalerei  in  dieser 
Richtung  weiter  bis  zur  Ausbildung  der  schwarz- 
figurigen Technik;  altattisch  sind  die  von  Per- 
nice  veröffentlichten  Bruchstücke  einer  großen  »o 
flachen  Schüssel  mit  schreitenden  Sphinxen, 
die  noch  gestreckte  Flügel  haben  (Fig.  13  = 
Athen.  Mitt.  20, 1895,  Taf.  3,  2 S.  116  ff.).  Vasen 
der  Vurvägattung  mit  Tierstreifeudekoration 
zeigen  die  (sitzende)  Sphinx  ebenfalls  {Nilsson, 
Jahrb.  d.  Inst.  1903  S.  124  ff.  Abb.  5),  sodann 
die  ''tyrrhenischen’  Gefäße  (Thiersch,  M'yrrh.'’ 
Amphoren  S.  86  ff.). 

Im  Osten  war  mittlerweile,  noch  ehe  der 
Dipylonstil  in  Attika  sich  ausgelebt  hatte,  ein  so 
großer  Schritt  vorwärts  getan  worden.  Rhodos 
ist  für  das  7.  Jahrh.  ein  wichtiger  Fundort  von 
Tongefäßen,  und  zwar,  wie  vermutet,  aber  nicht 
erwiesen  worden  ist,  milesischen  Ursprungs.  Auf 
rhodischen  Tellern  sind  einzelne,  große  Tier- 
figuren dargestellt,  auf  einem  Stabornament 
schreitend,  durch  welches  ein  unterer,  mit 
Halbrosette  usw.  ausgefüllter  Kreisabschnitt  ab- 
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gesondert  wird.  So  fand  sich  die  Sphinx  mit 
aufgebogeneu  Flügeln,  an  Brust  und  Vorder- 
beinen wie  gepanzert,  in  Kamiros  {Salzma'nn, 
Ndropole  de  Gamiros  Taf.  54;  Longperier,  Musee 
Napoleon  Taf.  52),  eine  kauernde  Sphinx  in 
Naukratis  (Gardener,  Naukratis  Taf.  12).  Eine 
andere  Gattung  rhodischer  Vasen  zeigt  neben 
Pfianzenschmuck  Tierfriese,  auf  denen  neben 
Hirschen,  Steinböcken,  Gänsen  auch  Löwen, 
Greife  und  Sphinxe  verkommen.  S.  die  Oino- 
choe  bei  Salztnann  a.  a.  0.  Taf.  37  {Longpdier, 
a.  a.  0.  Taf.  57;  Bayet-ColUgnon,  Hist,  de  la 
cernni.  gr.  S.  49  Fig.  28;  Perrot,  Hist,  de  l’art 
9,  421  Fig.  212)  mit  Sphinxen  auf  dem  ober- 
sten der_  3 Tierfriese  und  das  Prachtstück  der 
Gattung,  die  ’Vase  Levy’  des  Louvre,  worauf 
schreitende  Sphinxe  usw.  auf  dem  obersten  von 
6 Streifen  {auf  dem  Schwanz  eine  Schwalbe; 
s.  Perrot  9,  438  f.  Fig.  223  Taf.  19).  Im  Ge- 
gensatz zu  den  Darstellungen  der  ersten  Art, 
die  breite  und  volle  Formen  haben,  bemerkt 
man  hier  auffallende  Schlankheit,  eine  neue 
xTuffassung , die  Brunn  vermutungsweise  auf 
einen  von  Naukratis  ausgehenden  Einfluß  zu- 
rückzuführen versucht  hat  {G riech.  Kiinstgesch. 
S.  146  ff.).  Stilistisch  gehört  zur  altrhodischen 
Vasengattung  die  Bronzeschale  mit  einem  sol- 
chen 'Tierkreis  aus  der  Sammlung  Tyskieivicz 
(Fruhner,  Coli.  Tyskiewicz  Taf.  15;  Poiilsen 
S.  85  ff.  Abb.  86). 

Über  die  Gefäßmalerei  Kleinasiens  sind  wir 
noch  recht  mangelhaft  unterrichtet.  In  Ilion 
fanden  sich  Scherben  mit  Spbinxdarstellungen, 
deren  Technik  ’rhodisch’  genannt  zu  werden 
pflegt,  z.  T.  mit  jeuem  an  mykenische  Vorbilder 
erinnernden  Kopfschmuck.  S.  oben  Sp.l349,  56, 
dazu  die  trojanischen  Fragmente  nr.  1434  in 
Schliemanns  Mlios’’  {Schiichhardt , Schliemanns 
Ausgr.  S.  103  f.  Fig.  92)  und  Fig.  76  in  Dörj)- 
felds  Troja  1893’  (S.  117).  Rhodos  und  Kla- 
zomenä  lieferten  eine  Anzahl  von  bemalten  Ton- 
särgen, die  am  Kopf-  und  Fußende  der  Außen- 
seiten mit  streifenförmigen,  durch  Ornamente 
und  Tierfriese  unterbrochenen  Kompositionen, 
Kämpfern  und  Wagenrennen,  bemalt  sind.  Auf 
dem  einen  Sarkophage  sitzen  über  dem  Haupt- 
bilde, gruppiert  wahrscheinlich  um  ein  in  der 
Mitte  befindliches  Palmettenornament  (das  Stück 
ist  zerstört),  zwölf  geflügelte  Sphinxe  {Denhn. 
d.  Instit.  1 Taf.  44;  Brunn,  Gr.  Kunstgesch. 
Fig.  135  S.  158;  vgl.  A.  Joubain,  Sarcophages 
de  Clcizomene  im  Bull,  de  corr.  hell.  19,  1895, 
S.  69 fl'.).  Die  auf  weißem  Grunde  gelb  ge- 
zeichneten und  mit  Rot  ausgefüllten  Malereien 
sind  bereits  weit  mehr  von  griechischem  Geiste 
durchdrungen  als  die  altrhodischen  Vasen, 
deren  Entstehungszeit  mit  den  altkorinthischen 
gleichzeitig  anzusetzeu  ist. 

Während  schon  die  'protokorinthisch’  ge- 
nannten Lekythen  und  anderen  kleinen  Gefäße 
häutig  Tierstreifen  und  phantastische  Wesen 
im  Gegenüber  aufweisen  (z.  B.  Berlin  nr.  321. 
340;  protokor.  Salbgefäß  des  Louvre  mit  zwei 
sprungbereit  gegenübersitzenden  Sphinxen  bei 
Karo,  Strena  Helbig.  S.  147  Abb.  2;  Lekythos 
Not.  d.  scavi  1893  S.471  [J.H.S.  32,  341  Fig,  18]; 
vgl.  Dmnont  et  Chaplain,  Cilani.  de  la  Grece 
2)ropre  S.  173 ff.;  Waldstein,  The  Argive  Heraeum 
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■2  Taf.  65  nr.  3 S.  154;  Hoppin,  Amer.  Joiirn.  of 
Arch.  4,  1900,  S.  441  Taf.  4),  ist  die  Sphinx- 
gestalt auf  den  korinthischen  Täfelchen,  Näpfen, 
Schalen,  Büchsen,  Kannen,  Amphoren  usw.  so 
recht  heimisch.  Das  Gesicht  ist  oft  rot  gemalt, 
auffällig  schlank  ist  oft  ihr  Körperbau,  verein- 
zelt erscheint  sie  noch  bärtig.  S.  die  Berliner 
Büchse  nr.  3929  (=  Furtwängler,  Saminl.  Sahou- 
roff  1 Taf  47,  1),  auf  welcher  zu  den  Seiten 
eines  Palmettenornaments  eine  bärtige  und  eine, 
■wie  es  scheint,  bartlose  Sphinx  gegenüber  dar- 
gestellt sind  (vgl.  den  Silberbecher  aus  Vetu- 
lonia  Not.  d.  scav.  1887  Taf.  16,  1;  I’ouhen 
S.  118  Abb.  12.3).  Der  Bart  findet  sich  auch 
auf  einer  von  Fernice,  Athen.  Mitt.  20,  116  ff., 
publizierten  altattischen  Sphinxvase.  Von  her- 
vorragendem Interesse  ist  die  Darstellung  z-weier 
■wappenartig  gegenübersitzender  Sphinxe  mit 
langen  Bärten  auf  einem  korinthischen  Teller  in 
Kopenhagen  (Prinzessinnenpalais),  die  ich  aus 
einer  Zeichnung  Arthur  Schneiders  kenne.  Zu 
den  bekannten  zusammenhangslosen  Tierfriesen 
mit  Palmetten,  Rosetten,  Lotos,  Schlangen  usw. 
treten  die  menschlichen  Figuren.  Sie  werden  z B. 
auf  der  Münchener  Dodwellvase,  deren  Bauch 
und  Deckel  (Darstellung  der  Kalydonischen 
Jagd)  u.  a.  mit  Sphinxen  verziert  ist,  noch  von 
dem  Ornamentalen  überwogen  (Kgl.  Vasensamml. 
zu  Alünchen  1 S.  26  Abb.  37);  allmählich  aber 
treten  die  orientalischen  Tiere  gegen  den  Fuß 
und  Hals  der  Gefäße  zurück,  wie  auf  dem 
Krater  von  Caere  mit  Herakles  bei  Eurytios  (sic) 
(Duinont  et  Chaplain  a.  a.  0.  S.  246.  253).  Auf 
derartigen  Vasen  mit  heroischen  Darstelhmgen 
erscheint  gelegentlich  zwischen  zwei  Sphinxen 
der  Sirenentypus  (ebd.  S.  249.  255,  vgl.  261  f); 
auf  einem  Exemplar  aus  späterer  Zeit  kehren 
sich  die  Sphinxe  den  Rücken  und  heben  eine 
Vorderpfote  usw.  (ebd.  S.  266).  Auf  einem  ita- 
lisch-korinthischen Aryballos  in  Berlin  (nr.  1232; 
mit  drei  sitzenden  Sphinxen  fällt  eine  mit  er- 
hobener Tatze  die  andere  an,  ein  Motiv,  das 
den  korinthischen  Tierreihen  fremd  ist.  (Sich 
liebkosende  Sphinxe  dagegen  auf  einer  kypri- 
schen  Vase  bei  Murray,  Excav.  in  Cypr.  S.  109 
Fig  159.)  Derselbe  Prozeß  des  Zurücktretens 
der  Tier-  und  Wundergestalten  an  untergeord- 
nete Stellen  der  Gefäße  ist  bei  vielen  anderen 
Gruppen  zu  beobachten,  über  deren  Fabri- 
kationsort und  kunstgeschichtliche  Stellung  sich 
die  Forschung  noch  im  Flusse  befindet.  Das 
gilt  von  den  chalkidischen  und  von  sonstigen 
ionischen  Amphoren  und  anderen  Formen,  auch 
von  den  in  Caere  gefundenen  Hydrien,  auf 
denen  die  Sphinxe  auf  die  Rückseite  gedrängt 
sind. 

Wir  wenden  uns  nach  Attika  zurück , auf 
dessen  schwarzfigurige  Technik  des  6.  Jahrh. 
die  korinthische  stark  eingewirkt  hat.  Auch 
dort  finden  sich  Tierfriese,  jedoch  feiner  und 
naturgetreuer  gezeichnet  als  die  korinthischen. 
Eine  Berliner  Schale  von  Aigin a mit  Tierfries 
und  wappenartig  gegenübergestellten  Sphinxen 
iBerl.  nr.  1682 ; abgeb.  Archnol.  Ztg.  1882  Taf.  1 0) 
bezeichnet  die  Übergangsstufe  von  der  frühatti- 
schen Dekorationsweise.  Unter  dem  Hauptbilde 
der  korinthisch-attischen  Amphoren  laufen  1 bis 
3 Tierstreifen  (z.  B.  Berlin  1704.  1707  [Sphinx 
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mit  ausgebreiteten  Flügeln].  1710;  München  175; 
Helbig- Reisch,  Führer  3.  Aufl.  1,  291  nr.  446; 
die  Amphora  aus  Marathon,  Athen.  Mitt.  18, 57  ff. 
Taf.  2,  mit  Hermes  zwischen  zwei  sitzenden 
Sphinxen  und  mit  einem  von  zwei  Sphinxen 
flankierten  Ornament;  vgl.  Ftwmont  et  Chaplain 
a.  a.  0.  S.  279j,  worauf  die  Gruppierung  in 
Wapi^enform  beliebter  ist  als  auf  den  korinthi- 
schen Vorbildern;  Tiere  im  Gegenüber  kommen 
in  einigen  Fällen  auch  am  Halse  vor  (2  Siihinxe 
am  Halse  der  Amphoren  München  124  [Gerhard, 
Auserl.  Yasenh.  223;  Baumeister , Deidem.  3 
Fig.  2112]  und  Berlin  1706).  Für  attisches 
Fabrikat  ist  ebenfalls  ein  in  Ton  der  Metall- 
techuik  nachgeahmter  Dreifuß  von  Tanagra 
erklärt  worden,  dessen  unterer  Streifen  neben 
anderen  Tiergrujipen  zwei  schematisch  gelagerte 
Sphinxe  mit  erhobener  Vorderpfote  enthält 


14)  Sphinx  an  der  Frangoisvaae 
(nach  Furtwanfjler-ReicJihold,  Griech.  Vasenbilder  Taf.  13). 

(Berlin  1727;  vgl.  Dumont  et  Chaplain^  S.  321; 
Loeschcke,  Arch.  Ztg  1881  S.  30 ff.).  Ähnliche 
Dreifüße  aus  Böotien  zeigen  eine  oder  zwei 
Sphinxe  am  Fuß  (Cotive,  Bull,  de  corr.  hell. 

1898  S.  293  ff.  Fig.  8 Taf.  7;  Pernice,  Jahrh.  d. 
B)st.  1899  S.  60  ff.  Fig.  3 — 5;  vgl.  Arch.  Anz. 

1899  S.  143;  Münchn.  Jahrh.  1911,  2,  S.  291 
Abb.  5);  s.  auch  den  böotischen  sfg.  Kantharos 
Münch,  nr.  419  (Kgl.  Vasensamml.  zu  München 

1 S.  40  Abb.  52).  Sfg.  Skyphos,  4 Kpheben  von 

2 nach  außen  gewendeten  Sphinxen  flankiert, 
deren  eine  sich  nach  ihnen  umschaut:  de  Bidder, 
Cat.  d.  vas.  peints  nr.  340  Bd.  1 S.  234  Fig.  42. 
Der  letzten  Zeit  dieses  schwarzfigurigen  Stiles 
gehörte  der  eigenartige  Vasenmaler  Nikosthenes 
an,  der  auf  einer  Schale  eine  sich  umschauende 
Flügelsphinx  mit  Vogelvorderbeinen  dargestellt 
hat  (Berlin  nr.  1805;  Gerhard,  Trinkschalen 
Taf.  1).  Als  berühmtestes  Beispiel  für  das 
Nachklingen  der  ursprünglich  allein  herrschen- 
den orientalischen  Dekorationsweise  muß  jedoch 
die  Framjoisvase  genannt  werden,  unter  deren 
figureureichen  Darstellungen  aus  der  Sagen- 
geschichte ein  Streifen  kämpfender  Tiere,  Löwen, 
Panther,  Stiere,  Eber,  Hirsche,  rings  herum- 
läuft. In  der  Mitte  der  Vorder--  und  Rückseite 
befindet  sich  ein  streng  stilisiertes  Plianzenorna- 
ment,  an  dem  vorn  zwei  Sphinxe  (Fig.  14),  hinten 
zwei  Greife,  symmetrisch  rechts  und  links  grup- 
piert, eine  Vorderpfote  emporheben,  so  daß  das 
Figureirband,  um  mit  Bruim  zu  reden,  ''wie 
durch  die  Schlösser  eines  Gürtels  zusammen- 
gehalten wird’.  Sphinxe  flankieren  zudem  auch 
die  Kalydonische  Jagd  auf  der  Vorderseite 
des  obersten  Streifens  ( Fnrtivü ngler-Reichhold, 
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Griech.  Vase)i»ialerei  Tat.  3 Fig.  10).  Ein  neuer 
Geist  hatte  die  griechische  Kuiistübung-  zu  be- 
herrschen begonnen,  schnell  ringt  sie  sich,  wie 
die  Kultur  des  hellenischen  Volkes  überhaupt, 
zu  freier  Selbständigkeit  hindurch.  Die  Auf- 
wärtsbewegung bis  in  die  Zeit  der  Perserkriege 
wird  auf  unserm  beschränkten  Gebiete  durch 
den  ausgebildeteu  schwarzfigurigen  Stil  und 
auch  durch  die  Blüte  des  rottiguingen  bezeich- 
net. Den  Mittelpunkt  des  künstlerischen  Fort-  lo 

Schrittes  bil- 
det auch  hier 
Attika.  Von 
den  zahlrei- 
chen Vasen- 
typen jener 
Periode  kom- 
men in  unserm 
Zusammen- 
hang die  Le-  20 
kythen  in  Be- 
tracht , wor- 
ülier  unt.  Sp. 
139üf.  Es  sind 
die  mannig- 
fachen Arten 
der  Trink- 
schaleu  zu 
nennen,  wie 
die  schwarz-  30 
figurige  des 
Glaukytes  zu 
München,  de- 
ren bewegte 
Außenbilder, 
die  Kalydoni- 
sche  Jagd  und 
der  Kampfmit 
dem  Minotau- 
ros,  durch  vier  40 
um  die  Hen- 
kel gruppierte 
schreitende 
Sphinxe  abge- 
schlossenwer- 
den, die  sich, 
eine  Vorder- 
pfote erhe- 
bend, nach  den  Kämj^fenden  umschauen  (Mün- 
chen .333,  Baiuneiater  3,  1977 ; s.  Arth.  Schneider,  50 
Zh  den  attischen  Kleinmeistern,  Koni.  Mitt.  4, 
1889,  S.  1.55  if.  und  die  von  ihm  verglichene  rot- 
figurige Schale  in  Neapel  nr.  2614).  Auf  einem 
bei  Corneto  gefundenen  Exemplar  der  stark  ver- 
tretenen Gruppe,  die  auf  den  äußeren  Streifen 
zwischen  den  Henkeln  nur  die  Worte  XAIPE 
KAI  TTIEI  EY  enthält,  umgeben  Sphinxe  die  In- 
schrift {Monnm.  delV  Tnstit.  11  Taf.  41 ; Annali 
1882  S.  73  f.);  eine  Berliner  Schale  (nr.  1776) 
zeigt  als  Innenhild  eine  von  vorn  gesehene  60 
Sphinx  mit  geöffneten  Flügeln.  Rein  dekorativ 
lebt  der  Typus  in  zahllosen  Wiederholungen 
noch  fort,  wofür  jede  Sammlung  Beweise  liefert; 
auf  apulischen  Prachtamphoren  ist  er  vorhan- 
den (s.  z.  B.  Zwischenstreifen  der  Berliner  Am- 
Ijhora  nr.  3239  mit  gegenübergestellten  Tieren, 
von  denen  Löwe,  Greif,  Sphinx,  Reh,  Panther 
vertreten  sind). 


15)  Sphinx  dor  Naxier  in  Delphi 
(nach  Vcrdrizcty  Neue  Jahi'h.  21,  1908). 


Die  Masseuhaftigkeit  des  Auftretens  der 
Si^hinx  in  der  dekorativen  Kleinkunst  wurde 
natürlich  nicht  annähernd  erreicht  durch  ihre 
monumentale  Verwendung.  Da  die  Sphinx- 
statuen meistenteils  als  Grabeswächter  auftreteu, 
wird  von  ihnen  später  unter  III  zu  handeln  sein 
(s  unten  Sp.  1391  ff.);  hier  genügt  der  Hinweis, 
daß  auch  diese  Funktion  des  Fabelwesens  ihren 
Ursprung  im  Osten  hat.  Die  in  Delphi  gefundene 
Sphinx  der  Naxier  (Fig.  15)  mit  aufgebogenen 
Flügeln  und  seitlich  herabfallenden  Haarzöpfen 
l/Perlenperücke’,  s.  Poulsen  S.  156),  von  Ho- 
molle  als  Hüterin  des  Pythongrahes  aufgefaßt, 
steht  auf  einer  mächtigen,  vielgerieften  Säule 
mit  großem  ionischen  Kapitell  und  ist  ein  im- 
posantes Denkmal  der  alten  samischen  Marmor- 
skulptur (FoniUes  de  JDelphes  4,  41  f.  54  Taf.  5 
u.  6;  Perrot,  Hist,  de  Vart  8,  392  Fig.  185;  Per- 
drizet.  Neue  Jahrb.  21,  1908,  S.  30  Fig.  3;  Löwy, 
Osterr.  Jahresh.  12,  1909,  S.  261  Fig.  134,  S.  276  f. 
Fig.  147).  Daß  in  jenem  Kunstkreise,  dessen 
Anschluß  an  ägyptische  Vorbilder  feststeht 
{Furtwängler,  Meisterw.  d.  griech.  Plast.  S.  712ff.), 
gerade  eine  Sfihinx  geschaffen  wurde,  kann  nicht 
wundernehmeu;  griechische  Sage  jedoch,  nicht 
ägyptische  Symbolik,  hat  diesem  Werke  des 
6.  Jahrh.  seinen  Inhalt  gegeben.  Durch  den 
Einfluß  ionischer  Epik  stand  damals  bereits  der 
delphische  Gott,  nicht  mehr  wie  in  der  Oidi- 
l^odie  Hera,  im  Mittelpunkte  der  Oidipussage, 
und  ein  Abbild  der  Sphinx  war  also  für  ihn  ein 
Votivgeschenk  von  erkennbarer  Beziehung. 
Zudem  lag  die  Analogie  der  Sphinxstatuen  vor 
dem  Didymaion  bei  Milet  vor  (s.  BüiXhner  in 
Paiily-Wissoims  K.-E.  5,  438),  so  daß  wohl  auch 
eine  Anspielung  auf  die  Rätselweisheit  des 
Orakels  nicht  von  der  Hand  zu  weisen  ist.  Eben- 
falls unter  ionischem  Einfluß  stehen  z.  B.  2 dem 
6.  Jahrh.  entstammende  monumentale  Sphinxe 
des  Akropolismuseums  (nr.  630.  632;  vgl.  unten 
Sp.  1396,  61).  Aber  auch  in  der  Skulptur  kann 
die  Sphinx  den  tektonischen  und  dekorativen 
Charakter  nicht  verleugnen,  der  ihr  von  alters 
eigentümlich  war  (vgl.  Launi,  Die  Entwickl. 
der  griech.  MeKpenbilder,  N.  Jahrh.  1912  Bd.  29, 
639  ff.).  Man  verzierte  mit  ihr  den  Fries  des 
ältesten  Tempels  von  Selinunt  {Overbeck,  Gesch. 
d.  griech.  Plast.  1'‘,  215;  CoUignoii- Thraemer, 
Gesch.  d.  griech.  Plast.  1,  260;  Perrot,  Hist,  de 
hart  8,  488  Fig.  249;  Laum,  N.  Jahrb.  29,  19.12, 
S.  639.  643),  den  Architrav  des  Tempels  von 
Assos  {Overbeck  a.  0.  S.  108;  Colügnon- Thrae- 
mer a.  a.  0.  S.  1,  192;  Perrot,  Hist,  de  hart  8, 
260 ff.  Fig.  104;  S.  Reinach,  Bepert.  de  reliefs 
gr.  et  rum.  S.  5 nr.  14.  15,  S.  6 nr.  17.  19);  man 
stellte  sie  um  460  als  Akroter  auf  die  Giebel- 
ecken des  Aphroditetempels  in  Aigina  (s.  unten 
Sp.  1383,  49);  griechische  Künstler  waren  es 
ohne  Zweifel,  die  im  5.  Jahrh.,  beauftragt  von 
dem  hellenenfreundlichen  Skythenkönige  Skyles, 
dessen  Palast  in  Olbia  mit  marmornen  Sphinxen 
und  Greifen  umgaben  {Herod.  4,  79). 

§ 4.  Stilistisches,  namentlich  die 
Beflügelung  betreffend. 

Es  versteht  sich  von  selbst,  daß  die  fremde 
Flügelgestalt  auf  ihrem  laugen  Wege  durch 
die  Länder  und  Zeiten  nicht  unberührt  bleiben 
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konnte  von  ihrer  Umgehung  und  der  Entwick- 
lung des  künstlerischen  Stiles.  Der  zur  ägyp- 
tischen Königstracht  gehörige  Bart  ('s.  oben 
Alld,  DVII,  Gla  13,  HIb)  verschwiudet  außer- 
halb der  orientalischen  Sphäre  und  pflegt  im 
Westen  nur  ausnahmsweise  beigegebeu  zu  wer- 
den (s.  oben  Sp.  1353,  6);  ebenso  verhält  es  sicfli 
mit  anderen  Zeichen  der  Männlichkeit.  S.  den 
phrygischen  Sphinx  bei  Barnsay,  Journ.  of  Hell, 
sind.  5,  243;  die  beiden  mit  männlichem  Ge- 
schlechtsteil auf  dem  Berliner  Relief  (Invent. 
nr.  1614)  aus  Milet  (Kelcule,  Griech.  Skulpt. " S.  54) ; 
die  beiden  auf  der  Neapler  Hydria  bei  Hünm- 
ler,  Rom.  Mitt.  3,  1888,  S.  174f.;  den  auf  der 
Pariser  Oinochoe  Cat.  des  med.  nr.  4871,  de 
Ridder,  Cat.  d.  vas.  peints  1 S.  86;  den  einen 
auf  der  von  Dümmler,  Röm.  3Iitt.  2,  182  be- 
sprochenen Amphora  nr.  3 Taf.  8.  Es  wird  sich 
dabei  z.  T.  um  Reminiszenz  handeln,  doch  ge- 
wiß auch  die  Bedeutung  zu  berücksichtigen 
sein,  die  der  Sphinx  als  Seelenwesen  zukommt, 
indem  der  Bart  die  männliche  Totenseele  kenn- 
zeichnen sollte  (Beispiele  bärtiger  Sphinxe  bei 
Boeldau,  Aus  ionisch,  u.  ital.  Nekrop.  S.  100 
Fig.  51,  S.  101  tf.;  de  Ridder,  Cat.  d.  vas.  p>eints 
de  la  bibl.  nat.  S.  35  f.  38  f.;  auch  die  Sphinx- 
gestalt mit  Vogelschwanz  auf  der  von  Karo, 
Strena  Helhig.  S.  148  f.  besprochenen  Münchner 
Kleeblattkanne  948  ist  bärtig;  vgl.  unt.  Sp.l407, 
9).  Obwohl  der  Typus  bereits,  ehe  er  nach  Grie- 
chenland gebracht  wurde,  in  vormykenischer 
Zeit,  weiblich  geworden  war,  kommen  doch  die 
Brüste  nicht  immer  zur  Darstellung.  In  der 
Regel  finden  sie  sich  allerdings  in  Lykien,  oft 
werden  sie  von  der  späteren  griechischen  Kunst 
zum  Ausdruck  gebracht  und  pflegen  in  römi- 
scher Zeit  nicht  zu  fehlen,  wo  dann  vereinzelt 
sogar  der  ganze  Oberkörper  samt  den  Armen 
menschlich  gebildet  wird  (so  auf  dem,  die  Szene 
mit  Oidipus  darstellenden,  Wandgemälde  aus 
dem  Grabe  dcrNasonen,  Overheck,  Heroengallerie 
Taf.  2,  5 S.  54).  Tierische  Zitzen  kommen  schon 
auf  asiatisierenden  Denkmälern  Ägyptens  vor 
{Perrot  et  Ckipiez  3,  130  Fig.  74;  vgl.  oben 
G Vb  2).  Sie  sind  nicht  ohne  Beispiel  in  der  grie- 
chischen Blütezeit,  der  ein  Terrakottarelief  von 
Tenos  entstammt  {Overbeck  a.  a.  0.  Taf.  1,  5 
S.  17  f.),  sowie  das  Original  der  beiden  Exem- 
plare am  Eingang  der  Bibliothek  in  Mantua  (mit 
6 Zitzen;  s.  Phirtwängler,  Alüncli.  Jahrb.  d.bild.  • 
Kunst  Bd.  1, 1906,  S.  's  Abb.  11),  häufiger  in  der 
späteren,  wie  auf  einer  Reliefvase  in  Berlin  (Oyer- 
beck  a.  a.  0.  Taf.  3,  1 S.  51  f.;  s.  auch  z.  B.  die 
Sphinxe  auf  dem  Panzer  des  Augustus  von 
Primaporta,  Monum.  delV  Inst.  7,  84,  das  ägyp- 
tische Wandgemälde  in  Philae  aus  der  Zeit 
des  Kaisers  Claudius  bei  Lepsius,  Denkm.  4 
Abt.  4,  77,  die  beiden  schönen  Sj^hinxe  auf 
einem  Meleagersarkophag  aus  der  Mitte  des 

2.  Jahrh.  bei  Robert,  Hie  a)d.  Sarkophagreliefs  ( 

3,  2 Taf.  91  nr.  277a b;  vgl.  unt.  Sp.  1399,  59), 
und  besonders  üblich  auf  Gemmen  {Overbeck 
a.  a.  0.  Taf.  1 nr.  7.  8.  10  [die  letztgenannte  nach 
Furtwängler  modern]-,  Imhoof-Blumer  ii . Keller, 
Tier-  und  Pflanzenbild.  Taf.  26  nr.  36.  37.  38). 
Hermaphroditisch  gebildet  sind  die  Sphinxe 
der  beiden  etruskischen  Aschenkisten  bei  Over- 
beck, Heroengallerie  S.  57  f.  (nr.  69.  70  Taf.  2,  8). 
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Zu  den  aufgezählten  Kennzeichen  des  Ge- 
schlechtes gehört  endlich  die  Haartracht. 
Hier  folgt  die  Sphinx  der  Griechen  gewöhnlich 
der  jeweilig  auch  bei  anderen  weiblichen  Wesen 
oder  an  beiden  Geschlechtern  hervortretenden 
Stilisierung  und  Mode  und  erscheint  nur  selten 
fremdartig,  z.  B.  syrisch  mit  Spirallocke  oder 
mit  Federhaarbildung  (s.  Fig.  17),  frisiert.  Das 
Haar  fällt  bald  in  Strähnen  oder  Zöpfen,  bald 
) schlicht  herab;  sofern  anderer  Koi^fschmuck 
fehlt,  ist  es  auch  zum  Knoten  aufgebunden  usw. 
Statt  der  langen  Flechten  der  älteren  Zeit  zeigt 
auch  die  Sphinx  etwa  seit  dem  7.  Jahrh.  (nicht 
in  lonien)  die  von  den  Phönikiern  übernommene 
horizontal  geriefelte  'Etagenperücke’,  die  im 
6.  Jahrh.  allmählich  von  dem  im  Nacken  zu- 
sammengebundenen Schopf  oder  von  einer  per- 
lenartig gegliederten  Frisur  abgelöst  wird  iBei- 
spiele  bei  Poulsen  Kap.  llj. 

I Noch  charakteristischer  als  die  Frisur  ist  die 
Beflügelung.  Während  sie  in  Ägypten  eine 
Ausnahme  bildet  (s.  ob.  D V,  GlVab),  ist  sie 
in  Griechenland  seit  ältester  Zeit  die  Regel,  um 
das  Fabelwesen,  wie  andere,  in  eine  höhere 
Sphäre  zu  erheben  (vgl.  Furtwängler , Hie  ant. 
Gemmen  3,  72j.  Daß  schon  die  mykenischen 
Exemplare  (auch  kretische  von  Knossos)  diese 
Eigenschaft  zeigen,  ist  ein  Zeichen  dafür,  daß 
die  Sphinx  nicht  aus  Ägypten  in  jenen  Kultur- 
kreis eingedrungen  ist.  Dennoch  hat  die  Form 
der  Flügel  ihren  Ursprung  im  Nillande.  Im 
Gegensatz  zur  Natur  ist  sie  bei  den  ägyptischen 
Flügelgestalten  und  geflügelten  Emblemen  in 
der  Weise  stilisiert  worden,  daß  der  obere  Um- 
riß eine  Gerade  oder  eine  konkave  Bogenlinie 
bildet  und  in  eine  Spitze  ausläuft.  Dieses  Muster 
war  vielfach  im  Osten  maßgebend  (das  gerad- 
linige Schema  ist  z.  B.  am  Burgtor  von  Send- 
schirli  verwendet  in  Send:}.  1,11  Fig.  3J ; 

vgl.  die  kyprischen  Zylinder  bei  dienant,  Glypt. 
Orient.  2,  244  Fig.  240;  Lajarcl,  Culfe  de  Mithra 
54  A 3);  namentlich  von  den  Phönikiern  ist  es 
aufgenommen  und  mit  einigen  Modifikationen 
weithin  verbreitet  worden,  so  daß  es  auch  in 
der  griechischen  Kunst  noch  lange  fortwirkt 
(vgl.  E.  Knoll,  Stud.  z.  alt.  Kunst  in  Griechen- 
land, Progr.  v.  Bamberg  1890  S.  47  ff. ; Perrot, 
Hist,  de  l’art  9,  9f.).  Die  mykenischen  Sphinxe, 
deren  langgestreckte  Schwingen  auch  durch 
ihre  Größe  mitunter  an  die  ägyptische  Form 
erinnern,  zeigen  ebenfalls  an  einigen  Beispielen 
die  gerade  Linie  des  oberen  Flügelumrisses. 
Eigentümlich  ist  ihnen  mehrfach  die  Stilisierung 
der  Federn  in  Form  eines  Fächers,  zwischen 
dessen  Rippen  Zickzacklinien  laufen.  Wirsehen 
später  das  gar  nicht  oder  -wenig  aufgebogene 
Schema  auf  den  Bronzen  der  kretischen  Zeus- 
grotte, auf  den  kyprischen  Schalen  und  an- 
deren phönikischen  Arbeiten,  wie  sie  in  Italien 
gefunden  worden  sind  (s.  u.  a.  die  silberne  Cista 
aus  Praeneste,  Monum.  delV  Inst.  8,  26,  worauf 
schreitende  oder  sitzende  Sphinxe  mit  ande- 
ren Tieren ; über  die  phönikisch-griechischen 
Sphinxe  mit  großen,  geraden  Flügeln  auf  einer 
Tridacnamuschel  des  Brit.  Mus.  aus  Etrurien 
s.  Poulsen  S.73),  auf  einem  von  Poulsen  Abb.  197 
veröffentlichten  kretischen  Pithosfragment  (Fig. 
16)  ferner  auf  archaischen  Vasen  der  östlichen 
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Griechen  aus  Rhodos  (Salzmcnui,  Necrop.  de 
Ccmiros  Taf.  4-2;  schreitende  Sphinx  zwischen 
zwei  Vögeln),  dem  Xildelta  (Dümmler,  Juhrh. 
des  Archäol.  Inst.  10,  1895,  S.  39  Fig.  2:  Am- 
phora von  Daphnae)  und  Kleinasien  {Sclntch- 
hardf,  ScJdiemanns  Ausf/rab.  S.  103f.  Fig.  91.  92), 
endlich  auch  auf  einigen  frühattischen  Ton- 


10)  Sphinxrelief  auf  einem  Pitlios  von  Kreta 
fnach  Fuulsen  Abb.  197). 

gefaßen  (Pernice,  Athen.  Mitt.  20,  1895,  Taf. 
3,  1.  2).  Indem  so  die  hellenische  Kunst  fi'em- 
des  Gut  in  sich  aufnahm,  suchte  sie  es  doch 
gleichzeitig  umzuhilden  und  ihr  überlegenes 
Schönheitsgefühl  wirken  zu  lassen.  In  kühnem 
Schwünge  werden  die  Flügel  nach  innen  auf- 
gebogen und  erhalten  dadurch  die  bekannte 
archaische  Sichelform  (vgl.  Furticdngler,  Die 

ant.  Gemm.  3, 
72;  Poulsen 
S.  90  f.  103). 
Das  vorläufig 
älteste  Bei- 
spiel (8.  Jhrh.) 
der  sichelför- 
migen Flügel 
aus  griechi- 
schem Boden 
ist  ("Fig. 17)  die 
nebenstehen- 
de Statuette 
aus  dem  Arte- 
mision von 
Ephesos  {Ho- 
garth,  Excav. 
17)  Elfenbeinfigur  vom  Artemision  in  (it jEp/i.Taf.21, 
Ephesos  (nach  Poulsen  Abb.  109).  4*  PoulsCH 

S.  103  f.  Abb. 

109),  deren  gefiederte  Brust  cbetitische  Vorbil- 
der hat  und  auch  für  den  späteren  ionischen 
Typus  charakteristisch  lileibt  (Löwy,  Österr. 
Jahre.sh.  12,  1910,  S.  260  ff.).  Melische  und  rho- 
dische  Vasen  bieten  die  weiteren  Beispiele  für 
dieses  Flügelscbema,  worin  man  'eine  der  ersten 
Taten  des  idealisierenden  und  streng  stilisieren- 
den griechischen  Kunsthandwerkes’  (Furtwäng- 
1er,  Bronzefunde  aus  Olympia  S.  53)  gesehen  bat. 
Der  Übergang  ist  natürlich  nicht  unvermittelt 
erfolgt.  Betrachten  wir  z.  B.  die  Sphinxe  der 


Dodwellvase,  so  sehen  wir  die  Neuerung  sich 
au  ihnen  erst  anbahnen;  und  die  Durchmuste- 
rung einer  sfg.  Gruppe  des  angehenden  6.  Jahrh. 
von  unbestimmter  (nach  Dümmler  politischer) 
Herkunft  zeigt  uns  manche  Schwankungen,  in- 
dem beispielsweise  auf  derselben  Amphora  der 
Greif  zwar  bereits  gerundete,  die  Sphinx  jedoch 
altertümlich  gestreckte  Flügel  hat  (Dümmler, 
'löm.  Mitt.  2,  1887,  S.  182  Taf.  6;  dazu  Karo, 
Hrena  Hclb.  S.  150,  6.  152  Fig.  3;  s.  auch  die 
leiden  sich  gegenübersitzenden  Sphinxe  mit 
ersebiedenem  Flügeltypus  auf  einem  Sarko- 
iliag  von  Klazomenä  im  Bull,  de  corr.  hell.  19 
S.  71).  Die  Federn  sind  oft  in  die  Flügel- 
konturen eingezeichnet,  oft  auch  selbstän- 
dig behandelt;  tyjiisch  für  die  erstere  Art 
ist  das  Schema  von  Melos  und  die  kyrenä- 
ische  Sphinxschale  (Archüol.  Ztg.  1881  Taf. 
13,  6;  vgl.  die  sfg.  Kylix  des  Tleson,  wo  die 
nach  1.  sich  umschauende  Sphinx  den  1. 
Vorderfuß  erhoben  hält;  Klein,  Gr.  Vasen 
mit  Meistersign.  S.  75  nr.  33;,  für  letztere 
die  mit  breitem  Pinsel  bemalten  rhodischen 
Sphinxteller  und  in  feinerer  Ausführung  die 
Sphinxe  der  Fran^oisvase. 

Zahlreich  vertreten  ist  der  Typus  mit  auf- 
gebogenen Flügeln  auch 
auf  Münzen.  Das  öst- 
licheVerbreitungsgebiet 
so  der  Sphinx  brachte  es  mit 
sich,  daß  sie  sich  besonders 
auf  den  Prägungen  klein- 
asiatischer  Städte  und  In- 
seln vorfindet.  Am  häufig- 
sten ist  sie  auf  den  Münzen 
von  Cbios,  von  den  An- 


fangen  der  dortigen  Prä- 


(nach  Imhoof-Blumer  u. 


gung  bis  in  die  Kaiserzeit,  Keller,  Tier-  u.  Pfian- 
in  sitzender  Stellung,  oft  zenbuder  Taf.  is,  9). 
40  mit  Amphora  und  Wein- 
traube, auch  von  einer  Weinranke  umgeben. 
Beispiele  mit  aufgebogeuen  Flügeln  aus  den 
Zeiten  des  archaischen  und  freien  Stils  abge- 
Iiildet  bei  Perey  Gardner,  Types  of  Greelc  coins 
Taf  4,  6.  10,  13  und  (Fig.  18)  Bnlwof-Blumer  u. 
Keller,  Tier-  u.  Pjlanzenb.  Taf  13,  8.  9.  Vgl.  für 
Cbios:  Mionnet,  Descript.  de  med.  3,  265 — 278 
nr.  1 — 128,  Suppl.  6,  388  If.;  Friedländer  u. 
Sollet,  Kgl.  Münzliah.  nr.  25  f 8lf;  Imlioof- 
.io  Blumer,  Alonnnies  grecgucs  S.  297ff  nr.  134tf; 
Head,  Histor.  numor.^  S.  5f ; Svoronos,  Btdl.  de 
corr.  hell.  18,  1894,  S.  114.  Sie  wurde  in  ähn- 
licher Weise  das  Wappen  von  Cbios,  wie  der 
Greif  das  von  Teos  und  Abdera,  woraus  sich 
erklärt,  daß  sie  auch  auf  einem  Bleigewicht 
der  Insel  (Mine)  über  der  Weinamphora  sit- 
zend erscheint  (publiziert  von  Studniczlca,  Athen. 
Mitteil.  13,  186).  Man  darf  annehmen,  daß  sie 
als  chthonisches  Wesen  Beziehungen  zn  Dio- 
60  nysos  hatte,  der  ja  auch  chthonischer  Gott 
war,  und  daß  diese  auch  sonst  erkennbaren 
Beziehungen  sich  nicht  erst  später  aus  ihrer 
Eigenschaft  als  Wappentier  der  weinreichen 
Insel  ergeben  haben.  Aufgebogene  Flügel  wie 
auf  Münzen  von  Chios  kommen  auch  bei  dem 
sitzenden  Sijbinxtypus  von  Gergithos  in  der 
Troas  vor  {Miomiet,  Descr.  de  med.  V Suppl. 
S.  359  nr.  496;  Stephan.  Byzant.  s.  v.  Psgylg; 
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vgl.  Maximilian  Mayer,  Archäol.  Zeitung  1885 
S.  127;  Drexler  ob.  Bd.  1 Sp.  24591'.),  auf  Les- 
bos Cat.  Brit.  Mus.  Troas  etc.  Taf.  32,  7)  so- 
wie auf  vielen  anderen  Typen  des  Ostens.  Wir 
nennen  die  Sphinxprotome  über  einem  Thun- 
fisch von  Kyzikos  {Imhoof -Blumer  u.  Kelter, 
Tier-  u.  Pftanzenh.  Taf.  13,  10;  auch  liegende 
Sphinx  sowie  Doppelsphinx  mit  einem  Kopf  [vgl. 
unt.  Sp.  1401,  64]  kommen  in  Kyzikos  vor,  a.  a.  0. 

S.  76;  vgl.  die  Elektronmünze  Num.  chron.  3,  7,  lo 
1887,  pl.  4,  30),  die  neben  einer  Rose  sitzende 
Sphinx  auf  Münzen  von  Rhodos  {Percy  Gardner, 
Types  Taf.  10,  21),  die  Münzbilder  von  Berge 
in  Pamphylien  {Mionnet  3,  460  nr.  75ff. ; Im- 
hoof-Blumer,  Momiaies  grecq.  S.  333  nr.  54; 

P.  Gardner,  Taf  15,  3 S.  46;  Cat.  Brit.  I\[us. 
Lycia  Taf.  24,  4;  vgl.  den  von  Imhoof  - Blumer 
für  kilikisch  gehaltenen  Typus  der  zwischen 
zwei  Sphinxen  sitzenden  Aphrodite  a.  a.  0. 
Taf.  G 15  S.  372  tf.  = P.  Gardner  Taf  10,  34)  20 
und  solche  von  Kypros  (wie  bei  anderen  ky- 
prischen  Sphinxdarstellungen,  s.  ob.  Sp.  1346, 
klettert  das  Fabelwesen  an  einer  Blumenranke 
empor,  P.  Gardner  Taf  4,  40  = Imhoof- Blu- 
mer u.  Keller,  Tier-  m.  Pflanzenb.  Taf.  13,  12.) 
Wir  stellen  bei  dieser  Gelegenheit  einiges 
Weitere  über  die  spätere 
Verbreitung  der  Sphinx 
als  Münztypus  zusammen. 

Im  Osten  zeigen  sich  zwei  so 
Sphinxe  mit  Preisurne 
dazwischen  in  Arados 
{Pietschmann,  Gesch.  der 
Phdniz.  S.  235);  Sphinx 
mit  Harpyie  in  Gabala 
, ^ in  Syiien  {Eckhel,  Doctr. 

19)  cistophor  d.  Augustus  3 3^3^. 

(nach  Imhoof- Blumer  u.  V i i-  i 

Keller,  Tier-  u.  Pflanzeni.  235  nr.63  0-  Naheliegend 
Taf.  13,  13).  war  der  Typus  für  Alexan- 

dreia,  wo  er  die  mannig-  40 
fachste  Verwendung  fand,  z.  B.  auf  Münzen 
Domitians  {Mionnet  6,  91  nr.  403),  des  Antoni- 
nus  Pius  {Imhoof- Blumer  u.  Keller  Taf  13,  15), 
vor  allem  auf  denen  Hadrians  {Eckhel  i:,  40.  63; 
Mionnet  6,  202  nr.  1347).  Gewöhnlich  tritt  hier 
die  ägyptische,  flügellose  Form  auf  (s.  die  bei 
Imhoof-Blumer  u.  Keller  Taf  13,  15.  16  abge- 
bildeten Exemplare).  Merkwürdig  ist  die  alexan- 
drinische  Bronzemünze  Hadrians  (a.  a.  0.  Taf.  13, 

14;  Cat.  Brit.  Mus.  Alexandria  Taf  26,  850),  auf  .'>0 
der  eine  dreiköpfige  Sphinx  mit  aufgebogenen 
Flügeln  erscheint,  den  linken  Vorderfuß  auf  ein 
Rad,  das  Symbol  der  Schnelligkeit,  setzend  wie 
oft  der  Greif  Eine  vierköpfige  Marmorsphinx  aus 
Ägypten  im  Wiener  Hofmuseum  (Saal  XI  nr.  95) 
stammt  wohl  ebenfalls  aus  der  römischen  Kaiser- 
zeit. Von  römischen  Münzen  fügen  wir  hinzu 
die  der  Gens  Carisia  d.  .T.  49/8  v.  Chr.  {Cohen, 
Med.  cons.  S.  77  Taf  10,  8),  die  des  Augustus 
mit  der  Inschrift  'Armenia  capta’  {Eckhel  6,  98.  60 
5,  164)  sowie  einen  kleinasiatischen  Cistophor 
desselben  Herrschers  (Fig.  19;  mit  schönen  natür- 
lichen Flügeln  {Imhoof-Blumer  u.  Keller  Taf  13, 
13),  die  des  Kaisers  Albinus  mit  zwei  stehenden 
Sphinxen  zu  den  Seiten  einer  sitzenden  männ- 
lichen Gottheit  und  der  Inschrift  'Saeculo  fru- 
gifero’  {Frdhner,  Lcs  medailhms  de  l’emp.  rom. 

S.  151).  .Interessant  ist  es,  die  Sphinx  auf  den 


Münzen  des  südlichen  Spaniens  geradezu  vor- 
herrschend zu  finden:  sie  erscheint  in  Hispania 
Baetica  zu  Iliberis  (Mionnet  1, 15  nr.  118),  Osca 
(1,  23  nr.  178),  Urso  (1,  28  nr.  202ff.),  Asta  (1,  5 
nr.  28)  und  auch  in  Hisijania  Tarraconensis  zu 
Castulo  {Mionnet  1,  37  nr.  265f. ; vgl.  Hühner, 
Jahrb.  d.  Inst.  1898  S.  125). 

Den  Münzen  reihen  sich  Gemmen  (mit  auf- 
gebogenen Flügeln,  z.  B.  Imhoof-Blumer  u. 
Keller  a.  a.  0.  Taf  26,  34.  35.  36.  38.  39  = 
Eurtwängler,  Gemm.  Taf.  5,  22  [Melos])  und 
viele  andere  Darstellungen  des  Ostens  und 
Westens  an,  die  hier  nicht  im  einzelnen  ver- 
folgt werden  können.  Aber  die  griechische 
Kunst  ging  einen  Schritt  weiter.  Sie  setzte 
an  die  Stelle  des  stilisierten  Flügelschemas 
die  natürliche  Vogelschwinge,  meist  mit  ge- 
brochenem, nach  unten  verlaufendem  Umriß 
und  vollendete  damit  wie  bei  anderen  Flügel- 
gestalten so  auch  bei  der  Sphinx  das  klassische 
Ideal  des  fremden  Fabelwesens.  S.  Alorin-.Iean, 
Les  dessins  des  animaux  en  Grece  d'apres  les 
vases  peints  {Tax.  1911)  S.  194  ff.  Den  geknickten 
Flügelumriß  hatte  man  schon  vor  Zeiten  mit 
4venig  Naturtreue  in  Ägypten  einzuführen  ver- 
sucht, s.  z.  B.  das  Sphinxrelief,  welches  die 
Gemahlin  Thutmosis’  III. , Hatscheiosut,  darstellt 
{Prisse  d’Avennes,  Hist,  de  l’art.  egypt.  Atl.  2 
Taf.  34,  4;  vgl.  ob.  D Ve,  G Va  5,  b 2);  die 
griechische  Neubildung  steht  außer  Zusammen- 
hang damit.  Obwohl  diese  bald  mehr  und 
mehr  an  Boden  gewinnt,  in  der  rotfigurigen 
Vasenmalerei,  ebenso  in  der  Plastik  des  freien 
Stiles  durchgeführt  ist,  obwohl  sie  in  der  Klein- 
kunst zur  Regel  wird  und  auch  im  Osten  und 
sonst  (s.  z.  B.  die  liegende  Sphinx  auf  zwei 
Siegelringen  von  Kreta  Journ.  of  Hell.  sind. 
Bd.  32,  1912,  S.  295  Fig.  5 a.  6 a)  Eingang  fin- 
det, so  greift  man  doch  sehr  oft  während  der 
folgenden  Jahrhunderte  in  arebaisierenderWeise 
zum  aufgebogenen  Typus  zurück.  E.  Knoll 
{Stud.  zur  alt.  Kunst  in  Griech,  S.  51)  hebt  her- 
vor, daß  sich  für  Kultusgegehstände  die  ältere 
Form  bei  Sphinx  und  Greif  länger  gehalten 
hat.  Für  den  Übergang  ist  die  Momim.  delV  Inst. 
6 Taf.  14  publizierte  sfg.  Vase  belehrend,  auf 
der  in  einer  Darstellung  zweier  Sphinxe,  die 
eine  Sirene  umgeben,  die  letztere  zwar  der  Na- 
tur nahekommeude  Formen  aufweist,  erstere 
aber  noch  streng  stilisierte,  aufgebogene  Flügel 
haben.  Zuletzt  sucht  man  sogar  beide  Flügel- 
formen einigermaßen  zu  vereinigen,  indem 
man  dem  natürlichen  Schema  eine  umgebogene 
Spiitze  gibt.  Als  Beispiele  seien  nur  genannt: 
zwei  Gewichte  von  Antiocheia  {Monum.  delV 
Inst.  4 Taf  45,  1 u.  2);  eine  antike  Paste  in 
Berlin  (Overbeck,  Heroengail.  Taf  1,  8);  die 
Sphinxe  auf  dem  Panzer  der  Augustusstatue 
von  Primaporta  {Monum,  7 Taf  84;  Studniezka, 
Böm.  Mitt.  25,  1910,  S.  30 f)  wie  auf  einem 
dem  Kaiser  zugeschriebenen  Siegelring  in  Flo- 
renz {{Milani,  Stud.  e mal.  2,  172);  die  Sphinx 
an  einem  Sessel  (rechts)  des  großen  Pariser 
Ti\)exms-Ca,vao.o{B(nimcister,I)enkm.  3 Fig.  1794; 
Eurtwängler , Die  ant.  Gemm.  Taf.  60);  eine 
Bronzesphinx  von  hervorragender  Schönheit  aus 
Pompeji  {Baumeister,  Denkm.  3 Fig.  1772);  die 
Sphinx  eines  Sarkophagdeckels  im  Lateran  aus 
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dem  3.  naclichristl.  Jahrh.  {Bohert,  Die  unt. 
Sarkophag- Belief s 2 Taf.  00). 

II.  Die  Spliiiix  in  der  gTiecliischen  Sage. 

§ 1.  Die  literarische  Überlieferung  der 
böotischen  Sphinxsage. 

Schon  lauge  vor  dem  Erwachen  der  grie- 
chischen Kunst  zu  voller  Selbständigkeit  war 
die  orientalische  Gestalt  der  Sphinx  zu  erwei- 
terter, eigentümlicher  Bedeutung  gelangt,  in- 
dem sie  mit  der  Sagenwelt  von  Hellas  ver- 
knüpft wurde.  Als  dem  hellenischen  Volke  aus 
fremdem  Kulturkreise  wie  viele  andere  Fabel- 
gestalten auch  die  der  geflügelten  Löwenjung- 
frau  nahe  trat,  sah  es  darin  eines  jener  ver- 
derblichen Wesen  verkörpert,  die  aus  uraltem 
Glauben  hervorgegangen,  seine  religiösen  Vor- 
stellungen und  seine  dichterische  Phantasie 
beeinflußten.  Es  ist  das  gespenstige  Heer  weib-  2 
lieber  Unholde,  in  deren  Gestalt  Hekate  er- 
scheint, die  Gorgo,  Mormo,  Lamia,  Gello,  Em- 
pusa  u.  a.,  welche  derartigem  volkstümlichen 
Aberglauben  angehören  {B,ohd<\  Psgehe  S.  37 1 tf.). 
Keren,  Erinyen,  Harjiyien,  Sirenen  sind  ähn- 
liche Höllengeister  und  Todesdämonen  hocli- 
altertüinlichen  Ursprungs:  selbst  eine  lautliche 
Analogie  zu  unserer  Sphinx,  der  'Würgerin’, 
bietet  die  'kreischende’  Strinx,  jener  spukhafte 
Nachtvogel,  den  man,  wie  die  Keren  beim 
attischen  Anthestcrienfeste,  mit  formelhaften 
Versen  auszutreiben  pflegte.  Nrp/yy’  kttotioii- 
Ttilv  I vvKTt.ß6ai’  y&g,  \ örpiyy’  &nu  lacov,  oqviv 
üvmvvuov  t'/^O'Qöiv  I ojtivxÖQOvg  inl  vijag  lauteten 
.sie  nach  Bergk,  Igr.  3,  064  (vgl.  Crusius 

ob.  Bd.  2 S]u  1153).  — Der  von  Herodian  (1,  390 
Lentz)  bezeugte  Schwund  des  Nasals  in  der 
Form  ÜTQ  neben  Nrpiyl  findet  sich  auch  bei 
Zepiy^,  wofür  nach  der  Aussprache  des  gewöhn- 
lichen Lebens  in  Vasenaufsebriften  Ngu'l  vor- 
kommt, nämlich  mehrmals  auf  einer  Vase  des 
Glaukytes  iC.I.  G.  8139;  vgl.  A.  SeJmeider,  Böm. 
jMitt.  4,  15311'.;  Klein,  Gr.  Vasen  mit  Meister- 
sign.°  S.  77,  4;  Wiener  Sind.  19,  43),  einmal 
auf  einem  Gefäß  aus  Caere  {Annal.  dell’  Bist. 
1800  Taf.  R;  vgl.  Drexler  bei  Fleckeiren  in  den 
Neuen  Jahrh.  Bd.  143  [1891]  S.  007;  ob,  Bd.  3 
Sp.  2370;.  Ohne  Nasal  sind  die  Wörter  ins 
Lateinische  übergegangen,  wo  uns  einerseits 
strix,  strigis  und  striga,  andererseits  *pix  und 
picatus  (=  ocfuyyönovg)  begegnen.  Die  Stelle 
der  l’lautinisehen  Aulularia  (701  f.;:  Divitiis 
■picis  (d.  i.  q)ly.ag,  gemeint  sind  die  Greifen), 
gud  aiireos  7nont.es  colunt,  Ego  solus  supero  hat 
Fleckeisen  a.  a.  0.  S.  657  besprochen  (vgl.  Fauly- 
Kroll,  B.-E.  7,  1922). 

Einen  Mythus  hatte  also  die  Sphinx  nach 
Griechenland  nicht  mitgebracht.  Sehen  wir 
zu,  welche  Elemente  der  Volkssage  sich  hier 
an  sie  anschlossen  und  von  der  Poesie  ausge- 
dichtet, von  der  Kunst  dargestellt  worden  sind. 
Gerade  diesem  Anschluß  verdankt  der  fremde 
Typus  sein  Fortleben,  während  manche  andere 
Fabelwesen  aus  dem  Osten,  wenigstens  sobald  die 
attische  Kunst  führend  geworden  ist,  aus  Hellas 
verschwinden.  Wir  _ geben  vorerst  die  wich- 
tigsten Punkte  der  Überlieferung  nach  Haupt- 
kategorien und  suchen  sodann  auf  diesem  Grunde 


Sphinx  (in  d.  griech.  Sage)  1364 

die  Entwicklungsgeschichte  unserer  Sage  zu 
überblicken. 

Wie  der  Greif,  so  erscheint  auch  das  Sphinx- 
ungeheuer in  der  erhaltenen  griechischen  Dich- 
tung zuerst  bei  Hesiod.  Von  der  doppel- 
gestaltigen  Phorkystochter  Echidna  heißt  es  in 
der  Theogonie  (326  f.):  ?)  K apcc  ologv 

riv-f,  Kaduiioiaiv  dled'Qov,  ’Oq&co  vnodiirj&ETGcc 
NegEiatöv  ts  liovra.  Hier  gilt  also  der  Hund 
I des  Geryoneus,  Orthos  (Orthros)  als  Erzeuger, 
der  nemeische  Löwe  als  Bruder  der  Sphinx; 
das  Fabelwesen  entsteht  aus  der  Verbindung 
der  in  unterirdischer  Höhle  des  Arimerlandes 
hausenden  Echidna  mit  ihrem  eigenen  Sohne. 
'Ausgeburt  der  unterirdischen  Echidna’  wird 
es  auch  von  Biuripides  genannt  (ya?  ko^svga 
vEQztQov  t’  E%iövug  Eurip.  Bhoe7i.  1019L,  vgl. 
yäg  nslwQiov  xtQag  Iphig.  Taur.  1247);  dieselbe 
hatte  bereits  Lasos  als  Mutter  angeführt,  der 
indessen  gegen  Hesiod,  vielleicht  nach  dem 
Vorgänge  der  Oedipodie,  als  Vater  den  Typhon 
bezeichnete  (fr.  4,  Lyi'ic.  graec.  111*  377  Bergk). 
Daß  die  Sphinx  von  Typhon  und  Echidna  ab- 
stamme, war  überhaupt  die  verbreitetste  An- 
schauung, Asklepmdes  hatte  sie  deshalb  auch 
in  seinem  Werke  über  die  Tragödienstoffe  zu 
verzeichnen  gehabt.  Auf  des  Asklepiades  Tqu- 
yadovgsva  gehen  die  Notizen  hei  Apollodor  S,b,  8 
und  dem  Scholiasten  zu  Eurip.  Phoen.  46  u. 
1020  zurück  (s.  Bohert,  de  Apollod.  biblioth. 
15.  73);  vgl.  Hygm.  Myth.  prol.  p.  12  Sch., 
cap.  151.  67.  Wenn  andererseits  Typhon  und 
Chimaira  als  ihre  Eltern  erwähnt  werden  {Schol. 
Hesiod.  Theog.  320;  vgl.  Flach,  Glosse7i  und 
Scholien  zur  hesiod.  Theog.  S.  134  f.),  so  will 
das  wenig  besagen,  denn  leicht  konnte  Hesiods 
Ausdrucksweise  dazu  verleiten,  Chimaira  für 
die  Mutter  zu  halten.  Wie  diese  Genealogien 
bezeichnenderweise  auf  den  Osten  als  Stamm- 
land  der  Sphinx  hinweisen,  wurde  von  dem 
jüngeren  Pisander  {Schol.  Eurip.  Phoen.  1760) 
ihr  Ürsprung  in  die  'äußersten  Gegenden  Aethio- 
piens’  verlegt,  ähnlich  wie  der  der  Greifen  von 
Aeschylos  (Prom.  801  f.).  Schol.  Ewip.  Phoen. 
800  heißt  es  dagegen : iv  Kid’ouQ&vi  rä  Öqsi 
izQEzpEro.  — Beiläufig  verzeichnet  werden  mögen 
die  Angaben,  Sphinx  sei  eine  natürliche  Tochter 
des  Laios  gewesen  (wie  Lysimachos  in  den  @g- 
ßaUa  TtaQad'o^a  berichtete,  Frag7n.  histor.  graec. 
3,  336  fr.  5 M.  aus  Schol.  Ewip.  Phoeii.  26, 
vgl.  Pausazi.  9,  26,  3),  oder  Tochter  des  Böo- 
ters  Ukalegon  {Schol.  Eurip.  Phoen.  26),  oder 
eine  Thebanerin,  die  mit  des  Kadmos  Töchtern 
rasend  und  darauf  verwandelt  wurde  {ebd.  45), 
„eine  merkwürdige,  in  dem  elbischen  Wesen 
der  Sphinx,  dieser  Doppelgängerin  der  Gellen 
und  Stringeu,  wohlbegründete  Auffassung“,  wie 
Crusius  sagt  (Sphinx  und  Silen,  Festschr.  für 
Joh.  Overbeck  S.  107).  Zu  einer  „verwandelten 
Tochter  des  Kadmos“  macht  sie  irrtümlicher- 
weise mit  Bezug  auf  diese  Überlieferung  Har- 
tung,  Belig.  u.  Mythol.  d.  Griech.  2,  143. 

ihre  wunderbare  Gestalt  wird  oft  beschrie- 
ben. Wenn  wir  mit  Bethe  {Theb.  Helde7Üieder 
S.  17  ft.)  ans  Pisander  auf  die  Oedipodie  zurück- 
schließen dürfen,  so  wurde  die  Sphinx  in  die- 
sem Gedichte  mit  Drachenschwanz  geschildert, 
wie  ihre  Mutter  Echidna  {pv  d's  y Ecply^,  äansQ 
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ygdtpEVca , zijv  ovQCiv  ^^rovccc  Sga-nalvrig  Schol. 
Eurip.  Phoen.  1760;  vgl.  die  archaische  Bronze- 
sphinx mit  bärtigem  SchlangenkojjfamSchwanz- 
ende  in  Berlin,  Inv.  8266;  Ärch.  Anz.  1893  S.  96). 
Ihr  darin  wegen  des  Schweigens  der  Quellen 
die  Betlügelung  abzusprechen,  würde  zu  ge- 
wagt sein.  Bei  So2)hokles  heißt  sie  nrsgotaau 
KOQa  {Oed.  Tyr.  508),  bei  Euripides  TtaQ&tviov 
-jtTSQov  {Phoen.  806),  TttSQOvaaa  TtccyO'tvog  (1042, 
vgl.  1019),  ein  Tragikerfragment  malt  ihre  bunt- 
schillernden Flügel:  El  y'sv  nyog  ccvyug  rßlov, 
ygvaconov  i]v  \ vüricyu  S'tjoog'  si  äh  TCQog  vtcpr} 
ßäloi,  I KvavcoTCÖv,  S>g  zig  Tgig,  avzr\vysi  aihxg 
{Eragm.  trag,  adesp.  nr.  541  Nauclc).  ihrer  Raub- 
tiernatur wegen  nennt  sie  Sophokles  zkv  yag- 
'ipmvvxci  ■jtdQ&hvov  {Oed.  Tyr.  1199),  das  Bild 
der  Löwin  zeigt  deutlich  ein  ifitripidrsfragment 
(544  iV.):  ovQccv  vnilcca  vtiu  Xsovzortovv  ßaaiv 
■Ka&s^szo.  Ausführlicher  beschreiben  natürlich 
die  Scholiasten  und  Mythographen,  z.  T.  nach 
Asklepiades.  Auf  ihn  führt  Robert  die  Be- 
schreibung ALpoZZodors  zurück:  si%s  äh  TCQoßconov 
ytv  yvvainög,  azfjO'ög  ö'h  "acci  ßäoiv  yiai  ovqocv 
Xtovzog  xcci  nzhQvyag  OQvid'og.  Bei  Diodor  4,  64,  3 
heißt  die  Sphinx  äiyoQcpov  ^ygiov.  Alesomedes, 
ein  Freigelassener  Hadrians,  lieferte  eine  Art 
Rätsel  auf  das  Rätelwesen  selbst,  indem  er  eine 
Schilderung  von  ihm  entwarf,  Anthol.  Palat. 
14,  63;  das  Bedicht  sondert  sich  zwanglos  in 
drei  Variationen  (vgl.  mein  Programm,  Die 
Sph.  in  d.  griech.  Kunst  u Sage,  Leipzig  1896, 
S.  18,  1). 

Die  Sphinx  erscheint  als  Werkzeug  einer 
höheren  Macht.  Nach  der  Oedipodie  war 
es  die  durch  des  Laios  unnatürliche  Liebe  zu 
Chrysippos  schwer  beleidigte  Ehegöttin  Hera 
{yafioozßXog) , die  das  Ungetüm  zur  Strafe  in 
das  entweihte  thebanische  Land  sendete;  Pi- 
sander  vermittelt  diese  Überlieferung  {Bethe, 
Theb.  Heldenlieder  S.  4f.  8.  16;  vgl.  Apollod. 
3,  5,  8 : hTtsyips  ydy  Hqu  zrjv  Ecplyya ; Dio 
Chrysost.  orat.  11,  8 [1  p.  117  Arnim]-.  zi]v 
Zhpiyya  iTtiJCsyipd’siGav  ixvzoig  äici  xoXov  "Hyag). 
Wie  Lykos  in  Buche  Usq'i  Qyßaiiüv  erzählte, 
wurde  die  Sphinx  von  Dionysos  geschickt  {Schol. 
Hesiod.  Theog.  326),  welcher  Auffassung  wahr- 
scheinlich auch  Euripides  in  seiner  Antigone 
gefolgt  war  {Eurip.  fragm.  178  N.).  Dabei  ist 
vorausgesetzt,  daß  Schol.  Eurip.  Phoen.  1031 
richtig  von  Unger  hergestellt  worden  ist;  an- 
ders Münzel  in  Schwartz’  Ausgabe  der  Euri- 
piidesscholien).  Wenn  der  Dichter  in  den  Phoe- 
nissen  Hades  als  Urheber  der  Landplage  nennt 
(ö  ncizci  xd-ovog  'Aidag  inintyTtti  810),  so  ist  das 
eine  im  chthonischen  Wesen  des  Ungeheuers 
begründete  Ausdrucksweise.  In  anderen  Versen 
dieses  Stückes  spricht  er  unbestimmt:  cpori og 
ix  Q-suiv,  ös  zdä’  i]v  d nQci^ixg  (1031  f.)  und  int- 
6VZ0  täväs  yaiav  . . . äcayovojv  zig  cczcc  (1065  f.). 
Der  Scholiast  zur  letztgenannten  Stelle  und  die 
Hypoihesis  zu  dem  Drama  führen  Ares  an,  der 
denThebanern  wegen  der  Tötung  seines  Drachen 
durch  Kadmos  gegrollt  habe. 

Ihr  Aufenthalt  wird  auf  dem  Sphinxberge 
gedacht  {zb  <I>ixiov  OQOg,  jetzt  6 <I>ayäg-  s.  Bur- 
sian,  Geogr.  v.  Griech.  1,  231;  Judeich,  Athen. 
Mitt.  13,  1888,  S.  86),  einer  steilen,  kahlen  Fels- 
höhe, die  sich,  von  l’heben  in  westlicher  Rich- 
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tung  ungefähr  14  Kilometer  entfernt,  nahe  am 
Kopaissee  zur  Rechten  der  nach  Haliartos  füh- 
renden Straße  erhebt.  Des  Berges  wird  zuerst 
von  Hesiod  Erwähnung  getan,  doch  ohne  Be- 
ziehung auf  die  Sphinx  {Scat.  Here.  33,  vgl. 
Schol.;  dazu  Rzach,  Fleckeis.  Jahrb.  Siqipl-  8, 
1876,  S.  466).  Euripides  erwähnt  ihn  nicht,  er 
sagt  nur,  daß  das  ^Bergungeheuer’  den  Mauern 
Thebens  genaht  sei;  doch  ist  ohne  Zweifel  auch 
bei  ihm  die  viel  bezeugte  Auffassung  voraus- 
zusetzen, die  das  Untier  von  dort  aus  seine 
blutigen  Raubzüge  machen  läßt.  Wenn  Schol. 
Eur.  Phoen.  806  ovQtiov  zigag  mit  der  Herkunft 
der  Sphinx  vom  Kithairon  erklärt  wird,  so 
scheint  die  alte  Version  der  Oedqjodie  durch- 
zuschimmern, wonach  die  auf  dem  Kithairon 
verehrte  Hga  yagoazolog  das  Si^hinxungeheuer 
gesendet  hatte  (s.  Bethe  a.  a.  0.  S.  16). 

Unsägliches  Unheil  bringt  es  über  Stadt 
und  Land.  Die  Dichter  wetteifern  in  Bezeich- 
nungen und  Attributen,  um  sein  grauenvolles 
Wesen  zu  schildern.  Hesiod  nennt  die  Sphinx 
blorp’ , KciSytLoiaiv  olt&gov,  Aeschylos  näXteog 
bvtiäog,  ccQna^ävä'Qciv  Kfiga  {Sepit.  522  759f ), 
ävGccytQi&v  TCQvzaviv  xvvo:  {fragm.  236  N.).  Bei 
Euripides  heißt  sie  nsv&ta  yalocg  {Phoen.  807 j, 
Kaäfitiiov  eegnayd,  noXvipd'ogog  noXvazovog 
(1021f.),  ädiov  ztgag  (1023),  uicaipovog  (1760); 
bei  dem  Komiker  Nikochures  dXdGzcag  (Bekker, 
Anecd.  p.  382,  27);  xav.onztgog  Movaa  d-avöv- 
züiv  in  der  Kätsellösung  der  Hypofhesis  zu  den 
Phoenissen;  ßgozoxzovog  in  dem  Epiigramme 
eines  gewissen  Arrhianos,  das  auf  einer  Klaue 
des  großen  Sphinx  von  Gise  eingemeißelt  i.-3t 
{C.  1.  G.  III  47 (iO,  6j.  Ihren  Opfern  naht  sie 
im  Fluge  {ipoizdGi  nztgolg  Eurip.  Phoen.  1024;, 
packt  sie  mit  ihren  vier  Klauen  (zsrgaßdfioGi 
XaXaig  808)  und  entführt  sie  durch  die  Luft  (809;, 
um  sie  aufzufressen  (Ecpiyyoi  diyÖGizov  Aesch. 
Sept.  524,  xaXciiGiv  myoaizoig  Eur.  Phoen.  1025). 
So  verschlingt  sie  groß  und  klein  {Schol.  Eur. 
Phoen.  1760).  In  der  Oedipodie,  die  das  Un- 
glück noch  zu  des  Laios  Lebzeiten  eintreten 
ließ,  tötete  sie  Haimon,  des  Kreon  schönen  und 
liebenswürdigen  Sohn,  ebenso  Hippios,  den  Sohn 
des  Lapithen  Eurynomos,  obwohl  er  kein  The- 
baner  war,  Züge,  die  sich  bei  Pisander  wieder- 
finden {ebd.  1760,  vgl.  45;  Apollod.  3,  5,  8; 
Welcher,  Ep.  Cycl.  2,  317).  Der  Komiker  (?) 
Nikostratos  nannte  unter  den  Opfern  auch  den 
Meuoikeus  {Schol.  Eur.  Phoen.  1010;  Com.  Attic. 
fragm.  2,  229  fr.  41  Kock). 

Bei  Hesiod  erscheint  die  Sphinx  nur  als  ein 
verderbliches  Ungeheuer.  Daß  der  Dichter  nichts 
von  ihrem  Rätsel  sagt,  kann  auf  Zufall  be- 
ruhen, denn  ein  Vergleich  des  auf  den  Stock 
sich  Stützenden  mit  einem  Dreifuß  legt  die 
Vermutung  nahe,  daß  ihm  das  Rätsel  bekannt 
war  {Erg.  533:  zözt  Öl]  (im  Winter)  zgLzcoäi 
ßgozo'i  ia  Ol,  1 avz’  inl  vcoza  iccys,  -/.dgi]  d’  sig 
ovdeeg  bg&zai,  \ zip  i'xsXoi  cpoizOaiv,  dXtvofitvoi 
ricpa  XtvxTjv).  Benutzt  war  das  Rätselmotiv  in 
der  Oedipodie  (vgl.  Pisander  im  Schul.  Eurip. 
Phoen,  1760:  tiza  hyryit  zijv  firjziga  XvGccg  zb 
ai'viy/ia  iscil.  b Olä'Lnovg)-,  dazu  Alaaß,  Index 
schol.  Grypjhiswald  1894  S.  VI).  Epicharmos 
{Com.  Graec.  Fragm.  1,  118  fr.  149  Kaibel)  kennt 
es  nachweislich ; bei  Pindar  finden  sich  wieder- 
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holt  Hiudeutungeii  darauf  {Pyth.  4,  263:  OiSi- 
Ttoöa  oocf  iav,  Fracjm.  177,  4:  aiviyjia  Tragd'tvov 
üyQiüv  yvüi^cov);  eine  Anspielung  enthält  Ae- 
schylos,  Ayani.  80;  von  SojihoJdes,  Oed.  Tyr.  36 
wird  die  Sphinx  (jyArjpa  ccoidog,  130  Tioindcod'ös, 
.'iOl  gccynodög  xvcov,  1190 f.  jrag&O'og  ygr]Gfi(od'(jg 
genannt;  Oidipus  sagt  393f. : -/«i'rof  rd  y’  ai- 
vtyu’  ovyl  TOv-jiiovTog  iiv  arägog  diemfTv,  aXXu 
iiavTSiag  tdet.  Ebenso  gedenkt  natürlich  Euri- 
pides  oft  des  Sphinxrätsels.  Es  heißt  aoydjg 
ai'viyyu  TTUQiXtvov  Plioen.  48,  d va^i’vSTOv  utlog 
Ecfnyyog  doiöoD  15061'.,  TTagd'tvov  -/.ogag  al'viyit’ 
äßvrfToi’  17.‘jOf.,  iiovaai  50  (vgl.  ocTUjyovßord- 
raiGi  cüd'atg  807,  dlvQOV  dnqp)  yovGav  1028),  s. 
auch  1049.  1353.  1759.  Man  dachte  es  sich 
gesungen,  wie  diese  Belege  ergeben;  überlie- 
fert ja  auch  Apollodor  (3,  5,  8),  von  den  Musen 
habe  die  Sjdiinx  das  Rätsel  erlernt.  Die  Verse 
selbst  standen  bei  Asldepiadcs  in  den  T'Qayco- 
dovutva.  Aus  dieser  Quelle  tauchen  sie  an 
verschiedenen  Stellen  in  wenig  abweichender 
Fassung  auf.  S.  (Udert,  lidtsel  und  Bytselspiele 
der  alten  Griechen,  2 Aufl.  S.  24 f.  Über  den 
Hergang  erzählte  Afildepiades,  wie  aus  der  über- 
einstimmenden Tradition  Apollodors  und  des 
Euripidesscholiasten  {Schol.  Eurip.  Phoen.  45, 
vgl.  Eraym.  hist,  yraec.  3,  305  fr.  21)  ersichtlich 
ist,  daß  sich  die  Thebaner  alltäglich  zur  Bera- 
tung über  das  Unglücksrätsel  {dvGalviyya  Schol. 
Eur.  a.  a.  0.)  versammelt  hätten,  wußten  sie  ja 
durch  Orakelspruch,  nur  nach  seiner  Lösung 
werde  die  Landplage  schwinden.  Nach  jeder 
dieser  vergeblichen  Zusammenkünfte  habe  daun 
die  Sphinx  einen  von  ihnen  verschlungen.  Das 
bei  Apollodejr  nur  in  Prosa  mitgeteilte  Rätsel: 
ri  tGTiv,  o yiccv  i%ov  cpcovijv  TsrQccTtovv  v.cu  6i- 
Tiovv  •r.ai  Tginovv  ylvsTca;  wird  aus  Asldepindes 
mehrfach  iu  5 Hexametern  überliefert  (s.  oben 
den  Art.  Oidipus  Bd.  3 Sp.  718,  1);  aus  anderer 
(Quelle  stammt  wahrscheinlich  die  Lösung  des 
Oidipus  in  Distichen  {ehd.  Z.  13).  Schol.  Eur. 
a.  a.  ().  wird  hinzugefügt,  nach  Ansicht  einiger 
habe  (.)idipus,  indem  er  auf  sich  selbst  gezeigt, 
das  Rätsel  zufällig  erraten,  worauf  sich  die 
Sphinx  zerfleischte.  Möglicherweise  beruht 
diese  Version  nur  auf  Mißverständnis  von  Bild- 
werken, die  den  Helden  mit  ähnlicher  Gebärde, 
in  nachdenklicher  Überlegung  darstellten. 

Nach  mehrfach  überlieferter  Auffassung,  wo- 
durch allerdings  eine  vorherige  Rätsellösung 
keineswegs  ausgeschlossen  ist,  ■wurde  die  Sphinx 
von  ihrem  ritterlichen  Gegner  erschlagen  (s. 
Bethe,  Theh.  Heldenlieder  S.  20).  Dafür  scheint 
Korimia  als  Zeugin  angesehen  werden  zu  müssen 
f Schol.  Eur.  Phoen.  2G:  rivhg  xal  ryv  priTtga 
V7C  avTov  (Oidlnodog)  dvfigfiGd'ai , dvtltlv  d's 
uvt'ov  ov  yovov  ti]v  Ecpiyyu,  äXlu  v.al  rijv  Ttv- 
urfiiav  dXiomv.u,  mg  KoQtvva,  Cejrinn.  fr.  33; 
Berylc,  Poet.  lyr.  gr.  3,  552).  Wie  auf  einer 
attischen  Lekythos  mit  Goldschmuck  aus  Cy- 
pern  Oidijius  die  Sphinx  mit  der  Lanze  tötet, 
auf  Gemmen  mit  dem  Schwert  (s.  ob.  unter 
Oidipus  Bd.  3 Sp.  716,  48  bis  717,  43),  so  weisen 
auch  die  Worte  des  Euripides  [Phoen.  1507): 
Eynyyog  aoidoh  Gmy.cc  epovsvGag,  ebenso  auch  die 
des  Empfangsdichtes  auf  Denietrios  l’oliorketes 
iBerglc,  Poet.  lyr.  yraec.  3,  674  ff. ; vgl.  ob.  Bd.  3 
Sp.  718,  61  ff.)  auf  solche  Sagenform  hin,  die 
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in  den  verschiedenen  euhemeristischen  Erzäh- 
lungen späteren  Ursprungs  wieder  aufgenom- 
men wird.  Dagegen  stürzt  sie  sich  bei  Ap>ollo- 
dor  und  sonst  nach  erfolgter  Rätsellösung  selbst 
in  die  Tiefe  [Apollod.  3,  5,  8:  ?)  ylv  ovv  Ecyly'g 
ccTtb  Tfjg  ccKQüTtoXemg  iavrijv  i'ggiiptv;  Argam. 
Eurip.  Phoen.  S.  396,  17  Eauclc:  y Akp'iy^  tccvryv 
ä2’aiQSi  nagaygiyLDC  glipaGcc  rov  dfgog;  IHod.  4, 
64,  4:  ivTccü&cc  TTjv  piv  Eq)tyya  -natcc  rbv  pvQ’o- 
Xoyovpsvov  ypyeubv  iccvryv  ’rccTangypinaat.). 

Der  Verlust  wichtiger  Dichtungen  hindert 
uns  daran,  die  Gestalt  der  Sphinxsage  in  den 
einzelnen  Stadien  ihrer  Entwicklung  vollsfändig 
zu  überschauen.  Mit  der  Oidipussage  tritt  sie 
nicht  überall  verknüpft  auf,  Homer  nennt 
wenigstens  das  Ungeheuer  nicht,  und  noch  bei 
Hesiod  mangelt  die  klare  Beziehung  zu  Oidipus. 
Hingegen  läßt  'sich  in  der  (Jedipodie  die  Ver- 
schmelzung beider  Sagen  nachweisen.  WeilLaios 
sich  an  Chrysippos  vergangen  hatte,  zürnte  ihm, 
von  Pelops  beschworen,  Hera;  um  ihrer  Rache 
zu  entgehen,  ließ  er  den  neugeborenen  Oidij»us 
auf  der  Höhe  des  Kithairon  aussetzen,  wo  sich 
der  Göttin  heilige  Wiese  befand.  Dennoch  be- 
drückte die  von  Hera  aus  Aethiopien  gesendete 
Sjihinx  menschenraubend  das  thebanische  Volk. 
Auf  den  Rat  des  Teiresias  machte  sich  des- 
halb der  König  auf,  um  der  beleidigten  Ehe- 
göttin  zu  opfern,  wird  aber  unterwegs  — es 
sind  Jahre  vergangen  — von  Oidipus  erschla- 
gen, der  seinerseits  nach  Theben  wandert  und 
die  Sphinx  besiegt.  Unsere  Kunde  über  dieses 
Ejjos  ist  so  lückenhaft,  daß  die  Ansicht  ge- 
'äußert  werden  konnte,  die  Sage  vom  Sphinx- 
rätsel sei  erst  späteren  Ursprungs,  nur  durch 
Gewalt  habe  Oidijjus  darin  das  Ungeheuer  über- 
wunden, nicht  als  Rätselheld.  Dagegen  erheben 
sich  indessen  auf  Grund  der  Sagengeschichte 
ernste  Bedenken,  die  von  verschiedenen  Seiten 
geltend  gemacht  worden  sind,  obwohl  an  und 
für  sich  das  Rätselmotiv  entbehrlich  wäre  (wie 
es  neuerdings  H.  v.  Hofmannsihal  in  der  Tra- 
gödie GMipus  und  die  Sphinx’  völlig  ausge- 
schieden hat).  Die  Sage  von  dem  verderblichen 
Plagegeist,  der  die  Rätselwette  eingeht,  von 
Oidipus  darin  besiegt  wird  und,  vielleicht  durch 
Anwendung  von  Gewalt,  zugrunde  geht,  er- 
scheint also  in  Böotien,  dem  Ursprungslande 
der  Oedipodie,  altheimisch;  das  Ungetüm  war 
daselbst,  wie  aus  Hesiods  Andeutungen  er- 
schlossen werden  muß,  auf  dem  Sphinxberge 
lokalisiert. 

Von  der  in  der  Oedipodie  erz'ählten  alt- 
böotischen  Sagenform  weichen  die  Tragiker  in 
wesentlichen  Punkten  ab.  Für  uns  kommt  in 
Betracht,  daß  bei  ihnen  nicht  mehr  Hera  als 
Rächerin  eines  unnatürlichen  Frevels  das  Un- 
heil veranlaßt,  sondern  der  delphische  Gott 
Apollon  im  Hintergründe  steht,  der  des  Laios 
und  der  lokaste  ITngehorsam  straft.  Trotz 
seiner  Warnung  hatten  sie  den  Unglückssohn 
Oidipus  erzeugt.  Zu  welchem  Zeitpunkte  nach 
des  Aeschylos  Oedipodie  die  Sphinx  in  Theben 
erschien,  ist  nicht  zu  erkennen;  bei  Sophohles 
beginnt  sie,  so  scheint  es,  erst  nach  des  Laios 
Tode  zu  wüten  (s.  aber  v.  Wilamoioitz,  Griech. 
Trag.  1 S.  6,  1);  in  den  Phoenissen  des  Euri- 
pndes  ist  dieser  Tatbestand  ausgesprochene  Vor- 
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aussetzung,  denn  Oidipus  kehrt  nach  dem  Vater- 
morde zu  Polybos  zurück  und  wandert  sodann 
nach  Kreons  Aufruf  dem  Abenteuer  entgegen. 

Ohne  Zweifel  ist  es  ein  vorausliegendes  Epos 
gewesen,  in  dem  zuerst  der  Einwirkung  des 
delphischen  Gottes  ein  so  bedeutsamer  Spiel- 
raum eingeräumt  war,  wie  wir  das  bei  den 
Tragikern  und  auch  bei  Findar  {Olymp.  2,  39) 
beobachten;  Bethe  hat  zu  erweisen  gesucht, 
daß  die  Umformung  der  Sage  in  louien  vor 
sich  gegangen  und  in  der  '^j fingeren  Thebais’ 
zutage  getreten  sei  {TJieb.  Heldenlieder  S.  158  ff.). 
Diese  für  die  Blütezeit  der  Tragödie  kanonische 
Version,  welche  die  Sendung  der  Sphinx  nicht 
sowohl  als  direkte  Strafe  einer  beleidigten  Gott- 
heit erscheinen  läßt,  als  vielmehr  davon  nur 
Gebrauch  macht,  um  den  Oidipus  zu  seinem 
trügerischen  Glücke  zu  führen,  ist  in  der  Haupt- 
sache für  die  Folgezeit  maßgebend  geblieben. 

§ 2.  Die  Bildwerke  zur  Sphinxsage. 

Zur  Ergänzung  der  im  vorstehenden  zu- 
sammengefaßten literarischen  Überlieferung 
dienen  die  Denkmäler  der  Kunst.  Eine 
Übersicht  der  auf  die  thebanische  Sphinx  be- 
züglichen Bildwerke  hat  Otto  Jalm  gegeben 
(Archüol.  Beitr.,  Berl.  1847,  S.  112ff.j,  vermehrt 
und  z.  T.  abweichend  gedeutet  sind  sie  von 
Overbeck  {Hie  Bildw.  zum  tlieb.  u.  troisch.  Hel- 
denkr.,  Stuttg.  1857,  S.  15—59).  Seit  dieser  Be- 
handlung hat  sich  der  Kreis  natürlich  erwei- 
tert, wenn  auch  wesentlich  neue  Typen  nur 
wenige  zutage  getreten  sind.  S.  Heydemann, 
Edipo  e la  Sfmge,  Annali  delV  Inst.  1867 
S.  374  ff.  und  die  daselbst  S.  377,  1 verzeichneten 
Monumente;  Michaelis,  Annali  1871  S.  186  ff. ; 
Höfer,  Bildwerke  zur  Sphinxsage  {Eätsellösung) 
ob.  Art.  Oidipus  Bd.  3 Sp.  719 — 726. 

Darstellungen  der  Sphinx  ohne  Umgebung 
lassen  wir  beiseite  (s.  Nachtrag  am  Schluß), 
weil  sie  teils  nur  dekorativ  sind,  teils  eine  all- 
gemeine, symbolische  Bedeutung  haben,  von  der 
später  die  Rede  sein  wird.  Die  mit  der  Sage  in 
Zusammenhang  stehenden  Monumente  zeigen 
uns  die  Sphinx  seltener  als  verderbliches  Unge- 
heuer, welches  sein  Opfer  überwältigt  hat  oder 
im  Kampfe  begriffen  ist;  am  häufigsten  sind 
friedlichere  Szenen,  die  den  Vorgang  der  Rätsel- 
wette, oft  mit  dem  Aufwand  von  mehr  oder 
weniger  Nebenfiguren,  vor  Augen  führen.  Ana- 
logien für  die  erstgenannte  Auffassung  kommen 
schon  im  Orient  vor,  wir  sehen  den  ägyptischen 
Sphinx  seine  Feinde  sieghaft  zu  Boden  treten. 
Hiervon  zu  sondern  sind  assyrische  u.  a.  Typen, 
in  denen  das  Fabeltier,  wie  zahlreiche  dämo- 
nische Gestalten  jener  Kunst  weit,  von  Gott- 
heiten und  Königen  besiegt  wird  (so  z.  B.  Per- 
rot et  Chipiez,  Hist,  de  l’art  2,  619  Fig.  305; 
S.  772  J'ig.  444j.  Wenn  derartige  orientalische 
Vernichtungsszenen  auch  ganz  besonders  dazu 
beigetragen  haben  mögen,  den  Sphinxtypus  mit 
der  thebanischen  Landessage  zu  verknüpfen,  so 
darf  man  doch  nicht  durchweg  in  der  griechi- 
schen Kunst  lediglich  eine  Illustration  der  Sage 
erkennen  wollen,  wenn  die  Sphinx  einen  Men- 
schen gei^ackt  hält.  Hier  wird  es  deutlich,  wie 
ein  ursprünglicher  Volksglaube  Darstellung  und 
Auffassung  beeinflußt.  Ähnlich  den  Keren, 
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Erinyen,  Harpyien  und  anderen  raffenden  Todes- 
göttinnen entführt  die  Sphinx  ihre  Opfer  aller- 
wärts  und  knickt  die  Blüte  der  Jugend;  die- 
sem allgemeinen  Gedanken  wollte  die  Kunst 
vor  allem  Ausdruck  verleihen,  als  sie  z.  B.  das 
berühmte,  für  diese  Vorstellung  typische  Terra- 
kottarelief von  Tenos  (Fig.  20)  schM  < Stackelb  erg, 
Gräber  der  Hellenen  Taf.  66;  Overbeck  a.  a.  O. 
Taf.  1,  5 und  oft).  Hierher  gehört  z.  B.  die  Dar- 
io Stellung  auf  einer  attischen  Lekythos  sfg.  Stils, 
die  mir  durch  eine  Skizze  A.  Schneiders  bekannt 
geworden  ist  (Athen,  Polytechnion,  ohne  Nr.): 
darauf  ist  eine  Sphinx  soeben  im  Begriffe  sich 
mit  einem  Jüngling  in  die  Luft  zu  erheben, 
der  sich  krampfhaft  an  sie  zu  pressen  scheint, 
um  nicht  herabzustürzen  (vgl.  den  rotfg.  Ary- 
ballos  Athen,  Nationalmus.  996).  Auf  eine  sfg. 


20)  Terrakottarelief  von  Tenos  (nacli  Ooerheck,  Die  Bild- 
werke zum  tliehan.  u.  troisch.  Heldenkreis  Taf.  1,  5). 

40  Vase  der  Monum.  ant.  piibbl.  per  cura  della 
B.  Accademia  dei  Lincei  Bd.  19  (Mailand  1908/9) 
macht  V.  Wilamowitz , Bit.  Centralbl.  1909 
Sp.  1572  f.  aufmerksam;  .Jünglinge  auf  der  Flucht 
vor  ruhig  dastehender  Sphinx;  einer  klammert 
sich  an  ihren  Hals,  wie  Odysseus  unter  den 
Widder  des  Kyklopen.  S.  auch  Benndorf,  Anz. 
d.  Wiener  Akad.  1897  nr.  5 u.  6 (Gruppe  aus 
schwarzem  Basalt  aus  Ephesos)  und  unt.  Sp.l395, 
6.  Der  Oidipussage  näher  stehen  diejenigen 

,50  Monumente,  welche  die  von  dem  Ungeheuer 
Bezwungenen  oder  vor  ihm  Zurückweichenden 
bewaffnet  zeigen,  was  besonders  auf  Gemmen 
vorkommt  {Overbeck  Taf  1,  6.  7,  Text  S.  21ff.j. 
Dabei  ist  eine  Beziehung  auf  Thebaner,  die 
vergeblich  ihr  verwirktes  Leben  zu  retten  be- 
strebt sind,  nicht  abzuweisen,  obwohl  ich  über- 
zeugt bin,  daß  beabsichtigt  war,  auch  hier  die 
Todessymbolik  durchklingen  zu  lassen.  Eine 
hierher  gehörige  Lekythos  archaischen  Stils 

fio  befindet  sich  in  Paris  {Cabinet  des  medaill. 
nr.  64):  abgebildet  ist  ein  (mit  dem  Schwert?) 
bewaffneter,  in  eiligster  Flucht  begriffener, 
nackter  Jüngling,  der  sich  nach  einer  ihn  an- 
springenden,  pferdehufigeu  Sphinx  umwendet. 
Ferner  findet  sich  vereinzelt  die  Tradition  ver- 
wertet, die  von  einer  gewaltsamen  Tötung  der 
Sphinx  durch  Oidipus  berichtete;  der  Punkt 
ist  oben  bereits  zur  Sprache  gebracht  worden. 
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Die  große  Masse  der  auf  die  Oidipussage 
beziigliclien  Sphinxdarstellungeu  führt  uns,  wie 
gesagt,  nicht  das  tötende  Monstrum,  sondern 
die  Rätseljungfrau  vor.  Mit  Vorliebe  wurde 
das  Motiv  von  der  Vasenmalerei,  insbesondere 
der  rotfigurigen,  verwendet.  Man  kann  sich 
vorstellen,  warum.  Es  war  eine  der  beliebtesten 
Unterhaltungen  beim  fröhlichen  Trinkgelage, 
seinen  Scharfsinn  in  Rätselspielen  zu  bewähren, 
Preise  und  Strafen  wurden  dabei  ausgesetzt. 
So  sah  man  denn  auch  gern  auf  den  Amphoren 
und  Mischkrügen,  den  Bechern  und  Schalen  die 
Rätselheldin  samt  ihrem  Meister  und  anderer 
Umgebung ; man  mochte  dann  mitunter  bei  dem 
Namen  A'ffiyl  an  das  harmlosere  Unstricken 
des  Gegners  denken,  das  sich  in  yptqpog  aus- 
gedrückt findet,  und  erklärte  sich  wohl  mit  volks- 
tümlicher Etymologie  den  klugen  OidinoSris, 
den  man  auf  der  Trinkschale  bezeichnet  fand, 
als  den  Mann,  der  um  den  'Fuß’  Bescheid 
'weiß’.  Ein  feiner,  durchdringender  Verstand 
spricht  auf  der  Mehrzahl  dieser  Bildwerke  aus 
den  Zügen  der  Wundergestalt;  ihr  Ausdruck, 
der  in  den  Entführungsszenen  aus  dem  Furcht- 
baren ins  Schwermütige  vergeistigt  erscheint, 
ist  hier,  der  Situation  entsprechend,  nach  der 
intellektuellen  Seite  abgemildert;  fest  blickt 
sie  dem  Gegner  ins  Auge  und  senkt  nur  in 
wenigen  Fällen,  wie  betroffen,  den  Blick. 

Für  die  Darstellung  der  Sphinx  als  Rätsel- 
jungfrau kommen  außer  einer  stattlichen  An- 
zahl schwarz-  und  besonders  rotfiguriger  Vasen 
eine  Reihe  von  Gemmen  in  Betracht,  sowie  zur 
Ergänzung  einige  Monumente  etruskischen  und 
römischen  Ursprungs,  namentlich  Reliefs  von 
sepulkraler  Bestimmung.  Selten  sitzt  die  Sphinx 
vor  Oidipus  auf  ebener  Erde,  wie  auf  einem 
altertümlichen  schwarzfigurigen  Vasenbild,  das 
Stackdherg  bekannt  gemacht  hat,  einer  rot- 
figurigen Vase  in  NeajDel,  sowie  auf  einer  sehr 
eigenartigen  etruskischen  Spiegelzeichnung  (nr.  3 
bis  5 Art.  Oidipus).  Die  übliche  Auffassung 
läßt  sie  erhöht  auf  einem  Felsen  oder  einer 
architektonischen  Basis  hocken,  mitunter  auch 
stehen,  so  daß  sie,  mit  wenigen  Ausnahmen, 
der  Höhe  der  Mannsgestalt  gleichkommt  oder 
sie  überragt.  Die  Basis  besteht  oft  in  einer 
längeren  oder  kürzeren  ionischen  Säule  mit 
Abacus.  In  einer  Reihe  von  Beispielen  ist  die 
Säule  dorisch  (so  auf  der  von  Overhcck  unter 
nr.  33  angeführten  Münchener  Vase  352,  Berlin 
2028,  Neapel  3131,  Annali  deU’  List.  1867  tav. 
d’agg.  .1),  mehrmals  nicht  kanneliert  (z.  B.  auf 
der  Münchener  Amphora  249,  Bidl.  Napolet. 
4 (1846)  Taf.  5 und  auf  einer  merkwürdigen 
rf.  Darstellung  der  Sammlung  .Judica  in  Pa- 
lazzolo  bei  Syrakus,  wo  die  Sphinx,  abgesehen 
von  Vorder-  und  Hinterfüßen,  Flügeln  und 
Schwanz  fast  ganz  weibliche  Formen  hat),  auch 
so  niedrig,  daß  sie  mehr  einem  Tisch  ähnelt 
oder  ihre  Form  nur  angedeutet  ist  (Athen,  Poly- 
techn.  767.  777);  der  Sitz  als  Blume  stilisiert 
auf  der  unteritalischen  Amphora  Neapel  3264 
(Annali  delV  Inst.  1871  tav.  d’agg.  M).  Ge- 
legentlich ist  ein  Altar  oder  Würfel  gewählt 
{Catal.  of  the  Greelc  and  Etr.  vases  in  the  Brit. 
3his.2,  1893,  B 539;  0?;e)hec7c  nr.  34) ; ein  Pfeiler 
auf  der  karikierten  Darstellung  einer  attischen 
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Kanne  des  5.  Jahrh.  in  Berlin  (Archäol.  Anz.. 
1891  S.  119).  Ein  äußerer  und  ein  innerer 
Grund  scheint  mir  für  die  architektonische  Sti- 
lisierung dieser  Basen  vorzuliegen.  Wenn  sich 
ein  Künstler  nach  Vorbildern  für  seine  Sphinx 
umsah,  so  fand  er  sie  auf  zahlreichen,  seit  alter 
Zeit  sphinxgeschmückten  Grabmälern.  Er  über- 
nahm von  dort  für  sein  Vasenbild  zugleich  mit 
der  Fabelgestalt  die  Architektur  und  tat  dies 
um  so  lieber,  weil  er  damit  die  tödliche  Macht 
des  Ungeheuers,  wenn  nicht  gar  die  verhäng- 
nisvollen Folgen  der  Rätsellösung,  andeuten 
konnte.  Je  mehr  man  später  die  Wiedergabe 
des  Landschaftlichen  liebt  und  zu  beherrschen 
gelernt  hat,  desto  häufiger  und  natürlicher 
werden  die  Darstellungen  des  ^Lmov  ögo?  in 
den  Rätselszenen,  während  die  Sphinx  auf  dem 
SäulenkaiDitell  in  der  dekorativen  Kunst  ihr  Da- 
sein fortsetzt. 

Fragen  wir  nun  nach  dem  Moment,  den  die 
Künstler  zu  fixieren  unternommen  haben,  so  ist 
die  Auffassung  in  den  meisten  Fällen  die,  daß 
Oidipus  allein  der  Sphinx  gegenübersteht,  auch 
vor  ihr  sitzt,  oder  daß  er  von  einem  Gefährten 
begleitet  wird,  sei  es  daß  dieser  neben  dem 
Helden  sich  befindet  oder  auf  der  andern  Seite 
der  Sphinx  ein  Gegenstück  zu  ihm  bildet.  Oidi- 
pus trägt  gewöhnlich  ein  mehr  oder  weniger 
vollständiges  Reisekostüm,  bestehend  aus  Man- 
tel, Reisebut,  Stiefeln,  Schwert,  zwei  Lanzen, 
wie  z.  B.  auch  der  junge  Theseus  auf  Vasen- 
bildern; trifft  er  ja  auch  nach  Sojdiokles  die 
Sphinx  ahnungslos  auf  seiner  Wanderung,  ohne 
vorher  Theben  berührt  zu  haben.  Seine  Hal- 
tung pflegt  ruhig  und  siegesgewiß  zu  sein;  mit- 
unter stützt  er  sich  nachdenklich  auf  seinen 
Wanderstab,  in  anderen  Darstellungen  erhebt 
er  einen  oder  beide  Arme  in  eindringlichem 
Redegestus,  auch  spreizt  er  die  Lösung  verkün- 
dend drei  Finger  auf  einer  von  Michaelis  heraus- 
gegebenen Amphora  späteren  Stils  {Annali  delV 
Inst.  1871  tav.  d’agg.  M,  Neapel  nr.  3254).  Ich 
möchte  nicht  annehmen,  wie  Michaelis  a.  a.  0. 
187,  45,  die  drei  gespreizten  Finger  bezeich- 
neten  nur  d’atto  del  favellare'  und  ebenso- 
wenig die  Übereinstimmung  der  Stellung  des 
auf  seinen  Stab  sich  Stützenden  mit  den  gleich- 
zeitig von  ihm  gesprochenen  Worten  der  Lö- 
sung: yriQaliog  dh  nilcov  rgitarov  noScc  ßccnTQov 
igeidsL  für  bloßen  Zufall  halten.  Dieses  Vasen- 
bild ist  deshalb  von  besonderem  Interesse,  weil 
darauf  als  Pendant  zu  Oidipus  kein  Gefährte, 
sondern  die  Erinys  dargestellt  ist,  die  als 
Rächerin  sich  an  seine  Sohlen  heftet  wie  dem 
Muttermörder  Orestes  (vgl.  den  Art.  Oidipus 
Bd.  3 Sp.  725f.).  Wir  wissen,  daß  die  Vasen- 
gemälde keineswegs  Illustrationen  der  durch 
die  Dichtung  ausgebildeten  Heldensage  sind, 
sondern  ihre  eigene  Entwicklung  nach  beson^- 
deren  Gesetzen  gehabt  haben.  Wenn  einer  der 
von  Luckenbach  durch  Vergleichung  von  Bild 
und  Lied  aufgestellten  Grundsätze  besagt,  daß 
in  der  archaischen  Periode  mitunter  'Personen 
ohne  jegliche  Bedeutung’  binzugefügt  werden 
{Verhültn.  der  griech.  Vasenb.  zu  den  Gedichten 
des  ep.  Kyklos,  Neue  Jahrh.  Suppl.  11  S.  636 
nr.  9;  vgl.  A.  Schneider,  Frolegom.  zu  einer 
neuen  Gail.  her.  Bildiv.  S.  47),  so  finde  ich  diese 
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Beobachtung  z.  B.  durch  eine  sfg.  Münchener 
Vase  bestätigt  (nr.  424),  auf  der  eine  Sphinx 
mit  drei  Lanzenjünglingen  jeder  scharfen  Deu- 
tung spottet.  Muß  ferner  konstatiert  werden, 
daß  'Erweiterungen  der  Szene  sehr  häufig  sind’ 
{Luckenhach.  a.  a.  0.  nr.  8),  so  liefert  die  Sphinx- 
episode dafür  mehr  Beweismaterial,  als  an  dieser 
Stelle  behandelt  werden  kann.  Die  umfassendste 
Komposition  verdanken  wir  dem  Vasenmaler 
Hermonax,  der  uns  die  Sp>hinx  auf  der  tradi- 
tionellen ionischen  Säule  und  einen  bärtigen 
Oidipus  inmitten  von  zehn  älteren  und  jungen 
Thebanern,  die  verschiedene  Stadien  des  Nach- 
denkens erkennen  lassen,  lebensvoll  vor  Augen 
führt  (Monum.  delV  Inst.  8 Taf.  45;  vgl.  den 
Art.  Oidipus  Bd.  3 Sp.  724f).  Andere  seiner 
Zunft  haben  wenig  dafür  gesorgt,  eine  der  um- 
gebenden Personen  so  zu  charakterisieren,  daß 
man  darin  unzweifelhaft  den  Rätselhelden  sehen 
müßte.  Scheint  das  auf  einem  vielbesproche- 
nen Vasenbild  noch  möglich  zu  sein,  auf  dem 
ein  Mann  mit  der  lebhaften  Gebärde  des 
Sprechens  an  die  (wie  auf  dem  Bilde  des  Her- 
■monax)  auffällig  klein  gemalte  Sphinx  sich 
wendet,  während  sein  jugendlicher  Hintermann 
staunend  den  Arm  hebt  {Overbeck  S.  38  ff.  nr.  43 
Taf.  1,14;  vgl.  Heydemann,  Annali  1867  S.378f.; 
beide  erklären  anders),  trifft  vielleicht  auch 
eine  von  Bliimner  versuchte  Deutung  das  Rich- 
tige, der  aus  einer  recht  heiter  gestimmten 
Gruppe  von  Epheben  den  Oidipus  herauserken- 
nen wollte  {Overheck  S.  41  ff.  Taf.  2,  2;  Blüm- 
ner,  Archäol.  Ztg.  25,  1867,  Sp.  117f.),  so  bleibt 
man  doch  in  anderen  Fällen  ganz  im  unklaren 
und  hat  mehrfach  den  Ausweg  gewählt,  eine 
jener  resultatlosen  Versammlungen  der  The- 
baner  vor  des  Oidipus  Ankunft  dargestellt  zu 
zu  finden.  Andere  Variationen  geben  neue 
Rätsel  auf  oder  entfernen  sich  ganz  von  der 
Oidipussage.  Einer  oben  (Sp.  1367,  60)  be- 
reits erwähnten  Tötungsszene  auf  einer  attischen 
Lekythos  aus  Cypern  (die  von  Murray  um  370 
angesetzt  wird)  wohnen  außer  Athena  und 
Apollon  Kastor,  Polydeukes  und  Aineias  bei, 
wie  die  Beischriften  besagen,  Personen,  deren 
Hinzufügung  zu  erklären  nicht  gelingen  will. 
Ein  anderes  Vasenbild  stellt  eine  anmutige 
Frauengestalt  mit  sprechender  Handbewegung 
vor  der  auf  einer  Säule  sitzenden  Sphinx  dar 
{Annali  1867  tav.  d’agg.  J,  vgl.  S.  379 ff.);  Heyde- 
mann  vermutet  ohne  näheren  Anhalt  eine  Be- 
ziehung zur  Komödie.  Wie  die  ’ Sphinx’’  E'pi- 
charms  (2  Fragmente  Com.  Graec.  Fragni.  1 
S.  114f.  nr.  127f.  KaiheJ)  so  ist  auch  das  gleich- 
betitelte Satyrspiel  der  Oidipustetralogie  des 
Aeschylos  fast  gänzlich  verschollen.  Dennoch 
hat  man  mit  ihm  einige  Sphinxdarstellungen  zu 
verbinden  gesucht,  so  einen  altertümlichen 
Skarabäus,  auf  dem  ein  Satyr  eine  neben  ihm 
sitzende,  ungeflügelte  Sphinx  an  ihrem  Haar- 
schopfe gefaßt  hält  {Imhoof-Blumer  u.  Keller, 
Tier-  u.  Pflanzenb.  Taf.  26,  44;  Furtwänglcr , 
Die  ant.  Gemm.  Bd.  1 Taf  63,  1,  Bd.  3 S.  102 
Fig.  69).  Furtwängler  weist  dabei  auf  ältere, 
volkstümliche  Vorstellungen  hin,  die  Sphinx 
und  Silen  zusammenbrachten,  und  denkt  sich 
diesen  als  den  segenbringenden  weisen  Dämon, 
der  im  Besitz  geheimer  Kunde  ist  (vgl.  Bulle, 
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Athen.  Milt.  22,  1897,  S.  400),  auch  das  Rätsel 
der  Sphinx  lösen  kann  und  dadurch  Gewalt 
über  sie  bekommt.  Auf  einer  vielbesprochenen 
Szene  eines  apulischen  Kraters  zu  Neapel  (nr. 
2846)  hält  ein  alter,  bärtiger  Silen  der  auf  dem 
Felsen  sitzenden  Sphinx  einen  auf  dem  Rücken 
liegenden  Vogel  entgegen  und  scheint  eine  ver- 
fängliche Frage  seinerseits  an  sie  zu  richten, 
wie  jener  Arglistige  in  der  äsopischen  Fabel, 
der  das  delphischeOrakel  versuchte  {Aesop.^Sb  H. : 
dvi]Q  •/.a’aOTtQdygcov  . . . inriQaircc,  Ttoragov  rt 
^fiTTVovv  hysi  gatd  xtiQctg  i]  uTtvovv,  ßovXogsvog, 
iuv  gtv  ä-ipvyor  ai'Tcrj  (6  Ifsog),  ^äv  t6  otqov- 
Q-iov  intÖBl^ai,  idv  Ss  ^gnvovv,  dnonvi^ag  ngo- 
svsynttv  %zl.).  Die  überraschende  Parallele  ist 
von  Crusius  aufgezeigt  worden  {Festschrift  für 
Overheck,  Leipz.  1893,  S.  102).  Vgl.  oben  Art. 
Satyros  Sp.  503  f.  Zwei  Satyrn , den  einen 
mit  erhobener  Hacke,  den  andern  zurück- 
weichend vor  der  auf  einem  Grabhügel  hocken- 
den Sphinx  zeigt  ein  rfg.  Krater  der  Samm- 
lung Vagnonville  {Mancini  u.  Milani  in  dessen 
Stucli  e materiali  1,  64ff. ; J.  Harrison,  Journ. 
of  Hell.  stud.  19,  234 ff.  Fig.  12).  Ebenfalls  zwei 
Satyrn,  von  denen  der  eine  die  Leier  sj^ielt,  der  an- 
dere tanzt,  umgeben  die  Sphinx  auf  einem  Krater 
von  Sommavilla  {Jahn,  Arch.  Beitr.  Taf.  6),  wo- 
bei ganz  gewiß  nicht  an  ein  Satyrspiel  zu  den- 
ken ist,  sondern  nur  die  auch  sonst  zu  bele- 
gende Verbindung  der  Sphinx  mit  dem  diony- 
sischen Kreise  hervortritt.  Ebensowenig  kann 
ich  mich  mit  Beisch  {Helhig,  Führer^  1 S.  340) 
und  Dümmler  {Bhein.  Mus.  43,359)  entschließen, 
auf  der  Oidipusschale  des  Museo  Gregoriano 
wegen  des  Satyrchoi  s der  Außenbilder  eine  Ab- 
hängigkeit von  szenischem  Vorbilde  zu  erblicken. 
Über  die  Aufnahme  der  Sphinx  in  den  diony- 
sischen Kreis  s.  Stephani,  Melanges  Greco-Ro- 
mains  1,530;  Nimbus  u.  Strahlenkranz  S.  49tf. ; 
Compte  rendu  1864  S.  63.  103.  v.  Didin,  N. 
Heidelberger  Jahrb.  6 (1896)  S.  46  erwähnt  ein 
hocharchaisches  Relief  in  Sizilien,  bakchischen 
Tanz  und  darunter  2 Sphinxe  darstellend. 

§ 3.  Deutungen  der  Sphinxsage. 

Mit  der  Deutung  der  Sphinxsage  haben 
sich  die  Alten  vielfach  in  euhemeristischem 
Sinne  zu  schaffen  gemacht.  So  wurde  be- 
hauptet, die  Sphinx  sei  eine  Räuberin  mit 
zahlreichem  Anhang  gewesen  {Schol.  Hesiod. 
Theog.  326;  i]  Sh  Fcply^  Ttgaygatinäs  . . . yvvi] 
i]v  Irjorgig  ■Kal  si)/s  nollovg  avv  ccijrfj  rovg  avvag- 
naQovrag).  Pausanias  (9,  26,  2)  berichtet  eine 
Überlieferung,  nach  der  sie  als  Führerin  von 
Seeräubern  die  Küste  von  Anthedon  und  den 
Sphinxberg  unsicher  gemacht  habe,  bis  Oidi- 
pus, mit  einem  Heere  von  Korinth  heranziehend, 
ihrem  Unwesen  ein  Ende  bereitete.  Ähnlich 
erzählt  Tzetzes  die  'wahre  Geschichte’,  mit  dem 
Zusatze,  wer  ihr  Rätsel  zu  lösen  gewußt,  den 
habe  sie  freigelassen  {ad  Lycophr.  v.  7 : rb  S’ 
dXtj'd'hg  ovtcog  ecvzT]  l-garglg  pv  ■Jtagu  zi]v 

Mcodßrjv,  xaglov  07]ßd>v,  Kal  tb  I>Lkiov  bgog  Kal 
ccvrjget  rovg  Ttagiovzag.  og  S’  dv  sinoi  zb  zav- 
zpg  ai'viypa,  zovzov  rilsv&sgov).  Das  fabelhafte 
Äußere  der  Wegelagerin  wird  nun  im  einzel- 
nen ausgedeutet:  Mit  Löwenleib  dachte  man 
sie  sich  wegen  ihrer  Mordlust,  mit  Greifenklauen 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


1375  Spliinx  (Deutungen  d.  Sage) 

wegen  ihrer  Kauhsucht,  mit  Adlerflügeln,  weil 
sie  mit  ihrem  Trupp  ein  weites  Gelände  un- 
sicher machte.  Durch  Verrat  tötete  sie  (Jidi- 
pus  als  scheinbarer  Genosse  Ivgl.  Cedreu.  p.  45 
Bk.),  brachte  ihren  Leichnam  auf  einem  Esel 
nach  Theben  und  stellte  ihn  dort  zur  Schau. 
— Ausführlicher  war  die  Version  des  Balai- 
jihato^  {de  incredib.  7),  der  den  Rationalismus 
auch  auf  das  Rätsel  ausdehnte.  Nachdem  er  die 
landläufige  Sagenform  vorausgeschickt,  deren 
Unglaubwürdigkeit  und  Albernheit  {uniarov, 
&.Svvaruv,  ituibuQiäöig,  pdrcuoi’)  er  nicht  genug 
vers])otten  kann,  verkündet  er  nunmehr  Vlie 
Wahrheit’.  Kadmos  habe  eine  Amazone, 
namens  S])hinx,  zur  Frau  gehabt,  als  er  nach 
Theben  kam  und  sich  dort  niederließ.  Als  er 
aber  die  Harmonia  heiratete,  heißt  es  weiter, 
sammelte  Sphinx  aus  Eifersucht  eine  Schar 
Kadmeer  und  zog  mit  ihnen  auf  den  Sphinx- 
berg,  um  von  da  den  Kadmos  zu  bekriegen. 
'■Rätsel’  bedeute  auf  thebanisch  einen  ’Hinter- 
halt’  {%(xlov6i  Öl  ol  0r]ßo:ioi  tijv  iviÖQav  cxi'viyfia; 
vgl.  Eustath.  ad  Odi/ss.  | i>.  1769,  9.  Nach  Ba- 
hdpkatos  wird  diese  ganze  platte  Ausdeutung 
der  Sage  u.  a.  auch  von  Joannes  Antiochenos, 
F.  H.  (t.  4,  5M9  fr.  1’2,  vgl.  fr.  8 und  Eustath. 
ad  Odyss.  il  273  p.  1684  wiedergegeben),  der 
Sphinx  hinterlistige  "Überfälle  hätten  durch 
Mißverständnis  die  Sage  von  ihrem  Rätsel  ver- 
ursacht. Endlich,  nach  reichen  Versprechungen 
des  Kadmos,  sei  Sphinx  von  Oidipus,  einem 
korinthischen  Manne,  bei  Nacht  überwältigt 
worden.  — Eine  fernere  Deutung  {Schot.  Eur. 
Fhoen.  45  auf  die  Schrift  des  Argivers  Sokra- 
tes TtQog  Eidod-tov  zurückgefflhrt,  s.  E.  H.  G. 
4,  499  fr.  13;  ebenso  Schot.  Eur.  I'hoen.  1760) 
sah  in  der  Sphinx  eine  AVahrsagerin  (xQr}a- 
yolöyog).  Sie  gab  dunkle  Orakelsprüche  und 
richtete  dadurch  viele  Thebaner,  die  sie  falsch 
auslegten  und  befolgten,  zugrunde.  Nach  einer 
durch  Fausania.s  9,  26,  3f.  erhaltenen  Sagen- 
form ist  sie  eines  uralten  deljfliischen  Orakel- 
spruches kundig,  dessen  Lösung  sie  von  ihrem 
A'ater  Laios  erfahren  hat. 

Eine  Art  von  Euhemerismus  war  es  auch, 
wenn  man  in  einer  äthiopischen  Affenart 
die  Spezies  des  Fabeltieres  wiederzuerkennen 
glaubte.  Nach  des  Ayatharchides  Schrift  "Über 
das  Rote  Meer’  (woraus  Diod.  3,  35,  4 und  Fhot. 
Bibi.  cod.  250;  s.  Geogr.  Gr.  min.  1,  159  M.) 
wurden  derartige  ‘‘Sphinxe’  aus  dem  Troglo- 
dytenlande  und  Äthiopien  gelegentlich  nach 
Alexandrien  zur  Schaustellung  gesendet.  Der 
Geograph  hatte  dergleichen  daselbst  wohl  mit 
eigenen  Augen  gesehen.  Er  schildert  sie  als 
‘'nicht  unähnlich  den  gemalten’,  nur  struppig, 
übrigens  zahm  und  dressurfähig.  Ausdrück- 
lich als  Augenzeuge  gibt  sich  Fhilostorgios,  der 
das  Wesen  in  ähnlicher  Weise  l)eschreibt,  zum 
Teil  in  Übereinstimmung  mit  Ftinius  (to  d's 
GttQVOv  dygi  yt  avroi)  rov  Tgayglov  (iptXtaTCxi., 
fia^ovs  dh  yvvaiy.bg  v.rl.,  Fhüostorg.  Hist, 
ecctes.  3,  11  p.  41;  Sphingas  fusco  pilo  mammis 
in  pjcctore  geminis  Aethiopia  generat,  Ft  in.  Hist, 
natnr.  8,  30;  vgl.  Aelian.  Hist,  animat.  16,  15: 
crptyysg,  ■d'vuöaoipa  nag’  ijgtv).  Daß  mit 

diesen  Nachrichten  über  äthiopische  Sphinxe 
die  oben  Sp.  1364,  41  erwähnte  Bemerkung  des 
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gelehrten  jüngeren  Fisander  zusammenhängt, 
das  Untier  stamme  ’aus  den  äußersten  Gegenden 
Äthiopiens’,  ist  nicht  wahrscheinlich,  da  dessen 
Notiz  auf  eine  sehr  alte  Quelle  zurückweist. 
Weder  Tümpets  hierauf  bezügliche  Kombina- 
tionen noch  diejenige  von  Maaß  sind  überzeu- 
gend; der  erstere  erblickte  in  Fisanders  An- 
gabe ein  Zeugnis  für  die  Herleitung  der  Sphinx 
aus  Lesbos  (Jahrb.  f.  klass.  Fhilol.  Siippl.  16, 
1888,  S.  216),  erklärte  sich  jedoch  sp'äter  viel- 
mehr für  Megaris  (Rer/.  Wochensphr.  1893 

nr.  18  Sp.  554);  Maaß  vermutet,  Äthiopien 
sei  mit  dem  euböischen  Aid-onia  verwechselt 
worden  {De  Aeschyti  Supptic.  p.  23,  Greifsivalder 
Index  tect.  für  1890/1). 

Zu  allegorischen  Deutungen  schien  die  Rätsel- 
flgur  besonders  zu  reizen.  Tückische  Bosheit 
wird  dadurch  verkörpert  nach  einem  Hesiod- 
schotion  zur  Theogoiiie  (326:  ivtavika  dh  rfv 
ygvy>Lvovv  v.al  gsgiyrjv  xtygvgiievrjv  yayiav  Isysi). 
Der  philosophisch  angehauchte  Verfasser  des 
unter  des  Kebes  Namen  gehenden  Schriftchens 
’^Fina.v’’  erblickt  in  der  Sphinx  ein  Bild  der 
menschlichen  Torheit  {ätpgoovvrfj , die  jeden, 
der  sie  nicht  zu  erkennen  vermag,  zugrunde 
richtet.  Das  weibliche  Antlitz  deutet  er  auf 
Sinnenlust,  die  Flügel  auf  flatternden  Leicht- 
sinn, die  Löwenfüße  auf  anmaßenden  Hochmut; 
das  Sphinxrätsel  lösen  heißt  sich  selbst  erken- 
nen {Gebet.  Tabtil.  3;  vgl.  Dio  Chrysost.  orat. 
10,  31,  1 p.  115  Am.:  gv.ovaä  rov  Isyovrog  6ri 
7j  Nqptyl  Tj  dga&ia  iazLv).  Ganz  im  Gegensatz 
erklärt  Clemens  Atexandrinus  nach  ägyptischen 
Anschauungen  die  Sphinx  für  ein  Sinnbild  der 
Vereinigung  von  Stärke  und  Verstand  {Strom. 
5,  7,  42;  vgl.  Synesius  de  provid.  p.  101),  wäh- 
rend Ftutarch  die  dunkle,  rätselhafte  "Weisheit 
der  ägyptischen  Theologie  durch  die  zu  den 
Tempeln  führenden  Sphinxreihen  angedeutet 
findet  {de  Isid.  et  Osir.  9;  ähnlich  dem.  Alex. 
Strom.  5,  5,  31).  ^ Dagegen  Mariette,  Voyage 
dansla  Haute  - Egypte  2,  9:  ...  „Evidemment, 
tes  Egyptiens  n'on.t  pas  penses  si  loiE''. 

Die  moderne  Wissenschaft  sah  sich  also  durch 
die  Sphiuxgestalt  vor  ein  altes  R'ätsel  gestellt, 
das  sie  auf  mannigfache  Weise  zu  lösen  ver- 
suchte. Den  allegorischen  Deutungen  des  Alter- 
tums ließ  sich  z.  Teil  eine  gewisse  Berechti- 
gung nicht  absprechen,  denn  die  griechische 
Kunst  hat  ohne  Zweifel  die  Sphinx  häufig  als 
Sinnbild  des  dahinraffenden  Verderbens,  später 
auch  als  solches  der  Weisheit  gebraucht.  Es 
ist  demnach  leicht  zu  verstehen,  daß  sich  die 
Erklärungen  vornehmlich  nach  zwei  Richtungen 
bewegten,  indem  einerseits  die  vernichtende 
Kraft  des  Ungeheuers,  andererseits  seine  geistige 
Überlegenheit  als  Kernpunkt  seines  Wesens  hin- 
gestellt wurde.  Ganz  im  Banne  der  antiken 
Allegorisierung  befangen  zeigte  sich  z.  B.  K. 
Bötticher,  der  in  ihm  'ein  uraltes  Symbol  des 
weise  erwägenden,  unsichtbar  im  menschlichen 
Haupte  verborgenen  Verstandes’  erblickte  {Be- 
richte der  Kgl.  Sächs.  Gesetlsch.  d.  Wissensch.  6, 
1854,  S.  53  ff.).  Freilich  konnte  dieser  Weg 
nicht  auf  den  Ursprung  der  Landessage  zu- 
rückfülu'en;  der  ist  nicht  in  abstrakten  Be- 
griffen zu  suchen.  Die  meisten  Deutungen 
wollten  deshalb  vielmehr  in  dem  Fabelgeschöpf 
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die  Verkörperung  einer  Nafcurmacht  erkennen, 
sei  es,  daß  man  es  als  Lichtwesen  auffaßte, 
und  zwar  als  allumspannenden  Helios  oder 
Aether,  als  Symbol  des  lichtspendenden  Ostens, 
Sonnenhöhe,  Sonnenuntergang,  als  abnehmen- 
den Mond,  als  Sirius  (s.  die  ausführliche  Pole- 
mik gegen  die  Annahme  einer  'siderischen  Na- 
tur’ der  Sphinx  bei  L.  Stephani,  Nimbus  und 
Strahlenkranz  S.  79 ff.),  oder  es  den  Mächten 
der  Unterwelt  zurechnete  {Gerhard,  Griech.  My- 
thol.  1,  581).  Für  das  Verderbliche  seiner  Na- 
tur wurde  vorzugsweise  ein  Substrat  gesucht. 
Breals  Vorschlag,  in  der  Sphinx  die  Regen- 
wolke zu  erblicken,  konnte  natürlich  nicht  auf 
Beifall  rechnen  {Breal,  Müanges  de  mythologie 
et  de  Unguist.  S.  163 ff.).  Vgl.  z.  B.  (S.  175): 
,,Le  nuage,  prototype  des  monstres  mythüjties, 
fait  entendre  de  sourds  grondements  qui  sont 
regardes  comme  une  voix  prophetiqzie  om  comme 
un  langage  incomprehensible  poiir  les  hommes.“ 
Allzu  schonungsvoll  behandelt  diese  Phantasien 
Comparetti,  Edipo  e Ja  mitologia  comparata 
(Pisa  1867)  S.  llff.  Als  Dämon  des  zusammen- 
ziehenden Winterfrostes  faßte  sie  Forchhammer, 
{Kieler  Allgem.  Monatsschr.  1852,  neubearb.  in 
des  Verf.  Daduchos  1875  S.  84 ff.).  Hier  feiert 
die  Symbolik  Orgien.  Vgl.  S.  90:  ,,Bei  Aeschy- 
lus  {Sept.  509  ff.)  hat  nicht  zufällig  der  junge 
Kämpfer  aus  dem  hohen  und  kalten  Arkadien, 
vor  dem  nördlichen  Tor,  den  Schild  mit  einer 
Sphinx  verziert“.  Auch  nach  B.  Schroeter,  Be 
Sphinge  Graecarum  fabidarum  {Progr.  v.  Bo- 
gasen  1880)  ist  die  Sphinx  ein  winterlicher 
Dämon,  der  vom  Früblingshelden  Oidipus  be- 
siegt wird;  als  Würgengel  der  Pest,  die  aus 
dem  erstickenden  Miasma  der  böotischen  Seen 
hervorbricht,  deutete  sie  zuletzt  0.  Keller  {Tiere 
des  klass.  Altert.  S.  182  f.).  Vgl.  E.  Braun, 
Griech.  Götterl.  S.  75 f.  und  Schoemann,  Opusc. 
2,369:  „Erat  . . . Sphinx  ex  ..  . genere  natu- 
ralium  pestium  quae  terrae  vaporibus  existunt 
ac  proinde  Typhaonis  sectmdum  quosdam  filia, 
secundum  Theogoniam  neptis  habita“.  Siderische 
Beziehung  auf  die  pestbringende  Zeit,  in  der 
die  Sonne  in  den  Sternbildern  des  Löwen  und 
der  Jungfrau  steht,  hält  für  erwägenswert  noch 
Gruppe,  Griech.  Myth.,  1906,  S.  799,  3. 

§ 4.  Die  Sphinx  im  griechischen  Volks- 
glauben. 

Wir  vermögen  uns  der  Anschauung,  unser 
märchenhaftes  Ungeheuer  sei  ursprünglich  ein 
Natursymbol  gewesen,  nicht  anzuschließen,  da 
zahlreiche  Analogien  auf  einen  ganz  anderen 
Ausgangspunkt  seiner  Entwicklung  im  Volks- 
bewußtsein hindeuten.  Seitdem  namentlich 
durch  Bohdes  ^Psyche’’  sowie  durch  die  Unter- 
suchungen von  Crusius  über  Keren  und  Sirenen, 
von  G.  Weicher  über  den  Seelen vogel,  uns  Ge- 
spenster und  Todesdämonen  der  griechischen 
Volkssage  in  ihrem  Zusammenhang  mit  altem 
Seelenglauben  deutlich  vor  Augen  geführt  wor- 
den sind,  ist  auch  auf  die  Sphinx  ein  Licht- 
strahl gefallen.  Die  durch  die  Heldensage  in 
der  Dichtung  zur  Herrschaft  gekommene  böo- 
tische  Sonderüberlieferung  von  der  thebanischen 
Sphinx  darf  nicht  als  der  Kernpunkt  angesehen 
werden,  aus  dem  allein  eine  Erklärung  des 

Koscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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Wesens  und  seiner  Funktion  abzuleiten  wäre. 
Ebensowenig  liegt  ja  dieser  für  die  Harpyien, 
die  seelenraffenden  Windgeister,  im  Pliineus- 
abenteuer  der  Argonautensage,  ebensowenig  für 
die  Sirenen  in  der  dichterischen  Ausgestaltung 
der  Odyssee.  Wir  müssen  die  böotische  Fabel- 
gestalt vielmehr  als  Vertreterin  einer  gespen- 
stigen Gattung  betrachten.  Man  wird  auch 
anderwärts  von  einer  Sphinx  gefabelt  haben, 
und  die  böotische  'Phix’  ist  wohl  nicht  das 
hellenische  Prototyp,  sondern  ein  in  beschränk- 
tem Kreise  auf  Grund  allgemeiner  Vorstellungen 
ausgebildetes,  greifbares  Einzelwesen,  durch 
dessen  wachsende  Bedeutung  die  Schar  der  ur- 
sprünglich ihm  gleichstehenden  Unholdinnen 
in  das  Dunkel  gedrängt  wurde.  Sie  wieder  au 
das  Licht  zu  ziehen  hat  freilich  seine  Schwierig- 
keiten. Andeutungen  in  den  Schriftquellen, 
die  das  Fortleben  der  Anschauung  zu  verraten 
scheinen,  daß  die  thebanische  Sphinx  nicht  die 
einzige  ihrer  Art  war,  ermangeln  der  zwingen- 
den Beweiskraft;  denn  weder  eine  Notiz  bei 
Suidas  (s.  v.  Kcpiyybg  ngaygarcc  , wo 

von  ’einer  noch  göttlicheren  und  viel  weiseren’ 
Sphinx  als  die  kadmeische  die  Rede  ist,  kann 
mit  Sicherheit  auf  alten  Volksglauben  bezogen 
werden,  noch  gar  ein  so  harmloses  Komödien- 
fragment, worin  ein  mit  homerischen  Glossen 
um  sich  werfender  Koch  'eine  männliche  Sj)hinx’ 
genannt  wird  {Athen.  11,  382  b;  14,  659  b).  Aus- 
beute für  die  Erkenntnis  halbverrauschter 
Neben-  und  Unterströmungen  der  Sage  ge- 
währen dagegen  die  Bildwerke.  Außer  dem 
bereits  erwähnten  Typus  des  menschenraffen- 
den Ungeheuers,  dem  eine  allgemeinere  Bedeu- 
tung zugrunde  zu  liegen  oder  wenigstens  mit- 
verliehen zu  sein  schien  (s.  oben  Sp.  1369  f.), 
kommen  solche  Denkmäler  in  Betracht,  denen 
jeder  Zusammenhang  mit  der  Oidipussage  er- 
sichtlich fehlt.  Man  wird  freilich  dabei,  be- 
sonders bei  den  Monumenten  der  archaischen 
und  dekorativen  Kunst,  die  Geschichte  des  Ty- 
pus nicht  aus  dem  Auge  verlieren  dürfen  und 
sich  hüten  müssen,  daß  man  als  Rest  ursprüng- 
lichen Volksglaubens  auffaßt,  was  vielmehr  aus 
der  Nachahmung  orientalischer  Muster  zu  er- 
klären ist.  Indessen  gibt  es  Sphinxbilder,  bei 
denen  diese  Nachahmung  fernliegt  oder  aus- 
geschlossen ist.  Vielleicht  durch  ägyptische 
Monumente  angeregt,  aber  doch  gewiß  aus 
griechischem  Vorstellungskreise  heraus  zu  er- 
klären ist  die  große,  schreitende  Flügelsphinx 
mit  dem  ihr  gegenüberstehendeu  bärtigen  Manne 
eines  dem  6.  Jahrh.  angebörigen  Stamnosfrag- 
ments  aus  dem  Nildelta  {Petrie,  Tunis  2 T.  30,  1 ; 
Bümmler,  Jahrb.  d.  arch.  Inst.  1895  S.  44  Fig.  8). 
Der  Vasenmaler,  der  einen  Hermes  mit  Herold- 
stab zwischen  zwei  einander  zugekehrten  großen 
Sphinxen  schreitend  darstellte  (auf  einem  sfg. 
Krug  (Olpe)  bei  Lenormant  et  de  Witte,  Elite 
ceramogr.  Taf.  77  S.  247;  vgl.  die  Lekythos,  auf 
der  Hermes  mit  seinem  Zauberstab  die  Keren 
regiert;  ob.  unter  'Keren’  Bd.3  Sp.  1149f.),  wird 
ebenfalls  schwerlich  vom  volkstümlichen  Aber- 
glauben unbeeinflußt  gewesen  sein,  indem  er 
von  dem  thebanischen  Sagenkreise  absah.  Wenn 
auf  zwei  verwandten,  an  gleichem  Ort  (Somma- 
villa)  gefundenen  Kratern  die  Rückseite  einmal 
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die  Sphinx  zwischen  zwei  fröhlichen  Satyrn 
zeigt,  das  andereMal  strahlenumkränzt  zwischen 
einem  stehenden  nnd  einem  davoneileuden  Jüng- 
ling, der  sie  mit  einem  Stein  in  der  Hechten 
bedroht  {Monum.  deU’  Inst.  2,  55),  so  erscheint 
uns  auch  hier  das  dämonische  Wesen,  das  mit 
seinesgleichen  in  Einvernehmen,  den  Sterb- 
lichen aber  gefährlich  und  verhaßt  in  Pendants 
zur  Darstellung  gebracht  ist,  fast  ganz  frei  vom 
Gewebe  der  Heldensage  und  seiner  örtlichen  : 
Begrenzung  darin.  Diese  Märchengestalt  ist 
überall  denkbar,  wie  die  in  einem  sf.  Vasen- 
bild attischen  Ursprungs  ihr  beigesesellte  La- 
mia  (Berl.  1934,  Fundort  Kamiros;  die  Deutung 
auf  Lamia  hat  Arch.  Ztg.  1885  S.  119  tf.  Max. 
Mayer  gegeben),  deren  vielfaches  Vorkommen 
neben  den  lokalen  Sagen,  wie  sie  z.  B.  in  Li- 
byen und  bei  Krissa  umliefen,  außer  Zweifel 
steht. 

Die  schöpferische  Phantasie  des  griechischen 
Volkes,  deren  Gestaltung  des  Sphinxglaubens, 
wie  wir  annehmen  dürfen,  nur  zum  Teil  unserer 
Kenntnis  erhalten  ist,  hat  in  verschiedenen 
Gegenden  verwandte  Schreckgespenster  unter 
wechselnden  Namen  geprägt  und  mit  mancher- 
lei Sagenelementen  verbunden.  Von  der  'Ver- 
schlingerin’  Lamia  wußte  das  Kindermärchen, 
daß  sie  einst  die  Geliebte  des  Zeus  gewesen, 
von  Hera  jedoch  aller  ihrer  Kinder  beraubt 
worden  sei,  worauf  sie  in  der  Wildnis  aus 
Verzweiflung  zum  kinderfressenden  Ungeheuer 
wurde.  Die  lesbischen  Mütter  fürchteten  die 
Gello,  die,  selbst  jungfräuhch  verstorben,  die 
Jugend  vor  der  Zeit  dahinraffte.  Zu  Argos  er- 
zählte man  von  der  durch  Apollo  gesendeten 
Poine  oder  Ker  {Mytlwgr.  Vatic.  1, 1C8  heißt  sie 
Lamia;  bemerkenswert  ist,  daß  Aeschylos,  Sept. 
759  f.  auch  die  Sphinx  äQna^ävÖQav KfjQa  nennt), 
wie  sie  den  Müttern  ihre  Kinder  entriß,  bis 
der  tapfere  Koroibos  kam  und  die  Argiver  von 
dem  Scheusal  befreite.  Auch  die  Empusa  ist 
menschenfresserisch,  sonderlich  dürstet  sie  nach 
dem  Blute  schöner  Jünglinge;  so  sind  ebenfalls 
Sirenen  (die  ''Bestrickenden’,  'Würgenden’;  s. 
ob.  Bd.  4 Sp.  602  f.),  Harpyien,  Erinyen,  Keren 
Blutsaugerinnen.  Diese  der  Sjjhinx  verwandten 
Wesen  haben  im  Seelenglauben  ihren  Ursprung; 
es  sind  die  Geister  der  Verstorbenen,  die  als 
Dämonen  auf  die  Erde  zurückkehren,  um  die 
Sterblichen  zu  quälen  und  mit  sich  hinabzu- 
reißen. Fassen  wir  die  griechische  Sphinx 
als  zu  ihnen  gehörig  — wobei  ausdrücklich 
hervorgehoben  werden  muß,  daß  sie  als  Seelen- 
wesen weder  im  Orient  noch  auch  bisher  in 
der  kretisch-mykenischen  Kunst  nachgewieseu 
ist  — , so  wird  immer  deutlicher,  daß  der  Volks- 
glaube nicht  durch  die  thebanische  Sage  er- 
schöpft sein  kann,  sondern  auch  in  anderen 
Gegenden  wurzelte;  ja  wir  dürfen  sogar  weiter- 
hin vermuten,  daß  ursprünglich  nicht  nur  an 
eine  Sphinx,  sondern  an  Zcptyysg  als  würgende 
Totenseelen  und  Irrgeister  geglaubt  wurde  (vgl. 
V.  Wilamowitz,  JEinl.  z.  Eur.  Kyll.  S.  6f.  über 
Silenos  und  Satyros;  'Einheit  und  Vielheit 
machen  hier  wie  in  der  religiösen  Phantasie 
überhaupt  keinen  wesenhaften  Unterschied’), 
wie  noch  heute  in  Griechenland  und  ander- 
wärts an  Vampyre,  jene  schauerlichen,  dem 


Sphinx  (im  griech.  Volksglauben)  1380 

Grabe  entstiegenen  Blutsauger.  ’AXdarwQ  taucht 
als  Bezeichnung  der  Sphinx  gelegentlich  im 

4.  Jahrh.  auf  (s.  Bekkei\  Anecd.  382,  27).  Als 
männliche  Totenseele  erklärte  bereits  Crusius 
den  bärtigen  Sphinxtypus  (ob.  unter  'Keren’ 
Sp.  1164);  es  müssen  aber  die  orienta- 
lischen Nachahmungen  ausgesondert  werden. 
Uber  bärtige  Sirenen  s.  Weicker,  De  Sirenibus 

5.  58  f.  Der  Seelenvogel  S.  32  usw.,  ob.  unter 
'Seirenen’  Sp.  609  usw.  Der  den  Griechen 
seit  mykenischer  Zeit  immer  aufs  neue  aus  dem 
Osten  nahetretende  Typus,  den  sie  mit  dem 
ihrem  Volksglauben  entstammten  Namen  der 
'Würgerin’  bezeichneten,  pflegte  ihnen  auf  den 
Kunstdenkmälern  in  der  Mehrzahl  zu  begegnen. 
Die  Gleichsetzung  von  Kunst-  und  Märchen- 
typus scheint,  abgesehen  von  anderen  Grün- 
den, auch  deshalb  leicht  möglich  gewesen  zu 
sein,  weil  der  griechischen  Anschauung  die 
'Würgerin’  von  alters  ebenfalls  als  Appella- 
tivum  bekannt  war.  Spukgestalten  späterer 
Zeiten  und  verwandter  Völkerfamilien  könnten 
in  großer  Zahl  zur  Ergänzung  und  Erklärung 
Verschollener  vorstellungen  des  Altertums  heran- 
gezogen werden.  Abgesehen  davon,  daß  die 
Sphinxsage  selbst  noch  jetzt  in  Griechenland 
nicht  ausgestorben  ist  {Bernli.  Schmidt,  Griech. 
Märchen^.  143.  247 ff. ; W.  Wundt,  Völkerpsych. 
2,  3 S.  521  f),  kommt  auf  germanischem  Ge- 
biete die  'Mare’  in  Betracht,  eine  Totenerschei- 
nung, die  sich  auf  des  Schlafenden  Brust  und 
Kehle  setzt,  daß  er  weder  atmen  noch  schreien 
kann,  daneben  die  'Alp’,  'Trude’,  'Schrat’  usw. 
benannten  Quälgeister.  Mogk,  German.  My- 
thol.  S.  1013f,  hält  die  'Mare’  für  'eines  der 
wenigen  mythischen  Gebilde,  die  in  einer  ur- 
germanischen  Periode  schon  vorhanden  gewesen 
sein  müssen’.  Es  scheint  demnach  eine  Ur- 
verwandtschaft mit  den  erwähnten  dämonischen 
Gestalten  der  griechischen  Sage  vorzuliegen. 
Vgl.  Golther,  Handb.  d.  germ.  Mythol.  S.  74; 
J.  Hansen,  Zauberwahn,  Inquisition  u.  Hexen- 
prozeß im  MLittelalt.,  Hist.  Bibi.  12  S.  14  f. 
Laistner  hat  in  seinem  ^Bätsel  der  Sphinx’’ 
weite  Gebiete  des  'Alpmythus’  erschlossen  und 
richtig  betont,  daß  acpiy^  mit  nvl^,  nnyaUav, 
'Incubus,  Alp,  Mährte’  zusammenhängt  (S.  4). 
Ohne  daß  wir  seinen  Parallelen  des  weiteren 
folgen  dürften  (vgl.  das  besonnene  Urteil  W. 

I Wundts,  Völkerpsychol.  2,  3 S.  117,  2),  erwähnen 
wir  nur  noch  den  von  ihm  herbeigezogenen 
slawischen  Sagentypus  von  der  'fragenden  Mit- 
tagsfrau’, die  um  die  Mittagszeit  auf  den  Fel- 
dern erscheint  und  die  daselbst  bei  der  Arbeit 
Zurückgebliebenen  scharf  ausfragt.  Vermögen 
sie  das  Verhör  nicht  bis  zur  bestimmten  Stunde 
auszuhalten,  so  erwürgt  oder  enthauptet  sie  die 
Mittagsfrau  oder  schlägt  sie  mit  Krankheit,  im 
anderen  Falle  ist  es  mit  ihrer  Macht  vorbei 
I (vgl.  die  neugriech.  Neraiden  ob.  Bd.  3 Sp.  239). 
Mittagsgespenster  waren  Empuse  {Bohde,  Psy- 
che 372  f.)  und  Sirene  {Crusius,  Die  Epiphanie 
der  Sirene,  Philol.  L 93ff. ; Weicker,  Seelenvogel 
S.  38)  und  unter  anderen  gewiß  auch  die  Sphinx, 
wenn  auch  über  deren  Erscheinen  in  mittäg- 
licher Geisterstunde  keine  direkten  Zeugnisse 
erhalten  sind.  Denn  solche  Momente  für  ihre 
Geltung  als  Scagöviov  gsßrjuß^irov  geltend 
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machen  zu  wollen,  die  andererseits  dafür  ver- 
wendet worden  sind,  sie  als  ''Lichtwesen’  zu 
erweisen,  dürfte  zu  gewagt  sein,  obwohl  in 
attischer  und  hellenistischer  Zeit  ein  erneutes 
Hervortreten  des  im  Epos  zurückgedrängten 
Gespensterglaubens  beobachtet  wird.  Wenn 
z.  B.  die  Sphinx  mit  Strahlenkranz  dargestellt 
ist,  so  gibt  uns  das  noch  kein  Recht,  dem 
Künstler  zuzutrauen,  er  habe  damit  den  Mittags- 
geist kennzeichnen  wollen,  da  der  Strahlenkranz 


21)  Sphinx  von  Aigina 

(nach  Münchner'^Jahrhuch  der  bildenden  A’Mwsf|iy06,  1) 
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kennt  jetzt  auch  Crusius  an),  oder  an  die  in 
der  Klassischen  Waljjurgisnacht  des  Faust  auf- 
tretenden Lamien,  die  'lustfeinen  Dirnen  mit 
Lächelmund  und  frechen  Stirnen,  wie  sie  dem 
Satyrvolk  behagen’,  an  Mephistos 'Mühmichen’ 
Empuse  und  ihre  ''mahrtenhafte  Verliebtheit’, 
wie  sich  Laistner  ausdrückt  {Rätsel  der  Sphinx 
S.  61).  Viele  Märchenüberlieferungen  vom 
''minnenden  Alp’  liefern  Analogien  aus  neuerer 
10  Zeit.  Was  die  griechische  Sphinx  betrifft,  so 
wäre  zu  beachten,  daß  schon  in  der  archaischen 
Periode  Aphrodite  mit  zwei  Sphinxen  auf  den 


22)  Sphinx  von  Aigina,  Ergänzung 
(nach  Münchner  Jahrbuch  d.  badenden  Kunst  1910,  1 S.  145). 


im  allgemeinen  zur  Andeutung  eines  Furcht 
und  Entsetzen  verbreitenden  Wesens  gebraucht 
sein  kann  {Stephani,  Nimbus  u.  Strahlenikranz 
S.  79f.\  Außerdem  kommt  ja  bei  Beurteilung 
jener  Momente  in  Betracht,  daß  seit  der  Ent- 
stehung derjenigen  Version  der  Oidipussage, 
in  welcher  der  delphische  Apollon  maßgebend 
ist,  eine  nähere  Verbinduug  des  Sphinx  mit 
dem  Lichtgotte,  von  der  vielleicht  die  Sphinx 
der  Naxier  zu  Delphi  Zeugnis  ablegt  (auch  zu 
Delos  ist  eine  archaische  Sphinx  gefunden  wor- 
den, Arch.  Ztg.  1882  S.  329),  leicht  erklärlich 
sein  würde. 

Neben  dem  furchtbaren  pflegt  bei  zahl- 
reichen Seelen  wesen  der  buhlerische  Charak- 
ter ausgeprägt  zu  sein.  Man  denke  an  die 
Sirenen  und  das  von  Crusius  a a.  0.  vor- 
trefflich erklärte  hellenistische  Reliefbild  der 
''Epiphanie  der  Sirene’  {Schreiber,  Hellenist. 
Relief büder  Taf.  61;  vgl.  G.  Weicher,  De  Sire- 
nibus  S.  37 f.,  Seelenvogel  S.  74,  181,  ob.  unter 
'Seirenen’  Sp.  615  Abb.  8;  daß  der  liegende 
Mann  dem  dionysischen  Tbiasos  angehört,  er- 


Schultern  als  Spiegelstütze  vorkommt  (gefunden 
in  Korinth,  s.  Arch.  Ztg.  1876  S.  161  'Taf.  14, 1). 
Höchst  charakteristisch  ist  das  Bonmot  aus  der 
Neottis  des  Anaxilas:  ccpiyya  Grjßalctv  dh  Tcd- 
aceg  iozi  Tag  noQvag  nalsiv  {Aleinehe,  Fragm. 
Com.  3,  348;  Kock  2,  270  fr.  22  V.  22ff.),  dem 
ein  ähnliches  des  Komikers  Kallias  über  die 
'Sphinxe  von  Megara’  {Kock  1,  698  fr.  23)  zur 
Seite  steht,  das  in  der  lexikographischen  Über- 
lieferung vielfach  nachklingt  {Hesych.  s.  v.  Ms- 
yapixal  aqiiyytg'  KaDlag  TCOQvag  TLvdg  ovrag 
tiQrj-xsv,  Suid.,  Phot.,  daraus  interpoliert  Ps.- 
Diog.  6, 35  und  weiter  Apostol.lX,  15.  — Laistners 
Erklärung  der  Msyaginal  aq>iyytg  aus  einem 
Wortspiel  mit  giyuQov:  „das  meint  vielleicht 
. . . einen  Gegensatz  zur  Feldmahrte,  die  Haus- 
mahrte“,  a.  a.  0.  S.  60,  vermag  ich  nicht  bei- 
zustimmen, auch  nicht  einer  Kombination  Tüm- 
pels über  die  Sache,  Berl.  Philol.  Wochenschr. 
1893  Sp.  554).  Auch  Plutarch  vergleicht  mit 
ihr  die  schmeichelnde  Macht  der  Liebe  {Stob. 
Florü.  64,  31:  d/ifksi  Kat  ij  Nqjiy^  sl%si>  ^ita- 
ymyhv  rb  ctoixiXga  rov  titsqov  . . . ovtco  dg  xa) 

44* 
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()  'tQ(üg  'i%ti  Ti  v.a'i  ovx  ä/.LOvaor,  dX^.ä 

aifii’Xor  'Au'i  tTttrfQTTig  y.T/..).  Man  wird  die  \ or- 
stellung,  die  Sphinx  sei  auch  von  verführeri- 
scher Sfhönlieit  gewesen,  nicht  etwa,  wie  das 
versuclit  worden  ist,  erst  aus  dem  Umstande 
erklären  dürfen,  daß  ihr  die  Kunst  der  Blüte- 
zeit eine  bezaubernde  Anmut  verliehen  hat, 
sondern  umgekehrt  den  Liebreiz  jener  Bildwerke 
aus  dem  sinnlichen  Elemente  ableiten  müssen, 
das  dem  ursprünglichen  (lespenste  eigentüm-  lo 
lieh  war.  Ber  Verzicht  auf  das  Finstere  und 
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ist.  Von  der  Vasenform  sind  nur  Hals  und  Henkel 
entlohnt,  die  nnmittelViar  hinter  dem  reich 
geschmückten  Haupte  hervorragen  {Stephani, 
Compte  rendu  187U  1 Tat“.  1,  1 u.  2;  Antiq.  de 
Ja  Rusi<ie  nierid.  Fig.  110;  Bayet  et  Gollufnon, 
Hist,  de  Ja  cerain.  yrecq.  S.  272  Fig.  104- ; Ztschr. 
f.  bild.  Kunst  N.  F.  G S.  235).  Dieses  und  ähn- 
liche Gefäße  bes].u-icht  G.  Treu,  Griech.  Ton- 
(jefäße  in  Statuetten-  u.  Büstetiform  (35.  Berl. 
Wincludmannsproyr.  Berl.  1875).  Die  erotische 
Beziehung  dieser  zu  weiblichem  Gebrauch  be- 
stimmten Lekythos  wird  Ijestätigt  durch  den 


23)  Sphinxvase  in  Petersburg 
(nach  Stephani,  Vi.nnptc  rciidu  1870/71  Taf.  1). 

Furchtbare,  den  man  cuiem  gewissen  Euphemis- 
mus der  griechischen  Denk-  und  Darstellungs- 
weise zuzuschreiben  liebt,  findet  somit  eine 
ungesuchte  Begründung  im  inneren  Wesen  der 
Gestalt.  Am  vollkommensten  ist  dieser  Ein- 
druck durch  die  Sphinx  von  Aigina  (Fig.  21  2) 
erreicht,  ein  ausgezeichnetes  Marmorwerk  aus 
der  Zeit  um  4ß0,  das  auf  der  rechten  Giebelecke 
des  Ajihroditetempels  stand  und  für  würdig  be- 
funilen  worden  ist,  in  ergänzter  Nachbildung 
Furtu'änylers,  seines  Entdeckers,  Grabstätte  in 
Athen  zu  schmücken  (s.  dessen  Aufsatz  Münchn. 
Jahrb.  d.  bild.  Kunst  Bd.  1,  1906,  S.  Itf. ; über 
die  Ergänzung  von  K.  Baur  ebd.  1910,  1 S.  145). 
Der  Tierkürper  ist  hier  wie  für  Sphinx  und  Greif 
öfter  in  Griechenland,  wo  man  Löwen  nicht 
beobachten  konnte,  der  einer  Hündin;  der  Kopf 
von  einzigartiger  Schönheit  (s.  Bulle,  Der  schöne 
McnsclG  Taf.  244  Text  Sp.  514  f.  Abb.  162).  Als 
Beispiel  mag  ferner  jenes  herrliche,  in  reichem 
Farbenschmuck  erhaltene  Salbgefäß  attischen 
Ursprungs  in  Form  einer  Sphinx  dienen  (Fig.  23), 
das  im  Grabe  einer  vornehmen  Griechin  des 
4.  Jahrh.  in  Südrußland  gefunden  wurde  und 
jetzt  ein  Prachtstück  der  Petersburger  Eremitage 


24)  Sphinxvase  im  Britischen  Museum 
(nach  Journ.  of  Hell.  stud.  8,  1878). 

Vergleich  ähnlicher  Salbgefäße  derselben  Zeit, 
die  in  Form  einer  muschelumgebenen,  aus  dem 
Meere  auftauchenden  Aphrodite  gebildet  sind 
{Arch.  Ztg.  1875  Taf.  6.  7;  Athen.  Mitt.  1882 
Taf.  13  ==  Baumeister,  Denkm.'i,  1997  Fig.  2147). 
Tongefäße  fn  Sphinxgestalt  sind  nicht 
selten.  In  Olyupua  fand  sich  ein  altkorinthi- 
sches Gefäß  dieser  Art  (Kiirtwängler,  Bronzen 
von.  Olympia,  'ITxt  S.  201  f.).  Ein  Aryballos  aus 
ägyptischem  Porzellan  in  Form  einer  Sphinx 
mit  aufgebogenen  Flügeln  und  ägyptischer 
Haartracht,  den  man  ungefähr  der  Mitte  des 
5.  Jahrh.  zuschreibt,  wurde  auf  Aigina  ge- 
funden (Berl.  12b0;  vgl.  Athen.  Mitt.  4 Taf.  19. 
1;  Bayet-  Collignon  a.  a.  0.  S.  367  f.  Fig.  138). 
Entwickelt  archaischen  Stil  weist  die  liegende 
Sphinx  als  Salljgefäß  Berlin  132i)  auf;  ein  ähn- 
liches Stück  (nr.  1321)  stammt  aus  Kamiros. 
Älter  als  die  Petersburger  Sphinxvase  ist  auch 
die  schöne  plastische  Sphinx  des  Britischen 
Museums  aus  S.  Maria  di  Capua,  welche  zwi- 
schen ihren  Flügeln  die  Mündung  eines  Rhyton 
trägt  (Fig.  24;  öfters  abgebildet;  s.  z.  B.  Murray, 
Jaurn.  of  Hell.  stud.  8 [1887 1 Taf.  77.  78,  der 
sie  um  440  ansetzt,  Furheängler  um  470“). 
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Über  eine  Lekythos  aus  der  Lanckororiskischen 
Sammlung,  gefunden  in  Korinth,  s.  Treu  a.  a.  0. 
S.  8iF.  Römisch-ägyptische  Lampe  in  Sphinx- 
form zu  Kairo:  Ärch.  Anz.  1903  S.  145 f.  Abb.  1 e. 
Auch  kann  ich  es  nicht  für  Zufall  halten,  daß 
bei  einigen  unteritalischen  Gefäßen  in  Sphinx- 
form an  der  Mündung  Eroten  mit  Spiegeln  ge- 
malt sind  oder  eine  Sirene  sich  findet  {Heyde- 
mann,  Vasens.  zu,  Neapel  S.  653  nr.  69,  71; 
Cat.  del  3Ius.  Jatta  S.  827  nr.  1519). 

JII.  Die  Symbolik  der  Sphinx. 

§ 1.  Die  Sphinx  in  Ägypten, 
ln  der  Symbolik,  die  der  Grieche  und  seine 
Nachahmer  mit  der  Sphinxgestalt  verbanden, 
läßt  sich  der  Einfluß  des  Ostens  noch  deutlich 
erkennen.  Werfen  wir  einen  Blick  auf  die 
orientalischen  Vorstufen.  Der  ägyptische 
Sphinx  (s.  oben)  ist  nachweislich  in  griechischer 
Zeit  als  Wächter  aufgefaßt  worden,  wozu  die 
majestätische  Ruhe  der  gelagerten  Kolosse  treff- 
lich stimmt,  und  hat  jedenfalls  von  jeher  die- 
sen Eindruck  hervorgerufen,  wenn  auch  die 
Deutung  von  ägyptologischer  Seite  neuerdings 
als  unzureichend  begründet  erklärt  wird  (s.  ob. 
B V).  Imponierend  durch  die  Massenhaftigkeit 
der  vollkommen  übereinstimmend  mit  größter 
Ausdauer  und  Sorgfalt  gearbeiteten  Exemplare 
müssen  die  Zugangs-  und  Prozessionsstraßen 
vor  den  Tempeln  gewirkt  haben  (ob.  E Ib),  die 
zu  beiden  Seiten,  oft  auf  beträchtliche  Strecken 
hin,  in  kurzen  Abständen  mit  Sphinxen  besetzt 
zu  werden  pffegten.  Die  drei  Tempelbezirke 
von  Karnak  liefern  einen  Begriff  von  der  Na- 
tur und  Lage  der  Sphinxalleen.  Das  Groß- 
artigste in  dieser  Gattung  waren  jedenfalls 
die  bis  auf  Spuren  verschwundenen  Sj^hinx- 
straßen  zur  Verbindung  der  Süd-  und  Nord- 
stadt, sowie  des  Ostens  und  Westens  von  Theben. 
Die  erstere,  von  Karnak  nach  Luksor  führende 
hatte  eine  Länge  von  etwa  2 km  und  war  über 
20  m breit.  Von  noch  gewaltigerer  Ausdeh- 
nung war  die  zweite,  vom  mittleren  Bezirk  zum 
Nile  und  jenseits  des  Stromes  bis  zu  den  Königs- 
gräbern und  Tempeln  am  Gebirgsrande  des 
Westufers  sich  ersteckende  Prozessionsstraße. 
Nilauf-  und  abwärts  sind  Sphinxreihen  nach- 
zuweisen bis  in  die  Zeit  der  letzten  Dynastien. 
In  bedeutender  Anzahl  kamen  diese  Monumente 
ferner  in  den  Tempelhöfen  zur  Aufstellung. 
Zahlreiche  kleine  Sphinxe  standen  in  dem  von 
Amenophis  III.  erbauten  Tempel  des  Amori  zu 
Theben,  ebenso  wies  der  dort  befindliche  Chons- 
tempel Ramses’  111.  einen  Sjffiinxhof  auf.  End- 
lich postierte  mau  die  Kolosse  auch  vor  die 
Totenwohnungen.  — Der  große  Sphinx  von  Gise 
hieß  später  koptisch  bel-hit  'Wächter’,  bei  den 
Arabern  aber  Jlfcit  ’l-höl  Water  des  Schreckens’. 
Ihe  furchtbare  Seite  des  Ungeheuei's  wird  schon 
auf  ägyptischen  Monumenten  oftmals  zum  Aus- 
druck gebracht.  Den  König  als  Bewältiger 
der  Feinde  darzustellen  war  ein  sehr  beliebter 
und  mannigfach  variierter  Gegenstand,  so  er- 
scheint denn  auch  der  Königsphinx  erbarmungs- 
los die  Gegner  mit  den  Klauen  niedertretend 
(s.  ob.  D VI,  G III  c).  Dieselbe  Betonung  ver- 
nichtender Wildheit  begegnet  bei  Sphinxen,  die 
Menschenhände  haben  mit  spitzigen,  einwärts 
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geki-ümmten  Nägeln  reißender  Tiere  (Winckel- 
mmiH,  Gesell,  d.  Kunst  d.  Altert.  S.  44  Less.). 
Schreckhaften  Typen  wohnte  von  jeher  die 
Kraft  inne,  als  Apotropäura  Böses  abzu- 
wehren, Unheil  zu  beschwören,  Gegenzauber 
auszuüben.  Wir  haben  es  also  der  dem  Allego- 
rischen geneigten  Phantasie  der  Bewohner  des 
Niltales  zuzuschreiben,  daß  sie  in  der  regungs- 
los gelagerten  Wundergestalt  und  später  auch 
in  dem  grausam  zerstörenden  Ungeheuer  des 
Sphinx  den  Begriff  mächtigen  höheren  Schutzes 
versinnlicht  hat,  indem  sie  göttliche  und  könig- 
liche Machtvollkommenheit  in  einem  Wesen 
verschmolz. 

Es  ist  eine  begreifliche  Entwicklung,  daß 
der  Sphinxtypus,  infolge  seiner  massenhaften 
Verwendung  in  der  geschilderten  Weise,  von 
früher  Zeit  an  dazu  neigte,  mehr  und  mehr  ins 
Ornamentale  überzugehen.  Anfänglich  wird 
zwar  die  Gepflogenheit,  einen  bestimmten  König 
vorzustellen,  auch  bei  ornamentaler  Verwen- 
dung eingehalten.  Doch  das  Persönliche  und 
Porträtmäßige  verschwindet  allmählich.  Dabei 
wird  die  streng  gebundene  Stellung  der  großen 
Monumente  oft  aufgegeben ; der  lagernde  Sphinx 
erhebt  sich,  erst  auf  die  Vorderbeine,  sodann 
auf  alle  vier,  endlich  schreitet  er.  Diese  Ent- 
wicklung ist  für  die  Folgezeit  bedeutsam  ge- 
worden. 

§ 2.  Die  Sphinx  in  Syrien. 

Ein  zweiter  Ausgangspunkt  liegt  in  Meso- 
potamien. Die  zahlreichen  Flügelwesen  der 
babylonisch-assyrischen  Kunst,  welche  die  Aus- 
grabungen der  letzten  Jahrzehnte  in  immer 
größerer  Fülle  zutage  gefördert  haben,  sind  fast 
durchweg  auf  einheimischen  Ursprung  zurück- 
zuführen. Es  sind  menschen-  und  adlerköpfige 
Gottheiten  mit  zwei  oder  vier  Flügeln,  die  vor 
dem  heiligen  Palmbaum  stehen  und  ihn  künst- 
lich zu  befruchten  scheinen  (Taylor,  Proceed- 
imjs  ofthe  Society  ofPiblical  Archaeol . 12,  383  ff.); 
es  sind  geflügelte  Tiere,  besonders  Stiere  und 
Löwen  mit  Menschenhäuptern,  ja  förmliche 
Löwenkentauren  mit  menschlichen  Armen,  wie 
sie  am  Eingänge  von  Assurnasirpals  Palast 
standen  oder  sich  an  dem  des  Assurbanipal 
befunden  haben  (Perrot  et  ühipiez  2,  281  Pig.  114, 
S.  580 f.  Fig.  278).  Im  Traume  des  Proi)laeten 
Daniel  (7,  4)  ist  der  Löwe  mit  Adlerflügeln 
geradezu  das  Symbol  des  chaldäischen  Reiches. 
Wie  die  Löwenkolosse  so  wurden  die  geflügel- 
ten Stiere  als  torhütende  Genien  gedacht.  Sie 
sind  oft  Monolithe  von  majestätischer  Größe, 
an  der  Seite  in  Relief,  nach  vorn  im  Profil  ge- 
arbeitet. Wir  kennen  26  Paare  im  Palaste  des 
Sargon  zu  Khorsabad  (llekonstruktion  beiPerrof- 
Chipiez  2,  431  Fig.  195  Taf.  9),  zehn  an  einem 
Tore  von  Sanheribs  Palast  zu  Ninive  (ebd.  2,  462), 
zwei  am  Stadttor  von  Khorsabad  {ebd.  2,  484  f. 
Fig.  216.  217)  usw.  Auch  als  Säulenträger  wur- 
den sie  verwendet  (Beispiele  von  Ninive  ebd. 
2,  224  Fig.  83.  84,  S.  225  Fig.  85).  Auf  den 
würdevollen  Häuptern  tragen  diese  schreiten- 
den Gestalten  eine  Tiara,  um  welche  sich  ein 
oder  mehrere  Paare  von  Hörnern  winden  zur 
Bezeichnung  des  göttlichen  Charakters.  Es  ist 
kein  Zweifel,  daß  diese  imponierenden  assyri- 
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sehen  Typen  ihre  Vorbilder  in  den  verschwun- 
denen Monumenten  Babyloniens  hatten,  die  in 
weit  ältere  Zeiten  hiuaufreichten.  Andererseits 
wirken  sie  fort  in  der  monumentalen  Kunst 
der  persischen  Blütezeit.  Die  Paläste  der  irer- 
sischen  Großkönige  zu  Persepolis,  in  denen 
Nachklänge  der  mesopotamischen  Kunstübung 
sich  lebhaft  geltend  machen,  weisen  auch  die 
geflügelten  Stiere  mit  dem  Herrscherantlitz  auf. 
Noch  jetzt  stehen  derartige  Flügel  Wächter  an 
den  Ruinen  der  Propyläen  des  Xerxes  {Justi, 
Geschichte  Persiens  S.  102  f.  Abbildungen  bei 
J.ajard.  (hüte  de  Mithra  Taf.  6.  7;  Stolze,  Per- 
scpolis  2 Taf.  87 f.;  Perrot  et  Chipiez  5 S.  600 
T.  2,  S.  602  T.  3;  vgl.  S.  722  T.  7). 

Diese  Dämonen  verbreiteten  sich  vom  Tigris 
bis  ans  Mittelmeer  und  waren  am  Anfänge  des 
ersten  vorchristl.  Jahrtausends  in  entsprechen- 
der Umgestaltung  Phöuikiern  und  Hebräern  als 
’’ Kerubim’  geläufige  Typen,  wenn  auch  der 
assyrische  Ursprung  dieses  Wortes  bestritten 
wird  (Zeitschr.  f.  Assyriol.  1,  68  f.  6,  124  tf)  Auf 
ihnen  thront  Jahwe  wie  die  babylonischen  Götter 
und  Könige;  sie  sind  Wächter  des  Paradieses 
und  der  Bundeslade;  die  jjhönikischen  Künstler 
Hirams  schmücken  damit  (um  950)  den  Tempel 
Salomos,  wodurch  Jahwes  Macht  und  Gegen- 
wart angedeutet  werden  sollte  {Stade,  Gesch. 
d.  Volkes  Israel  1,320.  442  f.  2,232;  Olniefalsch- 
Tiichter,  Kypros  S.  449;  E.  Knoll,  Das  Attri- 
hiit  der  Befliiyclnny  S.  28 ff.).  Über  die  1.  Mey. 
7,  27  ff.  erwähnten,  mit  Keruben  geschmückten 
ehernen  '’Gestühle’  des  lyrischen  Künstlers 
Hii'am  hat  ein  Fund  bei  Larnaka  auf  Kyjjros 
Aufklärung  gebracht  nach  Furtivänylcr , Ber. 
d.  Bayr.  Akad.  phil.-hist.  Kl.  1899  Bd.  2,  411  ff. 
{ders..  Die  Vd~oche  1900  nr.  21  S.  901  f.);  anders 
J’oulsen  S.  63.  Schon  mehrere  Jahrhunderte 
vor  Salomo  war  auch  der  ägyptische  Sphinx 
eingewandert  und  von  Mesopotamien  her  be- 
einflußt worden.  Bemächtigt  hatte  sich  der  Ge- 
stalt das  zwischen  Euphrat  und  Taurusgebirge, 
ursprünglich  wohl  im  inneren  Kleinasien  an- 
sässige, noch  vielfach  rätselhafte  Volk  der  Che- 
titer,  in  dessen  Gebiet  sich  eine  Verbindung 
babylonischer  und  ägyptischer  Kunstweise  voll- 
zogen haben  muß,  die  für  einen  großen  Teil 
des  Orients  von  bleibender  Bedeutung  war.  Im 
Chetiterlande  ist  der  Greifentypus  heimisch, 
der  sjräter  auf  verschiedenen  Wegen  nach 
Griechenland  gelangte;  auf  chetitischen  Denk- 
mälern erscheinen  Greif  und  Sphinx  verbunden 
als  Wächterpaar  (Beispiele  bei  Furtwängler  ob. 
Bd.  1 Sp.  17521'.,  und  bei  Ohnefalsch-  Richter, 
Kypros  S.  440,  vgl.  S.  33  Fig.  13,  Atl.  Taf.  31, 
14),  eine  Gegenüberstellung,  die  in  der  grie- 
chischen Kunst  später  so  häufig  ist.  Die  Aus- 
grabungen in  Sendschirli  haben  am  äußeren 
Burgtore  der  kreisrunden  Chetiterstadt  Samaal 
das  Relief  eines  schreitenden,  geflügelten  Löwen 
ans  Licht  gefördert,  aus  dessen  Nacken  sich 
ein  Menschenhaui)t  erhebt  (Ausyrab.  in  Send- 
schirli 1,  Berl.  1893,  S.  11  Fig.  3;  3,  229  Fig  134, 
Taf.  40  a.  Ein  ähnliches  Motiv  auf  der  '’jrroto- 
koriuthischen’  Lekythos  in  Boston  Amer.  Joiirn. 
of  Arch.  4,  1900,  Taf.  5).  Eine  Sphinx  schützte 
daselbst  das  südliche  Stadttor  (3,  206  Fig.  97 
Taf.  34  e),  eine  weitere  das  äußere  Burgtor  (3, 
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222  Fig.  122  f.  Taf.  38c),  sp)hinxgeschmückte 
Säulenbasen  3,  349;  4,  331  Fig.  240  Taf.  55  f). 
Demselben  Kunstgebiet  gehören  die  beiden 
mächtigen  flügellosen,  ebenfalls  weiblichen 
Sphinxe  an,  die  bei  Ujük  den  Mauennng  eines 
alten  Königsitzes  in  Kappadokien  hüten  {Perrol, 
Guillaume  et  Delbet,  Explor.  archM.  de  la  Ga- 
latie  et  de  la  Bithynie  2 Taf.  65.  67 ; Perrot  et 
Chipiiez,  Hist,  de  l'art  4,  661  Fig.  323,  S.  665 
Fig.  327;  Bamsay,  Athen.  Alitt.  14,  189;  Hu- 
inatm  u.  Puchstein , Reisen  in  Kleinasien  und 
Nordsyrien  S.  385;  Sayce,  The  Hittites  S.  85; 
Macridy-Bey,  Alitt.  d.  Vorderasiat.  Gesellsch. 
1908  H.  3).  Aufgerichtet  wachen  sie  am  Süd- 
tore der  die  Burg  umschließenden  Befestigung 
und  erinnern  durch  ihre  Flügellosigkeit  an 
Ägypten,  in  ihrer  architektonischen  Verwendung 
an  die  Mannlöwen  Assyriens,  im  Haarschmuck, 
der  sich  volutenartig  nach  außen  umVjiegt,  an 
die  syrische  Göttin  von  Qadesch.  Ihre  Ent- 
stehungszeit war  umstritten,  und  es  galt  für 
unsicher,  ob  das  Königsgeschlecht,  das  die  Eo- 


25)  Sphinxfigur  von  Hagia  Triada  auf  Kreta 
(nach  3/araghiannis,  Antiguites  cretoises  Taf.  24,  2). 


losse  errichten  ließ,  damals  blühte,  als  die 
ägyptischen  Herrscher  der  18.  und  19.  Dynastie 
gegen  die  ''Cheta’  zu  Felde  zogen  {Perrot  et 
Chipiez  4,  703;  ähnlich  Sayce  a.  a.  0.  S.  116f.), 
oder  ob  es  viel  später,  nach  dem  Zusammen- 
bruche der  Ghetitermacht,  seine  imjronierenden 
Bauten  aufgeführt  habe.  Jetzt  scheinen  die 
Ausgrabungen  in  Boghaskiöi  jene  Zweifel  am 
älteren  Ursprung  zerstreut  zu  haben  {Ed.  3Ieyer, 
Gesch.  d.  Altert.'^  1,  2 § 474.  478;  anders  v.  Ln- 
schan,  Der  alte  Orient  13  H.  4 S.  38  ft'.).  Flügel- 
los und  syrisch  frisiert  ist  auch  die  kleine  lie- 
gende, katzenartige  Sphinxfigur  von  Steatit  aus 
dem  Palast  von  Hagia  Triada  auf  Kreta  {A.  della 
Seta,  Rendic.  d.  Accad.  d.  Lincei  16,  699  If.  Taf. 
Fig.  4;  G.  Nicole  bei  Daremberg  - Saylio , Art. 
Sphinx  S.  1432  f.  Fig.  6541;  Poulsen,  Orient  u. 
frühyr.  Kunst  S.  75),  ein  aus  dem  vorderasiati- 
schen Kulturkreise,  wie  es  scheint,  importiertes 
Stück  (Fig.  25). 

Wie  in  späteren  Epochen,  nach  dem  Nie- 
dergang des  Reiches  der  Chetiter  im  12.  Jahrh., 
die  syrischen  Lande  bald  assyrischer,  bald  ägyp- 
tischer Macht  und  Kultur  unterworfen  waren, 
wie  insbesondere  die  Phönikier  in  ihrer  Kunst- 
industrie die  verschiedenen  Elemente  zu  ver- 
einigen suchten,  ohne  Selbständiges  zu  leisten, 
und  dann  mehr  und  mehr  griechischem  Ein- 
flüsse verfielen,  kann  hier  nur  gestreift  werden. 
Den  einheimischen  Flügelgestalten  Assyriens 
ist  der  Sphinxtypus  von  außen  zugesellt  worden. 
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faltige  Sonderung  der  einzelnen  Gruppen  eine 
Reihe  von  Motiven  und  Kombinationen  fest- 
stellen. In  der  Weise  der  altbabyloniscben  Auf- 
fassung, nach  der  Gottheiten  oder  Könige  mit 
Löwen  und  anderen  Ungeheuern  kämpften, 
werden  auf  chaldäischen,  assyrischen,  persischen 
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wie  phönikische  Bronzeschalen  aus  Nimrud  be- 
weisen (Fig.  26),  schon  im  9.  Jahrh.  unter  Assur- 
nasirbal.  Er  begegnet  uns  im  Palaste  Assar- 
haddons,  des  Eroberers  von  Ägypten,  im  7.  Jahrh. 
zu  Nimrud  in  der  geflügelten,  weiblichen  Form 
Syriens  mit  hörnerumgebener  Kopfbedeckung 
und  findet,  liegend  dargestellt, 
tektonische  Verwendung  als  Säu- 
lenbasis {Layard,  Ninevehß- 152 
Fig.  13  der  Meißnerschen  Übers. ; 

Milchhöf  er,  Athen.  Mitt.  4,  48; 

Perrot  et  Chipiez  2,  584  Fig.  85; 

Puchstein,  Die  ionische  Säule 
S.  34  Abb.  41;  vgl.  besonders  die 
obengenannten  Doppelsfthinx- 
basen  des  8.  Jahrh.  von  Send- 
schirli : Äusgr.  in  S.  Bd.  4 Taf.  56). 

Der  aufrecht  stehende  Typus  mit 
erhobener  Vorderpfote  in  einer  Kampfszene 
kommt  u.  a.  als  Gewanddekoration  des  As- 
surbanipal  vor  {Perrot  et  Chipiez  2,  619 
Fig.  305;  vgl.  S.  772  Fig.  444).  Wenn  das 
Fabeltier  hier  besiegt  wird,  wie  zahlreiche 
dämonische  Gestalten  jener  Kunstwelt,  so 
ist  das  eine  Auffassung,  die,  abgesehen  von 
der  Oidipussage,  den  Sphinxdarstellungen 
anderer  Völker  fernliegt.  Wie  andere  ägyp- 
tische Motive  spielte  übrigens  der  Sphinx- 
typus in  Assyrien  eine  Nebenrolle;  in  vielen 
Fällen  sind  die  betreffenden  Stücke,  vor  allem  so  Zylindern  Sphinxe  bezwungen  (z.  B.  Collection 


26)  Sphinx  von  einer  Brouzetasse  au3  Nimrud 
fnach  Poulsen  Abb.  2). 


de  Clercq  Bd.  1 Taf.  30,  321,  Taf.  31,  334.  337 
338,  Taf.  32,  35L  352.  354,  Taf.  39,  337 
Bd.  2 Taf.  3,  51;  J^ajard,  Culte  de  Mithra  Taf. 
50,6  = Menant,  Glyptique  Orient.  2,  221  Fig.  214. 
Auf  dem  zuerst  aufgeführten,  altassyrischen 
Zylinder  sind  die  beiden  Sphinxe,  wie  auch 
noch  auf  manchen  späteren  Beispielen,  bärtig). 


die  der  Kleinkunst  angehörigen,  als  importieid 
anzusehen.  So  eine  Elfenbeinplatte  aus  Nim- 
rud, worauf  eine  geflügelte,  schreitende  Sphinx 
mit  ägyptischem  Kopftuch,  bei  Per  rot  et  (fhipiez 
2,  533  Fig.  248  und  Ohnefalsch-Richter,  Kypros 
Taf.  113,  1,  die  nach  letzterem  auf  Kypros  gefer- 
tigt wurde  und  die  ähnliche  hier  (Fig.  27)  wieder- 
gegebene (vgl.  dazu  Poul- 
sen S.  40f.).  Die  erwähnten 
Bronzeschalen  aus  Nimrud 
läßt  Poulsen  (S.  7 ff.)  von 
phönikischen  Handwer- 
kern am  Hofe  Assurnasir- 
bals  gefertigt  sein,  da  sich 
ihr  Typus  trotz  ägypti- 
scher und  chetitischer  Ele- 
mente dem  der  assyrischen 
torhütenden  Fabeltiere 
eng  anschließt. 

ln  unserm  Zusammen- 
hang heben  wir  ihrer  gro- 
ßen Verbreitung  wegen 
noch  eine  Gattung  der- 
jenigen Arbeiten  hervor, 
woraus  sich  Berührungs- 
punkte mit  der  griechi- 
schen Symbolik  der  Sphinx 

ergeben:  die  zum  großen  Teil  von  Phönikiern  Dieses  Motiv  blieb  ohne  bemerkenswerte  Ein- 
hergestellten und  exportierten  geschnittenen  Wirkung  auf  den  Westen.  Zahlreicher  sind  die 
Steine.  Ein  Siegel  bei  sich  zu  führen,  war  60  glyptischen  Arbeiten,  auf  denen  die  meist  bär- 


27)  Relieffragment  mit  zwei  Sphinxen  aus  Nimrud  (nach  Poulsen  Abb.  24). 


im  Orient  seit  uralten  Zeiten  allgemein  ver- 
breitete  Sitte.  Von  den  Babyloniern  bezeugt 
es  ausdrücklich  Herodot  (1,  195),  bestätigt 
wird  es  durch  die  Tausende  der  in  vielen 
Gegenden  Vorderasiens  und  anderwärts  auf- 
gefundenen Siegelzylinder  und  Siegelsteino.  Wie 
ähnliche  Doppelwesen,  sind  darauf  auch  Sphinx- 
darstellungen häufig;  es  ließe  sich  durch  sorg- 


tigen,  mitunter  gekrönten  Flügelsphinxe  (z.  B. 
Perrot  et  Chipiez  5,  853  Fig.  504  = Ohnefalsch- 
Richter,  Kypros  Taf.  77,  12)  zu  beiden  Seiten 
des  heiligen  Baumes  gruppiert  erscheinen,  wo- 
für auch  in  der  Art  der  kanaanäischen  Äscheren 
ein  palmettengeschmückter  Pfahl  eintritt  (z.  B. 
Lajard,  Culte  de  Mithra  Taf.  57,  2 = Ohne- 
falsch-Richter, Kypros  Taf.  77,  9.  l 'm  ein  Säul- 
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eben  sitzen  die  Sphinxe  auf  einem  konischen 
Siegel  hei  Perrot  ct  Chipiez  3,  136  = OJtiiefalscli- 
Ricliter,  Kypros  Tat.  32,  15).  Sie  liegen,  sitzen, 
heben  eine  Vorderpfote,  stehen  aufgerichtet, 
steigen  am  Baume  empor,  alles  Stellungen,  die 
uns  bereits  bekannt  sind.  Kombinationen  mit 
Götterbildern,  Sonne,  Mond  und  Sternen,  mit 
Fabeltieren,  auch  mit  Sterblichen  sind  häufig; 
in  babylonischer  und  chetitischer  Weise  stehen 
nicht  selten  die  Gottheiten  auf  den  Sphinxen 
(s.  Lajard,  Ciüte  de  Mithra  Taf.  49,  9 [=  Me- 
nant,  Glypt.  Orient.  2 S.  64  Fig.  58],  54  A,  13; 
Ohne  falsch  - Pichte  r Taf.  99,  4);  für  uns  ist  be- 
merkenswert, daß  den  Sphinxen  auch  hier,  wie 
in  den  oben  erwähnten  Monumentengruppen, 
die  Bedeutung  dämonischer  Wächter  zukommt. 
Die  P’abrikationsorte  waren  zahlreich;  ohne 
Zweifel  haben  sich  die  Phünikier,  die  seit  dem 
9.  Jahrh.  in  näherer  Beziehung  zu  Assyrien 
standen,  lebhaft  in  dieser  Industrie  betätigt. 
Zu  Sidon,  Tyros,  Byblos  arbeitete  man  in  assy- 
rischem, chaldäischem,  j)ersischem  Geschmack^ 
auch  Kypros  war  stark  beteiligt  (kyprischen 
Urs25rungs  sind  nach  Ohnefalsch- Pichler  z.  B. 
die  folgenden  ExemjDlare:  Kypros  Taf.  77,  6. 
99,  7.  101,  7.  113,  5 [vgl.  Text  153 f.]  116,  3 u.  6). 
Aus  Ägy^jten  hatte  das  Handelsvolk  zudem  die 
besonders  iir  der  I’orm  des  Skarabäus  beliebten 
Amulettsteine  kennen  gelernt  und  ahmte  auf 
diesen  und  ähnlichen  Anticaglien  die  Typen 
des[;Niltales  nach  (s.  die  Abb.  bei  Pietschmmm, 
Gesch.  d.  Phönizier  S.  268.  273),  indem  es  von 
dorther  zugleich  die  prophylaktische  Symbolik 
der  Sphinxgestalt  übernahm,  von  der  oben  die 
Rede  gewesen  ist. 

§ 3.  Die  Spihinx  als  Grabesschmuck  in 
Griechenland  und  auf  verwandten 
Kunstgebieten. 

Bereits  die  Ägypter  hatten  ihren  Sjrhinx- 
gestalten  mitunter  die  Bedeutung  von  Grabes- 
hütern verliehen,  wofür  nur  an  den  großen 
Sphinx  von  Gise  erinnert  werden  soll,  der  durch 
die  E.  V.  Sieglin-Expedition  als  Königslöwe  der 
ungeheuren  Grabaulage  des  Cbeijhren  erwiesen 
ist  {U.  Hölscher,  Das  Grabdeuhital  des  Königs 
Chephren,  Leipzig  1912;  vgl.  oben  HVIIa). 
Diese  sepulkrale  Verwendung  tritt  auf  ver- 
schiedenen anderen  Kunstgebieten  ebenfalls  her- 
vor; auch  die  griechische  Phantasie,  die  den 
überlieferten  Typus  mit  reichem  Inhalt  mannig- 
facher Art  erfüllte,  ist  nach  dieser  Richtung  hin 
tätig  gewesen.  Zugrunde  lag  ihr  dabei  teils  die 
Auffassung  des  Fabelwesens  als  majestätisch 
ruhender  Wächter,  teils  als  dahinraffendes  Un- 
getüm, dessen  wilder  Gewalttätigkeit  nichts  Le- 
bendiges widerstehen  kann.  Für  beide  TyjDen 
lagen  orientalische  Muster  vor.  Als  Analogie 
für  die  Aufnahme  dieser  Symbolik  darf  die  durch 
viele,  zum  Teil  berühmte  Beisiiiele  bekräftigte 
Sitte  der  Griechen  gelten,  über  dem  Grabe  als 
inid"i]ya  oder  in  dessen  Umgebung  Löwensta- 
tuen  zu  errichten  (ilf.  Colliynon,  Lion  fiDieraire 
sur  un  lecythe  blanc  d’Athenes,  Strena  HeJbiy. 
S.  41  ff. ; ders.,  Les  stat.funcr.  dans  l’art  grec  S.  42  f. 
103.  88tf.  226ff.;  vgl.  auch  Österr.  Jahreshefte 
1901  Taf.  4;  Padermacher,  Das  Jenseits  im  My- 
thos d.  Hell.  S.  42;  0.  Keller,  Die  ant.  Tier- 
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weit  1,  56  ff.),  denn  auch  sie  stammt  aus  dem 
Orient  {Furtwängler,  Sa77iml.  Sabouroff  1,  Skulp- 
ture7i,  Eml.  S.  51.  — Zwei  Löwen  des  Dipylon- 
friedhofs  zu  Athen  tragen  Hieroglyphen,  Bull, 
de  corr.  hellen..  17,  189).  Ist  es  ja  die  irhöni- 
kische  Vorstellung  vom  Löwen  als  Todesdämon 
(über  die  Verehrung  des  löwenartigen  Todes- 
gottes Nergal  bei  den  PhÖnikiern  s.  Pietsch- 
7)ia7i7i,  Gesch.  d.  Phon.  S.  267,  2),  die  auf  Ky- 
2)ros,  Rhodos  und  anderwärts  dazu  geführt 
haben  mag,  den  Löwen  auf  Grabmäler  zu  setzen, 
und  die  noch  in  der  Grabinschrift  und  auf  dem 
Grabrelief  des  zu  Athen  bestatteten  Phönikiers 
Antipatros  von  Askalon  uns  entgegentritt,  wor- 
auf ein  gesjrensterhafter  ^Grimmlöwe’  {iyßQo- 
Xteov)  erscheint  und  die  Seele  des  Verstorbenen 
zu  zerreißen  droht  {Kaibel,Ep>igr.  graec.  ex  lapid. 
C07tl.  nr.  96;  vgl.  Perva7ioylu,  Grabsteine  d.  a. 
G7'iechen  S.  12  f.;  JJsc7ier,  De  Piadis  caimmie 
guodu7n  Phocaico  S.  34ff. ; Pietsch7)iami  a.  a.  0. 
S.  193). 

In  der  Kunst  kleinasiatischer  Stämme, 
die  den  vorderasiatischen  Stil  übernommen  und 
zum  Teil  weitergebildet  haben,  lassen  sich 
Mittelglieder  zwischen  dem  Orient  und  Hellas 
erkennen,  sjjäter  auch  S^juren  rückläufiger 
Einwirkung  von  lonien  her  (vgl.  C.  Fredrich, 
Sarfophagstudien  [Nachr.  d.  Ges.  d.  Wiss.  zu  Göt- 
tinge7i  1895]  S.  9).  Im  Giebeldreieck  des  phry- 
gischen  'Löwenfelsens’  (Arslan-kaja)  stehen  zu 
beiden  Seiten  der  mit  einer  Palmette  verzierten 
Firststütze  zwei  langgestreckte  S^rhinxe  mit 
aufgebogeuen  Flügeln,  einer  langen  Schulter- 
locke und  großen  Ohren.  Die  Ansicht  des  Ent- 
deckers Panisay,  daß  es  sich  um  ein  Grabmal 
handle,  ist  zwar  von  A.  Körte  erfolgreich  be- 
stritten worden,  der  darin  eine  Kultstätte  der 
Göttermutter  aus  der  Mermnadenzeit  erblickt 
{Pamsay,  Joimi.  of  Hell.  stud.  5,  1884,  S.  241  ff. 
Taf.  44;  Per  rot  et  Chipiez  5,  153.  156  Fig.  108. 
109;  Olmefalsch- Pichter,  Kypros  Taf.  78,  1; 
A.  Köi'te,  Atlmi.  Mitt.  23,  1898,  S.  91  ff.  Taf.  2). 
Dennoch  können  sphinxgeschmückte  Toten- 
wohnungen in  Phrygien  nichts  Ungewöhn- 
liches gewesen  sein.  Auf  dergleichen  kann  die 
dem  Ho7ner  oder  Kleobulos  von  Liudos  zuge- 
schriebene Grabschrift  des  sagenhaften  Phryger- 
königs  Midas  bezogen  werden  [Diog.  Laert. 
1,  89;  BergJc,  Lyr.  gr.  3“^,  202.  414);  Xu7.v.iri 
TtagO'ivog  sigl,  Miösco  S’  inl  ßfigaxL  nsTgai  yirX. 
Be7mdo7’f  {G)'iech.  u.  sicil.  Vase^ib.  zu  Taf.  19,  4) 
zieht  daneben  eine  Sirene  in  Betracht,  Crusius 
(ob.  Bd.  2 Sp.  1154)  vergleicht  die  Krjp  rvg- 
ßovyog  auf  dem  Grabmal  des  Koroibos  in  Me- 
gara  (s.  auch  v.  Wila77iowitz,  Her7nes  34,  220). 

Besonders  stark  vertreten  sind  Greif,  Chi- 
maira  und  andere  Misch-  und  Flügelwesen  auf 
lykischem  Boden.  Dort  spielt  auf  Grabdenk- 
mälern auch  die  SjDhinx  eine  bedeutsame  Rolle. 
Daß  sie  Todessymbol  war,  scheint  ihr  Auftreten 
an  der  Thronlehne  der  als  Todesgöttin  erklärten 
Gestalt  des  Hariryienmonumentes  von  Xanthos 
zu  bekräftigen  [F7'ieder ich s -Wolters,  Gipsab- 
güsse S.  70;  Overbeclc,  Gesch.  d.  gricch.  Plastik 
l“*,  226);  doch  möchten  wir  hierauf  kein  beson- 
deres (Gewicht  legen,  da  Sj^hinxe  seit  alters  zur 
Ornamentik  von  Thronsesseln  verwendet  werden. 
Beweiskräftiger  ist,  daß  auf  dem  Nereiden- 
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monument  von  Xanthos  ein  von  einer  Sphinx 
und  von  Löwen  gestalten  bekröntes  Grabdenk- 
mal in  Relief  erscheint  {Friederichs -Wolters 
S.  310;  Perrot  et  Chipiez  5,  385 f.  Fig.  270).  Das 
Grabmal  des  Paiava  ebendaher  zeigt  auf  dem 
spitzbogig  begrenzten  Raum  der  Schmalseiten 
einander  zugekehrte  Sphinxe,  zwei  davon  mit 
hohen  Diademen  {Friederichs- Wolters  nr.  1000). 
Über  eine  Stele  von  Xanthos  mit  Sphinx  zwischen 
zwei  Löwen  s.  Prachov,  Äntiquissima  monum. 
Xanthiac.  Taf.  2,  1 ; vgl.  die  vier  ehd.  Taf.  4 
u.  5 abgebildeten  Reliefs.  Über  andere  Bei- 
spiele von  Sphinxpaaren  an  lykischen  Grab- 
mälern  s.  Overbeck,  Gesch.  d.  griech.  Plastik 
1“*,  232;  Petersen  und  v.  Luschan,  Reisen  in 


28)  Sphinxe  vom  Lykischen  Sarkophag  aus  Sidon 
(nach  Ant.  Denhn.  3 Taf.  10). 


Lykien  2,  23 ; Studniczka,  Verli.  d.  Wiener  Phi- 
lologenvers.  S.  78,  48.  Die  schönsten  derartigen 
Reliefs  schmücken  ohne  Zweifel  den  in  der  1887 
entdeckten  Nekropole  von  Sidon  (Fig.  28)  aufge- 
fundenen ''Lykischen  Sarkophag’  {Hamdy-Rey 
et  Th.  Reinach,  Une  Necropole  royale  ä Sidon 
Taf.  15.  17;  vgl.  Jouhain,  Musee  imperial  otto- 
man,  monum.  funer.  S.  35ff. ; F.  Winter  im 
Arcliäol.  Anz.  1 894  S.  1 ff. ; Ant.  Denkm.S  Taf.  10), 
'das  formvollendetste  Werk’,  wie  ur- 

teilt {Verhandlungen  d.  Wiener  Philologenver- 
samml.  S.  80),  'der  attisch  beeinflußten  ost- 
griechischen Kunstschule,  welche  zur  Zeit  des 
Peloponnesischen  Krieges  in  Lykien  tätig  war’. 
Diese  Sphinxe,  denen  auf  der  entgegengesetzten 
Stirnseite  des  Sarkophagdeckels  gegeneinander 
anspringende  Greifen  entsprechen,  sitzen  nicht 
einander  zugewandt,  wie  sonst  in  Lykien,  son- 
dern Rücken  an  Rücken  in  den  spitzbogigen, 
durch  eine  Mittelleiste  getrennten  Giebelhälften. 
Ihre  hocherhobenen  Flügel  füllen  die  Spitze  des 
Giebels,  die  sich  zwischen  dieselben  schmie- 
genden Häupter  wenden  sich  voll  milden  Ernstes 
dem  Beschauer  entgegen  und  erinnern  in  ihrer 
reinen  Schönheit  an  die  herrlichen  Muster  des 
Parthenonfrieses  (s.  Bulle,  Der  schöne  Mensch^ 
Text  Sp.  545  f Abi).  174),  während  die  üppig 
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gebildete  Brust  den  orientalischen  Einfluß  nicht 
verleugnet,  unter  dem  der  klein  asiatische  Künst- 
ler schuf. 

Archaische  Grabstelen  griechischer  Arbeit 
von  Kypros,  auf  denen  Sphinxe  dargestellt  sind, 
haben  wir  bereits  (oben  Sp.l34G,  65)  kennen  ge- 
lernt. Wir  erwähnen  noch  eine  steinerne  Grab- 
stele von  Athienu  mit  zwei  liegenden  Flügel- 
sphinxen, die  sich  den  Rücken  zudrehen  {Ces- 
nola,  Atlas  of  Cypr.  ant.  Taf.  104,  680;  Ohne- 
falsch-Richter,  Kypros  Taf.  113,  2).  Große 
steinerne  Rundflguren  des  6.  Jahrh.  aus  Marion 
befinden  sich  jetzt  im  Berliner  Antiquarium 
und  im  Louvre,  sie  lagen  am  Grabeszugang 
als  Wächter  (P.  Hermann,  48.  Perl.  Winckel- 
mannsprogr.  S.  22tf. ; Ohnefalsch  - Richter,  Ky- 
jrros  Taf.  27,  1.  2 Text  S.  370.  441;  Collignon, 
Stat.  funer.  S.  83  f.  Fig.  84).  Vier  Sphinxe 
kauern  als  Grabeshüter  auf  dem  Deckel  eines 
Sarkophages  von  Amathus  {Cesnola,  Cyprus 
Taf.  48,  4),  und  die  gleiche  Verwendung  beob- 
achtet man  noch  später  auf  dem  Sidonischen 
Sarkoj^hage  ''mit  den  Klagefrauen’,  den  sie  in 
archaistischer  Stilisierung  als  Eckakroterien 
zieren  {Necropole  royale  ä Sidon  Taf.  6.  7.  8; 
Jouhain  a.  a.  0.  S.  25  ff.).  Das  hervorragende 
Monument  wurde  nach  Studniczkas  Annahme 
für  den  König  Straton  I.  von  Sidon  (f  361)  ge- 
fertigt und  hat  vielleicht  den  im  Osten  tätigen 
Meister  Bryaxis  zum  Urheber  (Verh.  d.  Wiener 
Philologenvers.  S.  82  ff.). 

Durch  unsere  Umschau  in  den  Gegenden, 
wo  sich  Orient  und  Okzident  berühren,  sind 
wir  schon  tief  in  die  Zeiten  hinabgeführt  wor- 
den, während  welcher  griechische  Kultur  und 
Kunstübung  weithin  über  die  Mittelmeerl'änder 
sich  verbreiteten.  Kehren  wir  nun  zurück,  um 
zu  erkennen,  wie  die  Sphinx  bereits  im  Mutter- 
lande  in  gleichem  Sinne  verwendet  worden 
war.  Sie  hatte  dort  von  Anfang  an  in  zahl- 
losen Fällen  rein  dekorativem  Zwecke  gedient 
und  nur  ein  konventionelles  Element  der  künstle- 
rischen Formensprache  gebildet.  Ein  verderben- 
bringendes Ungeheuer  als  Sinnbild  des  Unheils 
und  der  Vernichtung  zu  gebrauchen,  lag  nahe; 
Greif  und  Gorgone,  Sirenen  und  Harpyien  be- 
gegnen in  dieser  Bedeutung.  Damit  verband 
sich  die  früher  (Sp.  1377  f.)  besprochene  ur- 
sprüngliche Geltung  der  griechischen  Sphinx 
als  dahinraffendes  Seelenwesen  mit  großer  Leich- 
tigkeit. So  zeigt  denn  ein  sfg.  Skyphos  in 
Kopenhagen  mit  der  Darstellung  der  verhäng- 
nisvollen Einkehr  des  Tydeus  bei  Adrast  auf 
der  Kehrseite  eine  geflügelte  Gorgo  zwischen 
zwei  den  Kopf  umwendenden  Sphinxen,  wo- 
durch zweifellos  auf  den  unheilvollen  Ausgang 
des  folgenden  Zuges  der  Sieben  gegen  Theben 
angespielt  werden  soll  (abgeb.  z.  B.  in  Bau- 
meisters Derdem.  S.  17f.  Fig.  19).  Ähnlich  sind 
z.  B.  die  Sphinxe  aufzufassen,  die  auf  einem  alt- 
korinthischen Napf  in  Berlin  (Fig.  29)  zu  beiden 
Seiten  einer  Kriegerszene  sitzen  (Furküängler, 
Vasensamml.  im  Antiquar,  nr.  967)  oder  Kampf- 
szenen auf  sfg.,  wie  auf  dem  korinthischen 
Krater  bei  Gerhard,  Auserl.  Vasenb.  Taf.  220 
(vgl.  Launi,  N.  Jahrb.  29,  1912,  S.  642),  und 
rfg.  Vasen  in  Neapel  rechts  und  links  umgeben 
(Heydemann,  nr.  683  2614,  s.  oben  Sp.  1355,  52). 
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Von  den  an  Thronsesseln  von  Gottheiten  und 
Herrschern  häufig  angebrachten  Sphinxen,  die 
nach  mehrfach  vertretener  Ansicht  darnieder- 
gehaltene Mächte  des  Verderbens  und  der  Unter- 
welt bezeichnen  sollen,  wird  später  die  Rede 
sein.  Erkennbar  ist  die  Sphinx  auch,  wie  oben 
erwähnt,  als  Todesdämon,  wenn  sie  einen  Jüng- 
ling oder  ein  Kind  in  den  Klauen  davonträgt, 
ohne  daß  man  dabei  immer  genötigt  wäre,  an 
llaimon  oder  einen  andern  geraubten  Thebaner 
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N.  F.  6,  223  Fig.  15).  Sphinxdarstellungen  auf 
sfg.  und  rfg.  attischen  Lekythen  sind  häufig 
(vgl.  z.  B.  Berlin  nr.  1743.  2028.  2234.  2438.  3990 
= Sa^nml.  Sabouroff'  Taf.  52,  3;  0.  Jahn,  Vasen- 
samml.  Könir/  Ludwigs  S.  48;  Athen,  Polytech- 
nion  nr.  2797;  de  JUdder,  Cat.  d.  vas.  peints  de 
la  hihi.  nat.  nr.  278  Bd.  1 S.186f.  Fig.  29;  Sphinx, 
einen  Jüngling  anspringend).  Aber  auch  auf 
dem  Grabmal  selbst  treten  sie  häufig  auf  und 
10  walten  ihres  Hüteramtes.  Wir  haben  dafür  di- 


29)  Kampfszene  auf  einem  korinthischen  Krater  (nach  Gerhardy  Auserl.  Vasenh.  Taf.  220). 


zu  denken.  Dieses  Motiv  kommt  auf  archaischen 
Gemmen  vor  {Furtwängler,  Die  antiken  Gemm. 
Taf.  0,  32.  8,  7),  dasselbe  liegt  wahrscheinlich 
einem  Relieffragment  des  0.  Jahrh.  aus  Mykenai 
zugrunde  {Jahrh.  d.  Inst.  1901  S.  20  f.  nr.  2)  und 
ist  besonders  auf  Terrakottareliefs  ohne  Hinter- 
grund zur  Darstellung  gebracht  worden,  die 
dazu  bestimmt  waren,  vielleicht  au  Grabstätten, 
an  die  Wand  geheftet  zu  werden.  Zu  den  vier 
von  L.  Schöne,  Griech.  Beliefs  Sp.  61  nr.  121—122 


30)  Sphinx  von  einer  attischen  Lekythos 

(nach  Stackeiberg,  Gräber  d.  Hellenen  Taf.  37). 


(vgl.  Taf.  30,  125)  verzeichneten  Exeraj)lareii 
kommt  die  von  Cartault  besprochene  Terra- 
kottaplatte der  früheren  Sammlung  Lecuyer 
{Collect.  Cam.  J^ecuyer,  Terres  ciütes  ant.  Text- 
bild zu  Tat.  F).  Vgl.  oben  Fig.  20.  Es  war 
Sitte,  Relieftafelii  aus  Terrakotta  auf  Holzsar- 
kophage zu  heften  (s.  Fredrich,  Sarlophagstnd. 
S.  19  ff.).  Vgl.  die  von  I'urtirängler,  Samml. 
Sabouroff  Bd.  1,  Sknlpt.,  Einl.  S.  51,  8 ange- 
führte sfg.  attische  Vase  in  Privatbesitz  und 
Miinchn.  Jahrh.  d.  hlld.  Kunst  Bd.  1,  1906,  S.  4f. 
Abb.  9.  Die  sejiulkrale  Bedeutung  der  mit  ge- 
waltigen Schwingen  begabten,  mit  erhobener 
Tatze  an  einer  Grabsäule  lauernden  Sphinx  auf 
einer  attischen  Lekythos  (Fig.  30)  kann  einem 
Zweifel  jedenfalls  nicht  unterworfen  sem{Stackel- 
berg,  Gräber  d.  Hell.  Taf.  37 ; Ztschr.f.  hild.  Kunst, 


rekte  Beispiele;  antike  Abbildungen  von  Grab- 
monumenten beweisen  überdies  das  gleiche  (vgl. 
B.  Weißhäu'pl,  Eranos  Vindohonensis  1893  S. 
48  ff.).  Benndorf  hat  die  Sjjhinx  einer  attischen 
Lekythos  als  Grabaufsatz  erkannt;  sie  sitzt  auf 
dem  durch  drei  Stufen  angedeuteten,  mit  Ge- 
büsch geschmückten  Denkmal  {Griech.  u.  sicil. 
Vasoih.  Taf.  19,  4 S.  38  f).  Manche  der  uns 
erhaltenen  Sphinxstatuen  werden  also  m'sprüng- 
lich  sepulkrale  Bestimmungen  gehabt  haben, 
manche  der  Vaseugemälde  mit  gelagerter  Sphinx 
als  Grabszenen  zu  erklären  sein,  wie  z.  B.  das 
auf  der  Lekythos  Ami.  d.  Inst.  1865  Taf.  1 
(vgl.  ebd.  1867  S.  379;  Beinach,  Bepjert.  1,  319), 
wo  eine  Frau  — nicht  Oidipus  — vor  der  Grab- 
säule steht.  Eines  der  hervorragendsten  der  hier- 
her gehörigen  archaischen  Bildwerke  ist  die 
S)5hinx  von  Spata  (Fig.  31),  eine  ursprünglich 
polychrome  Marmorstatue,  die  auf  der  Säule 
eines  Grabhügels  gestanden  zu  haben  scheint 
und  wohl  dem  6.  Jahrh.  angehört,  veröffentlicht 
und  ausführlich  besprochen  von  Milchhöfer , Ath, 
Mitt.i  Taf.5  S. 45ff. ; vgl.  v. Sybel,  Katal.  d. Skulpt. 
zu  Athen  nr.  3 7 ; Frieder ichs-  Wolters,  Gipsabgüsse 
nr.  103;  Ferrot,  Hist,  de  l’art  8,  657  Fig.  337; 
Lechat,  La  sculpt.  att.  avant  Phidias  S.  121 
Fig.  7;  Collignon,  Stat.  funer.  S.  84tf.  Fig.  45; 
JJiwy,  Österr.  Jahresh.  1909  S.  259f.  Fig.  132. 135). 
Wiederholungen  desselben  Typus  sind  auch  an- 
derwärts in  Griechenland  gefunden  worden: 
im  Pii’äus  {I^ecJiat  S,  123  Fig.  8),  an  der  Mauer 
des  Themistokles  {Noack,  Athen.  Mitt.  32,  550ff. 
Taf.  23.  24;  Collignon,  Stat.  firner.  S.  86  Fig.  46; 
etwas  jünger  sind  die  von  ionischer  Kunst  be- 
einflußten nr.  630  u.  632  des  Akropolismuseums: 
Ljechat  a.  a.  0.  S.  203  f Fig.  14),  auf  Aigina  {ders. 

а.  a.  0.  S.  407  Fig.  35),  an  unbekanntem  Ort  in 
Attika  (Nationalmuseum  in  Athen  nr.  78),  Terra- 
kottasphinxe in  Olympia  und  Korinth  {Archäol. 
Ztg.  1878  S 82;  Milchhöfer  a.  a.  0.  S.  69f. ; vgl. 
über  ein  Exemplar  des  Louvre  Pottier,  Mon.  Piot 

б,  133  ff.  Taf.  12);  mit  daraufsitzender  Sphinx 
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wird  ebenfalls  das  Grabmal  von  Lamptrai  aus 
der  Mitte  des  6.  Jabrh.  zu  ergänzen  sein  (s. 
Winter,  Athen.  Mitt.  12,  105;  Collignon- Thrae- 
mer,  Gesch.  d.  griech.  Plast.  1,  403  f.  Fig.  198). 
Als  man  später  den  Verstorbenen  selbst  und 
seine  Lieben  auf  den  Grabreliefs  abzubilden 
pflegte,  oft  in  rührenden  Familienszenen,  da 
verlor  das  Sphinxbild  des  Denkmals  seine  Selb- 
ständigkeit und  sank  zur  Dekoration  herab, 
obwohl  auch  damals  noch  seine  Symbolik  emp-  lo 
funden  worden  sein  muß  (anders  A.  Brueckner, 
Ornament  u.  Form  d.  attisch.  Grdbstelen  S.  33). 
Durch  die  ornamentale  Verwendung  wird  eine 
Symbolik  nicht  ausgeschlossen,  ohne  deren  An- 
nahme es  schwer  verständlich  wäre,  weshalb  man 
vorzugsweise  gerade  Grabmäler  mit  Sphinxen 
dekoriert  haben  sollte.  Zudem  ist  ein  ununter- 
brochenes Fortleben  der  sepulkralen  Bedeutung 
des  Typus  im  Volksbewußtsein  daraus  ersicht- 
lich, daß  diese  in  der  Folgezeit  bei  den  Grie-  20 
eben  und  ihren  Nachahmern  immer  wieder  von 
neuem  auf  Grabmonumenten  verschiedener  Art 
anftaucht.  Ein  Eckakroteriou  von  einem  großen 
attischen  Grabmal  des  4.  Jabrh.  in  Gestalt  einer 
Sphinx  mit  Kalathos,  langen  Locken,  aufgebo- 
genen  Flügeln  und  emporgeriugeltem  Schwänze 
befindet  sich  in  Berlin  {Antike  Skulpturen  des 
Kgl.  Aluseums  zu  Berlin  nr.  886;  vgl.  das  Relief 
der  Grabstele  der  Silenis  Inv.  1492,  Arch.  Anz. 
1903  S.  36);  mehrere  ähnliche  Eckfiguren  und 
Reliefs  auf  attischen  Grabsteinen  archaischen 
Stils  und  aus  der  Blütezeit,  z.  T.  in  Verbindung 
mitSirenen,  bergen  die  athenischen  Sammlungen. 
Wir  erwähnen  den  Grabstein  eines  Kallias,  an 
dessen  Giebelecken  Sphinxe  angebracht  sind 
(V.  Syhel,  Katalog  der  Skulpt.  zu  Athen  nr.  51; 
Friederichs-  Wolters,  Gipsabgüsse  nr.  1094),  ferner 
den  der  Hedyline,  dessen  Akroterien  von  je  zwei 
mit  dem  Vorderkörper  verwachsenen  Sphinxen 
gebildet  werden  und  somit  die  Gesamtansicht  -lo 
von  verschiedenen  Seiten  darbieten  {v.  Sybel 
a.  a.  0.  nr.  161;  Friederichs -Wolters  nr.  1121. 
Vgl.  Pervanoglu,  Grabsteine  d.  alt.  Griechen 
80f.;  V.  Sxjbel  a.  a.  0.  nr.  2163.  3975.  7128).  Ein 
attisches  Grabrelief  des  Britischen  Museums 
stellt  eine  Vase  mit  zwei  Kriegern  dar,  die 
von  einer  Sphinx  getragen  wird  {Jahrb.  d.  arch. 
Inst.  1887  S.  196),  die  Stele  des  Telesiphron 
und  Athenodoros  zwei  archaische  Reliefsphinxe, 
wie  oft,  mit  Kalathos  auf  den  Häuptern  {Col-  50 
lignon,  Stat.  funer.  S.  215  Fig.  137),  ein  ost- 
griechisches Relief  aus  hellenistischer  Zeit  als 
Beiwerk  eine  Stele  mit  Sphinx  als  Epithem 
{Jahrb.  d.  Inst.  1905  S.  51.  58).  — Mischbil- 
dungen von  Sirene  und  Sphinx:  Sirene  mit 
Löwenbeinen  (Vurvävasen),  Sirene  mit  Löwen- 
tatzen statt  der  Hände  (klazomenischer  Sarko- 
phag im  Britischen  Museum),  kauernde  Flügel- 
sphinx mit  Vogelschwanz  (bis  ins  4.  Jabrh. 

V.  Chr.  nachzuweisen,  Fiirtwüngler,  Gemmen  eo 
Taf.  9,  63),  die  sich  aus  der  analogen  Bedeu- 
tung beider  Wesen  leicht  erklären,  verzeichnet 
Weicker,  Seelenvogel  S.  127  f. 

Unsere  Anschauung  über  die  sepulkrale  Ver- 
wendung des  Typus  würde  unvollständig  blei- 
ben, wollten  wir  nicht  auch  einen  Blick  nach 
dem  Westen  werfen.  Freilich  sind  wir  dabei 
wiederum  genötigt,  wie  vorher  beim  Übergang 


zum  griechischen  Mutterlande,  einige  Jahrhun- 
derte zurückzugreifen  und  uns  zu  vergegen- 
wärtigen, wie  seit  alter  Zeit  die  etruskische 
Küste  in  lebhafter  Verbindung  mit  den  Hau- 
delsvölkern  des  Ostens  gestanden  hat,  zuerst 
mit  den  Phönikiern,  seit  dem  8.  Jahrh.  mit  Ky- 
pros,  den  Chalkidiern,  Phokäern,  Rhodiern  so- 
wie, z.  T.  durch  syrakusanische  Vermittelung, 
mit  Korinth  (die  Übertragung  sepulkraier  Mo- 
tive von  Kleinasien  nach  Etrurien  bespricht 
Fredrich,  Sarkojxhagstudien  S.  llf. ; im  allge- 
meinen vgl.  Poulsen,  Der  Orient  u.  die  frühgr. 
Kunst  Kap.  10;  Kahr.st.edt,  Klio  12, 1912,  S.  461if  ). 
Die  orientalischen  Typen  der  altgriechischen 


31)  Sphinx  von  Spata  (nach  Photographie). 


Kunst  sind  von  den  Etruskern  mit  Vorliebe  fest- 
gehalten worden,  was  bereits  prähistorische  Ne- 
kropolen beweisen  ( //bcr>jes,  Urgesch.  d.  bildend. 
Kunst  S.  471.  477  f.  661  Taf.  36  Fig.  3).  Gruppen 
wilder  und  phantastischer  Tiere,  darunter  auch 
die  Sphinx,  erblickt  mau  an  den  Wänden  mehr 
als  eines  etruskischen  Grabes  aus  dem  6.  oder 
5.  Jahrh.  und  erkennt  darin  leicht  die  Nachwir- 
kung östlicher  Muster.  Durch  groteske  Gestalten 
besonders  merkwürdig  sind  die  Fresken  des  ein- 
zigen noch  erhaltenen  Grabes  von  Veji,  derGrotta 
Campana,  die  neben  Panther,  Hunden,  Löwe 
eine  hochbeinige  Sphinx  aufweisen  {Martha, 
L’art  ctrusque  S.  421tf.  Fig.  283).  S.  auch  das 
von  Semper  {Der  Stil  1,  407)  mit  dem  'Fries’ 
des  Tempels  von  Assos  verglichene  Gräbertor 
von  Corneto.  In  einem  Grabmale  der  Nekro- 
pole von  Vulci  wurden  zwei  steinerne  Sphinxe 
als  Hüter  entdeckt  {Martha  S.  205);  auf  einem 
etruskischen  Grabeippus  im  Berliner  Museum 
(nr.  1220)  ist  eine  aufgerichtete  Sphinx  mit 
zurückgebogenen  Flügeln  in  Relief  dargestellt; 
von  einer  Aschenkiste  stammen  vermutlich 
die  beiden  schreitenden,  langhaarigen  Sphinxe 
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nr.  desselben  ^luseums.  Die  Gestalt  ist 

außerdem  häufig  an  den  Ecken  etruskischer 
Grabciiipen , als  Träger  des  Ciijpus,  an  den 
Schmalseiten  der  Sarkophage  usw.  {Martha 
S.  342;  S.  217.  220  Fig.  171;  S.  356);  auch  er- 
innert die  Sphinx  einiger  etruskischer  S])iegel 
an  die  so  oft  ühr  beigelegte  sepulkrale  Bedeu- 
tung. Auf  einer  Darstellung  von  des  Paris 
Werbung  um  Helena  erscheint  sie  als  unheil- 
drohendes  Symbol  zweimal  an  der  Fußbank  n 
unter  der  Kliue,  worauf  Helena  gelagert  ist, 
einmal  im  Luftraum  vor  Paris  über  derselben; 
s,  Gerhard.  Etrusl.  Spiegel  4,  37'.);  ob.  Bd.  1 
Sp.  1963f. ; HeUng.  Führer^  2 nr.  176‘.)k.  Auch 
an  den  Spiegel  4,  396  bei  Gerhard  darf  hier 
erinnert  werden,  worauf  mit  zwei  gegeneinan- 
<ler  gerichteten  Sphinxen  Eos  und  Thetis  vor 
Zeus  dargestellt  sind,  die  vor  dem  Kampfe  des 
Hemnon  um  das  Leben  ihrer  Söhne  bitten. 
Soll  man  etwa  wie  bei  einer  Neapeler  Vase,  2i 


32)  Sphinx  von  einem  Sarkophag  des  2 Jahrh.  n.  Chr. 
'nach  Robert f Die  ant.  Sarkophogrclicfs  Bd.  3,  2 Taf.  91). 


auf  der  Sphinxe  jenen  Zweikampf  selbst  um- 
geben (s.  Overbecl’ , Bild  werbe  zum  theb.  und 
troisch.  Heldenkr.  S.516  nr.  38;  vgl.  ob.  Fig.  29), 
zugleich  an  eine  Anspielung  auf  Menmons  Hei- 
mat glauben? 

Sehr  gebräuchlich  war  endlich  unser  Todes- 
symbol in  römischer  Zeit;  eine  Unzahl  erhal- 
tener Denkmäler  beweist  es.  Mehrere  hierher 
gehörige  Keliefs,  die  zu  Athen  gefunden  wurden, 
Terzeichet  Bervaunglu,  (Grabsteine  d.  a.  Griech. 
S.  45.  80 f.  Sarkophage  (Sphinx  mit  erhobener 
Vordertatze  auf  einem  Sarkophag  in  Sparta: 
Gerhard,  Ant.  Bildw.  Taf.  106,  3;  Sphinx  von 
einem  Sarkophag  aus  Ephesos:  Michaelis,  An- 
cient  marbles  in  Great  Britain  S,  591  nr.  219; 
Sphinx  mit  Tatze  auf  Widderkopf;  Bobert,  Die 
ant.  Sarl'ophngrel.  2 Taf.  56,  158a;  3,  1 1’af.  54, 
144a;  Sjrhinxe  mit  weiblicher  Brust  und  Zitzen 
[Fig.  32]:  ebd.  3,  2 Taf.  91,  277  ab)  zeigen  die 
Sphinx,  ferner  Grabsteine  und  Cippen  (s.  z.  B. 
Dütschl'e,  Ant.  Bildiu.  in  Oberitalien  3,  204.  217. 
500;  Matz-v.  iJuhn,  Ant.  Bildw.  in  Barn  1,  3916. 
3933.3935.3937.3938  3941.3943.3949;  Schrei- 
ber, Ant.  Bildw.  der  Villa  Ludovisi  S.  58  nr.  21, 
S.  199  nr.  195).  Uber  die  Sepulkralara  eines  Volu- 
siers  <1.  Jahrh.  n.  Chr.)  s.  Helbig,  Führer  “ nr.  1 60 
(in  der  3.  Aufl.  gestrichen):  an  den  unteren 
Ecken  der  Vorderseite  liegen  Sphinxe,  zwischen 
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deren  Flügeln  Akanthusblätter  hervorsprießen. 
Aschenurnen  und  Aschenkisten  {Dütschke  a.  a.  0. 
2,  363.  364.  473.  3,  347.  458.  4,  502.  5,  772; 
AI(dz-v.  Duhn  1,  3965.  3966;  Michaelis,  Anc. 
marbl.  S.  331  nr.  51,  S.  317  nr.  49;  Sphinx  auf 
Schlange  tretend;  Stephani,  Mem.  de  l’aead. 
Petersburg  1872  Bd.  18,  4 nr.  68)  usw.  wmrden 
damit  versehen,  ebenso  Grablampen  {Bachofen, 
Böm.  Grablampen , ^Itl.  Taf.  44,  2 usw.).  Wie 
bereits  auf  griechischen  Monumenten,  verdop- 
peln sich  oft  die  Leiber  der  Sphinxe  nach  den 
Seiten,  so  daß  der  Kopf  an  der  Ecke  zwei  Kör- 
pern angehört  {Stephani,  Compte  rendu  1864 
S.  64).  Auf  dem  Camposanto  zu  Pisa  steht  ein 
römischer  Sarkophag,  auf  dessen  beiden  Schmal- 
seiten je  eine  schreitende  Sphinx  die  Tatze  auf 
einen  Widderkopf  setzt  (Dütschke  a.  a 0.  1 
nr.  124).  Nicht  selten  liegen  die  Tatzen  auch 
auf  einem  Rade  (vgl.  eine  die  rechte  Vorder- 
tatze auf  ein  Rad  legende  Bronzesphinx  im 
Louvre  bei  Longperier,  Notice  des  hronz.  ant. 
du  Louvre  nr.  412  sowie  alexandrinische  Münzen 
Hadrians,  s.  Cat.  Brit.  Mus.  Alexandria  Taf.  26 
nr.  845.  850),  auf  Stierkoiif  {Baoul-Bochette,  AIo- 
num.  iued.  S.  47)  oder  Totenschädel  {Ant.  Skulpt. 
d.  kgl.  Mus.  z.  Berlin  nr.  1144)  usw.  Einzeln 
gefundene  Rundbilder  hatten  z.  T.  gewiß  eine 
ähnliche  se23ulkrale  Bestimmung.  S.  das  in 
seinen  üjjpigen  Formen  an  lykische  Vorbilder 
erinnernde  Exemjjlar  bei  A'Iatz-v.  Duhn,  Ant. 
Bildw.  in  Born  1,  1614;  vgl.  Dütschke  4,  631 
(Verona).  632  f.  (Mantua).  Daß  man  auch  die 
Gru^rpierung  mit  Oidipus  und  Umgebung  zum 
Sarkophagschmuck  verwendete,  war  nur  ein 
Schritt  weiter,  der  um  so  eher  getan  werden 
konnte,  als  Heroenabenteuer  auf  Sarkojohagen 
bekanntlich  sehr  beliebt  sind;  sie  kommen  auch 
in  der  griechischen  und  etruskischen  Kunst  vor. 
OidijDUS  allein  vor  der  Sphinx  stehend,  während 
eine  Furie  hinter  dem  L^ntier  das  Gegenstück 
zu  ihm  ausmacht,  ist  bereits  auf  etruskischen 
Aschenkisten  zu  finden  {Overbeck,  Fheroeng aller ie 
nr.  69.  70  Taf.  2,  8).  Mit  einem  Diener  und 
Reisepferd  naht  er  sich  dem  Sphinxfelsen  auf 
der  einen  Hälfte  der  Vorderseite  eines  Sarko- 
phags im  Palazzo  Mattei  in  Rom,  deren  andere 
Hälfte  Polyphem  und  Galatea  einnehmen  {Robert, 
Die  ant.  Sarkophagreliefs  2 Taf.  60, 182  S.  190f.). 
Oidiirus  vor  der  Sphinx  samt  einem  ein  Roß  hal- 
tenden Gefährten  auch  auf  einem  Wandgemälde 
aus  dem  Grabe  der  Nasonen  {Overbeck  a.  a.  0. 
nr.  51  Taf.  2,  5).  Während  dieses  Werk  dem 
ersten  nachchristl.  Jahrh.  zugeschrieben  wird, 
zeitlich  also  dem  Oidif>usrelief  am  Grabe  des 
C.  Calventius  Quietus  zu  Pompeji  {Overbeck 
a.  a.  (.).  nr.  49  Taf.  2,  4;  ders.,  Pompeji  4.  Aufl. 
S.  417  Fig.  217;  Mau,  Pompeji  S.  416)  nicht 
sehr  fernsteht,  verlegt  man  erst  in  den  Anfang 
des  dritten  den  Adonissarkophag  des  Lateran, 
dessen  Deckel  7 Szenen  aus  dem  Leben  des 
Oidi^jus,  darunter  an  fünfter  Stelle  sein  Sjrhinx- 
abenteuer  aufweist  {Robert  a.  a.  0.  Taf.  60, 183 
S.  191  f.).  Dieses  Dekorationsmotiv,  das  bis 
nach  Gallien  gewandert  ist,  wie  das  Deckel- 
fragment eines  Medeasarkojjhages  in  Marseille 
beweist  (Robert  a.  a.  0.  Taf.  65,  203  S.  217), 
wird  auf  einem  Erotensarkophage  von  Athen 
in  der  W^eise  spielend  umgebildet,  daß  Oidipus 
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selbst  mit  knabenhaften  Körperformen  als  Eros 
erscheint  {ders.  a.  a.  0.  S.  189 f.  Fig.  181).  Vgl. 
über  Symbolik  und  dekorativen  Charakter  der 
Sphinx  und  Doppelsphinx  in  römischer  Zeit 
W.  Altniann,  Die  röm.  Grnhaltüre  der  Kaiser- 
zeit (Berl.  1905)  S.  229  tf. 

§ 4.  Die  Sphinx  in  sonstiger  prophylak- 
tischer und  dekorativer  Verwendung. 

Dem  Seelenreich  angehörige  Typen  haben 
in  Griechenland  in  der  Regel  Verwendung  im 
Totenkult  und  im  Grabesschmuck  erhalten.  Der 
menschenköpfige  Vogel,  in  dem  man  ein  Ab- 
bild der  Menschenseele  zu  sehen  glaubte,  wurde 
ursprünglich  mit  ins  Grab  gelegt  (Beispiele  liei 
Winter,  Die  Typen  derfigiiii.  Terrakotten  1,229 
nr.  1 — 3;  Collignon,  Stat.  fimer.  S.  82  Fig.  43), 
um  der  im  Grabe  hausenden  Seele  in  ihrem 
Abbilde  einen  Wohnsitz  zu  schaffen.  Dann 
setzte  man  ihn  darauf  und  verlieh  ihm  unheil- 
beschwörende Kraft,  die  schließlich  das  Cha- 
rakteristische blieb.  So  auch  bei  der  Sphinx,  nach- 
dem ihre  seelische  Natur  im  Volksbewußtsein 
längst  verdunkelt  war.  Ihre  j^i'ophylaktische 
Funktion  beschränkte  sich  nicht  auf  die  von 
jeher  mit  besonderer  Sorgfalt  vor  Verletzung, 
Raub  und  bösem  Zauber  gehüteten  Grabstätten, 
sie  wurde  auch  auf  eine  Menge  anderer  Ob- 
jekteübertragen, deren  große  Anzahl  erschöpfend 
nicht  behandelt  werden  soll.  Gern  ließ  man 
den  Schutzwaffen  die  kräftige  Wirkung  des 
Symbols  angedeihen.  In  des  Aeschylos  ^Sieben’’ 
schwingt  der  wilde  Parthenopaios  einen  Schild, 
auf  dem  in  getriebener  Arbeit  die  Sphinx 
menschenraffend  zu  sehen  ist  {Aesch.Sept.  522  ff. : 
TÖ  Ttoltcog  oveiäog  iv  %ulv,7]ldrcp  \ gÖlmei, 

•KVKlcarä  Ocoyarog  TiQoßlijyau,,  \ Kcpiyy’  (öpoGirov 
ngoGfiEyrjxoivrjusvTjv  | yogcpoig  Evcbpa,  XapTtgov 
iv.UQOvGTOV  dipccg,  \ qpfpf/,  S’  vcp’  ahrij  ep&xa 
KadpEicov  Eva).  Polyneikes  führt  bei  seiner 
nächtlichen  Einkehr  im  Hause  des  Adrastos 
zu  Argos  ebenfalls  einen  sphinxgeschmückten 
Schild,  wie  wenigstens  die  Scholien  zu  des 
Euripides  Phönissen  in  gesuchter  Erklärung 
der  Worte  des  Dichters  behaupten  {Schol.  Eur. 
Phoen.  409:  oi  phv  liyovaiv,  äg  ano  xüv  im- 
Gypcov  räv  ccGmdcov  awißalev  AdgccGtog'  b psv 
yag  [seil,  ü Tvdsaj]  sij(E  tbv  Kcclvdmviov  avv, 
6 ds  [seil.  noXwEiKTig]  xi]v  lEovrongoacoTtov 
Ecpiyya  -utl,  vgl.  Schol.  zu  411.  Bei  Euripides, 
Phoen.  411,  Suppl.  140,  sowie  im  betreffenden 
Orakel  bei  Mnaseas  ist  bekanntlich  nur  von 
einem  Löwen  die  Rede).  Auf  attischen  sfg. 
Amphoren  kommen  Krieger  vor,  deren  Schilde 
eine  weiß  aufgemalte  Sphinx  zeigen  (Berlin 
nr.  1708.  1712;  Furtwängler- Reichhold , Gr. 
Vasenm.  Taf.  75;  Röm.  Mitt.  1912  S.  127  Taf.  6); 
die  Thebaner  gebrauchten,  wie  berichtet  wird, 
das  Symbol  in  dieser  Weise  wappenartig  {Lac- 
tant.  zu  Stat.  Theh.  7,  242).  Beispiele  von  Pan- 
zern damit  sind  schon  angeführt  (ob.  Sp.  1348, 
37).  In  römischer  Zeit  sind  auch  Phalerae  mit 
der  prophylaktischen  Sphinx  verziert  worden. 
S.  die  halbmondförmige  silberne  Doppelsphinx 
Monum.  delV  Inst.  6 Taf.  40,  9 ; 0.  Jahn,  Lauers- 
forter  Phalerae  S.  9 Taf.  1,  2,  vgl.  S.  25  f.;  das 
Motiv  der  Sphinxfigur  mit  zwei  Leibern  und 
gemeinsamem  Kopf  ist  sehr  alt  (vgl.  die  oben 
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Sp.  1349,  68  erwähnte  Chigikanne)  und  wird  aus 
der  mykenischen  Kunst  abgeleitet  (Poulsen 
S.  146).  Berühmt  ist  das  Sphiuxemblem  als 
Helmschmuck  durch  die  Athena  Parthenos 
des  Phidias  geworden  {Collignon,  Phidias 
S.  28).  Der  Helm  trug  die  Sphinx  zwischen 
zwei  Greifen:  pe'öoj  glv  ovv  iiti-AEirai  oi  rä 
v.gävEL  Ecpiyybg  sinojv  — a öh  ig  ri]v  EcpLyya 
UyEtca,  ygdipai  TrgoaXO'dvTog  ag  rk  Boicoziä  fiot 
rov  Xöyov  — xaff’  är.dzagov  Sa  zov  r.gdvovg 
ygvnag  aiaiv  inELgyaouivoi  (1,  24,  5).  Genauer 
gesagt  waren  die  Greifen  an  den  emporgeschla- 
genen Backenklaj^pen  in  erhabener  Arbeit  an- 
gebracht, außerdem  zur  Rechten  und  Linken 
der  Sphinx  Flügelrösse,  die  gleich  ihr  je  einem 
Helmbusch  als  Stütze  dienten.  Der  Meister 
und  sein  Kreis  verwendeten  das  Motiv,  wie  die 
erhaltenen  Kopien  zeigen,  auch  in  anderen 
Werken  (Hopesche  Athena:  Michaelis,  A‘)ic. 
marhl.  in.  Great  Brit.  S.  290  f.  nr.  39;  Furt- 
iviuujler,  Meisterwerke  S.  106  ff.  Fig.  18;  Strena 
Helbig.  S.  86ff. ; Farnesische  Athena:  Furt- 
U'ängler,  Meisterw.  S.  118  Fig.  15.  16;  Athena 
Hygieia:  ob.  Bd.  1 Sp  699.  Vgl.  dazu  j./Vew/l, 
Jali7'b.  d.  Inst.  27,  1912,  S.  88  ff‘.\  S.  auch 
die  Kolossalbüste  in  Wien:  v.  Sacken,  Die  ant. 
Skulpt.  des  k.  k.  3Iüns-  u.  Antikenkab.  Taf.  16, 
den  Kojjf  im  Louvre:  3Iichou,  3Ionu7u.  Piot 
7,  153  ff.  Taf.  12.  Dem  Parthenoshelme  ent- 
sprechend erscheint  der  Athenahelm  auf  Gold- 
arbeiten des  4.  Jahrh.  aus  der  Krim  {Atlien. 
Mitt.  8 Taf.  15;  Fr iederichs- Wolters,  Gipsab- 
güsse S.  205),  auf  vielen  attischen  und  sonstigen 
griechischen  Münzen,  auf  mannigfachen  ande- 
ren Erzeugnissen  der  Kleinkunst,  so  noch  bei 
der  Athena  in  Hochrelief  auf  der  Silberschale 
des  Hildesheimer  Silberfundes.  Es  ist  wieder- 
holt ausgesprochen  worden  (s.  z.  B.  Welcher, 
Griech.  Götterlehre  2,  31 5f.),  Phidias  habe  durch 
die  Sphinx  seiner  Parthenos  symbolisch  die  Un- 
ergründlichkeit  der  göttlichen  Weisheit  an- 
deuten wollen.  Wenn  wir  bedenken,  daß  die 
thebanische  Rätseljungfrau  von  Euripides  ge- 
radezu 6oq>ri  izag&avog  genannt  wird  {Phoen.  48) 
und  weiter  in  Betracht  ziehen,  daß  auch  die 
Flügelrösse  zur  Rechten  und  Linken  eine  spe- 
zielle Beziehung  auf  Athena  haben,  die  ja  als 
Chalinitis  und  Hippia  dem  Bellerophon  den 
Pegasos  zähmte  oder  ihn  zähmen  lehrte,  so 
werden  wir  zugeben,  daß  der  Meister  eine  der- 
ai’tige  Symbolik  mit  seiner  au  so  hervorragen- 
der Stelle  des  Kultbildes  angebrachten  Sphinx 
in  der  Tat  mitbeabsichtigt  hat.  Sonst  aller- 
dings pflegt  die  Helmsphinx  in  jener  Zeit  nicht 
Weisheitssymbol  zu  sein,  sondern  als  furcht- 
bares Wesen  lediglich  A2Jotropaeum.  Das  gilt 
für  den  Helm  einer  Aresstatue  des  Phidias  oder 
seines  Kreises,  auf  welche  nach  Furtwängler 
{31eisterwerke  S.  127j  ein  behelmter  Jünglings- 
kopf des  Louvre  zurückgeht.  Auch  auf  jenem 
Helm  befanden  sich  drei  Büsche,  deren  mit- 
telster von  einer  Sphinx  gestützt  war,  und  die 
emjiorgeschlagenen  Backenklajjpen  zeigten  auch 
dort  das  streitbare  Tier,  je  einen  aufsteigenden 
Greifen.  Sphinxgeschmückt  ist  auch  der  Helm 
einer  Aresbüste  in  München  {Furtwängler , Be- 
schr.  d.  Glyptothek  S.  191  nr.  212),  dessen  Busch 
und  ungeflügeltes  Fabeltier  allerdings  stark 
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ergänzt  sind;  vgl.  das  von  Schreiber,  Villa  Lu- 
düvisi  S.  63  nr.  31,  heschriebene  Hochrelief.  — 
Das  von  Ares  später  vielfach  auf  hellenische 
Fürsten  und  Cäsaren  übergegangene  Emblem 
legt  in  klassischer  Zeit  Jiuripides  dem  Achilleus 
bei.  In  dem  Chorliede  der  Elehtru  (452 — 475), 
das  die  Waffen  des  Helden  schildert,  ist  es 
der  goldgetriehene  Helm,  auf  dem  Sphinxe 
'den  besungenen  Raub  in  den  Klauen  tragen’. 
Wir  werden  dabei  an  den  Schild  des  Partheno- 
paios  bei  Aeschylos  erinnert,  durch  die  ganze 
Beschreibung  aber  an  das  bereits  oben  Sp.  137><, 
67  herangezogene  Kraterpaar  von  Sommavilla 
{0.  Jahn,  Archäol.  Beiir.  S.  118ff.;  ders.,  Vasen- 
samml.  Könifi  Ladniijs  S.  64;  Orerhech,  Heroen- 
gaUerie  S.  50  D.  Euripides  erwähnt  außer  den 
genannten  Helmsphinxen  als  Schreckbilder  [öti- 
gara  cpgrAxd)  auf  Achills  Schild  Perseus  mit  dem 
Gorgonenhaupt  und  die  leuchtende  Sonuen- 
scheibe  samt  den  Plejaden  und  Hyaden  (vgl.  Jl. 
J’tStlF.),  ferner  auf  dem  Brustpanzer  die  Chi- 
maira  mit  Pegasos.  Vergleicht  man  damit  die 
Darstellungen  der  beiden  zusammengehörigen 
Vasen,  so  ist  die  Übereinstimmung  ihres  Bilder- 
kreises mit  dem  von  Euripides  beschriebenen  auf- 
fällig, denn  ihre  Rückseiten  zeigen  die  oben  er- 
wähnten Sphinxszenen,  auf  der  Hauptseite  des 
einen  Kraters  ist  die  strahlenumgebene,  von  Sa- 
tyrn angestaunte  Heliosscheibe  gemalt  (ob.  Bd.  1 
Sp.  1998),  auf  der  des  zweiten  Bellerophon  auf 
dem  Pegasos,  die  Chimaira  besiegend  (O.Jahn, 
Archäol.  Beitr.  Taf.  5).  Damit  fällt  ein  inter- 
essantes Licht  auf  den  Sinn  dieser  rätselhaften 
Kompositionen.  Wie  die  Typen  des  Watfen- 
zierates  von  Euripides"E-ATOQog  öggaßi  zQonciiot 
genannt  werden,  so  sollten  vermutlich  auch  die 
Vasenbilder  apotropäisch  wirken;  und  es  folgt 
zugleich  aus  der  dargelegten  Übereinstimmung, 
daß  Euripides , was  ja  auch  an  und  für  sich 
einleuchtet,  aus  dem  tatsächlich  von  der  zeit- 
genössischen Kunst  für  derartige  Zwecke  ver- 
wendeten Typenschatzc  schöpfte,  als  er  es 
\mternahm,  mit  Homer  in  der  Schilderung  der 
Waffen  Achills  zu  wetteifern. 

Vom  Haupte  der  jungfräulichen  Athena  im 
Heiligtum  des  Parthenon  sah  der  Hellene  die 
Sphinxgestalt  weisheitsvoll  zugleich  und  furcht- 
bar herabschauen.  Aber  auch  im  Tempel  des 
olympischen  Zeus  fiel  sein  Blick  auf  das  Un- 
geheuer. Als  Stütze  beider  Armlehnen  des  gött- 
lichen Thrones  hatte  Phidias  ebenfalls  die 
Sjihinx  verwendet.  Es  war  der  uns  bereits  be- 
kannte Tyjras  der  jünglingsraubenden  Löwen- 
jungfrau. Bausanias  (5,  11,  2;  s.  die  Rekon- 
struktionsversuebe  von  Stackeiberg  und  Brunn 
in  Brunns  El..  Sehr.  2,  248 ff.)  und  mit  ihm  ge- 
wiß mancher  Beschauer  sah  Tbebanerknaben 
in  ihren  Opfern;  wir  erinnern  uns  jedoch,  daß 
die  Gruppe  einen  weiteren  Hintergrund  im  alten 
griechischen  Volksglauljen  hatte,  der  mehr  oder 
weniger  klar  auch  dem  Künstler  bewußt  ge- 
wesen sein  mag.  Das  in  dem  unheimlichen 
Wesen  verkörperte  drohende  Todesschicksal  ist 
von  Phidias  durchaus  nicht  zuerst  als  Thron- 
schmuck verwendet  worden.  Über  erschlagene 
Feinde  hinschreitend  war  es  schon  bestimmt 
gewesen,  die  Armlehnen  ägyptischer  Thron- 
sessel zu  tragen  {Perrot  et  Chipiez,  Hist,  de  l’art 
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1,  843  Fig.  583;  vgl.  ob.  GIIIc  3),  auch  lagern 
ägyptische  Sphinxe  ohne  derartige  Opfer  vor 
dem  Throne  {Ohnefalsch  - liichter,  Kypros  Taf. 
49,  2:  zwei  Sphinxe  liegen  vor  einem  von  Löwen 
getragenen  ägyptischen  Thronstuhl  aus  Bronze). 
In  Griechenland  stützen  sie  seit  alter  Zeit  die 
Armlehnen,  während  diese  selbst  oft  in  Löwen- 
oder Widderköpfe  endigen.  Vor  allem  wurden 
die  Throne  der  Götter  mit  solcher  Verzierung 
versehen.  Sphinxe  schmücken  daran  auch  die 
Rücklehne,  wie  am  Throne  des  amykläischen 
Apollon  {Paus.  3,  18,  14;  s.  den  Rekonstruktions- 
versuch von  Furtwängler,  Meisterwerke  S.  706 
Fig.  135);  sie  sind  neben  oder  unter  dem  Sessel, 
auch  an  der  Fußbank  angebracht  und  dienen 
oft  statt  der  Füße.  Die  anderwärts  zusammen- 
gestellten Beispiele  (s.  z.  B.  Panofka,  Terra- 
kotten S.  16;  0.  Jahn,  Arch.  Beitr.  S.  117  und 
besonders  Stephani,  Compte  rendu  1859  S.  64 
Taf.  1, 1864  S.  132.  143  Taf.  4)  ließen  sich  leicht 
vermehren , z.  B.  durch  eine  Anzahl  attischer 
Grab-  und  Votivreliefs  u.  dgl.,  auf  denen  Zeus, 
Asklepios  oder  der  Verstorbene  einen  in  der 
geschilderten  Weise  verzierten  Armsessel  inne- 
haben {v.  Syhel,  Katalog  d.  Skulpt.  zu  Athen, 
häufig;  vgl.  E'riederichs- Wolters  zu  nr.  1043). 
So  thront  Hera  in  einem  Vasengemälde  {Bau- 
meister, Denkm.  3 Fig.  1714),  Athena  (vermut- 
lich; s.  B„  Schöne,  Griech.  Beliefs  nr.  1.  1 A 
Sp.  6)  in  einem  Fragment  des  Erechtheion- 
frieses,  ebenso  Aphrodite  (Terrakotte  von  Theben 
der  Samml.  Cam.  Lecuyer,  Paris  1882,  Taf.  F; 
vgl.  Samml.  Arndt,  Münch.  Glypt.,  Sehr.  F nr.  1 1.) 
und  andere  Gottheiten  und  Sterbliche,  z.  B. 
Phaidra  {Zoega,  Bassirilievi  1 Taf.  49).  Ich 
zweifle  nicht,  daß  dieses  verbreitete  Dekorations- 
motiv bei  seinem  Aufkommen  dieselbe  unheil- 
bannende Bedeutung  hatte,  wie  wir  sie  an 
Waffenstücken  kennen  gelernt  haben.  Sie  wurde 
gewiß  auch  noch  am  Zeusthron  zu  Olympia 
empjfunden,  wo  der  Eindruck  der  Todesdrohung 
überdies  durch  die  Hinzufügung  der  gepackten 
Jünglinge  verstärkt  war,  schwindet  aber  natur- 
gemäß im  Laufe  der  Zeit  allmählich,  so  daß 
das  Motiv  schließlich  als  rein  tektonisches  Ele- 
ment weitergegeben  wird.  Wie  bei  der  Par- 
thenossphinx  mochte  sich  auch  am  Throne  des 
Zeus  dem  sinnenden  Beschauer  zudem  eine 
besondere  Beziehung  der  stützenden  Gruppen 
zu  der  dargestellten  Gottheit  aufdrängen,  wor- 
an er  in  anderen  Fällen  nicht  dachte.  Ahnte 
er  dort  die  göttliche  ünerforschlichkeit,  so  hier 
die  ewige  Allmacht.  — Einen  Nachklang  da- 
von mochte  Augustus  empfinden,  der  mit  einer 
Sphinx  zu  siegeln  pflegte  (später,  da  er  des- 
wegen verspottet  wurde,  mit  dem  Kopf  Alexan- 
ders d.  Gr.,  endlich  mit  dem  eignen  Porträt, 
das  Dioskurides  geschnitten  hatte:  S%iet.  Atig. 
50;  Plinius  N.  h,  37,  1,  10;  Cass.  Bio  51,  3,  6; 
dazu  Münzer,  Quellcnkrit.  der  Naturgesch.  des 
Plin.  S.  365  ff.  Vgl.  Milani,  Studi  e mater. 

2,  172,  der  den  echten  Ring  im  Museo  archeo- 
logico  zu  Florenz  entdeckt  zu  haben  meint). 

Das  dem  Aberglauben  entsprungene  Bestre- 
ben, durch  die  drohende  Gestalteines  Ungeheuers 
Gewalt  und  Zauber  fernzuhalten,  wofür  wir  in 
den  erwähnten  Meisterwerken  des  Phidias  die 
klassischen  Beispiele  erkennen  dürfen,  äußert 
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sich  in  den  Monumenten  des  Altertums  tausend- 
fach. Es  ist  natürlich,  daß  es  nicht  nur  an 
den  Waffen  des  Kriegers,  sondern  auch  an 
Kleidung  und  Schmuck  jeglicher  Art,  den  man 
am  Körper  trug,  hervortritt.  Auch  hier  kam 
der  Anschauung  des  Griechen  der  orientalische 
Dekorationsstil  entgegen,  der  auf  Gewändern 
und  Schmucksachen  jene  Reihen  oder  Gruppen 
wilder  und  phantastischer  Tiere  (Jwdta)  bevor- 
zugte, unter  denen  die  Sphinx  häufig  ist  (vgl. 
das  Prachtgewand  des  Alkimenes  von  Sybaris 
bei  Aristot.  de  mirab.  auscult.  Kap.  9G,  oder  die 
auf  Gewänder  gestickten  Sphinxe  einer  sfg. 
Hydria  in  Paris:  Dumont  et  Chaplain,  Les  ce- 
ramiques  de  la  Grece  propre  S.  32Gf.  nr.  4).  In 
Südrußland  ist  eine  Menge  von  Goldplättchen 
des  5.  Jahrh.  gefunden  worden,  die  zum  Kleider- 
schmuck bestimmte  Sphinxe  darstellen  {Ste- 
phani, Compte  rendu  1876  S.  145.  147;  1877 
S.  •235).  Ebenda  fand  sich  die  Sphinx  als 
goldener  Halsschmuck,  auch  an  goldenen  Arm- 
bändern angebracht  {Äntiquites  du  Bosphore 
Cimmerien  1,  79.  85.  Taf.  l'2a  2.  13,  1);  man 
kann  sich  des  Gedankens  an  prophylaktische 
Nebenbedeutung  dieser  Dekoration  nicht  er- 
wehren, wenn  man  sich  der  vielgestaltigen 
Amulette  {nsgLunta,  nsQLäfificcxa)  erinnert,  die 
0.  Jahn  in  seiner  bekannten  Abhandlung  über 
den  Aberglauben  des  bösen  Blickes  zusammen- 
gestellt hat.  Daß  sich  im  Westen,  auf  Sar- 
dinien und  in  Kampanien,  Schmuckgegenstände 
und  Amulette  fanden,  die  hier  genannt  werden 
könnten,  hängt  mit  früher  Beeinflussung  dieser 
Gegenden  vom  Orient  zusammen.  Die  silber- 
nen Fibeln  mit  Sphinx  des  Schatzes  von  Prae- 
neste  werden  dem  7.  Jahrh.  zugeschrieben 
{Helbig  - Reisch,  Führer^  2 S.  259  ff.,  die  eine 
Fibula  (nr.  1582)  trägt  Löwen  mit  doppeltem 
Menschenkopf;  vgl.  auch  die  goldenen  Gürtel- 
schließen nr.  1767  a).  Ähnliche  Goldfibeln  des 
Museo  Gregoriano  wären  zu  erwähnen  {Helbig- 
Reisch,  Führer^  1 nr.  743);  sonst  beispielshalber 
eine  Goldnadel  von  Chiusi  mit  Sphinx  und  an- 
deren Tieren  {Daremberg-Saglio,  Dict.  des  anti- 
quit.  gr.  et  rom.  1,  62  Fig.  96;  vgl.  ebd.  8,  1438 
Fig.  6549;  Journ.  of  Hell.  stud.  31,  263f.), 
ein  etruskischer  Skarabäus  griechischen  Stils 
mit  Sphinx  und  Gazelle  {Notizie  degli  scavi 
1885  S.  97),  endlich  das  etwa  erst  dem  2.  vor- 
christl.  Jahrh.  angehörige  Halsgehänge  von 
Vulci,  dessen  einzelne  Glieder  abwechselnd  mit 
dem  Bild  einer  sitzenden  Sj^hinx  und  einem  Me- 
dusenkopfe verziert  sind  (Helbiq- Reisch^  1 
nr.  726). 

Die  allgemeine  Bedeutung  des  Symbols  er- 
möglichte eiiie  allseitige  Verwendung  an  hei- 
ligen und  profanen  Gegenständen,  zu  denen 
seine  besondere  innere  Beziehung  festzustellen 
früher  vielfach  vergeblich  versucht  worden  ist. 
Daß  die  oben  an  den  Ecken  der  archaisierenden 
Dresdner  Dreifußbasis  angebrachten  Sphinxe 
{Ocerbeclc,  Gesch.  d.griech.  Blast.  1^,  261  Fig.  70) 
ebenso  wie  andere  Ornamente  dieses  wohl  im 
4.  Jahrh.  entstandenen  Kunstwerkes  auf  Dio- 
nysos hinweisen,  dem  es  geweiht  war,  ist  aller- 
dings bei  der  schon  berührten  Verbindung  dieses 
Gottes  mit  der  Sphinx  nicht  in  Abrede  zu  stellen. 
Die  dreiseitige  Basis  in  Venedig  {DütschJce, 
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Ant.  Bildw.  in  Oberital.  5 nr.  127)  mit  Attri- 
buten des  Dionysos  und  dem  Motiv  einer  Sphinx, 
die  mit  den  Vordertatzen  einen  Widderkopf 
hält,  muß  sepulkrale  Bestimmung  gehabt  haben. 
Wenn  aber  K.  Bötticher  sowohl  bei  den  Dres- 
dener Sphinxen  eine  weitergehende  Symbolik 
erkennen  wollte  {Archäol.  Ztg.  1858  Sp.  225), 
als  auch  z.  B.  die  Sphinx  am  Kapitell  eines 
Leuchters  als  'Trägerin  der  prometheischen 
Lichtflamme,  d.  i.  des  göttlichen  Verstandes 
im  menschlichen  Haupte’  verwendet  glaubte, 
so  ging  er  zu  weit.  Gleich  der  Gorgo,  dem 
Greifen  und  anderen  Schreckbildern  gebrauchte 
man  in  zahllosen  Fällen  die  Sphinx  als  Schmuck- 
stück, dessen  apotropäische  Kraft  nur  neben- 
bei oder  endlich  gar  nicht  mehr  empfunden 
wurde.  Derartige  ornamentale  Sphinxe  von 
allerlei  Geräten  kommen  z.  B.  unter  den  Fund- 
stücken der  Grotte  des  Idäischen  Zeus  von  Kreta 
vor  {Halbherr,  Scaci  e trovamenti  S.  745  f.), 
ebenso  in  Olympia.  Daselbst  fand  sich  eine 
Terrakottasphinx,  die  wohl  als  Akroterion  oder 
dgl.  gedient  hat  {Ausgrab,  zu  Olympia  3 S.  16 
Taf.  25b,  1).  Archaische  Sphinxfigürchen  von 
Elfenbein  und  Bronze  erscheinen  in  Ephesos 
{Hogarth,  Excavations  at  Fph.  Taf.  21,  4.  23, 1 ; 
s.  ob.  Fig.  17),  kleine  attische  Bronzefigürchen 
sitzender  Sphinxe  unter  den  Akropolisfunden 
{de  Ridder,  Cat.  des  bronzes  nr.  441 — 444  Fig. 
108 — 111).  Aus  Etrurien  stammende  Gegen- 
stände, z.  T.  griechische  Arbeiten,  zeigen  un- 
sern  Typus  auf  Metallbeschlägen  aus  Bronze 
und  Silber  {Helbig -Reisch,  Führer^  1 nr.  74  6; 
Martha,  Hart  etrusque  lOfiF.  Fig.  105),  so  auf 
dem  Belage  eines  Prachtwagens  von  Perugia 
in  der  Münchner  Glyptothek  {Furtivängler, 
Beschr.  d.  Glyptoth.  S.  76  nr.  71;  vgl.  Helbig, 
Führer^  2 nr.  1778b);  als  Bronzefigur  zum 
Möbelschmuck  (2  altertümliche  Exemplare  im 
Louvre,  s.  Longperier,  Notice  des  bronces  ant. 
nr.  409.  410)  usw.  Mit  dem  steigenden  Luxus 
in  hellenistischer  und  römischer  Zeit  wächst  die 
Verbreitung.  Ptolemaios  Philadelphos  ließ  in 
einem  Prachtzelte,  das  er  auf  der  Burg  von 
Alexandria  errichtete,  hundert  'goldne,  sphinx- 
füßige  Lager’  aufstellen  {^v.sivro  6i  -iiXtvai  %gv6al 
Oquyyönod'ss  iv  raig  öval  -nXsvgaTs  ixaxov  Athen. 
5,  197a;  vgl.  FlecJceisen,  Neue  Jahrb.  1893  S.  660, 
2 ; über  den  Typus : Caroline  L.  Ransom,  Studies 
in  ancient  furnitiire,  Chicago  1905,  S.  29f.  112 
Fig.  14.  30.  50).  Das  Kunsthandwerk  der  römi- 
schen Kaiserzeit  nahm  dieses  wie  viele  andere 
Motive  auf.  In  Pompeji  fand  sich  die  Sphinx 
z.  B.  als  marmorner  Tischfuß  {Mau,  Pompeji  in 
Leben  u.  Kunst-  S.  390  Fig.  208;  vgl.  den  tra- 
pezophorus  des  Avianius  bei  Cie.  Epist.  7,  23, 
3),  an  tragbarem  Herde  {Overbeck-Mau,  Pom- 
pejB  S.  442);  in  Herculaneum  (?)  an  bronzenem 
Dreifuß  {Mau^  S.  391  Fig.  209;  dazu  Pernice, 
Jahrb.  d.  Inst.  1908  S.  107  ff.  Abb.  1 u.  4).  Als 
Tischfüß  verwendete  Marmorsphinxe  des  Briti- 
schen Museums  und  des  Laterans  (Saal  XI  755) 
sind  besprochen  von  FurUvängler,  Münch.  Jahrb. 
d.  bild.  Kunst  Bd.  1,  1906,  S.  6 ff.  Abb.  10.  Mit 
Vorliebe  verwendete  man  sie  z.  B.  für  Kande- 
laberbasen (s.  das  römische  Terrakottarelief  im 
Brit.  Mus.  D 640 : Walters,  Catul.  of  the  Terrae. 
S.  410  Taf.  43),  wo  dann  häufig  aus  den  Flügeln 
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der  Sphinxe  Pflanzenornamente  herauswachsen 
(vgl.  z.  B.  Bütschke  a,  a.  0.  4,  90;  Sphinx  an 
einem  Kandelaberkelch:  2Lau,  Bompeji-  S.  394 
Fig.  217).  Dabei  macht  sich  gelegentlich  auch 
wieder  altägyptischer  Einfluß,  von  Alexandria 
her,  geltend,  und  Uraltes  taucht  aufs  neue  em- 
por (vgl.  die  Terrakottaiflatte  des  Museo  Gre- 
goriano,  Helbig-Iieisch,  FiVirer^  1 nr.  438:  Isis 
in  einem  Akanthoskelch  zwischen  einem  bär- 
tigen und  einer  weiblichen  Sphinx;,  wozu  wohl 
auch  die  Weihungen  für  die  Sphinx  (SPHlNXi 
METILIus  ü.  I.  L.  3 Suj^pl.  fase.  3 nr.  10913  = 
Fph.  epifir.  2 nr.  868,  Szombaihely)  oder  für 
Sphinxe  (SPINCIBVS  AVGG  SAG  ebd.  nr.  10914, 
Stevnamanger)  zu  zählen  sind. 

[Nachtrag  zu  Sp.  1369,  39 : Durch  P.  Ar^idts 
Freundlichkeit  lerne  ich  aus  dessen  Privat- 
besitz unter  anderen  Sphinxgemmen  eine  wich- 
tige Einzeldarstellung  kennen,  die  mit  der 
Oidipussage  in  Zusammenhang  steht:  Wer- 
brannter  Karneolskarabäus.  Aus  Griechenland, 
in  Brindisi  erworben.  Mitte  des  5.  Jahrh.’  Die 
Sphinx,  geflügelt,  mit  3 sichtbaren  Eutern, 
hockt  auf  dem  Boden  und  scheint  aus  einer 
mit  den  Vorderpfoten  gehaltenen  Schriftrolle 
ihr  Rätsel  vorzutragen.] 

ZusariMiienfassuiig. 

Bei  unserem  Versuche,  der  Geschichte  und 
Bedeutung  der  Sphinxgestalt  im  griechischen 
Altertume  nachzugehen,  wie  TU.  Wundt  sagt 
{VöUierpsych.  3““*  S.  156),  „wohl  der  ausdrucks- 
vollsten und  darum  bleibendsten  der  Doppel- 
formen, welche  die  Kunst  überhaupt  hervor- 
gebracht hat“,  wurden  wir  auf  Schritt  und  Tritt 
daran  erinnert,  daß  es  sich  dabei  nur  um  eine 
verhältnismäßig  sjjüte  Entwicklungsperiode 
eines  uralten  Typus  handelt.  Wie  die  Ge- 
schichte überhaui^t,  so  beginnt  ja  auch  die  der 
Sphinx  fern  im  Orient.  Die  frühesten,  in  Ägyp- 
ten und  Mesopotamien  erwachsenen  Kultur- 
elemente berührten  und  vermischten  sich  in  Sy- 
rien, wurden  sodann  auf  dem  Land-  und  See- 
wege nach  dem  Westen  getragen  und  regten 
hier  eine  ganz  neue,  glanzvolle  Entwicklung 
an,  die,  abgesehen  von  ihrem  tieferen  Inhalt, 
auch  deshalb  mächtiger  ergreift,  weil  sie  un- 
vergleichlich besser  als  die  Kultur  der  ältesten 
Völker  in  ihrem  Werden  und  Wachsen  fast 
Schritt  vor  Schritt  beobachtet  werden  kann. 
Es  ist  überraschend  wahrzunehmen,  mit  wel- 
cher Deutlichkeit  die  großen  Kulturströmungen 
des  Weltlebens  in  der  Geschichte  eines  einzel- 
nen Kunsttypus  wie  die  Sphinx  ihre  Spuren 
zurückgelassen  haben.  Wie  uralt  und  hoch- 
entwickelt  muß  die  Kunstübung  gewesen  sein, 
die  wir  uns  dem  großen  Sphinx  bei  Gise  voran- 
gehend zu  denken  haben ! Wie  lebhaft  zeugen 
die  gewaltigen  Sphinxalleen  Thebens  vom  Glanze 
des  Neuen  Reiches!  Die  Macht  der  Pharaonen, 
ja  bis  zu  einem  gewissen  Grade  sogar  ihren 
Gesichtstypus  verewigen  zahllose  Königsspbinxe 
bis  hinab  zu  den  Ptolemäern.  Aber  auch  die 
Beziehungen  Ägyptens  zu  den  nordöstlichen 
Nachbarländern  spiegeln  sich  in  den  Wan- 
derungen und  Wandlungen  des  Dojipelwesens. 
Während  seit  der  Hyksoszeit  zahlreiche  Be- 
völkerungselemente aus  Syrien  nach  Ägypten 
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dringen,  bürgern  sich  andererseits  namentlich 
im  Süden  Syriens  ägyptische  Anschauungen 
und  Darstellungen  immer  mehr  ein.  Damals 
ist  der  Sphinxtypus  von  Ägypten  aus  nach 
dem  Norden  getragen  worden,  wo  er,  im  Be- 
reiche mesopotamischer  Kunstübung,  die  Flügel 
ausbreitete  und  erhob.  Er  nahm  daselbst  auch 
immer  häufiger  weibliches  Geschlecht  an  und 
wanderte,  so  umgestaltet,  nach  vielen  Rich- 
tungen. Als  infolge  der  großen  Eroberungszüge 
der  Pharaonen  aus  der  18.  und  19.  Dynastie  ein 
noch  engerer  Zusammenhang  Ägyptens  mit 
jenen  Ländern  hergestellt  war,  zahlreiche  Han- 
delsartikel aus  Syrien  bezogen  wurden  und  der 
Einfluß  asiatischer  Kunst  sich  in  der  Aus- 
schmückung der  Gräber,  der  Dekoration  des 
Hausrates  geltend  machte,  da  kehrte  das  Fabel- 
wesen mehrfach  verändert  in  sein  Heimatland 
zurück.  Als  die  Vorderasiatische  Gesamtkultur’ 
zu  Lande  über  Kleiuasien,  später  auf  dem  See- 
wege durch  die  Phöuikier  den  eurojjäischen 
Völkern  vermittelt  wurde,  da  vollzog  sich  auch 
seine  Einwanderung  an  den  Küsten  und  auf 
den  Inseln  von  Hellas. 

Das  Vorwiegen  und  Zurücktreten  sowie  di,, 
volkstümliche  Auffassung  und  künstlerische 
Ausgestaltung  des  Sphinxtyj^us  sind  in  Grie- 
chenland ebensowenig  von  Zufälligkeiten  ab- 
hängig wie  im  Orient.  Auch  hier  spricht  sich 
im  kleinen  ein  Teil  des  wechselvollen,  wunder- 
bar sich  steigernden  Entwicklungsganges  aus, 
der  dem  hellenischen  Volke  beschieden  war. 
Wir  bemerken  bei  der  Verfolgung  unserer 
Sphinx  einen  Strahl  des  kretisch-mykenischen 
Glanzes,  den  Niedergang  der  Kunstindustrie  zur 
Zeit  der  großen  Wanderungen,  das  erneute  An- 
dringen des  fremdartigen  asiatischen  Luxus; 
wir  beobachten,  wie  die  dichterische  Volks- 
phantasie mit  der  ausländischen  Gestalt  einen 
einheimischen  Sagenstoff  in  Verbindung  setzt; 
wir  bewundern  schließlich  die  Erhebung  eines 
barocken  und  schrecklichen  Ungetüms  in  die 
Sphäre  idealer  Schönheit,  in  der  nur  ein  leises 
Nachklingen  uralter  Symbolik  vernehmlich 
bleibt,  als  Erinnerung  an  den  Ursprung  des 
Geschöpfes.  [J.  Ilberg.] 

Sphodris  {Stpod'Qig),  ein  Kyzikener,  der  in 
dem  durch  unglücklichen  Zufall  verursachten 
Kampfe  der  Ärgonauten  und  Dolionen  von 
Akastos  getötet  wurde,  Ajmll.  Bhod.  1,  1041, 
dessen  Quelle  nach  Schol.  1037  Be'üochos  ist; 
vgl.  Gruppe,  Gr.  Myth.  561,  6.  [Höfer.] 
Splii-agitides  (N’qppay/Ttdsg),  Nymphen,  deren 
auf  dem  Kithairon  gelegene  Höhle  eine  alte 
Orakelstätte  war.  Ihnen  gelobten  die  Griechen 
vor  der  Schlacht  bei  Platää  neben  Zeus,  Hera, 
Pan  und  den  ygeosg  ccgxyyiTai  der  Platäer  Opfer, 
Plut  _Arist.ll.19.  Quaest.conviv. 1,10, 3.  Wenn 
die  Überlieferung  bei  Paus.  9,  3,  9:  '^vvycpcbv 
iativ  avrgov  KiQ'cagavidwv,  ScpgaylSiov  yhv 
ovojux^oiiEVOv,  (lavrsvsoD'ai  Ss  rag  vvycpcig  x'o 
ccgyalov  ccvröd'b  Xoyog'  richtig  ist,  hieß  die 
Nymphenhöhle  Ficpgccyldiov.  Doch  schreibt 
Clavier  unter  Zustimmung  von  Lobeck,  Parali- 
pomena  51:  LcpgayLriöav  yhv  ovoya^oy^veov. 
Nach  Corais  ad  Plut.  Arist.  11  wäre  Scpgayi- 
SitbSEg  — von  Scpgaybdiov  abgeleitet  — zu 
lesen,  und  Radermaclier,  Bhein.  3fus.  63  (1908), 
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Sphinx  der  Griechen  etc.: 

1)  Glasplättchen  von  Spata  (nach  Perrot  et  Chipiez  t.  6 Fig,  418):  Sp.  1339. 

2)  Elfenbeinkamm  von  Spata  (nach  Perrot  et  Chipiez  t.  6 Fig.  284):  Sp.  1339/40. 

3)  Elfenbeinplättchen  von  Spata  (nach  Perrot  et  Chipiez  t.  6 Fig.  416):  Sp.  1339. 

4)  Vase  von  Enkomi  (nach  Murray,  Excavat.  in  Cyprus  Fig.  14):  Sp.  1340. 

5)  Bronzeschild  von  Kreta  (nach  Poulsen,  Der  Orient  und  die  frühgriechische  Kunst 
Abb.  78):  Sp.  1343/44. 

6)  Sphinxrelief  von  Kreta  (nach  Poulsen  Abb.  173):  Sp.  1343. 

7)  Sphinxrelief  von  Kreta  (nach  Poulsen  Abb.  174):  Sj).  1344. 

8)  Innerer  Streifen  einer  Silberschale  von  Amathus  (nach  Perrot  et  Chipiez  t.  3 
Fig.  547):  Sp.  1345. 

9)  Sphinxe  der  Silberschale  von  Kurion  (nach  Perrot  et  Chipiez  t.  3 Fig.  552):  Sp.  1346. 

10)  Von  einer  Bronzeschale  aus  Delphi  (nach  Poulsen  Abb.  11):  Sp.  1345/46. 

11)  Altrhodischer  Teller  (nach  Poulsen  Abb.  87):  Sp.  1349/50. 

12)  Kyrenäische  Sphinxschale  des  Louvre  (nach  Arch.  Ztg.  1881  Taf.  13,  6) : Sp.  1349/50. 

13)  Von  einer  attischen  Schüssel  (nach  Ath.  Mitt.  20,  1895,  Taf.  3,  2 : Sp.  1351. 

14)  Sphinx  an  der  Fran9oisvase  (nach  Furtwängler-Eeichhold,  Griechische  Vasenbilder 
Taf.  13):  Sp.  1354. 

15)  Sphinx  der  Naxier  in  Delphi  (nach  Perdrizet,  Neue  Jahrb.  21,  1908):  Sp.  1355. 

16)  Sphinxrelief  auf  einem  Pithos  von  Kreta  (nach  Poulsen  Abb.  197):  Sp.  1359. 

17)  Elfenbeinfigur  vom  Artemision  in  Ephesos  (nach  Poulsen  Abb.  109):  Sp.  1359. 

18)  Münze  von  Chios  (nach  Imhoof-Blumer  u.  Keller,  Tier-  u.  Pflanzenbilder  Taf.  13,  9): 
Sp.  1360. 

19)  Cistophor  des  Augustus  (nach  Imhoof-Blumer  u.  Keller,  Tier-  und  Pflanzenbilder 
„Taf.  13,  13):  Sp.  1361. 

20)  Terrakottarelief  von  Tenos  (nach  Overbeck,  Die  Bildwerke  zum  theban.  u.  troisch. 
Heldenkreis  Taf.  1,  5):  Sp.  1370. 

21)  Sphinx  von  Aigina  (nach  Münchener  Jahrb.  der  bildenden  Kunst  1906,  1):  Sp.  1381. 

22)  Sphinx  von  Aigina,  Ergänzung  (nach  Münchener  Jahrbuch  der  bildenden  Kunst  1910, 
1 S.  145):  Sp.  1382. 

23)  Sphinxvase  in  Petersburg  (nach  Stephani,  Compte  rendu  1870/71  Taf.  1):  Sp.  1383. 

24)  Sphinxvase  im  Britischen  Museum  (nach  Journ.  of  Hell.  stud.  8,  1878):  Sp.  1384. 

25)  Sphinxfigur  von  Hagia  Triada  auf  Kreta  (nach  Maraghiannis,  AntiquiteS  cretoises 
Taf.  24,  2):  Sp.  1388. 

26)  Sphinx  von  einer  Bronzetasse  aus  Nimrud  (nach  Poulsen  Abb.  2):  Sp.  1389/90. 

27)  Relieffragment  mit  zwei  Sphinxen  ausNimrud  (nach  Poulsen  Abb.  24):  Sp.  1389/90. 

28)  Sphinxe  vom  Lykischen  Sarkophag  aus  Sidon  (nach  Ant.  Denkmäler  3 Taf.  10): 
Sp.  1393. 

29)  Kampfszene  auf  einem  korinthischen  Krater  (nach  Gerhard,  Auserles.  Vasenb. 
Taf.  220):  Sp.  1395/96. 

30)  Sphinx  von  einer  attischen  Lekythos  (nach  Stackelberg,  Gräber  der  Hellenen 
Taf.  37):  Sp.  1395. 

31)  Sphinx  von  Spata  (nach  Photographie):  Sp.  1398. 

32)  Sphinx  von  einem  Sarkophag  des  2.  Jahrb.  n.  Ohr.  (nach  Robert,  Die  antiken 
Sarkophagreliefs  Bd.  3,  2 Taf.  91):  Sp.  1399. 


Die  nächsten  (unter  der  Presse  befindlichen)  Lieferungen  enthalten  u.  a.  die  Artikel 
Summanus  usw.  (von  R.  Peter),  Styx,  Tabos,  Tainaros,  Talthybios,  Tarchon,  Tar- 
taros usw.  (von  Waser),  Sutech  (von  Roeder),  Tammuz  usw.  (von  A.  Jeremias),  Sternbilder 
(von  Boll  und  A.  Jeremias),  Themis  (von  Weniger),  Strigae,  Talassio  usw.  (von  Frz.  Richter), 
Teichines  (von  P.  Friedländer),  Theseus  (von  Steuding),  Teukros  (von  Vürtheim),  Tele- 
machos  (von  Job.  Schmidt),  Stentor,  Sthenelos,  Sychaeus  (von  Lamer),  Talos  usw.  (von 
Buslepp),  Tamfana  usw.  (von  Abt),  Telemos  usw.  (von  Ruhl),  Thalpios,  Tekmessa  usw. 
(von  Ostern),  Tantalos  (von  Ed.  Schmidt),  Sterope,  Steropis  (von  Türk),  Spino,  Stator, 
Stoicus,  Suebae,  Sueta,  Suleviae,  Sulis,  Surrentinus  usw.  (von  Otto),  Stymphalos, 
Sylea,  Syleus  (von  Kuhnert),  Stheino,  Sthenelaos,  Stilbe,  Syria,  Syrinx  usw.  (von 
Ostern),  Sp  odios  usw.  (von  Kreuzer),  Spledon,  Spodion,  Sponde,  Spudaion,  Steiritis, 
Stenykleros,  Sthenon  usw.  usw.  (von  Höfer),  Stoichadeus,  Stoicheia  usw.  (von  Pfister), 
Symplegades  (von  Hüsing),  Tages,  Teumessischer  Fuchs  (von  Wolfg.  Schultz). 


NacMräge  und  Berichtigungen. 


Zu  Adranos  (Bd.  I Sp.  77)  vgl.  jetzt  auch  0.  Boßbach,  Castrogiovanni.  Leipz.  1912.  S.  23. 

[Roscher.] 

Zu  Hermes  (Bd.  I Sp.  2342 IF.)  s..  jetzt  auch  die  manches  neue  Material  bringenden  Artikel 
Hermes  und  Hermai  in  Fauly-Wissowas  Bealencycl.  8 Sp.  696  tF.  u.  738  £F.  Hier  ist  unter  den 
sonstigen  Attributen  (Sp.  760)  der  Omphalos  hinzuzuFügen,  der  namentlich  auF  Wandgemälden 
als  Attribut  des  H.  erscheint.  Vgl.  Helbig,  Wandgemälde  S.  7 nr.  15  u.  17  und  Boscher,  Om- 
phalos, eine  philol.-archäolog.-volkskundl.  Abhandlung  über  ~äie  Vorstellungen  der  Griechen  und 
anderer  Völker  vom  Nabel  der  Erde.  Leipzig  1913.  S.  115.  [Roscher.] 

Zu  Marduk  (Bd.  II  Sp.  2340  ff.)  s.  jetzt  auch  Joh.  Hehn,  Hie  biblische  u.  die  babylon.  Gottes- 
idee. Leipz.  1913.  S.  51  ff.  [Roscher.] 

Zu  Megale  (Bd.  H Sp.  2522,  35  ff.)  trage  jetzt  nach  die  fleißigen  Sammlungen  Bruno 
Müllers  in  Hissert.  philol.  Halens.  21,  3 S.  300 — 307.  [Roscher.] 

Zu  Megaloi  Theoi  (Bd.  II  Sp.  2541,  23)  füge  jetzt  hinzu  die  sehr  fleißige  und  gelehrte 
Monographie  von  Bruno  Müller  Miyag  &s6g  (=  Hissertat.  philol.  Halens.  21,  3).  Halis  Sax. 
1913  S.  281—299.  [Roscher.] 

Zu  Megistos  (Bd.  H Sp.  2549  ff.)  und  Megas  (Bd.  II  Sp.  2547,  42)  ist  jetzt  nachzutragen 
Brimo  Müller,  Miyag  ©sog  S.  308  ff.  {—  Hissertat.  philol.  Halens.  21,  3.  1913).  [Roscher.] 

Zu  Nebo  (Bd.  III  Sp.  45  ff.)  vgl.  jetzt  auch  Joh.  Hehn,  Hie  biblische  u.  die  babylon.  Gottes- 
idee. Leipz.  1913.  S.  67  ff.  [Roscher.] 

Zu  Nergal  (Bd.  III  Sp.  250  ff.)  s.  jetzt  auch  Joh.  Hehn,  Hie  biblische  u.  die  babylon.  Gottes- 
idee S.  78  ff.  [Roscher.] 

Zu  Ninib  (Bd.  III  Sp.  364  ff.)  s.  jetzt  auch  Joh.  Hehn,  Hie  biblische  u.  die  babylon.  Gottes- 
idee S.  73  ff.  [Roscher.] 

Zu  Odysseus  (Bd.  III  Sp.  649  ff.).  0.  Boßbach,  Castrogiovanni.  Leipz.  1912  S.  30  deutet 

den  Namen  ’Olvaesvg  als  'Verderber’  von  dlaxstv,  indem  er  ihn  mit  ’OlvyircoQ,  dem  Namen  eines 
Giganten,  vergleicht.  [Roscher.] 

Zu  Ortbia  11  (Bd.  III  Sp.  1211  ff.)  vgl.  jetzt:  J.  T.  G.  Vürtheim,  Het  Bitueel  aan  het 
Altaar  der  Orthia  te  Sparta,  Mededeelingen  d.  K.  Akademie  van  Wetenschappen,  Letterkunde,  4, 
12,  Amsterdam  1913.  [Roscher.] 

Zu  Pan  (Bd.  HI  Sp.  1366  f.).  Über  makedonischen  Pankult  handelt  neuerdings  aus- 
führlich W.  Barge,  He  Macedonum  sacris  — Hissertat.  philol.  Halens.  22,  1 (1913)  S.  133  ff. 
Hier  sind  auch  die  übrigen  makedonischen  Kulte  ausführlich  behandelt,  z.  B.  Zeus,  Apollon, 
Ares  Artemis  usw.  [Roscher.] 

Zum  Artikel  Pleiades  (Bd.  HI  Sp.  2557  ff.)  füge  jetzt  hinzu  die  von  Milani  in  den  Ben- 
diconti  der  Aceademia  dei  Lincei  21,  6 (1912)  p.  315  ff.  besprochenen,  von  ihm  auf  die  Pleiaden 
bezogenen  altetruskischen  Goldschmiedearbeiten  und  Münzen  von  Maleos.  [Roscher.] 

Zu  Ramman  (Bd.  IV  Sp.  19  ff.)  vgl.  jetzt  auch  Joh.  Hehn,  Hie  biblische  u.  die  babylon. 
Gottesidee.  Leipz.  1913  S.  82  ff.  [Roscher.] 

Zu  Rbadamanthys  (Bd.  IV  Sp.  85,  65)  vgl.  jetzt  auch  den  geistvollen  Aufsatz  von  Malten, 
Jahrb.  d.  arch.  Inst.  28  (1913),  35  ff.  'Elysion  u.  Rhad.’,  nach  dem  'das  Elysion,  wie  es  begriff- 
lich mit  einer  vorgriechischen  Gestalt  zusammenhängt,  so  auch  seinem  Namen  nach  dem  gleichen 
Volkstum  (den  Karern)  zuzuweisen  ist,  dem  Rhad.,  Eileithyia  und  Eleusis  angehören’  (S.  42). 
Malten  vermutet,  daß  der  Totenwächter  Rhad.  ursprünglich  der  ndgedgog  der  im  Dunkel  der 
Höhle  von  Amnisos  hausenden  Eleuthyia  war.  [Roscher.] 

Bd.  IV  Sp.  88,  40  füge  ein:  RbapsO;  Name  einer  bisher  unbekannten  Göttin,  genannt  in 
der  kürzlich  in  Phaleron,  im  alten  Demos  der  Echeliden  geweihten  Temenos,  gefundenen  In- 
schrift und  dargestellt  mit  andern  Gottheiten  in  einem  schönen  ebendort  ausgegrabenen  Relief. 
Vgl.  Staes,  ’Eq>.  Aqx-  1909  S.  239  ff-  u.  Taf.  8.  Svoronos,  Tb  iv  ’Aff.  ’E&v.  Movaslov  19/20  p.  492  ff. 
Taf.  CLXXXI  u.  f.  Boscher,  Omphalos  S.  86  f.  [Roscher.] 
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Yerzeiclinis  der  Abbildungen 

in  der  achtundsechzigsten  Lieferung. 

Sphyromaclios  — Sumiuiuius. 

Sterne  hei  den  Babyloniern: 

1;  Darstellung  auf  einer  protoelamisch eu  Vase  (nach  Scheil,  Delegation  en  Ferse  8 
p.  136  Fig.  266,  8.  mein  Handbuch  der  altor.  Geisteskultur  S.  1.3  f.  Zu  der  kosmisch- 
sexualen Darstellung  vgl.  die  Darstellung  auf  dem  Revue  d’Assyr.  7,  61  ahgebildeten 
althabylonischen  Siegel);  Sp.  1440. 

2)  Koptisches  Bild  des  Kosmos  (vier  AV eltecken,  in  der  Mitte,  d.  h.  auf  dem  Höhe- 
punkt Mond  und  Sonne)  nach  Kircher,  Oedipus  Aeg.  2,  2,  193;  3,  154:  Sp.  1447. 

3)  Babylonische  Erdkarte  (nach  Brit.  Mus.  82  — 7 — 14,509,  vgl.  CT  22  pl.  48):  Sp.  1448. 

4)  Gestalt  mit  dem  Weltenmantel  von  dem  Grenzstein  Susa  nr.  20  (nach  Hinke, 
Boundary  Stone,  p.  95):  Sp.  1448. 

5)  Die  Zwillinge  auf  einem  babylonischen  Siegelzylinder  (nach  Lajard,  Mithra 
54  A nr.  6):  Sp.  1450. 

6 Horoskop  Antioclios’  I.  von  Kommagene  (um  70  v.  Chr.)  von  der  Westterrasse 
<lcs  Niinrud  Dagh  (nach  Hammer-Puchstein,  Reise  in  Kleinasien  und  Nordsyrien): 
Sp.  1451/52. 

7)  Sternbild  des  Löwen  auf  einer  Gemme  (nach  Photographie):  Sp.  1453. 

8-  Istar  als  Ährengottheit.  Babylonischer  Siegelzylinder  aus  der  Zeit  Naramsins  (nach 
de  Sarzec-Heuzey,  Del.  en  Chaldee  1,  287  G):  Sp.  1453. 

9)  Die  Diana  von  Ephesus.  Gemme  (aus  Ephesus)  nach  Photographie:  Sp.  1454. 

10)  Skorpion  vom  Grenzstein  Nebukadnezars  I.  um  1300  (nach  Jeremias,  Izdubar 
Nimrod  S.  67):  Sp.  1455. 

11)  Skorpionmenschen  von  einem  babylonischen  Zylinder  (nach  Jeremias,  Izdubar 
Nimrod  S.  28):  Sp.  1455/56. 

12i  Das  Wappen  von  Lagas  (Zeit  des  Urnina)  nach  Heuzey,  Catalogue  des  Antiquites 
Chaldeenncs,  Paris  1902,  p.  92  f.  nr.  7):  Sp.  1457. 

13)  Ninib  mit  der  Doppellöwenwaffe  (nach  Lajard,  Mithra  39,  5):  Sp.  1458. 

14)  Babylonischer  Siegelzylinder.  Ninib  mit  der  DopiDellöwenwaffe,  dabei  Inschrift: 
„Ninib,  der  gewaltige  Kämpe,  der  Sohn  Enlils“  (nach  einem  Gipsabdruck  im  Besitz  von 
E.  F.  Weidner;  Original  verschollen):  Sp.  1457. 

15i  Ninib  mit  dem  ''Zwillingslöwen’  in  der  Hand  (aus  Nippur,  nach  Hilprecht,  Expl. 
in  liible  Lands,  S.  528):  Sp.  1458. 

16;  Babylonischer  Siegelzylinder:  Waffe  mit  Doppellöwe,  unten  wiederholt,  in  der  Mitte 
Schlangen  /nach  Lajard,  Mithra  27,  4):  Sp.  1457.  i 

17.  Babylonischer  Siegelzylinder:  Ninib  mit  der  D oppellöwenwaffe  (nach  Lajard.  Mithra 
37,  3);  Sp.  1457. 

18  a b)  Babylonische  Siegelzylinder  mit  Doppellöwenwaffe  (nach  Ward,  Cylinders 
and  Seals  nr.  74  u.  91):  Sp.  1457/58. 

19)  Skorpion  -|-  Schütze  (babylonisch)  nach  Hinke,  Boundary  Stone  p.  98:  Sp.  1459. 

20;  Der  Schütze  vom  Tierkreis  von  Dendera  /nach  Hinke,  Boundary  Stone  p.  98): 
Sp.  1460. 

21)  Schütze  und  Skorpion  vom  Grenzstein  Nebukadnezars  I.  um  1300  (nach.Jere- 

mias,  Izdubar  Nimrod  S.  67):  Sy>.  1459.  ** 

22)  Der  'Schütze’  (älteste  Darstellung  des  Kentauren).  Von  einem  Siegelabdruck  aus  der 
Kassitenzeit  (nach  Clay,  Light  S.  174):  Sp.  1460. 

23)  Siegel  Gudeas  (nach  Heuzey,  Revue  d’Assyriol.  6 p.  95):  Sp.  1460. 

24)  Der  Ziegenfisch  von  dem  Grenzsteine  des  Meli-Sipak  (Susa  nr.  3,  nach  Hinke, 
Boundary  Stone  S.  102):  Sp.  1459. 

25)  Steinbock  auf  einer  Gemme  (nach  Photographie):  Sp.  1461. 

26)  Ziegenfisch  auf  einem  babylonischen  Siegelzylinder  (nach  Lajard,  Mithra  54 B 
nr.  7):  Sp.  1461/62. 

27)  Priester,  den  Ziegenfisch  anbetend  (nach  Menant,  Glyptique  2,  Pl.  10):  Sp.  1462. 

28)  Der  Steinbock  des  Tierkreises  als  Ziegenfisch.  Siegelabdruck  von  einer  spät- 
babylonischen Geschäftsurkunde  (nach  Clay,  Babylonian  Records  in  the  Library  of  Pier- 
pont  Morgan  pl.  43):  Sp.  1461. 

29)  Der  Ziegenfisch  vom  Tierkreis  von  Dendera  (nach  Hinke,  Boundary  Stone  S.  102): 
Sp.  1460. 

30)  Kudurru  des  Nazimaruttas  (nach  Deleg.  en  Perse  1 pl.  14  u.  15):  Sp.  1461/62. 

31)  Kudurru  aus  Babylon  (nach  einer  Photographie  aus  dem  Vorderasiat.  Museum  in 
Berlin):  Sp.  1463/64. 

32)  Der  AVassermann.  Tonbildwerk  an  der  Hoftür  des  Tempels  Esagila  von  Babylon 
(nach  Koldewey,  Tempel  von  Babylon  Abb.  63):  Sp.  1464. 

33a)  Der  Wassermann  vom  Grenzstein  nr.  6 aus  Susa  (nach  Hinke,  Boundary  Stone 
103):  Sp.  1465. 

33b)  Der  A\  assermann  vom  Tierkreis  von  Dendera  (nach  Hinke,  Boundary  Stone 
10.3):  Sp.  1466. 

34  Das  Sternbild  der  Fische  um  700  v.  Chr.  (nach  AVeidner,  Babyloniaca  6,  S.  163; 
verbessert):  Sp.  1465/66. 


(Fortsetzung  auf  S.  3 des  Viusclilages.) 
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556  ist  der  Ansicht,  daß  die  vvfupaL  HcfgayLri- 
dsg  ihren  Namen  einer  Dissimilation  aus  2q>Qa- 
yiSkiSgg  verdanken.  Die  Bedeutung  des  Namens 
steht  nicht  fest.  Loheck  verwirft  die  von  Schäfer 
vorgeschlagene  Ableitung  von  acpgayig  und 
nimmt  (a.  a.  0.  Anm.  5‘J)  mit  Hinweis  auf  das 
den  Nereiden  hei  Orph.  hymu.  2 gegebene 
Epitheton  acpgayicu  (doch  ist  die  Lesung  nicht 
sicher,  Abel  schreibt  (pgiKaXtai)  Zusammenhang 
mit  Gcpdgayog  an  und  vergleicht  das  Poseidon-  lo 
epitheton  ig^acpagacpog  (Hom.  Hymn.  3,  187), 
so  daß  Nymphen  rauschender  Quellen  bezeich- 
net würden.  — Bei  Prudent.  de  coron.  10,  1076 
bezeichnet  sphragitides  nach  Pape-Benseler 
s.  V.  und  de  Vit  die  in  die  Mysterien  der  Götter- 
mutter Eingeweihten.  [Höfer.] 

Sphyromachos  (?).  Der  Name  ist  in  der  an- 
tiken Überlieferung  als  mythischer  Name  nicht 
bezeugt;  s.  Sphyros.  [Pfister.] 

Sphyros  (üijivQog),  Sohn  des  Machaon  (s.  d.j,  20 
Gründer  des  angesehensten  der  drei  Tempel 
des  Asklepios  in  Argos,  Paus.  2,  23,  4.  Odel- 
hery,  Sacra  Corinthia,  Sicyonia  101.  Sphyros, 
wohl  Kurzform  zu  ücfvgoyaxog,  trägt,  wie  sein 
Vater  und  die  anderen  Heilgötter,  die  in  Be- 
ziehung zu  Asklepios  gesetzt  worden  sind 
{NiKoya^og,  nolsyo-Agärrig,  ’Ale^dvcog),  einen 
kriegerischen  Namen,  Wide,  Lakonische  Kulte 
195.  H.  Dibbelt,  Quaest.  Coae  mythologae  18,  5. 

Wilamowitz,  Aischylos’  Orestie  2,  9 Anm.  1.  30 
Gruppe,  Gr.  Mytlr  453.  Auf  einer  Inschrift 
aus  Argos  erscheint  eine  epdxga.  der  ücpvgijSca, 
Corr.  hell.  33  (1909),  172  (vgl.  182.  189),  die 
Vollgraff,  Corr.  hell.  a.  a.  0.  196  f.  von  einem 
Heros  Zlcpvgfjg,  der  vielleicht  mit  Sphyros  iden- 
tisch sein  könnte,  ableitet.  Ausführlich  handelt 
über  Sphyros  als  Heilgott  mit  dem  Hammer 
(vgl.  Plut.  Parall.  35)  Panofka,  Askle2)ios  und 
die  Asklepiaden  in  phil.  u.  histor.  Abhandl.  d.  K. 
Akad.  d.  Wiss.  in  Berlin  1845,  335  ff.  [Höfer.]  40 

Er  gehört  dem  Kreis  des  Asklepios  an.  Sein 
Name  hängt  mit  ffqpüpa:,  ocpvgiov  zusammen. 
Auf  diesen  Heros  bezieht  Svoronos,  Eph.  arch. 
1908,  119  ff.  ein  in  Athen  im  Asklepieion  ge- 
fundenes Relief  — (zuerst  beschrieben  von  Fr. 

V.  Duhn,  Arch.  Ztg.  1877  S.  164  nr.  80,  v.  Syhel 
Katal.  1881  S.  294  nr.  4011)  — , das  eine  nackte, 
männliche,  aufrechtstehende  Figur  darstellt, 
die,  mit  dem  linken  Arm  auf  eine  Herme  ge- 
lehnt, in  der  linken  Hand,  wie  es  scheint,  50 
Alohnköpfe  und  -blüten  trägt.  Im  freien  Felde 
des  Reliefs  links  unten  sind  einige  Attribute 
angebracht,  in  denen  Svoronos  einen  Hammer 
{acpvgc/.,  afpvgiov)  und  zwei  messerförmige  Ge- 
genstände, Meißel,  erkennt,  medizinische  Werk- 
zeuge, wie  sie  die  antiken  Arzte  zu  Trepana- 
tionen des  Kopfes  gebrauchten.  Beide  Instru- 
mente sind  also  als  Attribute  einem  im  Askle- 
pieion in  Athen  dargestellteu  Heros  beigegeben; 
möglich  also,  daß  der  Dargestellte  der  Ham-  GO 
mer-Heros  S.  war.  Diese  Erklärung  des  Na- 
mens S.  aus  der  medizinischen  Sphäre  findet 
sich  schon  bei  Panofka,  Sitz.-Ber.  der  Btrl.  A.k. 
1845,  335  ff.,  der  die  von  Ps.-Plut.  parall.  35 
überlieferte  Erzählung  von  dem  tiammer  bei- 
zieht, den  ein  Adler  herbeigetragen  hatte  und 
der  Kranke  wunderbar  heilte;  offsr  v.ccl  vvv  zb 
(ivazggLov  zsXstzca.  Vielleicht  kann  man  auch 

Koscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  lY. 
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auf  den  wie  Cheiron  (worüber  Weinreich,  An- 
tike Heilungswunder  S.  38tf.j  nach  der  heilen- 
den Hand  genannten  Palamaon  (von  naXdgt], 
Pfister,  Beliijuienkult  im  Altertum  1,  Anm.  435) 
verweisen,  dessen  Attribut  der  Hammer  ist, 
womit  er  dem  Zeus  bei  der  Geburt  der  Athena 
das  Haupt  spaltet.  Das  obengenannte  Relief 
ist  auch  abgebildet  und  besprochen  von  Svo- 
ronos.  Das  Athener  Nationalmuseum  (deutsche 
Ausg.  von  W.  Barth)  Taf.  46  nr.  1353,  Text 
S.  272 ff.  Anders  ist  die  Erklärung,  die  S.Wide, 
Lakon.  Kulte  S.  195  gibt,  der  Sphyros  als 
Sphyromachos  faßt,  den  mit  dem  Hammer 
kämpfenden  Heros,  mit  Berufung  darauf,  daß 
mehrere  der  Asklepiaden  kriegerische  Namen 
führen  wie  Machaon,  Polemokrates,Nikomachos, 
Alexanor;  vgl.  auch  Grupi^e,  Griech.  Myth. 
S.  452  f.  [Pfister.] 

Spiiiieiisis  s.  Indigitamenta. 

Spiiio.  Name  eines  Flüßchens  des  stadt- 
römischen Gebietes,  das,  wie  so  viele  andere 
Flüsse  Ivgl.  Wissoiva,  Bel.  u.  Kult.  d.  Börner- 
p.  224  f.),  göttliche  Verehrung  genoß.  Es  wird 
nur  erwähnt  bei  Cic.  d.  d.  nat.  3,  52  als  ver- 
kommend in  augurum  precatione,  neben  Ti- 
berius,  Almo,  dem  ebenfalls  nur  hier  genann- 
ten Nodinus,  und  alia  propinguoruni  fluniinum 
nomina.  [W.  F.  Otto.] 

Spiuo(ii),  Gott  des  gleichnamigen  Flüßchens 
{Jung,  Grundriß  der  Geogr.  v.  Italien  226,  1), 
angerufen  in  augurum  precatione,  Cic.  de  nat. 
deor.  3,  52.  |Höfer.l 

Spintheos(?)  {EmvQ'sog)-,  vgl.  Hesych.  Nztiv- 
d'sog  dgozgov  ’AnöXXav.  Ob  hier  wirklich  ein 
Epitheton  des  Apollon  vorliegt,  ob  dgozgov 
’AnöXXavog  zu  schreiben  oder  statt  ’ATtöXXcov  zu 
lesen  ist  ’AnoXXwviog,  ist  ungewiß;  vgl.  M. 
Schmidt  zu  Hesych.  a.  a.  0.  [Höfer.] 

Splaiichiiotoinos  {NnXayivozögog).  NacliTZe- 
gesandros  von  Delphoi  bei  Athen.  4,  174  a,  Eust. 
ad  Hom.  Odyss.  1413,  33  iE.  H.  G.  4,  419)  wurde 
auf  Kypros  Zeus  LlXamvaazrig  zs  %al  LinXccy- 
%voz6gog  verehrt.  Die  Beinamen  werden  von 
Gruppe,  Gr.  Myth.  335,  15  auf  Menschen-,  von 
I^obeck,  Aglriopham.  1U57.  E.  Maaß,  Griechen 
u.  Semiten  auf  dem  Isthmus  von  Korinth  18 
auf  Tieropfer  bezogen.  Usener,  Götternamen  256 
deutet  die  Namen  als  Schutzpatrone  der  mit 
der  Bereitung  des  Mahles  beauftragten  Diener. 
Vgl.  auch  Arist.  av.  619.  Friedländer,  Herakles 
[Philül.  Untersuch.  19)  S.  158,  6.  W.  Deecke, 
Etrusk.  Forsch,  u.  Studien  2,  79.  [Höfer.] 

Spodios  {iSnodiog),  Beiname  des  Apollon, 
von  dem  Aschenaltare  des  Gottes  vor  dem 
.Elektratore  zu  Theben,  Paus.  9,  11,  7.  12,  1. 
Der  Name  ist  wohl  allein  durch,  die  ungewöhn- 
liche Struktur  des  Altars  (s.  Beisch  über  Aschen- 
altäre, Pauly-Wiss.  Bd.  1 Sp.  1068 f.)  veranlaßt; 
mantische  Verwendung  der  Opferasche,  woran 
Gerhard,  Griech.  Myth.  1,  292  und  323  denkt, 
ist  nicht  nachweisbar.  Eine  Verwechslung  mit 
Apollon  Ismenios  und  dessen  Aschenorakel, 
wie  Holleaux,  Mel.  Weil  192  ff.  aunimmt,  liegt 
bei  Paus,  auch  nicht  vor.  S.  Fabricius,  Theben 
28.  Hitzig-Bliimner  zu  Paus.  a.  a.  0.  Bd.  3,  1 
p.  425  f.  Zu  Pausanias’  Zeit  wurde  am  Sp.- 
Altar  dnb  -/.Xrjöbvaiv  geweissagt,  s.  d.  Artikel 
Kledon.  Auf  den  ländlichen  Charakter  des 
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Spodioskultes  weist  die  von  Fans.  t>,  12,  1 durch 
eine  aitiologische  Legende  erklärte  Opferung 
von  Zugstieren  für  Sp.,  die  sonst  verboten  war, 
B.  Aeliun,  rar.  hist,  ö,  14.  nat.  an.  12,  34. 

Ffiain.  132  mit  scliol.  Bahr.  fah.  37.  Varro,  de 
re  rast.  2,  5,  4.  Holleuux  a.  a.  0.  197,  bringt 
die  von  Phüostr.  imag.  2,  24  u.  a.  zum  Ptlug- 
stieropfer  für  Herakles  zu  Lindos  überlieferte 
Legende  mit  der  angeführten  thebauischen  in 
Zusammenhang,  aber  mit  Unrecht,  denn  es 
fehlen  hier  gerade  alle  charakteristischen  Züge 
jener  rhodischen  Ileraklesgeschichte.  [Kreuzer.] 

Sjioiide  (Znovdg),  eine  der  Horen,  die  hier 
teils  nach  dem  Sonnenstand,  teils  nach  den 
menschlichen  Beschäftigungen  bezeichnet  sind, 
Hi/gin.  f.  183  (p.  36,  11  ScJmi.).  C.  liobert,  Gött. 
Gel.  An.z.  1899,  546.  Gru'ppe,  Gr.  Myth.  1064 
Anm.  3 zu  S.  1061  und  besonders  J Manso, 
Versuche  über  einige  Gegenstände  aus  der  My- 
thologie der  Griechen  u.  Römer  396  f = über 
die  Horen  und  Grazien  29.  — R.  üngcr,  Fhi- 
lologus  46  (1888),  231  f.  hält  es  für  möglich, 
bei  Hggin.  a.  a.  0.  Sponde  mit  dem  folgenden 
Horennamen  [Tjelete  zu  Spondoteleia  zu  ver- 
binden. [Höfer.] 

Sponsor,  Beiname  des  Juppiter,  nach  Echhel, 
Doctr.  nuni.  vet.  7,  127  synonym  mit  Dius  Fi- 
dius  (s.  d.)  auf  Münzen  des  Commodus:  J(ovi) 
O(ptimo)  M(aximo)  Sjionsori  Sec.  Augusti,  Eckhel 
a.  a.  0.  Cohen,  jVedailles  imperiales  3^,  260,  239. 
240.  Fr.  Gnecchi,  Medaglioni  Romani  3,  36, 
183  und  auf  Münzen  des  Postumus:  J(ovi) 
O(ptimo)  M(aximo)  Sponsori  Saeculi  Aug.,  Fickhel 
a.  a.  O.  Cohen  a.  a.  0.  6-,  32,  150.  [Höfer.] 

Spudaion  ( Enovöcdcov).  Bei  Raus.  1,  24,  3 
heißt  es:  iGsy.rcn  de  goi  yal  ^gorsgov  wg  A’d’rj- 
vaiotg  ntgiGGOTsgor  ri  r]  roig  dlloig  ig  xa  d'stä 
iaxi  Gxtov ölig'  xegünoi  u'tv  ydg  ’A&riväv  ixteovo- 
gaCai'  ’EgyccvrjV,  xigcoxoi  d’dywbovg  Egg&g  . . . 
ögov  dt  G(piaix'  iv  xgx  vaä  Gxiovdaicov  daigeav 
taxiv.  Nach  Egg&g  hat  Porson.  uvi^'toav  ein- 
gefügt, G.  Robert,  1‘ausanias  eds  Schriftsteller 
283  Anm.  1 ixioigaav,  während  Wieseler,  Gött. 
Gel.  Nachr.  1885,  325,  Dörpfeld,  Ath.  Alitt.  12 
(1887),  54  ff.  211,  4P.  Gurlitt,  Über  Pausunias 
320  eine  weit  größere  Lücke  annehmen.  iJörp- 
feld  a.  a.  0.  57  meint,  es  seien  zwei  Kultbilder, 
wohl  die  der  Atheua  und  des  Hephaistos,  er- 
wähnt gewesen,  und  der  erhaltene  Text:  dgov 
de  agiaiv  usw.  beziehen  sich  eben  auf  diese 
zwei  Kultbilder:  'zugleich  mit  ihnen  ist  in  dem 
Tempel  der  oxtovdaiav  dalgcoxV.  Und  aller- 
dings verbietet  das  Wort  dgov,  unter  acpieiv 
die  Athener  zu  verstehen.  Daher  schrieb  Fr. 
Thierseh,  Über  die  Epochen  der  bildenden  Kunst 
unter  den  Griechen  280^  Anm.  dgoicog  di  aqxiaiv, 
was  Robert  a.  a.  0.  billigt.  Ebenso  ist  unge- 
wiß, von  welchem  Tempel  l^ausanias  a.  a.  0. 
spricht;  vgl.  über  diese  Frage  Hitzig-Bluemner 
zu  Paus.  a.  a 0.  Nach  Robert  a.  a.  Ö.  284  Anm. 
braucht  dieser  Tempel  sich  nicht  einmal  auf 
der  Akropolis  befunden  zu  haben.  Spiro  zu 
l’aus.  a.  a.  0.  bezeichnet  Zxcovöalcov  als  'in- 
sanabilis’.  Diejenigen  Gelehrten,  die  die  Über- 
lieferung zu  halten  suchen,  erklären  oxtovdaiav 
entweder  für  den  Genetiv  Pluralis  zu  axtovdulog 
und  schreiben  Gxrovdaioxv  Aaigcov  oder  sehen 
in  ZxiovduLoxv  den  Nominativ  eines  nomen  pro- 
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prium.  Für  die  erste  Auffassung  vgl.  die  Über- 
setzungen von  Romulus  Amas.  Interpret.  Lat. 
in  Paus.  ed.  Fach,  4 p.  34  = Schubart- Walz: 
bonorum  f viroriimiy  Genio  templum  dedicarunt. 
Lealce,  Topographie  v.  Athen  (übers,  von  Rie- 
nacker)  p.  117:  die  Athener  haben  auch  im 
Temj^el  einen  Genius  des  Ernsthaften  {daigeov 
Zxtovd'aiaxv),  dagegen  heißt  es  p.  307  Z.  4 v.  u.: 
der  Genius  der  gottesfürchtigen  Menschen. 
Nibby:  il  Genio  de’  diligenti.  Ulrichs,  Reisen 
und  Forschungen  in,  Griechenland  2,  155  (vgl. 
Abhandl.  d,.  philos.-philol.  FFlasse  d.  K.  Bayer. 
Akad.  d,  Wiss.  3,  3 [1843],  686  f)  versteht  unter 
Zustimmung  von  Raoul- Rochette,  Journal  des 
Lavants  1851,  745  f.  unter  Zxioväaimv  daigav 
einen  weiblichen  Genius,  einen  Genius  ernster 
Beschäftigungen  = i]  x&v  cxtovdaicov  igycov 
öaLgeav,  der  identisch  sei  mit  dem’Egydvtjg  deti- 
gcüv  bei  Ael.  v.  h.  1,  2.  Siebelis  Adnot.  ad.  Paus, 
libr.  84  vergleicht  die  dea  Strenua  (s.  Iiidigi- 
tamenta  Bd.  2 Sp.  227),  scheint  den  Daimon 
aber  als  männlich  aufzufassen,  da  er  in  der 
Übersetzung  (Stuttgart  1827  bzw.  1829)  wieder- 
gibt: 'außerdem  haben  sie  einen  Gott  Spudäon 
[eifriger  Fleiß],  dessen  Bild  im  Parthenon  steht’. 
Auch  Welcher,  Gr.  Götterlehre  3,  218  spricht 
von  einem  (männlichen)  Daimon  'Arbeitslust’. 
Wiedasch  übersetzt:  'außerdem  haben  sie  in 
dem  Tempel  einen  Dämon  Spudäon  (des  ernsten 
Eifers)’.  Glavier:  "qui  ayent  erige  un  temple  au 
Genie  Spoudnion  . Pape-Benseler : 'Eifer,  per- 
sonifiziert, ein  attischer  Dämon’.  Ebenso  hal- 
ten Wieseler  a.  a.  0.  326.  Judeich,  Topographie 
von  Athen  220  Anm.  14  und  Robert  a.  a.  0.  284 
Anm.  die  Existenz  eines  Dämons  Zxtovdcäoxv 
für  sehr  wohl  möglich,  letzterer  mit  dem  Be- 
merken, daß  der  Name  dieses  Dämon  von  dem 
religiösen  Eifer  der  Athener  hergeleitet  werde 
(vgl.  die  vorausgehenden  Worte  des  Pausanias: 
xttgiGGoxsgop  xi,  ...  ig  xd  &st.&  iGXi  Gxtovdfjg, 
während  nach  andern  freilich  gerade  das  Wort 
Gxtovdfjg  die  Veranlassung  zur  Korruptel  des 
Textes  gegeben  haben  soll).  Ähnlich  äußert 
sich  Gurlitt  a.  a.  0.  320 : 'Aus  welcher  Zeit  der 
SxtovdaLaxv  daigeov  stammt  oder  was  sonst  in 
diesen  Worten  steckt,  wissen  wir  nicht:  denn 
er  wird,  soweit  die  Stelle  in  ihrer  Verstümme- 
lung verständlich  ist,  hier  nur  angeführt,  um 
die  Gxiovdfj  ig  xd  Q-sla  der  Athener  zu  erweisen, 
wie  an  den  analogen  Stellen  1,  17,  1’.  L.  Roß, 
Fleltenika  1,  17  Anm.  31  wirft  die  Frage  auf, 
ob  der  noch  immer  unenträtselte  Zxtovdaicov 
daigeov  irgendeine  Beziehung  auf  den  Spezial- 
dienst attischer  Phaidynten  habe.  Wenn  Zeus 
im  Homerischen  FTymnus  (2,  332)  von  Hermes 
als  einem  Gxtovöatov  ^gfjga  spricht,  so  soll 
hierin  nach  Eitrem,  lAnlologus  65  (1906),  272  f. 
eine  Anspielung  auf  den  daigeov  Znovdaimv 
vorliegen,  'den  die  Athener  neben  Athene  Er- 
gane  und  Hermes  verehrten  {Paus.  1,  24,  3), 
er  scheint  eine  wesentliche  Eigenschaft  des- 
selben Hermes  zu  personifizieren,  nämlich  die 
Gxeovdfj,  die  er  schon  in  unserem  Hymnus  beim 
Porteilen  betätigt  hat  (v.  305  Gxtovdf]  ieov,  cf. 
317).’  Aber  Pausanias  spricht  au  unserer 
Stelle  gar  nicht  von  einer  Verehrung  der  Athena 
Ergane  und  des  Hermes,  und  eine  Personifika- 
tion der  Gxcovdx'j  des  Hermes  durch  einen  be- 
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sonderen  Daimon  UnoydaLav  erscheint  singu- 
lär; man  würde  daun  doch  die  Erwähnung 
eines  Hermes  UTtovSalog  erwarten. 

Andere  suchen  ÜTtovdccicav  als  eine  unter 
dem  Einfluß  des  vorausgehenden  Wortes  cnov- 
äf]g  entstandene  Korruptel  (s.  Sp.  1412,  41  ff.) 
durch  Konjektur  zu  beseitigen;  vgl.  folgende 
Vorschläge:  ö Bovra&äv  d'aijiav,  JE.  Gerhard, 
Philologus  3 (1848),  760  f.  Derselbe,  Zwei  J\li- 
nerven(8.  Berl.Winchelniamisprorjr.)  11  Anm.  54 
und  Abhandl.  d.  Kgl.  Akad.  d.  IKiss.  in  Berlin 
1847,  488  Anm.  53  = Ges.  akad.  Abhandl.  2, 
51  Anm.  53,  der  darunter  die  Burgschlange, 
den  oiKOVQog  bcpig,  die  unter  der  Obhut  des 
athenischen  Geschlechts  der  Butarleu  gestan- 
den habe,  versteht.  Denselben  oiKovgbg  öcpig 
meint  L.  Mercklin,  Arch.  Zeit.  9 (1851),  366  f., 
nur  daß  ei’Tnovdaicov  oäePTTioväalog  (=  Xffd- 
viog)  für  Unovöalcov  vorschlägt;  Schubart,  Praef. 
ad  PrtMS.  VII  möchte  ’Enovdcdaiv  bzw.  ’ETtoväatog 
lesen.  Gegen  alle  diese  Vorschläge  wendet 
sich  L.  Urlichs,  Philol.  17  (1861),  347  f.  und 
vermutet  selbst,  daß  JSnovdwv  Saigcov  zu  lesen 
sei,  die  Gottheit,  die  die  V erträge  und  Friedens- 
schlüsse schützt.  K.  0.  ALüller  (zu  Leake,  Topo- 
graphie von  Athen,  übers,  von  Rienäcker  S.  465) 
hält  es  für  wahrscheinlich,  daß  6 ’lovdaicov 
daigojp  zu  lesen  sei,  dem  die  gottesfürchtigen 
und  keinenKultus  ganz  verschmähenden  Athener 
eine  Bildsäule  gesetzt  hätten.  Diese  Vermu- 
tung 0.  ALüllers  hat  die  Zustimmung  von  Franz, 
Berl.  Jahrb.  f.  wissenschaftl.  Kritik  1841,  226 
und  von  L.  Dindorf,  Praef.  ad  Paus.  XXXV, 
besonders  aber  von  E.  Curtius,  Stadtgesch.  von 
Athen  260  (vgl.  Berl.  Phil.  Wochenschr.  9 [1889], 
331)  gefunden,  der  in  dem  Standbild  des  'Gottes 
der  Juden’  eine  Stiftung  des  Königs  Herodes 
von  Judäa  erkennen  möchte.  E.  Petersen,  Jahrb. 
d.  Kais.  D.  Arch.  Inst.  23  (1908),  33  schlägt 
U-TtodLcov  vor,  den  er  als  einen  den  Töpfern 
freundlichen  Daimon,  'der  in  der  Asche  das 
Feuer  hütet’,  deutet.  Homolle,  Corr.  hell.  17 
(1893),  182  liest  für  Zhtovdcdmv  dcdgcov  ioriv: 
[t(5v]  anovScdfov  iXala  ißtiv.  Die  von  Hitzig- 
Bluemner  in  der  adnot.  crit.  zu  Paus.  a.  a.  0. 
angeführte  Konjektur  von  Harold  N.  Fowler, 
Amer.  Journ.  of  Arch.  1893,  3:  OTtovdat&v  (so!) 
ist  mir  unverständlich.  [Höfer.] 

Sqnnagalla,  barbarische  Gottheit  auf  der 
Inschrift  von  Verona,  C.  1.  L.  5,  3900  (Lesart 
sicher);  Bmmnagalle  | Sqnnagalle  \ C.  Octavius 
M.  F.  Capito  (der  Name  des  Dedikanten  kehrt 
wieder  C.  I.  L.  5,  3926).  [M.  Ihm.] 

Sruptichis  {UQovnri%ig),  auf  Inschriften  er- 
wähnte aithiopische  Göttin,  C.  I.  G.  4989  {R. 
Lepsius,  Denkmäler  aus  Ägypten  u.  Aethiopien 
12  p.  93  nr.  364.  Dittenberger,  Orient.  Graec. 
Inscr.  sei.  209  p.  316).  5032  {Lepsius  12,  363. 
G.  Plaumann,  Ptolemais  in  Oberägypten  57,  5). 
5033.  5037.  Brugsch,  Ztschr.  f.  ägypt.  Sprache  u. 
Altertumsk.  1887,  28.  W.  Otto,  Priester  u.  Tempel 
im  heilenist.  Ägypten  1,  39,  2.  45,4.  129.  Nach 
Göhler,  Wochenschr.  f.  klass.  Phil.  1885,  264  wäre 
Sruptichis  ein  Beiname  der  Isis.  [Höfer.] 
Stachys  {Zxd%vg).  Auf  Münzen  von  Pautalia 
ist  der  Flußgott  Strymon  dargestellt  von  vier 
Kindern  umgeben,  denen  die  Namen  BöxQvg, 
Frtd’/vg,  X^vaag,  ÄgyvQog  beigeschrieben  sind. 
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Personifikationen  der  Hauj^tprodukte  des  rei- 
chen Landes,  Head  Hist.  num.  244.  Ztschr.  f. 
Numism.  1 (1874)  92.  Blau,  Numism.  Ztschr. 
11  (1879)  29.  Babelon,  Traite  des  monnaies  grec- 
gues  et  romaines  1, 1 p.  782.  G.  F.  Hill,  Hand- 
hook of  greek  and  roman  coins  188.  [Höfer.] 

Stadtgötti  niien  s.  Lokalpersonifika- 

tionen. 

Stainuios  (Xtägviog),  Beiname  des  Dionysos, 
Anonym.  Laurent,  in  Aneedot.  var.  Gr.  et  Lat. 
ed.  Schoell- Studemund  1,  268  nr.  35.  Bei  Hr. 
Av.  22  nennt  sich  Dionysos  viög  Zzagviov,  'Sohn 
des  Weinkruges’.  Panofka,  Dionysos  u.  die 
Thyaden  in  Phil.  u.  hist.  Abhandl.  d.  K.  Akad. 
d.  Wiss.  zu  Berlin  1852,  384 f.  sieht  in  Stam- 
nios  den  ,, alten  orgiastischen  Weingott“  mit 
Anspielung  auf  Stamnos  (vgl.  Zragvog  als 
Genossen  des  Dionysos,  Komi.  13,  500),  Wein- 
gefäß. [Höfer.] 

Stanna,  keltische  Göttin  im  Verein  mit  dem 
Gotte  Telo  (s.  d.)  verehrt  bei  den  Petrucorii 
(Perigueux).  Die  in  Perigueux  gefundenen  In- 
schriften C.  I.  L.  13,  950 — 54  (Gitteris  bonis 
saeculi  P)  melden  von  einer  Tempelanlage. 
Telo  gilt  als  Gott  der  Quelle  'Le  Toulon’  (bei 
Perigueux),  vielleicht  ist  also  auch  Stanna  Quell- 
göttin. Vgl.  die  Göttin  Sianna,  und  Allmer, 
Rev.  epigr.  5,  p.  154  nr.  1614.  [M.  Ihm.] 

Staphylites  (ZrccqivUTpg),  Beiname  des  Dio- 
nysos als  des  Beschützers  der  reifenden  Wein- 
trauben. Aelian.  v.  h.  3,  41  und  Aneedota  varia 
Graeca  ed.  Studemund  Berlin  1886  p.  257  ff. : 
Anonymi  Laurentiani  Duodecim  deorum  epi- 
theta:  p.  268  nr.  36:  ßTcapvlizov.  Gleichbedeu- 
tend ist  offenbar  der  Dionysos  Evardipvlog  der 
bei  Lebadea  gefundenen  Inschrift  I.  G.  S.  Vol.  I 
nr.  3098  (=  Sylloge  Inscript.  Boeotic.  ed.  Keil 
Leipzig  1847  nr.  XVI):  Atovvaco  Evotacpvlm 
v.ard  xQri<ia6v  Aiog  Tgoipcovlov.  (Danach  in  Bd.  1 
dieses  Lexikons  Sp.  1438  zwischen  die  Artikel 
Eusoros  und  Euteiches  einzuschieben.)  Gruppe, 
Griech.  Mythol.  S.  1414,  1 bezweifelt,  ob  der 
Beiname  Staphylites  aus  dem  Kult  stamme, 
wozu  m.  E.  kein  Grund  vorliegt,  da  die  Ana- 
logie mit  Dionysos  Eustaphylos  (vgl.  auch  den 
BoTQvg  Aiövvaog  der  Inschrift  B.  C.  "H.  24  [1900], 
317)  sehr  für  kultischen  Ursprung  spricht. 
Etwas  anderes  sind  natürlich  die  poetischen 
Beinamen  TtoXvatäcpvXog  [Horn.  hymn.  26,  11) 
und  cpSQsavciqjvXog  {Opptian.  Kyneg.  3,  79,  wo 
jedoch  die  Überlieferung  gespalten  ist  zwischen 
igi-  und  (fiQB-GTd.zpvXog,  Anthol.  Pal.  9,  363,  11. 
Nonnos,  Dionys.  27,  287  ist  jetzt  mit  Ludwich 
igiGracpvXov  zu  lesen).  Nachdem  der  Sonder- 
gott Staphylos  (s.  d.),  der  'Traubengott’,  seine 
Selbständigkeit  verloren,  wurde  er  als  Eusta- 
phylos oder  Staphylites  mit  Dionysos  identisch 
(vgl.  Usener,  Götternamen  S.  243f.).  Alkiphr.  3, 
22  H.  heißt  der  Adressat  eines  Briefes  Eusta- 
phylos. Nonnos  20,  122  nennt  Dionysos  q>iXoGrd- 
cpvXog,  d.  h.  Freund  des  Staphylos.  [H.  Ostern.] 

Staphylos  (XVdg)nlos),derTranbengott[C/sewcr, 
Götternamen  S.  24.3  f.].  Auch  als  Personenname 
kommt  Staph.  vor:  C.I.L.  4,  2060:  ROMVLA 
HIC  er 31  STAPHYLO  AWRATA^R.  Sta- 
phyla  heißt  eine  Alte  in  der  Aulularia,  Zra- 
(pvXLg  auf-Amorgos:  lOck-Bechtel,  Griech.  Per- 
sonennainen  S.  328.  Vgl.  K.  Schmidt,  Griech. 
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l'ersoiteiinamen  bei  Flautus  [llcrmei:  oT  (1902) 
S.  208J.  Über  die  Inschrift  auf  einem  neuerwor- 
benen Relief  der  Glyptothek  Ny-Carlsberg,  s. 
unten),  nach  der  chiiscben  Überlieferung  des 
ö.  Jahrh.  nebst  seinem  Bruder  Oiuopion  Sohn 
des  'fheseus  und  der  Ariatlne  [l'luf.  Thes.  2U 
nach  Ion  von  Chios),  fast  in  der  gesamten  üb- 
ilgen  Überlieferung  der  Sohn  des  Dionj'sos 
und  der  Ariadne  {PUit.  Thesem  20  nach  einer 
naxischen  Sonderüberlieferung,  nach  der  eine 
ältere  und  eine  jüngere  Ariadne  zu  unterschei- 
den sei;  die  ältere  habe  sich  in  Naxos  dem 
Bionysos  verbunden  und  ihm  rovg  TttQi  ,Nra- 
q:vloi'  geboren;  ihr  Fest  werde  im  Gegensatz 
zu  dem  der  jüngeren  Ariadne  als  Freudenfest 
gefeiert;  vgl.  Toepffer,  Aft.  Gi:neido(jie  S.  201. 
Ferner:  l’arthenins  J'lrut.  1 nach  Nikainetos 
'iv  tcji  AvQwp  ’ und  nach  Ap>()U()n.  Ilhoä.  AiavvoA 
[=  Kcivvov  /trifJts],  Satyros,  lliQi  dtjUKtv 
afdoGov  bei  Throplnl.  ad  Autolyc.  {Müller, 
/■'.  h.  G.  3 p.  1C4  f.  nr.  21 1,  Schol.  Apoll.  Jlhod. 
Aryo)t.a,  997.  Schol.  la/kopihr,  Alex.  ö70,  Apollod. 
bihl.  1,9,  10,  9,  Apollod.  Epit.  {Fragm.  Sabhait.) 
1,  9,  Atmunnios,  ntol  ögoicov  Kat  dtuq>6(>(üv 
It^sojv  3.  V.  2,'Tacpvlt'i,  Kt.  Magn.  742,  48,  Theo- 
phanes  CoHlhtuatu»  | JIigiie,Fatr.  Graec.  Vol.109] 
.367  = [ P.  226 1,  Psendo-Symeou  Magister  [ Aligne, 
Pair.  Graec.  109j  70of.  = [P.  464J)'.  Vielleicht 
ist  Ariadne  mit  ihren  beiden  Söhnen  (Jinopion 
und  Sta))hylos  zu  erkennen  in  dem  Va.senbilde 
Gerh.,  Auscrl.  Vasetibilder  Taf.  5ä,  1 = London 
/;  108  ivgl.  auch  Micfdi  Taf.  85,  1 und  Alns. 
Greg.  2,  39i,  wo  eine  Frau,  auf  jedem  Arm 
ein  Kind,  dem  i>ionysos  gegeuübergestellt  ist. 
Ähnliche  Barstellung  mit  einem  Kind  in  VVürz- 
biirg  = Gerh.,  Auserl.  Vd.serd).  56,  1.  Bie  Frau 
mit  den  Kindern  allein  zwischen  zwei  Säulen 
(nach  freundl.  Mitteilung  von  G.  Lipptold  in 
München):  Lctivre  E 260  (=  Elite  ceram.  2, 
Taf.  2).  Nach  freundl.  Mitteilung  des  Herrn 
Frof.  TFo/tcrs  in  München  befindet  sich  ein 
Fragment  der  Frau  mit  den  Kindern  auch 
unter  den  Akropolisscherben.  Gerhardt  erklärt 
im  Text  zu  Taf.  55  die  Frau  als  Athene  mit 
Frechtheus  und  Apollon,  während  er  in  der 
Ergänzung  S.  220  auf  (.)inoi)ion  und  Staph.  hin- 
weist, au  die  er  auch  im  Text  zu  5(5,  1 (S.  184) 
denkt,  sich  aber  dann  doch  für  Apollon  Pa- 
troos  entscheidet.  Für  die  Deutung  auf  Ari- 
adne tritt  Jahn,  Arch.  Auß.  S.  68  f.  u.  Arch. 
Beitr.  S.  270  ein.  Es  wäre  dann  also  anzu- 
nehmen, daß  hier  dargestellt  wäre,  wie  Ariadne 
mit  den  Kindern,  die  sie  schon  dem  Theseus 
geboren  hatte,  deTu  Bionysos  entgegentritt, 
oder  aber,  daß  Dionysos  selbst  Vater  der  bei- 
den Söhne  wäre.  In  beiden  Fällen  würde  sich 
dann  auch  die  fehlende  Charakterisierung  des 
einen  Kindes  (in  London  wie  im  Louvre)  als 
Mädchen  (kein  aufgesetztes  Weiß)  erklären, 
die  doch  bei  der  Erklärung  der  Kataloge  'Leto 
mit  den  beiden  Kindern’  unerläßlich  wäre. 
Auch  die  Anwesenheit  des  Dionysos  wäre  hier- 
mit erklärt,  während  sie  bei  der  Deutung  auf 
Leto  mit  Apollo  und  Artemis  sowohl  wie  bei 
der  auf  Athene  mit  Erechtlieus  und  Apollo 
kaum  verständlich  sein  di'irfte.*) 

■^)  Charlotte  Frankel,  Satyr-  und  Bakchennamen  auf 
Vaicnhildcrn  S.  66  Anm.  3 zitiert  zwei  im  I H.  St.  XI  u. 
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Hier  ist  auch  ein  neuerworbenes  Relief  der 
Glyptothek  Ny -Carlsberg  zu  erwähnen  (den 
Hinweis  darauf  verdanke  ich  G.  Lippold  in 
München):  Links  asklepiosartige  Gottheit,  den 
rechten  Arm  hoch  aufgestützt,  den  linken,  vom 
Gewand  verhüllt,  in  die  Seite  gestemmt;  vor 
ihm  (rechts)  Athene,  helmlos,  kleine  Aegis  mit 
Gorgoueion,  rechter  Unterarm  gehoben,  in  der 
rechten  Hand  einen  Zweig  (undeutlich).  Dar- 
unter die  Inschrift:  liATYAE  TTPOHENE 

TATA  hArETTANt  ITH.  Die  zweite  Hälfte  der 
Inschrift  ist  unverständlich.  Da  das  Relief 
nach  glaubwürdiger  Angabe  aus  Aphytis  auf 
der  Halbinsel  Pallene  stammt,  ist  sie  wohl  für 
barbarisch  zu  halten.  Vor  ihrer  völligen  Er- 
klärung läßt  sich  natürlich  nichts  Sicheres 
sagen,  nicht  einmal,  ob  mit  diesem  Staphylos 
die  auf  dem  Relief  dargestellte  Gottheit  ge- 
meint ist.  Sollte  dies  jedoch  der  Pall  sein,  so 
wäre  (so  der  Deutungs versuch  von  G.  Liptpold) 
Staj^hylos  hier  wohl  der  Name  für  eine  thra- 
kische  Gottheit  und  die  friedliche  Athene  etwa 
die  Vertreterin  eines  bei  dem  als  Proxenos 
fungierenden  Gotte  Schutz  suchenden  Atheners, 
bzw.  einer  Anzahl  von  Athenern.  (Die  Echt- 
heit des  Reliefs  ist  nach  dem  übereinstimmen- 
den Zeugnis  kompetenter  Beurteiler  nicht  zu 
bezweifeln.) 

Ob  aus  Ovid.  Aletam.  6,  125  (Arachne  stellt 
auf  ihrem  Gewebe  dar  Miber  ut  Erigonen 
falsa  deceperit  tiva’}  wie  Jakobi  {Handb.  der 
Alythül.  1835)  nach  Const.  Fan.  ad  Ovid.  Alet. 
6,  125  will  (so  auch  Schultz  im  Art.  Erigone 
dieses  Lexikons  unter  offenbar  irrtümlichem 
Hinweis  auf  Hygin.  fab.  130),  auf  eine  dritte 
abweichende  Genealogie,  die  Erigone  und 
Dionysos  zu  Eltern  des  Staphylos  machte,  ge- 
schlossen werden  darf,  ist  mehr  als  zweifelhaft. 
Die  Plut.  Theseus  a.  a.  0.  erwähnte  Stelle  des 
Ion  von  Chios  (Poetae  lyr.  Graec.  ed.  Bergk- 
p.  404  fr.  6 = Anthol.  lyr.  Grus.’'  p.  127  fr.  T**) 
beweist  zwar  direkt  nur  für  Oiuopion,  den 
Bruder  des  St.,  Zusammenhang  mit  Chios 
(vgl.  dazu  Theopomp,  bei  Athen.  1,  47  p.  26'’), 
daß  dieser  Zusammenhang  aber  trotzdem  auch 
für  St.  selbst  anzunehmen  ist,  beweisen  Mün- 
zen von  Chios  {Mionnet,  Descr.  des  med.  T.  3 
p.  273  nr.  77  und  78),  deren  Inschrift  ZTAd>Y 
nach  Osann  (Bh.  3Tiis.  3 (1835)  S.  247)  als 
DTATYAOZ  zu  deuten  ist.  Über  Zusammen- 
hänge mit  Naxos  vgl.  die  oben  erwähnte 
naxische  Sonde.rüberlieferung.  Pseudo-Skym- 
nos,  Peripl.  57H  tf.  läßt  St.  als  Anführer  der 
Kreter  von  Kuossos  die  Inseln  Peparethos 
und  das  nahe  bei  Skyros  gelegene  Inselchen 
Ikos  Isesiedeln,  womit  zu  vgl.  ist  Diodor  5, 
79,  2,  nach  dem  Rhadamanthys  dem  Oiuopion 
die  Herrschaft  über  Chios,  dem  Staphylos  {Tlag- 
(fvXm  codd.,  nach  Skymnos  emendiertvonije?/He) 
die  über  Peparethos  übertragen  haben  soll. 

Die  Komödie  machte  St.  zum  iQmgsvog  des 
Dionysos  und  ließ  ihn  auf  der  Insel  Thasos 

XIII  publizierte  AkropoUsacherbeu,  auf  deren  einer  die 
Frau  mit  den  Kindern  die  Beischrift  auf  der 

andern  die  Kinder  selbst  die  Beischrift  HifitQo;  und’'£[po;] 
tragen.  Ob  diese  Namengebungen  bei  der  meist  namen- 
los auftretenden  Darstellung  wirklich  den  ursprünglichen 
Sinn  der  Gruppe  treffen,  bleibt  indes  fraglich. 
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wohnhaft  sein  {ScJiol.  Aristopli.  Flut.  1022, 
Suidas  s.  V.  @daiog  oivog). 

Das  ursprüngliche  ist  demnach  die  Verbin- 
dung mit  Dionysos  bzw.  dem  dionysischen 
Kreis,  die  in  den  verschiedenen  Zeiten  und 
Gegenden  verschieden  aufgefaßt  wird.  Er  ist 
der  Sondergott,  der  hinter  Dionysos  Euurdqpu- 
Ms  {Inscri]}t.  Graec.  Sept.  1 nr.  3098  aus  der 
Nähe  von  Lebadeia)  und  (s.d.)  steht 

I,  Usener,  Gütternamen  S.  244\  So  wird  auch  i 
der  ätolische  Hirt  St.  (sog.  Probus  ad  Verg. 
Georg.  1,  9)  lediglich  darauf  beruhen,  daß  man 
den  nun  einmal  mit  Dionysos  in  Verbindung 
stehenden  redenden  Namen  auf  eine  beliebige 
in  seinen  Kreis  gehörige  Figur  übertrug  (cha- 
rakteristisch, daß  die  Geschichte  beim  Mythogr. 
Vatic.  1,  87  ganz  entsprechend  erzählt  wird, 
nur  mit  dem  Unterschied,  daß  dort  der  Hirt 
Orista  [s.  d.  Bd.  3 Sp.  1047]  heißt):  Er  weidet 
die  Ziegen  des  Oineus  und  bemerkt,  daß  eine  2 
sich  immer  besonders  gern  von  der  Herde  ent- 
fernt und  später  als  die  andern  und  vergnügt 
zur  Hürde  zurückkommt.  Er  geht  ihr  nach 
und  sieht,  wie  sie  eine  Trairbe  frißt,  ''pomum 
üs  temporibus  iucognitmn’ . Er  bringt  die 
Frucht  dem  König  Oineus,  der  sich  an  ihr  er- 
götzt und  den  Saft  dem  Dionysos  vorsetzt. 
Dieser  lehrt  nun  den  Anbau  des  neuen  Ge- 
wächses und  bestimmt,  daß  das  Getränk  zum 
Ruhme  des  Oineus  oivog,  die  Frucht  aber  nach  3 
Staphylos  aracpvlr]  genannt  werden  solle.  Viel- 
leicht ist  jedoch  diese  ganze  Geschichte  nur 
eine  späte  Entstellung  des  alten  von  Hekateios 
(bei  Athen.  2 p.  3,5  = Müller,  F.  H.  G.  1 p.  26 
fr.  341)  überlieferten  Wunderberichtes  von  dem 
durch  eine  Hündin  zur  Welt  gebrachten  Reis, 
aus  dem  ein  clgTtslog  noXvOTÜcpi'bog  entsteht 
(Vgl.  hierüber  Tärlc  s.  v.  Oineus  dies.  Lexikons 
Bd.  3 S25.  751j.  Wieder  in  anderer  Weise  ist 
die  Verbindung  mit  dem  dionysischen  Kreise  -i 
hergestellt  bei  Flin.N.  H.  7, 199  (=  cap.  56  [57]), 
wo  St.  der  Sohn  des  Silen  genannt  und  von 
ihm  erzählt  -wird,  er  habe  zuerst  gelehrt  vinum 
aqua  misceri  (vgl.  Preller- Robert,  Gr.  Alytlwl.* 

S.  729  Anm.  3).  Nach  dieser  PliniussteMe 
scheint  Sallust  frgm.  87  {Dietsch)  gebildet  zu 
sein:  Es  ist  gefälscht,  da  es  lediglich  auf  der 
als  Fälschung  erwiesenen  Schrift  des  Caecilius 
Apuleius,  Pe  orthograplna  beruht. 

Die  Hauijtstätte,  an  der  St.  lokalisiert  wurde,  .=> 
ist  der  rhodische  Chersones  und  Karten: 
Dort  (nicht  am  Hellespont,  wie  Usener,  Sint- 
flutsagen  S.  93  irrtümlich  angibt)  erzählte  man. 
St.  habe  von  seinem  W^eibe  Chrysothemis  drei 
Kinder:  Moljiadia,  Rhoio  und  Parthenos.  Rhoio 
wird  von  Ajiollo  seiner  Liebe  gewürdigt.  St. 
aber,  erzürnt  wg  vn  äv’d'gmTtov  Ti'jg  cp&ogäg 
yeysvripsvrig  verschließt  die  Tochter  in  einen 
Kasten  und  wirft  sie  ins  Meer.  Der  Kasten 
treibt  in  Delos  ans  Land,  wo  Rhoio  einen  Sohn,  6 
Anios  (zu  der  im  Artikel  Anios  dies.  Lexikons 
zitierten  Volksetymologie  dieses  Namens  ^dicc 
TO  ävio'd'fiva  civtijv  äi  avtov’’  \Rclwl.  LyliOphr 
Alex.  570]  ist  nachzutragen  die  von  A Mornrn- 
sen  [^PJeilol.  66  (1907)  jj.  439  f.]  gegebene  rich- 
tige Herleitung  von  dvirgu.  Anios  ist  eine 
das  Wachstum  der  Pflanzen  befördernde  Gott- 
heit und  reiht  sich  als  solche  trefflich  ein  in 
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das  Namensystem,  zu  dem  sein  Großvater  (Sta- 
phylos), seine  Mutter  [Rhoio  = Granatapfel] 
und  seine  drei  Töchter  [Oino,  Spermo,  Eiais] 
gehören!  gebiert.  (Vgl.  den  Artikel  Rhoio 
dieses  Lexikons  Bd.  4 Sp.  121  ff.  Vgl.  auch 
Ps.-Deinarcho.s  bei  Dionysios  v.  PTnlik.  [edd. 
Usener- Rade rmaclier  p.  316]:  ’Anöllojvog  v.al 
'Potovg  rgg  Fracpvlov  [so  schon  von  Reiske  das 
im  Florent.  überlieferte  rccepMov  richtig  emen- 
diert],  eine  delische  Lokalüberlieferung,  von 
Dionysios  als  ägyaiviog  bezeichnet.  Ähnlich 
wie  Diodor  das  Schal,  [bzw.  Tzetzes]  zu  Lyko- 
phron  Alexandra  570  |vgl.  auch  zu  580],  nur  mit 
der  Abweichung,  daß  hier  die  Kiste  mit  Rhoio 
in  Euboea  ans  Land  getrieben  wird  und  Rhoio 
dort  in  einer  Höhle  den  Anios  zur  Welt  bringt. 
Wie  ein  Vermittlungsversuch  sieht  es  aus, 
wenn  der  Scholiast  nun  weiter  fährt  tovtov 
6's  ’AreoXXojv  rjvsyxsv  tig  Aglov.  Es  liegt  hier 
wohl  eine  euboeische  Lokaltradition  vor,  der 
gegenüber  sich  dann  die  delische  begreiflicher- 
weise allgemein  durchsetzte.  Vgl.  Usener  a.  a.  0. 
S.  97).  Die  beiden  anderen  Töchter,  Moljjadia 
und  Parthenos,  sollen  ihrem  Vater  den  Wein, 
Ttgoocpärcog  nar’  avO’QcoTtovg  tvQryiivov,  bewah- 
ren; sie  schlafen  aber  ein,  und  Schweine  zer- 
stören den  Krug  und  vernichten  den  Wein 
(über  die  mythologische  Bedeutung  dieses  Zer- 
brechens  der  Töjjfe  vgl.  Dümmler  bei  Pauly- 
Wissoica,  Realenzykl.  1,  338  u.  Boehlau  [Philol. 
60  (1901)  S.  327  f.];  ferner  Gruppe,  Gr.  Alythol. 
S.  971  Anm.  8).  Aus  Angst  vor  der  Strenge 
des  A^aters  fliehen  die  Mädchen  an  den  Strand 
und  stürzen  sich  vom  Felsen  ins  Meer.  Wegen 
seiner  Beziehungen  zu  ihrer  Schwester  Rhoio 
rettet  sie  Apollo:  Parthenos  bekommt  in  Bu- 
bastos  auf  dem  Chersones  rigdg  -/.cd  rigsvog, 
Moljiadia  kommt  nach  Kastabos  und  wird  dort 
als  Hemithea  verehrt  (im  Artikel  Moljiadia 
dieses  Lexikons  nachzutragen).  So  Diodor  5, 
62  (vgl.  auch  PreRer- Robert,  Griech.  Alythol.  ^ 
S.  677  I. 

Mit  der  Gestalt  des  Lyrkos  (s.  d.)  bringt 
St.  und  seine  Töchter  in  Verbindung  Parthe- 
nius,  PJrotic.  1 (nach  Nikainetos  und  Apollon. 
Rhod.  [s.  oben]):  Lyrkos,  wegen  der  Kinder- 
losigkeit seiner  Ehe  den  didymaeischen  Apollo 
um  Rat  fragend,  erhält  die  Antwort,  er  werde 
sich  Kinder  zeugen  mit  dem  Weibe,  mit  dem 
er  sich  nach  dem  Verlassen  des  Tempels  zu- 
erst vereinige.  Auf  dem  Wege  nach  Hause, 
nach  Kaunos  in  Karien,  kehrt  er  in  Bybastos 
(vgl.  oben  Diodor:  Bov(i<xazog)  bei  Stajfliylos, 
dem  Sohne  des  Dionysos,  ein.  Dieser  kannte 
den  Inhalt  des  Orakels,  nahm  daher  den  Lyr- 
kos sehr  freundlich  auf  und  machte  ihn  bei 
einem  großen  Weingelage  (''der  Traubengott!’) 
trunken  und  gesellte  seine  Tochter  Hemithea, 
von  der  er  sich  Enkel  wünschte,  zu  ihm.  He- 
mithea und  ihre  Schwester  Rhoio  (Parthenos 
fehlt  bei  Parthenios)  hatten  sich  vorher,  beide 
von  Liebe  zu  Lyrkos  ergriffen,  darüber  gestrit- 
ten, rig  avräv  rrg  ^Bvep.  Als  Lyrkos 

am  nächsten  Morgen  erkennt,  was  er  getan 
hat,  macht  er  Staph.  bittere  Vorwürfe,  schickt 
sich  aber  schließlich  in  das  nun  einmal  Ge- 
schehene und  läßt  Hemithea  einen  Gürtel  zu- 
rück, den  sie  als  Erkennungszeichen  dem  Kinde, 
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das  sie  gebären  werde,  geben  soUe,  wenn  sie 
es  dereinst  nach  Kaunos  zu  seinem  Vater  sende. 
In  Kaunos  will  den  Lyrkos  sein  Schwieger- 
vater Aigialos  schimpflich  aus  dem  Lande  ver- 
jagen, als  er  erfährt,  was  zwischen  ihm  und 
Hemithea  geschehen  ist,  aber  Heilebie,  sein 
Weib,  stellt  sich  auf  die  Seite  ihres  Gemahls. 
Als  dann  später  ö fg'Jfuttfeas  y.a'i  Avq- 

V.OV  nach  Kaunos  kommt,  setzt  ihn  sein  Vater 
zum  Herrn  seiner  Völker  ein.  — ■ 

Eine  Reihe  von  Brüdern  des  Staph.  keimen 
das  Schah  Apoll,  llitod.  Araon.  .‘i,  D97  (Oinopion, 
Thoas,  Latramys,  Euanthes,  Tauropolis)  und 
Apallod.  Epitom.  {Frgm.  Suhhait.)  1,  9 (Oinopion, 
Thoas,  Peparethos).  Einen  sonst  nicht  bekann- 
ten Sohn  des  Staph.,  Antheus  (im  Artikel 
Antheus  dieses  Lexikons  Bd.l  Sp.368f.  als  nr.  8 
bzw.  zu  nr.  2 nachzutragen.  Vgl.  Geffchen  in 
den  Zusätzen  u,  Berichtigungen  in  Lieferung  20 
dieses  Lexikons),  den  Vater  des  Imbros,  kennt 
Theojihanes  Continuatas  und  l’seudo-Symeon 
Magister  {Migne,  Patr.  Graec.  vol.  109,  367 
u.  705  f.).  Ob  in  der  von  Pausanias  7,  4,  8 
zitierten  Stelle  aus  Ion  v.  Chios  (70  77.  G.  2, 
50)  unter  dem  Namen  des  dort  als  Sohn  des 
Oinopion  bezeichneten  Edlccyog  (s.  d.)  etwa  des 
Oinopion  Bruder  EräcpvXog  verborgen  sein 
könnte,  wie  (hann  (Ph.  3Ius.  3 [1835]  S.  246 
u.  C.  Müller  in  der  lateinischen  Übersetzung 
des  Fragmentes  in  den  F.  II.  G.)  annehmen, 
ist  äußerst  fraglich.  Auch  haben  weder  Spiro 
noch  PUimner-Hitzig  diese  Konjektur  aufge- 
nommen.  Spiro  erwähnt  sie  nicht  einmal. 
Apollodor.  hihi.  1,  9,  16,  9 nennt  Staphylos  als 
Argonauten. 

ln  Alexandreia  hieß  nach  Satyros  nun  dp- 
ucor  ’Alt£,av()Qtü}v  (s.  o.)  ein  Demos  der  Phyle 
Dionysia  Ararpul/g  änh  Ezaq^vlov,  viov  Aio- 
vvGov.  (Über  alexandrin.  Demen  und  Phylen  s. 
J'aidy-  Wissotra  s.  v.  Alexandreia  Bd.  1.  Sp.  1378 
und  lAimhroso,  J/Egitto  dei  Greci  e dei  Po- 
viani  2.  ed.  Rom  1895  j).  74  Anm.  3.) 

Es  ist  begreiflich,  daß  sich  auch  Nonnos 
in  den  Dionysiaka  die  Gestalt  des  Staph.  nicht 
entgehen  ließ.  Allerdings  hat  er  nicht  mehr 
als  den  Namen  und  seine  Verbindung  mit  Dio- 
nysos aus  der  uns  sonst  bekannten  Überliefe- 
rung in  sein  Gedicht  hinübergenommen.  Be- 
zeichnend aber  ist  die  große  Bedeutung,  die 
er  dem  Staph.  zuerkennt,  indem  er  ihm  zwei 
ganze  Gesänge,  den  18.  u.  19.,  widmet.  Hier 
ist  Staph.  der  y.oiQuvog  AaavQuov  (18,  8),  der 
Enkel  (18,  224)  des  Rylog  (Eii.sehiiis  \Schoene] 
p.  53)  nennt  den  Enkel  des  Belus  Anebus, 
was  mit  Staph.  gleichbedeutend  ist.  Auch 
Synkellos  p.  292  [=  F 155  Aj  kennt  Anebos 
als  König  der  Assyrer.  Sollte  dieses  Zusam- 
mentreffen zufällig  sein?  Oder  darf  man  an- 
uehmen.  daß  Nonnos  oder  seine  Quelle  irgend- 
welche Kenntnis  von  diesem  Anebos  hatte  und 
diesen  Namen  mit  seinem  Staph.  bewußt  über- 
■setzte?  Vgl.  Movers,  Phont.  1 p.  257.  Irrtüm- 
lich nennt  Welker  zu  Philostratos  p.  212  den 
Staph.  des  Noiinos  einen  Satyr.  (Vgl.  Köhler, 
Die  Pionysiakn  des  Nonuos  Halle  1853  S.  75.) 
V ie  das  Gerücht  vom  Nahen  des  Dionysos 
durch  die  Städte  Assyriens  geht,  begehrt  auch 
er,  den  Gott  zu  schauen.  Vor  ihm  spiängt  er 
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vom  Wagen  und  bittet,  einen  Ölzweig  in  der 
frommen  Hand  schwingend: 

sig  yiccv  pQiytvsiav  iji&v  i7tiß7]Q't.  fiG.dO'Qcov 
öbg  yoLQLV  agcportgoig,  y.cclBÖTQv'C  (seinemSohn) 
yal  ysvezpQL  (18,  40  f.). 

Der  Gott  läßt  sich  erbitten.  Staph.,  der  noi- 
yilödcoQog  äva^  (18,  69),  zeigt  ihm  alle  Herr- 
lichkeiten seines  Palastes,  der  mit  edlen  und 
halbedlenSteinen,  Gold  und  Elfenbein  prächtig 
geschmückt  ist.  Für  die  Satyrn  im  Gefolge  des 
Gottes  läßt  Staph.  Stiere  und  Schafe  schlach- 
ten, und  bald  erfüllt  dionysische  Festesfreude 
das  ganze  Haus.  Auch  Methe,  die  Gemahlin 
des  Staph.  ( Welker  a.  a.  0.  nennt  sie  irrtümlich, 
offenbar  aus  Mißverständnis  des  Verses  19,  29 
Bacchifilia,  mater  et  uxor.  Vgl.  a.  a.  0.), 

wird  vom  allgemeinen  Taumel  ergriffen,  nai 
Etdq^vlog  iisptd'vavo  (18,  133);  er  umwindet 
mit  seinem  Sohne  Botrys  sich  die  Locken  mit 
Epheu  und  rühmt  den  Trank  des  Dionysos, 
sich  stützend  auf  den  tanzenden  Sohn,  die 
langen  Locken  schüttelnd,  die  ihm  zu  beiden 
Seiten  auf  die  Schulter  wallen.  Auch  Methe 
tanzt,  Sohn  und  Gatten  umschlingend.  Den 
ganzen  Tag  dauert  der  Taumel;  in  der  Nacht 
hat  Dionysos  einen  großen  Traum.  In  der 
Frühe  erwacht,  gibt  ihm  Staph.  als  Gastge- 
schenke eine  goldene  Amphora  mit  silbernen 
Bechern,  aus  denen  er  sonst  edhv  tnrvLv  dysl- 
youEvov  yldyog  odycöv,  und  bunte  Gewänder, 
die  bei  der  Fhrt  des  Tigris  die  persische 
Arachne  verfertigt  hat.  Dann  spricht  der 
TiolvöcoQog  dva^  (18,  216)  zum  Abschied  an- 
feuemde  Worte  zu  dem  Gotte:  Seinem  Vater 
Zeus  solle  er  nachstreben,  damit  er  auch  ihn, 
wenn  er  Deriades  besiegt  habe,  rpysv^av  ö/.s- 
zijQCi  fiszcc  KQovid'pv  nennen  könne  usw.  Nach 
der  Abschiedsrede  kehrt  der  aßgog  ava^,  Bqo- 
fiLov  ^sivriSoy-og  (307)  in  sein  Haus  zurück. 
Dionysos  erklärt  Deriades  den  Krieg  und  zieht 
weiter  von  Stadt  zu  Stadt  Assyriens.  Wäh- 
rend seiner  Abwesenheit  stirbt  Staph.  Als 
Dionysos,  yvfjaziv  sycov  EzacpvloLO  q>iloaz6Qyoio 
zQaTtt^pg  (IS,  336),  zum  Hofe  des  Staph.  zurück- 
kehrt, findet  er  alles  in  tiefer  Trauer.  Er  ahnt 
schon  das  Loos  sov  EzacpvXoio.  Gleichwohl 
fragt  er  Methe  und  Botrys  nach  seinem  ehema- 
ligen Gastgeber;  in  Staph.  habe  der  q)d'6vog 
ihm  seine  Hoffnung  geraubt;  denn  nach  dem 
indischen  Streit  habe  er  gedacht  aycc  Ezqk- 
(pvlw  ßaailfji  I ytQGiv  dsQzd^Etv  &o'l(xyp7c6Xov 
iGnigiov  TtvQ,  \ Bozgvog  ayyLiiayoio  ZEXsioyh’cov 
vyivaiutv.  Schließlich  antwortet  Methe: 
vgsztQpg  ayQvnvov  6nntEVzf\Q(x  %OQsLr\g, 

GÖv  EzäcpvXov,  Aiovvgs,  ycczsvvccGS  ^aXyEog 

vitvog, 

Gov  EzdtpvXov,  Aiovvgs,  XccQdvtdsg  pgitaGav 

avQat  (19,  5ff.'i. 

Sie  verlangt  nach  der  Gabe  des  Bakchos, 
um  ihren  Schmerz  zu  stillen.  ' Dionysos  will- 
fahrt ihr,  und  sofort  verschwindet  alles  Leid. 
Der  Methe  zu  Ehren  soll  in  Zukunft  der  yoQog 
zSQiplyßQozog  oL'vov  (19,  53)  ihren  Namen  tra- 
gen, Botrys  werde  er  yagnov  öizmQpg  nennen. 
yuL  GzcccpvXijv  qiSQ^ßozQvv  azto  EzcapvXoio 

yaXsGGco 

ijySQihoiv  djdipo:  y.al  dpTCsXosGGav  isQGriv 

(19,  55  f.). 
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(Vgl.  Et.  M.  742  48  äh  Ityovai.  rr]v 

onÜQav  ccTto  Etcc^pvlov  rivog,  oV  iytvixo  viög 
Tov  zJiovvaoi'.  ) 

Nach  diesen  Worten  richtet  Dionysos  am 
Grabe  Exacpvloto  fis&vßqjaXsög  (59)  einen  &ywv 
an.  Diese  cc9Xcc  inl  Erarpvlco  füllen  den  gan- 
zen 19.  Gesang  von  Vers  59  an. 

Zuerst  musischer  Agon,  in  dem  Oiagros  siegt 
mit  dem  kurzen  Lobgesang: 

„sv^airriv  'Tccxivd'ov  dvs^ojygrjosv  JtzoXXwv, 

xai  Erdcfvlov  Jiövvaog  äft  ^wovza  rstgcöft.“ 
(19,  104  f.j 

Dann  ÖQyiqd'uög.  Nach  dem  Agon  wieder  bak- 
chische  Feier,  ln  der  Nacht  wird  Dionysos 
durch  Eris,  die  ihm  im  Traume  erscheint,  zu 
neuen  Taten  angefeuert.  Auch  nach  dem 
Kampfe  könne  man  Feste  feiern  sßco  Etaqpv- 
loio  pislccd'Qcov  (20,  92).  Dionysos  springt  auf. 
Alles  rüstet  sich  zum  Auszug,  Botrys  dient 
dem  q)LXoarciqjvlm  ^lovvoa  (20,  122)  als  Wagen- 
leuker; auch  Methe  und  der  alte  Pithos,  der 
Staph.  wie  Botrys  als  Kinder  in  den  Armen 
gehalten,  folgen  dem  Zuge  des  Gottes.  — 

Der  Nohhos  43,  60  genannte  Staph.,  der 
Bruder  des  Oinopion  (s.  o.  Sehol.  Aiwll.  Rlwd. 
und  ApoUod.  Ejyit.),  der  Sohn  des  Oinomaos, 
kann  mit  dem  Staph.  der  Gesänge  18 — 20  nicht 
identisch  sein.  Daher  darf  natürlich  auch  nicht, 
wie  Fape-Benseler  s.  v.  Z’rdqpnto?  tun,  ^Oinomaos, 
König  der  Assyrer’  zum  Vater  des  Gemahls  der 
Methe  gemacht  werden.  Jener  zweite  Staph. 
ist  im  Kampfe  des  Dionysos  gegen  Poseidon 
Anführer  der  vierten  der  fünf  Abteilungen  des 
dionysischen  Heeres.  Sein  Bruder  Oinopion 
führt,  die  dritte  Abteilung.  Der  Name  dieses 
zweiten  Staph.  kommt  nur  an  dieser  einzigen 
Stelle  des  ganzen  Gedichtes  vor.  Köhler  a.  a.  0. 
S.  82  f Anm.  1 bemerkt  richtig,  daß  die  Namen 
dieser  5 Anführer  willkürlich  erfunden  seien. 
Der  Vollständigkeit  halber  seien  zum  Schluß 
die  bei  Nonnos  vorkommenden  Bezeichnungen 
und  Epitheta  des  Staph.  hier  zusammengestellt: 

1)  xoiQuvog  ’Aöovqlcov  18,  8. 

2)  ’AaaiiQiav  6x7]7tTov^og  19,  92. 

3)  ’AaavQiog  20,  138. 

4)  cxrjTCToi’xog  18,  13;  18,  357. 

5)  yeocov  axiqnrov^og  18,  87. 

6)  dva^  18,  93. 

7)  TtOixilöäcoQog  (iva'%  18,  69. 

8)  nolväcoQog  ccva^  18,  216. 

9)  äßQog  dvcc^  18,  307. 

10)  ßacdtvg  18,  124;  18,308;  18,366;  19,150. 

11)  ^stvoäoxog  ßaailsvg  18,  92. 

12)  qHhxxQTjTog  ßaailhvg  19,  24. 

13)  cpdoßoTQvg  18,  210. 

14)  cpiXoGTOQyog  18,  336. 

15)  ccvliQ  (ptloaxaQd'iiog  19,  150. 

16)  fis&vGfpaXilg  19,  59. 

17)  BQOjiLov  ^sivTjäöxog  18,  307. 

18)  vfisttQTig  (d.  b.  des  Dionysos  und  seines 
Schwarmes)  &yQV7tvot’  OTtntsvxrjQa  ^OQStrjg 
19,  5. 


19  a)  iov  Eraqn'doia 
18,  338. 

b)  fgoü  SxKcpvXoio 

18,  348;  18,  364. 

c)  aov  ETÜq)vlov 

19,  6;  19,  7. 


in  bezug  auf  Diony- 
sos gesagt 


Staraskenos  (EzccQaaxrivog),  Beiname  des 
Apollon,  unter  dem  sich  der  „thrakische  Rei- 
ter“ birgt,  auf  einer  Inschrift  aus  Kabyle,  Corr. 
Hell.  21  (1897),  123  Anm.  2.  Tomaschek,  Die 
alten  Thraker,  Sitzungsber.  der  Wiener  Akad. 
130,  49.  [Höfer.] 

Stasis  [Ezäaig)  mit  Iflgorrj?,  "Tßg/g,  Avogia 
und  Kolaxtiu  im  Gefolge  der  Tyrannis,  Dio 
Chrys.  or.  1 p.  71  R.  ==  Dind.  1,  18,  12.  Ihre 
10  Darstellung  s.  Bd.  3 Sp.  2473,  68ff.  Vgl.  Se- 
ditio.  Nach  Krutinos  bei  Flut.  Fer.  3 [Mei- 
neJce,  Frgin.  Com.  Graec.  2,  147,  3 = Kock  1, 
86,  240)  ist  Stasis  von  Chrouos  Mutter  des 
Perikies;  vgl.  Th.  Bergk,  Comment.  de  rel.  com. 
Att.  ant.  235  f.  Vgl.  auch  \Demosth.'\  in  Aristogit. 
25,  52:  |U£'9’’  <bv  ä’  oi  gcoygdapoL  zovg  dßsßsig 
iv  'Aiäov  yQcccpovßiv,  gszu  zovzcov,  gsz’  Ag&g 
xai  Blaßcprigiag  xal  <BQ'6vov  xai  Bzdßsag  xcci 
NsLxovg  ntgitgyszuL  (Aristogeiton).  [Höfer.] 

20  Stata  1)  s.  ludigitamenta  Bd.  2 Sp.  223  f.  Neu 
kommt  hinzu  der  auf  einer  Inschrift,  die  auf 
dem  Caelius  gefunden  worden  ist  und  also  der 
regio  II  (Caelimontiiim)  angehört,  erwähnte 
vicus  Statae  Matris,  Gatti  Notizie  1906,  179  f. 
Bull.  arch.  com.  34  (1906),  186  ff.  A.  Stein,  Bur- 
sians  Jahresber.  144  11910),  170.  Rer.  arch,  1907, 

I,  349  nr.  16.  Ein  vicus  Statae  Siccianae  in 
regio  XIV  wird  erwähnt  auf  der  capitolinischen 
Basis,  C.  I.  L.  6,  975  ji.  181  b.  31.  Außerhalb 

30  Roms  findet  sich  Stata  in  Forum  Cassi,  C.  I.  L. 

II,  3321,  im  Gebiete  der  Aequiculi  C.  I.  L.  94113 
und  versprengt  nach  Dyme  in  Achaia,  C.  I.  L. 
3,  500  = 7256.  Vgl.  Wi.ssoiva,  Religion  und 
Kultus  der  Römer Anm.  4.  — "2)  Weihung 
aus  Zelengrad  (Norddalmatien)  dargebracht 
Val(etudini)  Sta(tae)  d.  h.  der  Valetudo,  die 
der  Krankheit  Einhalt  geboten  hat,  Bormann, 
Abranii'c  u.  Colnago,  Jahreshefte  d.  österr.  arch. 
Inst.  12  (1909)  Beiblatt  34  f.  nr.  6.  Rev.  arch. 

40  1910,  2 q.  358  nr.  81.  [Höfer.] 

Statanus  etc.  s.  Indigitamenta. 

Stathinia  (Szc'd'ula),  1 1 Beiname  der  Enodia 
(=  Artemis)  auf  einer  Weihinscbrift  aus  Larisa 
nach  der  Ergänzung  von  0.  Kern,  I.  G.  9,  II 
nr.  57  7 p.  160:  ’Ev\oäi\a{i)  Bza\tuia{r),  früher 
von  Lölling,  Ath.  ALitt.  7 (1882),  239  und 
0.  Hoffmann,  Griech.  Dial.  2,  30  nr.  26  ergänzt 
zu  "Ev[ÖEx]a  . ßzaO'giu  (also  eine  Weihung  von 
elf  Wagen  bzw.  Postamenten).  — 2)  Beiname 
50  der  Athena,  Hesych.  Als  Vorsteherin  der  Maße 
und  Gewichte  wird  der  Beiname  von  Fassow 
und  Fape-Benseler  gedeutet,  während  Wide, 
Lakonische  Kulte  61  die  Athena  Stathmia  als 
Rechtsgöttin  auffaßt.  [Höfer.] 

Statina  s.  Indigitamenta  Hd.  2 Sp.  224  und 
Usener,  Götternamen  8.  [Höfer.] 

Stator  s.  luppiter. 

Steinbock  s.  Sternbilder. 

Steiritis  (Nzsigtzig),  Beiname  der  Demeter 
60  in  der  phokischen  Stadt  Steiris,  deren  Ein- 
wohner sich  von  Athen  herleiteten.  In  dem 
aus  Luftziegeln  gebauten  Tempel  war  ein  Kult- 
bild der  als  Fackelträgerin  dargestellten  Göttin 
aus  pentelischeni  Marmor,  Baus.  10,  35,  10. 
Bursian,  Geogr.  v.  Griechenl.  1,  184.  Gruppe, 
Gr.  Myth.  1186,  5 (vgl.  93,  12).  [Höfer.] 
Steiiimatias  (Steimnatios?),  nach  Baus.  3, 
20,  9 KqkvIov  zegsrog  — inixhqßiv  Bzeggaziov 


[H.  Ostern.] 


1423 


Stemmatias 


Stentor 


1424 


Beiname  des  Kraiiios,  der  nördlich  von  Sparta 
an  der  Straße  nach  Arkadien  einen  heiligen 
Bezirk  hatte.  Allgemein  wird  Kgaviov  für  eine 
Variante  oder  Parallelform  von  Jvaprt/ov  ge- 
halten, s.  die  Herausgg.  des  l'inis.  zu  dieser 
Stelle,  Müller.  Dorier  1,  (50  u.  -J,  337,  2.  Wide, 
Lakoti.  Kidte  7sf.  und  in  dies.  Lex.  Bd.  2,  1 
Sp.  UGl.  Vürtheim,  3Inemos.  1903,  2ü3  und  de 
Aiac.  oriij.  173  f.  Die  Form  A'pdiaos'  oder  Jipd- 
vtio?  scheint  nach  den,  wenn  auch  sonst  wert- 
losen, antiken  Etymologien  bei  Dcmetr.  v. 
Skej]s.  im  .sclxd.  Theokr.  5,  83:  [ro:  A'dertfa] 
u-no  Tov  -/.pärai,  u rsltaat  und  bei  Laus.  3,  13, 
5:  uTtü  Tüv  ■/.gavtiwr  durchaus  möglich  und 
i.st  deshalb  auch  von  den  neuesten  Herausgg. 
Jlitzüi-Blümncr  und  Spiro  beibehalten  worden. 

Will  mau  sich  nicht  einfach  damit  begnügen. 
St.  als  den  aus  Anlaß  irgendeines  katharti- 
schen  Ititus  mit  Bändern  oder  einem  Kranze 
geschmückten  oder  mit  solchen  Attributen  dar- 
gestellten xVpollon  Karneios  zu  deuten,  so  muß 
die  Erklärung  der  Ejjiklesis  im  Anschluß  an 
das  Stemmatiaion.  bei  Ilesych.  s.  v.:  arsp- 
jiaTiCitov  üixrilov  ri  iv  toorfi  noyTzioi?  dalpovog 
und  im  Lex.  Seg.  llekk.  An.  305,  31;  CTtpga- 
Tiulov  pipr^po;  t&v  C'/eäiüv,  alg  inXevaav  oi 
'Jlpaxlsidai  tov  gitu^h  twv  ’Piav  tiÖqov,  ge- 
sucbt  werden,  wobei  für  das  Ergebnis  noch  die 
Auffassung  vom  Wesen  des  Karneios  von  Ein- 
fluß ist.  Wide  einerseits,  a.  a.  0.,  sieht  in  St. 
den  vordorischen,  theriomorph  als  Widder  ge- 
dachten, lakonischen  Erntedämon  Karnos  oder 
Kameios,  der  nach  einem  uralten  Brauch,  am 
Erntefest  einen  mit  Bändern  (GtipgaTcx)  ge- 
schmückten Widder  als  Symbol  des  Ernte.gottes 
zu  verfolgen,  selbst  St.,  der  Bändergezierte, 
genannt  worden  sei.  S.  den  Artikel  Kameios 
und  vgl.  Wer  nicke  in  Puidy-Wiss.  Bd.  2,  55. 
Abgesehen  davon,  daß  dieser  Ursprung  und 
Charakter  des  Karneios  noch  umstritten  ('s.  u.  a. 
Wilmnoiritz,  Herrn.  38,  580  f.)  und  jener  Kult- 
gelwauch  immerhin  höchst  hypothetisch  ist, 
läßt  sich  mit  Wides  Erklärung  die  in  Bckk. 
An.  a.  a.  (.).  in  ziemlich  bestimmten  Zügen  ge- 
haltene Überlieferung  von  der  Zeremonie  des 
Stemmatiaions  nicht  vereinigen.  Anderseits 
bezieht  Müller  a.  a.  0.,  von  ebendieser  mit 
der  dorischen  Wandersage  in  Berührung  stehen- 
den Zeremonie  und  jener  Hesychglosao  aus- 
gehend, den  Namen  St.  auf  den  Kanieiscbcn 
Apollon,  den  Geleitsgott  der  Herakliden  und 
Boi'ier,  und  glaubt,  das  Bild  des  Ap.  sei  mit 
Inistrationsbinden  geschmückt  auf  der  Nach- 
bildung eines  primitiven  dorischen  Schiffes 
zur  Erinnerung  an  die  Überfahrt  bei  Rhion 
am  Karneenfeste  umhergetragen  worden.  Nach 
Vürtheim  endlich,  a.  a.  0.,  ist  von  der  Auffüh- 
rung des  Stemmatiaions,  das  er,  mit  Berufung 
auf  scliol.  Theocr.  5,  83  und  Hes.  s.  v.  cr/yTcog 
und  dyriroQior,  als  Feier  für  den  Apollon  Kar- 
neios Agetor  betrachtet,  der  Name  auf  den 
Gott  übertragen  worden,  und  für  seine  Annahme 
findet  er  in  der  Lage  des  St.-Heiligtums  noch 
eine  Stütze:  die  Dorier  hätten  es  an  eben  der 
Straße  errichtet,  auf  der  sie  unter  Führung 
ihres  Schutzgottes  Ap.  gegen  Sparta  heran- 
gerückt seien. 

Zwingend  ist  durch  keine  der  drei  Hypo- 


thesen der  Zusammenhang  des  Beinamens  St. 
mit  dem  Stemmatiaion  nachgewiesen,  und  eine 
sichere  Deutung  wird  auch  erst  möglich  sein, 
wenn  die  Karneiosfrage  hinreichend  geklärt 
ist.  [Kreuzer.] 

Stenelos,  Steiiele  (etrusk.):  siehe  Stenule 
und  Sthenelos. 

Stentor  (Äfi'rwp ; Frellwitz,  Etymol.  Wörterb. 
s.  V.  GTSv(o:  seufze,  jammere,  ai.  stäuati  donnert, 
10  brüllt,  nhd.  stöhnen;  Curtkis,  Gr.  E.^  S.  213) 
kommt  nur  an  einer  Stelle  der  Ilias  vor;  Hera 
ruft  5,  785  'dem  S.  gleich,  dem  mutigen,  erz- 
stimmigen, der  so  laut  zu  rufen  pflegte  wie 
fünfzig  andere’.  Der  Dichter  jener  Verse  mag 
es  als  seinen  Hörern  bekannt  vorausgesetzt 
haben,  wer  jener  S.  war  {Bobert,  Hom.  Stud. 
567);  die  alten  Homererklärer  dagegen  wußten, 
wie  es  scheint,  von  ihm  nicht  mehr,  als  was 
ihuen  diese  Stelle  sagte,  und  alle  ihre  An- 
2ü  gaben  über  ihn  sind  wohl  nur  Konstruktionen, 
um  so  mehr,  als  ein  uns  unbekanntes  Plus, 
das  man  über  S.  las,  ausdrücklich  als  Zu- 
dichtung bezeichnet  wird  (iv  xeo  xaraloyco  nsgi 
ccvTov  TtXdtTovoi  6xi%ovg  schol.)  Nach  den 
schol.  E 1 Üb  war  S.  ein  Thraker  (nach  Eust. 
ebenda  vielleicht  Arkader),  der  mit  Hermes  im 
lauten  Rufen  stritt  und  dabei  unterging.  Daß 
er  ein  Herold  war,  ist  bei  Homer  nicht  gesagt; 
ein  solcher  namens  S.  erscheint  schol.  II.  2,  96 
30  unter  den  iwia  xrigvxsg  t&>v  ivvioc  yspovxav, 
schwerlich  als  ein  sonst  völlig  unbekannter 
und  ein  anderer  als  der  5,  785  erwähnte  zu 
denken;  ferner  S.  als  Herold  bei  Aristot.,  polit. 
1326’'  7 und  später,  s.  u.  Weiter  soll  S.  die 
Muscheltrompete  (rrjv  äiu  xo^Xov  ßoi)v  iv  rccig 
gdx<xig,  Eust.  a.  a.  0.,  xrjv  did  %6%lov  gri%a- 
vi]v  sig  tag  pdyag  schol.  Townl.)  erfunden  haben 
(vgl.  jedoch  auch  oben  Bd.  3 Sp.  1403,  24 
Artikel  Pan).  Ganz  sinnlos  ist  er  zum  Erfinder 
40  der  Purpurfärberei  durch  den  Schreibfehler 
T7]v  Sid  HO^Xov  ßcxcprjv  (für  ßorjv)  geworden 
(Eust.)-  diesen  Eehler  suchte  man  dann  durch 
das  noch  sinnlosere  rijv  dicc  xoyXov  ypaq^yv  zu 
emendieren  (schol.;  i]  xov  -noxklov  ygaggy  ist 
bei  den  Mathematikern  die  Spirallinie). 

Diese  Überlieferung  scheint  also  durchweg 
spätere  Erfindung  zu  sein.  Die  Geschichte 
vom  Tode  des  S.  sieht  durchaus  wie  eine 
Parallele  zur  Marsyassage  u.  ä. , nicht  wie 
50  wirkliche  Überlieferung  aus,  denn  diese  müßte 
dann  sonst  spurlos  untergegangen  sein.  Die 
thrakische  Herkunft  des  S.  dürfte  auf  Grund 
der  Erevroplg  ligvr\  bei  Herod.  7,  58,  vgl.  Plin. 
n.  h.  4,  43  erschlossen  sein.  Zum  Herold  machte 
man  S.,  als  man  auf  der  Suche  nach  9 den  0 
yipovTsg  korrespondierenden  xtjgvxtg  in  Ver- 
legenheit geriet;  der  laute  Rufer  schien  die 
Lücke  passend  zu  füllen.  Greifbare  Gelehrten- 
konstruktion ist  es,  wenn  man  S.  wegen  seines 
60  lauten  Rufs  zum  Erfinder  einer  Trompete  machte. 
Dabei  scheint  eine  fälsche  Erklärung  des  Epithe- 
tons ;^cd>£sdqp(Bvos  mitgespielt  zu  haben,  das 
noch  Göttling  za  Hes.  th.  311  deutete:  cuius 
VOX  est  tubae  instar;  auf  die  Muschel  mag 
mau  dann  verfallen  sein,  weil  man  S.  in  ur- 
alte Zeiten  setzte,  ln  Wahrheit  bedeutet  yalxso- 
cpoivog  nur  tGxvQogxovog  (Hesych.),  'mit  starker, 
helltönender  Stimme,  die,  wie  auch  wir  sagen. 
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Metall  hat’  (Pape)-,  siehe  2 222  öna  y^älitsov, 
B 490  rjroQ  (Atem,  Lunge),  Hes.  th. 

a.  a.  0.  vom  Kerberos  Kvva  •/alntöcpojvov. 

Ist  die  hier  vertretene  Ansicht  von  dem 
Mangel  an  echter  Überlieferung  richtig,  so 
fallen  damit  die  sich  auf  die  Scholien  und 
PJustath.  stützenden  Folgerungen  Neuerer. 
Bergli , Griech  Litt.  Gesell.  1,  579  zieht  aus 
der  Vorliebe  des  Diaskeuasten  von  Ilias  E für 
dunkle,  entlegene  Mythen  (Tod  des  S.)  einen  ge- 
wagtenSchluß  auf  die  Entstehung  dieses  Buches ; 
S.  mit  Berglc  zum  Donnergott  zu  machen, 
haben  wir  gar  keine  Veranlassung.  Haupt 
hei  Lachniann,  Betracht,  über  Homers  llias^ 
1874  p.  109  sah  die  alte  Athetierung  von  E 785 
(die  sich  doch  nur  rein  rationalistisch  [dto:  rrjv 
vTtSQßoXr^vl  auf  die  Unmöglichkeit  eines  so 
lauten  Schreiens  bezieht)  als  richtig  an  (so  auch 
Beritleg)  und  stützte  darauf  die  seinige;  richtig 
dagegen  G.  Hermann  Op>.  4,  296:  Homerus 
auxit  per  hgperbolen  vires  deorum.  (Ebenso- 
wenig hätte  sich  Haupt  auf  den  Tn  L auf- 
bewahrten Einwand  all’  l'lto?  ’OjipQm  rote  icctQ- 
ovaiv  slnd^tiv  rove  &sovg’  stützen  sollen ; dort 
ist  übrigens  rotg  grj  Ttagovai  zu  lesen,  denn 
in  Personen,  die  bei  einer  Szene  schon  an- 
wesend sind,  können  sich  Götter  nicht  ver- 
wandeln, wenn  sie  in  dieser  Szene  auftreten 
wollen.  Die  Diple  hatte  E 785  doch  wohl  nur 
wegen  des  einmaligen  Vorkommens  des  Namens 
S.).  Gruppe,  Gr.  Myth.  1002,  1 nimmt  die 
Geschichte  vom  Tode  des  S.,  die  wir  als  künst- 
liche Parallele  zu  anderen  derartigen  Sagen 
ansahen,  als  diesen  gleichwertig;  darin,  daß 
Hera  gerade  dem  S.  ('Donnerer’)  gleichend 
ruft,  sieht  er  1122,  2 meines  Erachtens  ge- 
künstelt ein  Fortleben  der  alten  Auffassung 
der  Hera  als  Wettergöttin.  — Vgl.  noch  Fried- 
länder, die  homerische  Kritik  S.  85,  Köchly,  de 
lliad.  carmm.  diss.  4 (1857,  ind.  lectt.  Tur.), 
mir  nicht  zugänglich. 

Die  Stentorstimme  ist  später  so  sprichwört- 
lich geworden,  wie  sie  es  noch  heute  ist;  die 
Belegstellen  dafür,  in  der  griechischen  Literatur 
von  Aristoteles  an  bis  in  späte  Zeit  ("bei  Ste- 
phanus, 27/es.  und  Benseler,  Wu'rterb.  der  Eigenn.), 
in  der  lateinischen  bei  luv.  13,  112  yArnoh.  2, 
75  jetzt  für  stentoreos  vagitus  vielmehr  infantes 
centenarios,  Beiff'erscheid  corp.  scr.  ecd.  lat. 
Vindob.  4,  109,  17]  sind  mythologisch  ohne 
Wert.  [Lamer.] 

Stemile  (stenule)  ist  die  etruskische  Umfor- 
mung des  griech.  Sthenelos  (iJeecke  in  Bezzen- 
bergers  Beitr.  2,  169  nr.  92).  Der  Name  ist 
belegt  auf  einem  Skarabäus  von  Karneol  von 
unbekannter  Herkunft,  der  veröffentlicht  ist 
im  Bulletlino  delV  Inst.  1834,  118,  von  Cades, 
Impr.  gemm.  Cent.  3,  nr.  33  und  von  Fabretti, 
C.  I.  1.  nr.  2542.  Die  Gemme  enthält  nur 
die  Figur  des  bewaffneten  Sthenelos  mit  der 
obigen  Beischrift.  Die  Lautform  stenule  ist 
so  zu  verstehen,  daß  Sthenelus  im  Etruski- 
schen zunächst  stenele  gibt,  dann  aber  ein 
Hilfsvokal  sich  einschiebt,  der  durch  das  1 
die  u- Färbung  bekommt:  wir  haben  somit 
sten'Te.  [C.  Pauli.]  [Vgl.  Sp.  1526,  67 e.] 

Stenykleros  (Zrsvv-idriQog),  alter  messeni- 
scher  Heros,  nach  welchem  die  alte  Königs- 
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Stadt  Stenykleros  (Curtins,  Peloponnes  2,  136. 
Bursian,  Geogr.  v.  Griechenl.  2,  162)  und  die 
stenyklerische  Ebene  benannt  war.  Paus.  4, 
33,  4.  [Höfer.] 

Stephaiieplioros  {LrscpavricpÖQog),  1)  Heros 
in  Athen  mit  Heroon,  Antiph.  geg.  Nik.  bei 
Harp.,  Suid.  u.  Phot.  s.  v.  Bekker  An.  301.  14. 
Hesych.  s.  crerpavocpoQtovrK.  Seine  genealo- 
gische Herleitung  war  unsicher;  er  galt  teils 
als  rein  attischer  Heros,  nach  Hellanikos  bei 
Harp.  a.  a.  0.,  teils  als  einer  der  50  Herakles- 
söhne von  den  Töchtern  des  Thespios  fdie 
Lexikogr.  Qsaziov),  ist  jedoch  in  der  allerdings 
lückenhaften  Aufzählung  bei  ApoUod.  2,  161  ff. 
nicht  enthalten.  Auf  eine  Verwandtschafts-  und 
Wanderbeziehung  zwischen  Böotien  und  Attika 
weisen  auch  der  Bericht  von  der  Flucht  der 
Herakliden  nach  Athen,  ApoUod.  2,  167  f.,  und 
die  Genealogie  des  Thesjjios  hin,  der  bei  Paus. 
9,  26,  6 und  Diod.  4,  29  als  Sohn  des  Ere- 
chtheus,  bei  Steph.  Byz.  s.  (StaTtsia  als  der  des 
Teuthras  und  als  Enkel  des  Pandion  bezeichnet 
ist.  In  Böotien  waren  die  Herakliden  im  erb- 
lichen Besitz  der  Stephanephorie,  Plut.  de  ser. 
num.  vind.  13,  und  so  stellt  St.  vielleicht  den 
Heros  eponymos  einer  solchen  in  Attika  an- 
sässigen Stephanephorenfamilie  dar.  Hach  St. 
sind  die  dga^gai  KteqpavrjipoQOv  auf  attischen 
Inschriften  benannt,  da  in  seinem  Heroon  die 
attischen  Normalmünzgewichte  autlDewahrt 
wurden,  s.  C.  1.  Gr.  1,  123  mit  Boeckhs  Erklä- 
rung und  dess.  Staatsh.  d.  Ath.  2,  361  f.  — 
2)  Beiname  des  Apollon  auf  Inschriften  des 
3. — 1.  Jahrhunderts  aus  Antandros,  lasos,  Milet, 
Priene,  womit  der  Gott  selbst  an  Stelle  eines 
priesterlichen  Beamten  gleichen  Titels  als 
Jahreseponymos  und  Amtsinhaber  bezeichnet 
würd,  weil  sich  für  die  Stephanephorie  des 
betreffenden  Jahres  kein  Bewerber  fand  und 
in  diesem  Falle  die  Amtsunkosten  aus  dem 
Tempelschatze  gedeckt  wurden.  Hicks,  Journ. 
of  Hell,  st'ud,  8 (1887),  99.  Gnaedinger,  De 
Graecorum  magistr.  epon.  p.  18.  Bcinach,  Bevue 
des  et.  yr.  6 (1893),  186  u.  155.  Fabricius,  Sb. 
d.  Berk  Ak.  1894,  907.  C.  1.  Gr.  2,  2674,  2677, 
2855.  Auf  einer  Inschrift  aus  Magnesia  ist 
Ap.  sogar  Steph.  der  Artemis.  Kern,  Inschr. 
aus  Magnes.  nr.  90,  1.  Berl.  Arch.  Ges.  Juni 
1894.  Arch.  Anz.  1894.  124.  [Kreuzer.] 

Der  Ansicht  Bäcldis,  Staatshaushalt,  d.  Athe- 
ner 2*,  325  f.  (vgl.  Hultsch,  Metrologie“  201,  1), 
daß  in  Athen  die  Münzstätte  mit  einem  Heilig- 
tum des  Stephanephoros  verbunden  gewesen 
sei,  schließt  sich  Svoronos,  Journ.  intern,  d’arch. 
numism.  9,  237  ff',  (vgl.  Berl.  Phil.  Wochenschr. 
1907,  1307)  an,  der  auf  dem  Probiergewicht 
eines  athenischen  Tetradrachmons  den  daselbst 
dargestellten  männlichen  bekränzten  Kopf  für 
den  des  Stephanephoros  hält.  Die  Inschrift 
mit  ägaxgal  KrtcpavijqiÖQOv  I.  G.  2,  p.  249. 

Dittenberger,  Sylloge  521\j  p.  167.  — Beule, 
IjCs  monnaies  d’Athenes  139  ff.  349  ff.  sieht  in 
Stephanephoros  den  Theseus,  der  nacli  athe- 
nischer Überlieferung  (Plut.  Thes.  25)  Erfinder 
des  Münzgeldes  war:  ^ 'The.see  tenant  la  couronne 
dAm.phitrite,  Symbole  des  tresors  gagnes  par  la 
na.vigation  et  Ic  commerce  maritime,  arait  son 
sanctuaire  dans  la  Monnaiek  Nach  Usencr, 
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Güttenunnen  265  ist  Steplianephoros  ein  Son- 
dergott allerengsteu  Begriffs,  ein  Gott,  zu  dem 
alle  diejenigen  beteten,  welche  die  Ehre  des 
Kranzes  begehrten  oder  schon  empfangen  hatten. 

Apollon  ArfcparCjCjpdpoi;  in  Thera  (Weihung 
des  Artemidor  aus  Berge),  Berl.  Phil.  Wochenschr. 
19  (1899),  1276,.  Anh.  Anz.  1899,  192  nr.  14. 
/.  G.  12,  3,  SlippJ.  1346  p.  295.  Hiller  r.  Gacrt- 
ritujen,  Thera  3,  97 ; in  Briene,  Inschr.  r.  Priene 
44,j„  p.  50.  fn  Briene  ist  auch  Telon,  der  Heros 
Eponymos  der  Burg  Teloiieia,  Stephauephoros, 
ehcnda  108ji  p.  85;  ebenso  die  Bhylenheroen 
Hippothon  (li^,,„  p.  27.  108. j p 85),  Akamas 
'21,  ]i.  29).  Kekrops  (IO83,,  p.  86).  Vgl.  auch 
Ad.  Mllhelm,  Beitrüpe  zur  <jricch.  Inschriften- 
kunde {Sondirschriften  d.  österr.  arrh.  Institutes 
7)  S.  322.  [Hofer. J 

Sterculius  | s.  Indigitamenta  und  Usener, 
Stercutus  | Giitternamen  76.  [Höfer.] 
Sterne  (bei  den  Babyloniern). 

Zeugnisse  der  Klassiker  usw.  über 
babylonische  Himmelskunde. 

Herodot  2,109:  nolov  v.td  yvwaova  %a\  zd. 
ööidfÄK  jitQSa  T)'i?  ijLitQcci  nuQu  Baßvlcovicov 
tua&ov  oi  ^'Ellr]vtg 

,,Das  Gnoloytov  G)  und  den  Schattenzeiger 
und  die  Zwölfteilung  des  Tages  lernten  die 
Hellenen  von  den  Babyloniern.“ 

Diodorus,  Bibliotheca  historica,  2,  29,1 — 31,9. 

Hp.iv  d ovn  uväQpoGzov  tivai  donal  tzsqI 
Tü)v  iv  Baßvlävi  Xaldaiair  zal  rr/g 
Tog  avTcöv  ßga^ta  äif-Xd'Siv,  i'va  prjd'tj’  TCagali- 
TTOjpi-r  Ttiiv  ü^icov  pvfjprjg.  XaXdccioi  roivvv 
tüv  dg^aiOTcctoiv  uvzeg  BaßvXcoviwv  zf]  p'sv 
diaiQSGsi  zfjg  TcoXizetccg  TTaganXziclav  i%ovai 
ze.S,iv  zeig  v.az’  Afyvnzov  lagivoi'  itQog  yuQ  zfj 
^kQdTtiiu  zmv  ffecöv  zizayptvoi  itdvza  zdv  tov 
tiir  xQiivov  cpiXoaoepovai,  payiazrjv  do^ccv  'iyovzsg 
iv  üazQoXuyiK.  dvziyovzca  d’  inl  ztoXv  -/.al 
pccvzr/.iig,  noiovpsvoi  ngoQQpG^g  tzsqI  zcov  psX- 
X()VTü)v,  Kui  zd)v  phv  KuB’aQpoig,  züiv  di  d’vaiaig, 
zü>v  d uXXuig  zicuv  incodaig  (XTtozgoTzdg  kccxcov 
y.ai  riXtimatig  dyaffebr  TtsiQcitvzaL  Ttogi^siv. 
ipTCHQiuv  d iyovai  xßt  zljg  did.  z&v  oicovüv 
uavziy.fjg . ivvTtviav  tt  y.a't  zsqcczcov  igrjyrjasig 
ciTtocpaivovzai.  ovx  c:a6(p(og  di  Ttoiovvzui  v.ocl 
za  nagt  zip’  iSQoay.oniuv  dxpwg  inizvyy^ävsiv 
vopigovzsg.  zi]v  di  zovzwv  gdffrjffn’  dndvzmv 
ovy  upoiav  notovvzai  zoi'g  zu.  zoiavz’  intzr]- 
dsvovGe  rcov  KXXr\v(ov.  tcuqu  piv  yeeg  rolg 
XaXöaioLg  in  yivovg  ij  zovzcov  eptXoaoq)ia  nugadi- 
dozai . ya'i  ztaig  nagee  TCazgdg  diudtypzai,  rtbv 
aXXoiv  Xiizovgyicöv  ituadiv  anoX&Xvpivog.  did 
na'i  yoveig  iyovzeg  didaGxdXovg  dpa  piv  acp&uvo^g 
dnavze:  pav&dvovGiv,  dpa  di  zoi'g  TZagayysXXo- 
ptvoig  ngoaiyovGi  ztiGzsvovzag  ßsßaiozsgov.  iusiz’ 
fv§'vg  iy.  Ttatdcov  avvzgs(p6psvoi  zoig  pad’fjpaai 
ptyaXrii'  t'^iv  mgiTtoiovvzai.  did  zt  zd  tfjg 
TjXiKiag  Bvdidaxzov  y.a't  did  zd  TcXfiO^og  zov 
Ttgooy.agzegovpivov  ygövov.  TZagd  d'i  zoig"EXXr]- 
01 V o TioXXotg  ÜTtagaGytvetg  ngoGiiov  6ipi  noza 
T)/p  (fiXoGoipiag  unzazat,  yal  paygi  zivdg  (piXo- 
novfiaag  dnfjXd's  nagionaßO'a'ig  vnd  ßiomyfjg 
ygaiag'  üXtyoi  di  zivag  in'i  (ptXoooqtiav  UTZodvvzag 
igyoXaßiag  a'vayav  nagapivovGiv  iv  zm  pad'p- 
pazi , y.uivozopovvzag  dal  ztagl  zcov  payieszav 
doypuztov  v.ai  zoig  ngo  avz&v  ovy  dyoXovQ'ovvzag. 
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zoiyagovv  oi  piv  ßdgßagoi  diapivovzag  in'i  z&v 
avz&v  dal  ßaßaicog  a'yaöza  Xapßdvovctv,  oi  d’ 
"EXXr]vsg  zov  yazd  zijv  igyoXaßiav  yagdovg  Gzo- 
%a^6pavoi  yaivug  aigaGatg  yzL'^ovGi,  yal  itagl  z&v 
payiGzcov  9acogr]pdzcov  dXXfjXoig  dvztdo^ovvzsg 
diyovoaiv  tzolovgl  zovg  pav&dvovzag  yal  zag 
'tl’vydg  avz&v  TcXav&Gd'ai , zdv  itdvza  ßiov  iv 
aicdga  yivopivug  yal  prjdiv  oXojg  itiGzavGai  dvva- 
pavag  ßaßaiwg'  zag  yovv  inicpavaGz dz ag  aigicaig 
z&v  tpiXoGocyaiv  ai'  zig  dygiß&g  i^ezd^ot,  itXaiGzov 
OGov  avgriGai  diacpagovGag  dXXrjXcov  yal  itagl  z&v 
payiGzcov  do'^&v  ivavzia  do^a'QovGug.  oi  d’  ovv 
XaXdaioi  zi]v  piv  zov  yoGpov  cpvGiv  didiov 
cpaGiv  SLvat  yal  pfjza  i^  dgyfjg  yivaGtv  iGy7]yivat 
pfi%'’  vGzagov  cp&ogdv  iiztdi^aGß'ai,  zrjv  di  z&v 
dXcov  zd^Lv  ZS  yal  d'tayoGpriGiv  Q'aLa  ztvl  itgo- 
voiu  yayovivai,  yal  vvv  a'yaGza  z&v  iv  ovgavä 
yivopivcov  ov%  cb?  'izvysv  ovd  avzopdzag  dXX’ 
&giGpiv7j  zivl  yal  ßaßaicog  yayvgcopsv]]  9’s&v 
ygiGSi  GvvzaXaiGd'ai  z&v  d’  uGzgeov  itoXvygoviovg 
TtagazTjgijGsig  itaitor^pivoi,  yal  zag  aydazov  yi- 
v/jGsig  za  yal  dvvdpaig  dygißsGzaza  izdvzav 
dv&gd)ircov  iitayvcoyozeg , icoXXd  z&v  paXXovzcjv 
avpßaivaiv  itgoXiyovGi  zoig  dvd'g&icoig.  payiGzrjv 
di  epdotv  aivai  9’acogiav  yal  dvvapiv  izagl  zovg 
Ttivzs  dGzigag  zovg  itXdvnzag  yaXovpivovg,  ovg 
iyaivoiyoivfj  piv  sgprjvaigovopd^ovGiv,  idia  diz'ov 
vito  z&v  'EXXr'jvcüv  Kgovov  dvopa^opavov,  imepa- 
viGzazov  da  yal  nXaiGza  yal  piyiaza  itgoGrjpai- 
vovza,  yaXovGiv  rjXLov  zovg  d dXXovg  zizzagag 
öpoicog  zoig  itug’  jjpiv  dozgoXoyoig  dvopd^ovGiv, 
’idgaog,  ’Acpgodizrig.,  ^Egpov,  Ai6g.  dia  zovzo  d' 
avzovg  agprjvaig  yaXovGiv,  ozi  z&v  dXXcov  dGzigcov 
ditXav&v  övzcov  yal  zazaypivr}  itogaicx  piav  icsgt- 
epogdv  i%övzcov  ovzot  povoi  itogaiav  idiav  itoiovpa- 
voi  zd  piXXovzu  yivaGO'ai  dsiyvvovGiv,  agprjvsv- 
ovzag  zoig  dv&gwTtotg  zqv  z&v  d’s&v  ivvoiav. 
zd  pav  ydg  did  zijg  dvazoXfjg,  zd  da  did  zgg 
dvGtcog , ztvd  di  did  zfjg  %g6ag  itgoGr\paivatv 
cpaGlv  avzovg  zoig  ngoGi^Siv  dygtß&g  ßovXrjd’SiGf 
Ttoza  piv  ydg  itvavpdziov  payiQ’T]  drjXovv  avzovg, 
Ttozi  di  opßgcov  J)  yavpdzcov  vitagßoXdg,  iozt  da 
oza  yoprjz&v  aGzigeov  inizoXdg,  ’izt  da  jjXiov  za 
yal  GsXrjvrjg  iyXsLipatg,  yal  GsiGpovg,  yal  zd  Gvv- 
oXov  itdGag  zdg  iy  zov  itsgii%ovzog  yavveopivag 
TtagiGzdGSig  &q>aXipovg  za  yal  ßXaßegdg  ov  povov 
ÜO'vaGiv  7)  zöitoig,  dXXd  yal  ßaaiXavGt  yal  zoig 
zv%ovGtv  idi&zaig.  vito  da  zr]v  zovzcov  epogdv 
XiyovGi  zazd'^d'ai  zgidyovza  aGzigag,  ovg  itgoG- 
ayogavovGt  ßovXaiovg  9'sovg'  zovzo  v di  zovg 
pav  rjpiGaig  zovg  vitag  yfjv  zditovg  icpogäv,  zovg 
d TjpiGaig  zovg  vito  zfjv  yf/v,  zd  yaz  dv&go- 
Tzovg  iitiGyoitovvzag  upa  yal  zd  yazd  zdv  ovga- 
vdv  Gvpßaivovza'  did  d’  ijpag&v  diya  itipitaG&ai 
z&v  piv  dva  itgdg  zovg  ydzm  yaQ'ditag  dyyaXov 
ava  z&v  ÜGzigoov,  z&v  d’  vnd  yfjV  ngdg  zovg 
dvco  ndXtv  dpoLog  ava,  yal  zavzrjv  i%aiv  avzovg 
epogdv  mgiGpivr}v  yal  nagiödco  yayvgopivrjv 
aioviep.  z&v  Q's&v  di  zovzcov  yvgiovg  aivai 
cpaGi  deddaya  zdv  agiUpov,  ov  ayÜGzg}  pfjva  yal 
z&v  dmdaya  Xayopivov  ^godicov  av  icgoGvipovGi. 
did  di  zovzoov  cpaGi  itoiaiGd'ai  zf]v  nogaiav  zov 
za  ijXiov  yal  zf]v  GaXf\vr]v  yal  nivza  zovg  icXd- 
vrjzag  aGzigag,  zov  piv  fjXiov  zdv  i'diov  yvyXov 
iv  iviavzö  zaXovvzog , zfjg  da  GaX-^v-qg  iv  pr\vl 
zfjv  Idiav  itagiodov  dtanogsvopivqg.  z&v  da 
itXavfjzov  i'diov  syaGzov  iyaiv  dgöpov  yal  di- 
rjXXaypivog  yal  itoiyiXag  ygqG&at  zoig  zä^sGi 
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v.al  tfj  räv  ^govoiv  dicugsaei,.  Ttltlazcc  dk  ngog 
rag  ysvsßsig  räv  äv^goiTCav  Ovg,ßaXXsG&ai  rov- 
rovg  rovg  dersgag  dyaO'ä  rs  xal  xaxd'  ötd  6's 
rrig  rovrcov  qjvGswg  rs  xal  d'Scoglag  fidXiara 
yivmaxsLv  rd  avfißaivovra  rotg  dvQgwnoig. 
TtEitoifjod'at,  di  qpaöt  ngoggrjasig  äXXoig  rs  ßaai- 
Xsvoiv  ovx  oXLyoig  xal  tc5  xaraTToXsfirjaavTL 
zlagslov  yiXs^dvdgco  xal  rotg  iisrd  ravra  ßaai- 
Xsvöaaiv  Ävriyovco  rs  xal  IJsXsvxa  rm  Nixdrogi, 
■SV  ditaGL  dk  rotg  gr]9'stGLV  svGTOX'rjxsvai  doxovGiv 
VTtig  d)v  Tjustg  rd  xard  fisgog  iv  oixsiorsgoig 
dvaygdipoasv  xaigoTg.  ngoXsyovGi  di  xal  rotg 
Idimraig  rd  ^iXXovra  Gvfißalvsiv  ovrag  svGroycog 
dtGrs  rovg  TtsigaO'Svrag  ö'avßd^siv  rb  yivöfisvov 
xal  (ist^ov  rj  xar’  avd’gooTtov  rjystG&ai.  ^isrd 
d's  r'ov  ^cpdiaxbv  xvxXov  sixoGi  xal  rsrragag 
dcpogi^ovGiv  aGrsgag,  üv  rovg  (i'sv  TjaiGsig  sv 
rotg  ßogsloig  fis'gsGi,  rovg  ä’  rj^UGsig  iv  rotg 
vorioig  rsrdx&ai,  (paGi,  xal  rovrcov  rovg  a'sv 
ögco^svovg  räv  ^mvrcov  sivai  xaragtd'fiovGi,  rovg 
d’  dcpavstg  rotg  rsrsXsvrrjxoGi  TegoGcogiGd'aL  vo- 
(il^ovGiv,  ovg  dixaGrdg  räv  oXcov  ngoGayogsv- 
ovGlv.  VTcb  ncLvra  db  rd  7tgosigiq[isva  ri]v 
GsXr\vriv  cpsgsG&ai  XsyovGiv,  iyyiGra  fisv  rijg  yfjg 
ovGav  did  n)v  ßagvrrjra,  dia7Cogsvousvr]v  d iv 
iXa^iGrcg  ygovco  r'ov  iavrfjg  dgöfiov,  ov  did  rr\v 
d^vrrjra  rfjg  cpogäg,  dXXd  did  ri]v  ßgayvrrjra  rov 
xvxXov.  Sri  d's  rb  cpöbg  dXXorgiov  sysi  xal  diori 
rdg  ixXsiipsig  Ttoisirai  did  rb  GxiaGfia  rfjg  yfjg 
TtagartXfjGia  XiyovGi  rotg  '''EXXrjGi.  nsgl  d's  rfjg 
xard  rov  fjXiov  ixXsirjjScog  dG&svsGrdrag  dnodsL- 
^sig  cpigovrsg  ov  roXjiwGi  ngoXiystv  ovd’  dxgißmg 
vitlg  ravrrß  nsgiygcxcpsiv  rovg  ygovovg.  nsgl  di 
rfjg  yfjg  idicordrag  dnocpaGsig  itoiovvrai,  Xiyovrsg 
vnägxsiv  avrfjv  Gxacposidfj  xal  xoLXrjv,  xal  noXXdg 
xal  Tci&avdg  dnodsi^sig  svnogovGi  nsgi  rs  ravrijg 
xal  nsgl  räv  aXXcov  räv  xard  rbv  xoGy-ov  vnsg 
äv  rd  xard  (ligog  dis^iivai  rfjg  vnoxsijiivrjg 
iGrogiag  dXXorgiov  sivai  vofii^ofisv.  rovro  ^ivroi 
ys  diaßsßaicoGair  dv  rig  ngoGrjxövrcog  Sri  XaX- 
daioi  (isyiGrrjv  s'^iv  iv  aGrgoXoyia  räv  dndvrcov 
i'yovGi  xal  dibri  nXsiGrrjv  iniiiiXsiav  inoirjoavro 
ravrrjg  rfjg  Q-srngiag.  nsgl  d's  rov  nXfjO'ovg  räv 
iräv,  iv  olg  cpaai  rfjv  &scoglav  räv  xard 
rbv  xoGjiov  nsnoifjG&ai  rb  GvGrrjua  räv XaXdaicov, 
ovx  dv  rig  gadicog  niGrsvGsisv  iräv  ydg  inrd 
xal  rsrragdxovra  tivgiddag  xal  rgsig  inl  ravraig 
XiXiddag  sig  rfjv  l4Xs^dvdgov  didßaGiv  ysyovivai 
xaragi&jiovGii’,  dcp’  Srov  rb  naXaibv  ijg^avro 
räv  aGrgcov  rdg  nagariqgrjGSig  noisiGd'ai. 

(29,  1)  Es  wird  nicht  unzweckmäßig  sein, 
wenn  wir  kurz  erzählen,  wer  die  sogenannten 
Chaldäer  in  Babylon  gewesen  sind  und  wie  alt 
sie  sind,  damit  wir  nichts  Denkwürdiges  über- 
gehen. (2)  Die  Chaldäer  gehören  zu  den  äl- 
testen Einwohnern  von  Babylonien.  Was  ihre 
bürgerlichen  Verhältnisse  betrifft,  so  haben  sie 
einen  ähnlichen  Stand,  wie  in  Ägypten  die 
Priester.  Denn  sie  haben  die  Verehrung  der 
Götter  zu  besorgen  und  beschäftigen  sich  ihr 
Leben  lang  mit  der  Philosophie;  vorzüglich  aber 
sind  sie  als  Sterndeuter  berühmt.  Eifrig  be- 
treiben sie  auch  die  Wahrsagekunst,  wodurch 
sie  zukünftige  Dinge  voraus  verkünden.  Um 
etwas  Böses  ahzuwenden  oder  etwas  Gutes  zu 
bewirken,  gebrauchen  sie  verschiedene  Mittel, 
bald  Reinigungen,  bald  Opfer,  bald  Zauber- 
gesä.nge.  (S)  Sie  sind  ferner  in  der  Deutung 
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des  Vogelfluges  (oicoväv  jiavnxfj)*)  erfahren 
und  in  der  Auslegung  von  Träumen'^'*)  und 
Wunderzeichen.  ***)  Ebenso  hält  man  sie  für 
geschickte  Opferschauer  (isgoGxonia)f),  welche 
genau  das  Rechte  treffen.  Alle  diese  Kenntnisse 
aber  erwerben  sie  sich  nicht  auf  demselben 
Wege,  wie  man  bei  den  Griechen  solche  Künste 
erlernt.  (4)  Denn  bei  den  Chaldäern  ist  dieser 
Zweig  der  Philosophie  einem  Stamme  eigen, 
der  von  allen  anderen  bürgerlichen  Leistungen 
befreit  ist,  und  erbt  sich  vom  Vater  auf  den 
Sohn  fort,  ff)  Weil  die  Kinder  bei  den  Eltern 
in  die  Lehre  gehen,  so  wird  ihnen  beim  Unter- 
richt gar  nichts  vorenthalten,  und  sie  halten 
sich  auch  mit  einem  um  so  festeren  Glauben 
an  die  vorgeschriebenen  Regeln.  Weil  in  der 
frühesten  Kindheit  schon  der  Unterricht  be- 
ginnt, so  müssen  sie  es,  da  die  Jugend  geleh- 
riger ist  und  die  Lehrzeit  so  lange  dauert,  zu 

einer  großen  Fertigkeit  bringen,  fff) 

(30,  1)  Die  Chaldäer  behaupten,  die  Welt 
sei  ihrem  Wesen  nach  ewig§),  sie  habe  nie 
einen  Anfang  genommen  und  könne  auch  nie- 
mals untergehen ; aber  durch  eine  göttliche 
Vorsehung  sei  das  All  geordnet  und  ausgebildet 
worden,  und  noch  jetzt  seien  alle  Veränderungen 
am  Himmel  nicht  Wirkungen  des  Zufalls,  auch 
nicht  innerer  Gesetze,  sondern  eine  bestimmte, 
unwandelbar  gültige  Entscheidung  der  Götter. 
(2)  Über  die  Gestirne  haben  sie  seit  langer 
Zeit  Beobachtungen  gemacht§§),  und  niemand 
hat  genauer  als  sie  die  Bewegungen  und  die 
Kräfte  der  einzelnen  Sterne  erforscht;  daher 
wissen  sie  auch  so  vieles  von  der  Zukunft  den 
Leuten  vorauszusagen.  (3)  Am  wichtigsten  ist 
ihnen  die  Untersuchung  über  die  Bewegung 
der  fünf  Sterne,  die  man  Planeten  heißt.  §§§) 
Sie  nennen  dieselben  'Verkündiger’  [igjirjvsig)-, 
dem,  der  bei  uns  Saturn  heißt,  geben  sie  als 
dem  ausgezeichnetsten,  welchem  sie  die  meisten 
und  bedeutendsten  Weissagungen  verdanken, 
den  Namen  ' Sonnenstern’ *f);  die  vier  anderen 
aber  haben  bei  ihnen  dieselben  Benennungen 
wie  bei  unseren  Sternkundigen:  Mars,  Venus, 
Merkur,  Jupiter.  (4)  'Verkündiger’  (igurjvsig) 
heißen  sie  die  Planeten  deswegen,  weil,  wäh- 
rend die  anderen  Sterne  von  ihrer  ordentlichen 
Bahn  nie  abirren,  jene  allein  ihre  eigene  Bahn 
(nogsia)  gehen  und  ebendamit  die  Zukunft 
andeuten  und  den  Menschen  die  Gnade  der 
Götter  kund  machen.  Vorbedeutungen,  sagen 

*)  J.  Hunger,  Babyl.  Tier-Omina  in  M VA  G 1909,  S 127  ft’. 

**)  Ä.  Boissier,  Documents  assgriens  relatifs  aux  prhages. 
und  Choix  de  texten  relatifs  d la  dUdnation  assgru-babytonienne. 

***)  S.  die  Keilschriftliteratur- Angaben  in  meinem  Hand- 
buch der  altor.  Geisteshultur  (1913),  S.  141  f. 

f)  H.  Zi mmern,  Beiträge  zur  Kenntnis  der  babgloni sehen 
Religion  {Assgrtol.  Bibi.  Bd.  13;  mein  Handbuch  S.  142  ft'.). 

tt)  S.  mein  Handbuch  S.  16. 

ttt)  Zur  Jugenderziehung  vergleiche  die  Einleitung  zur 
Asurbanijfol-In.'ichrift  (s.  Streck  in  VAB,  Asurbanipal- In- 
schriften i mein  Handbuch  S.  33  f.  Anm.  1). 

§)  Nicht  im  griech.  Sinne  endloser  Zeit,  sondern  im  Sinne 
der  Lehre  von  Aeonen,  die  sieh  nacheinander  abrollen- 

§§)  Zum  Alter  der  babylonischen  Himmelskunde  s. 
Sp.  1134tt'. 

§§§)  Zu  den  Fünf  (s.  mein  Handbuch  S.  81.  99  f.)  treten 
30,  7 Sonne  und  Mond. 

*t)  Sp.  1480  f.  Roscher,  Die  hippohrat.  Schriften  von  der 
7-Zahl  (Paderborn  1913)  S.  136’. 
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sie,  könne  man  teils  aii  dein  Aufgang,  teils  an 
dem  Untergange  der  l’laneten  erkennen’'), 
manchmal  auch  an  ilu-er  Farbe,  wenn  man  auf- 
merksam darauf  achte.  <5i  Bald  seien  es  hef- 
tige Stürme,  was  sie  anzeigen,  bald  ungewöhn- 
lich nasse  oder  trockene  Witterung,  zuweilen 
Krscheinuiigen  von  Kometen , Sonnen-  und 
Mond-Finsternisse,  Erdbeben,  überhaupt  Ver- 
änderungen jeder  Art  im  Luftraum,  welche 
Mutzen  oder  Schaden  bringen  für  ganze  Völker 
und  Länder  nicht  nur,  sondern  auch  für  Könige 
und  sogar  für  gemeine  Leute.  (6)  L)om  Lauf 
der  Planeten  seien  30  [36]  Sterne  untergeord- 
net, welche  'beratende  Götter’  (ßovlaioi  tfeoi) 
heißen.**)  Die  eine  Hälfte  derselben  führe  die 
Aufsicht  in  dem  Raum  über  der  Erde,  die 
andere  unter  der  Erde;  so  überschauten  sie, 
was  unter  den  Menschen  und  was  am  Himmel 
vorgehe.  Je  nach  l()[l"2Vj  Tagen***)  werde  von 
den  Oberen  zu  den  Unteren  einer  der  Sterne  2 
als  Bote  gesandt  und  ebenso  wiederum  einer 
von  den  Unterirdischen  zu  den  Oberen.  Diese 
Bewegung  derselben  sei  fest  bestimmt  und 
gehe  regelmäßig  fort  in  ewigem  Kreislauf. 

(7  1 'Fürsten  der  Götter’  gebe  es  12,  und  jedem 
von  ihnen  gehöre  ein  Monat  und  eines  der  zwölf 
Zeichen  des  Tierkreises  (rd  dtodsya  t;co()'ia)  zuf), 
durch  welche  die  Bahn  der  Sonne  und  des  Mon- 
des und  der  fünf  Planeten  gehe,  wo  die  Sonne 
ihren  Kreis  in  einem  Jahre  vollende  und  der 
-Mond  in  einem  Monat  seinen  Weg  durchlaufe. 

31,1)  Von  den  Planeten  aber  gehe  jeder 
seinen  eigenen  Wegff),  den  er  mit  ungleicher, 
vielfach  veränderter  Geschwindigkeit  und  in 
verschiedenen  Zeitabschnitten  zurücklege.  Diese 
Sterne  seien  es,  die  bei  der  Geburt  eines 
Menschen  den  stärksten  Einfluß  auf  seine 
glücklichen  und  unglücklichen  Begebnisse 
haben ftf);  ihre  Eigenschaften  kommen  haupt- 
sächlich in  Betracht,  -wenn  man  die  Schick- 
sale eines  Menschen  erkejmen  wolle.  (2i  Mau- 
chen Königen,  behaupten  die  Chaldäer,  haben 
sie  ihr  Los  vorhergesagt tj),  namentlich  dem 
-Vlexander,  ehe  er  der.  Darius  überwunden,  und 
seinen  Nachfolgern  Antigonos  und  Seleukos 
Nikator.  Lind  ihre  Weissagungen  sollen  durch- 
gängig eingetrotfen  sein.  LVir  werden  davon 
das  Nä.here  berichten,  wenn  uns  die  Zeitord- 
nung darauf  führt.  (3)  Auch  Leuten  aus  dem 
Volke  sagen  sie  ihre  Schicksale  voraus,  und 

*)  Vgl.  auch  Ptoleniaios  über  die  Praxis  der  astrolog. 
Beobachtung  in  meinem  llaiulhuch  S.  140. 

■**)  Sicher  36.  Es  sind  die  12  Tierkreisbilder,  die  30,  7 
genannt  sind  und  die  24  Sterngrößen,  die  31,  4 hinzugc- 
zählt  sind  als  die  Paranatellonta  des  Tierkreises.  B(jU 
schlägt  Bphapra,  S.  336,  Anm.2,  die  Emendation  in  12  Tage 
istatt  10  Tage)  im  folgenden  vor  und  hält  dann  die  30  auf- 
recht unter  Hinweis  auf  die  große  Ktdle,  die  das  System 
der  rnn'xy.(>vta  /.airnnni  dfjrfVtfc  in  der  griechischen  Meteoro- 
logie spielt.  Daß  sie  ^babylonisch  bezeugt  zu  sein 
sclieinen’  {lioU  a.  a.  O.),  ist  aber  ein  Irrtum. 

■**)  S.  vorige  Anmerkung. 

t)  S.  8p.  1416  tf.  ttj  S.  Sp.  1476  ff. 

+tt)  Direkt  nur  in  späten  Texten  der  Arsacideuzeit  be- 
zeugt, die  in  ZA  3 S.  76ff.  u.  IßSff.  von  Btraßrnaier  ver- 
öffentlicht und  ib.  4,  147  ff.  von  Kpping  bearbeitet  sind. 

A t-rgleiche  über  die  Tätigkeit  der  Astrologen  vor  der  Ge- 
burt Art.  Rammao,  Bd.  4.  Sp.  46  und  jetzt  Cun.  Texts  33 
pl.  9 (dazu  Weidner,  Handbuch  1 S.  102  ff.). 

§j  8.  mein  Handbuch  S.  142:  Berichte  an  den  Königtliof- 
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wer  sich  von  dem  wunderbaren  Zutretfen  durch 
Erfabrnng  überzeugt  hat,  der  hält  es  für  etwas 
Übermenschliches.  (4)  Außer  dem  Tierkreis 
zeichnen  sie  noch  24  Sterne  aus,  von  welchen 
die  eine  Hälfte  in  den  nördlichen,  die  andere 
in  den  südlichen  Gebieten  steht  *);  diejenigen 
darunter,  welche  sichtbar  sind,  rechnen  sie  zum 
Gebiet  der  Lebenden,  die  un.sicbtbaren  aber, 
glauben  sie,  grenzen  au  das  Totenreich,  und 
diese  neunen  sie  'Richter  des  Weltalls’**) 
[StKuriral  tü>v  olav).  (5)  Tiefer  unten,  sagen 
sie,  als  alle  jene  Gestirne  bewege  sich  der 
Mond ; er  sei  der  Erde  am  nächsten  wegen 
seiner  Schwere,  und  durchlaufe  in  kurzer  Zeit 
seine  Bahn,  nicht  als  ol)  er  sich  am  geschwin- 
desten bewegte,  sondern  weil  er  den  kleinsten 
Kreis  beschreibe.***)  (6)  Übereinstimmend  mit 
den  Grieclien  lehren  sie,  daß  der  Mond  sein 
Licht  erborgt,  und  daß  seine  Finsternisse  durch 
den  Schatten  der  Erde  entstehen.  Von  den 
Soimenlinsternissen  aber  geben  sie  ganz  un- 
statthafte Erklärungen;  sie  wagen  es  auch 
nicht,  dieselben  vorauszusagen f),  und  lassen 
sich  darüber  auf  keine  genauen  Zeitbestim- 
mungen ein.  (7)  Von  der  Erde  machen  sie 
sich  höchst  sonderbare  Vorstellungen;  sie  sei 
bohl,  behaupten  sie,  und  habe  die  Gestalt  eines 
Kahnes,  tt)  i^ie  wissen  auch  diese  Meinung, 
wie  ihre  Ansichten  von  den  anderen  Weltkör- 
pern, durch  manche  scheinbare  Gründe  zu 
unterstützen.  I>avon  aber  ausführliche  Nach- 
richt zu  geben,  würde  dem  Zwecke  unseres 
geschichtlichen  Werkes  nicht  angemessen  sein. 
(8)  So  viel  darf  man  übrigens  mit  Recht  be- 
haupten, daß  es  niemand  in  der  ganzen  Welt 
zu  einer  solchen  Fertigkeit  in  der  Sterndeutuug 
gebracht,  und  niemand  so  viel  Eleiß  auf  diese 
Kunst  verwendet  hat  als  dieChaldäer.  (9)  Wenn 
man  sich  übrigens  von  ihnen  sagen  läßt,  wie 
lange  schon  das  Kollegium  (ro  avaTrjjia)  der 
Chaldäer  mit  der  Weltkunde  sich  beschäftigte, 
so  kann  man  ihnen  hierin  nicht  wohl  glauben. 
Denn  von  der  Zeit,  wo  sie  zuerst  augefangeii, 
die  Gestirne  zu  beobachten,  bis  auf  Alexanders- 
Ankunft  zählen  sie  473000  Jahre. ftf) 

Philo,  de  migr.  Äbr.  (178f.  ed.  Wendlaiid 
2,  S.  295): 

XalSaiOL  T&v  alXcov  dv&QcoTfav  iv-nsnovr}- 
Xbi’ai  yiai  diacpSQOVTOJg  ÖoyiovGiv  ccOrgovogiav  Kal 
yiViO'liaXoyiat’  rd  iTciysta  TOig  gstecogoig  Kal  tu 
ovQuvia  Toig  inl  yfjg  äggogogevoi  Kal  coGTifQ  ötu 
govßLKijg  löycov  rijv  iggsltaTÜrgv  Ovgcfcoviav  tov 
TtavTog  iTiLÖsiKvvgsvoi  tg  z&v  gsQ&r  Ttgog  aXlr}- 
la  Koivwvia  Kal  ßVfiTTa&sig,  rönoig  uhv  Sisgsvy- 
gtvcov,  Gvyytvita  dh  ov  dtcoKiGgh'cov.  ovroi  tov 
(paivogtvov  tovtov  KOGgov  iv  Tolg  ovGiv  vitSTO- 
TiriGav  iivuigovov,  i]  ttsöv  livTa  avTOV  i)  iv  avTa 
d'föv  TiSQii'j^ovTa,  T)]v  TÜv  oXcov  tpvy^riv 

,,Die  Chaldäer  scheinen  sich  um  die  Stern- 

*)  Paranatellonta  des  'rierkreises  s.  vorige  Sp.  Anm. 

**)  Anuimaki,  s.  Sp.  1487:  purussü  Anunnaki  ^ Ent- 
scheichingsboreieh  des  Anujinaki’  unter  dem  Horizonte- 
Sj).  1469  ff. 

t)  Das  stimmt  nicht.  A^oraussagungen  von  Sonnen- 
finsternissen sind  bis  ins  8.  Jahrhundert  bezeugt, 
tt)  S-  raein  Handbuch  S.  35  u.  54. 
ttt)  ^lit  Streichung  von  2 Nullen  könnte  es  stimmen; 
vgl.  dann  die  4900(00)  Jahre  bei  Berossos  und  ähnlich  bei 
Cicero  Sp.  1434. 
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künde  und  Horoskopstellung  vor  allen  anderen 
Menschen  bemüht  7ai  haben.  Sie  brachten  die 
irdischen  Dinge  mit  den  himmlischen,  mit  an- 
deren Worten  den  Himmel  mit  der  Erde  in 
Verbindung’'),  und  suchten  dann  aus  den  wech- 
selseitigen Beziehungen  dieser  nur  räumlich, 
nicht  wesentlich  geschiedenen  Teile  des  Welt- 
alls auch  den  harmonischen  Einklang  des  Alls 
gleichwie  durch  Töne  der  Musik**)  nachzuweisen. 
Sie  stellten  die  Vermutung  auf,  daß  die  sinn- 
liche Welt  eine  sei,  entweder  selbst  Gott  oder 
in  sich  den  Gott  als  Weltseele  enthaltend.“ 
FMlo,  de  Abrahamo  15  (§  69): 

XcAdatoi  yciQ  iv  TOtg  jidliGra  öuxTiovtjGavtsg 
äOTQOvo(itai’  Kai  Ttdvra  Talg  Kiv^atai  xüv  &gts- 
Qiov  dvaO'tvTSg  vTtsXaßov  oiKovoy.tlad'at  rd  iv 
KOGfuo  dvvdfifGLV  ^ dg  itSQiixovaiv  dQid'fiol  Kal 
dgi&fiäv  dvaloyiai , < Kal  > ti)v  oQarrjv  ovGiav 
iGSfivvvov  Tfjg  doQccTov  v.al  vorjrfjg  ov  Xaßovtig 
ivvoiav,  aXXd  ti]v  iv  iKslvoig  rd^iv  (hsQsvvmiLSvoi 
Kurd  ra  rag  ijXiov  Kai  GsXrjvr]g  Kal  tüv  aXXcov 
nXavrjTav  Kai  anXav&v  nsQtödovg  Kai  Kard  tdg 
Twv  izriGLav  uq&v  (laraßoXdg  Kai  Kazd  zt]v  zä>v 
ovgavlav  n^og  zd  inLyaia  GV[ind&aiav  zbv  k6g- 
fiov  avTOv  VTiiXaßov  sivai,  d'aov,  ovk  svayäg  zb 
yavousvor  i^o^ouoGavzag  zco  itanoLjiKÖzi. 

„Die  Chaldäer,  die  sich  am  meisten  mit 
Astronomie  beschäftigt  haben  und  alles  von 
den  Bewegungen  der  Gestirne  herleiten,  haben 
es  unternommen,  die  kosmischen  Vorgänge  mit 
Kräften  auszustatten,  die  sie  durch  Zahlen  und 
zahlenähnliche  Begriffe  ausdrücken.***)  Sie 
verehren  die  sichtbare  Welt,  ohne  die  unsicht- 
bare und  sinnliche  zu  beachten.  Die  Ordnung 
in  jenen,  durchforschen  sie  auf  Grund  der  Um- 
läufe von  Sonne,  Mond  imd  den  übrigen  Pla- 
neten und  Fixsternen,  auf  Grund  der  wechseln- 
den Jahreszeiten  und  der  Zusammenhänge  zwi- 
schen himmlischen  und  irdischen  Vorgängen 
und  halten  den  Kosmos  für  die  Gottheit  selbstf), 
indem  sie  in  unfrommer  Weise  das  Geschaffene 
dem  Schöpfer  gleichsetzen.“ 

Philo,  Q'uis  rerum  divin.  lieres  sit  20  (ed. 
Wendland  3,  18): 

anb  zfig  XaXdalKfig  uazacoQoXoylag,  rjzig 

dvsd'idaGKSv  ov  d'sov  igyov,  dXXd  •d'ebv  VTZoXafi- 
ßdvsiv  zbv  KOGfiov  sivai  Kai  z6  zs  sv  Kai  zb  ^slgov 
aztaGi  zoig  oiiGi  qjogalg  Kai  zszayfiivaig  nsgiodoig 
uGzigan’  d.Qi%'^aiG%'ai  Kai  ivtXivö's  zijv  dya&ov 
Kai  KaKOv  yivsGiv  ijprijö'ffat  — zavzu  Ö’ij  zü>v 
Kaz’  ovQavbv  bfiaXi]  Kai  Tszayiiivr]  KivrjGig  zovg 
sv%sgaGzigovg  dvaTcaiGs  zagazivsGtXai . . . 

,,Die  Astrallehre  {fiazsioQoXoyta)  der  Chaldäer 
lehrt,  daß  der  Kosmos  nicht  das  Werk  der 
Gottheit  sei,  sondern  die  Gottheit  umfasse, 
und  daß  Gut  und  Böse  allen  Wesen  durch  die 
Bewegungen  und  geordneten  Umläufe  der  Ge- 
stirne zugemessen  werde.)  Davon  leite  sich  die 
Entstehung  von  Gut  und  Böse  her.  Die  gleich- 
mäßige und  geordnete  Bewegung  der  Himmels- 
körper hat  auch  die  Leichtgläubigeren  wirklich 
überzeugt,  es  für  wunderbar  zu  halten.  . . 

*)  Himmelsbild  — Erdenbild,  Hauptaxiom  der  alt- 
orientalischen  Geisteskultur,  s.  mein  Handbuch  S.  9-  171  ff. 

*•)  Die  Harmonie  der  Sphären  ist  babylonisch,  s.  mein 
Handbuch  S.  88  ff. 

***)  S.  mein  Handbuch  S.  146  ff.;  die  Zahlen, 
t)  S.  die  Leitsätze  in  meinem  Hand}>uch  S.  8 ff. 
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Clemens  Alex.,  Adhort.  ad  gentes  c.  6 sagt, 
der  vielgereiste  Plato  habe  seine  Astronomie 
von  den  Babyloniern  entlehnt. 

Plinius,  Hist,  nntur.  7,  § 193  ed.  Al. : H diverso 
Epigenes,  apud  Babglonios  DCÜXXAI  annorum 
observationes  siderum  coctilibus  latcrculis  in- 
scriptns  docet,  gravis  aiictor  inpriniis,  qui  mini- 
mum,  Berosus  et  Critodemiis,  CCCCXOM. 

„Dagegen  behauptet  Epigenes,  ein  Autor  von 
größter  Glaubwürdigkeit,  daß  man  bei  den  Baby- 
loniern Gestirnbeobachtungen  für  720000  Jahre 
auf  Tontafeln  verzeichnet  finde : die  niedrigste 
Angabe  bei  Berossos  und  Critodemos  spricht 
von  490  000  Jahren“  (vgl.  Sp.  1432  Anm.  fff 
und  zur  Sache  Epping,  Astronomisches  aus  Ba- 
bylon, S.  2 und  Bauche- Leclercq,  JJ Astrologie 
grecque,  p.  38 f.  39,  n.  1). 

Plinius  ihid.  6,  122:  JJurat  udlmc  ibi  lovis 
Beli  templnm;  inventor  hic  f’uit  sideralis  scientiae. 

„Es  besteht  dort  (zu  Babylon)  noch  heute 
der  Tempel  des  Jupiter  Bel;  dieser  war  der 
Erfinder  der  Himmelswissenschaft.“*) 

Cicero,  T)e  divinat.  1,  c.  19;  Contemnamiis 
Babylonios  et  eos,  qui  ex  Caucaso  coeli  signa 
servantes  numeris  et  motibus  stellarum  cursus 
persequuntur : condemnemus  inquam  hos  aut 
st'ultitiae,  aut  vanitatis  aut  imprudentiae , qm 
CCCCLXX  millia  annorum,  ut  ipjsi  aiunt,  rno- 
numentis  comprehensa  continent. 

„Keinen  Glauben  verdienen  die  Babylonier 
und  die,  welche  vom  Kaukasus  aus  die  Him- 
melserscheinungen beobachten  und  nach  Zahl 
und  Bewegung  den  Lauf  der  Gestirne  bestim- 
men. Wenn  diese  nach  ihrer  eigenen  Angabe 
geschichtliche  Monumente  für  einen  Zeitraum 
von  470  000  Jahren  besitzen  wollen,  so  beweisen 
sie  damit  nur  Unkenntnis  oder  Eitelkeit  oder 
Mangel  an  ruhiger  Überlegung.“ 

Cicero,  De  divinat.  11,  c.  46:  Nam  qiiod 
aiunt  quadraginta  et  Septuaginta  millia  annorum 
in  periclitandis  experitmdisque  pueris,  qiiicmiqyue 
essent  nati,  Babylonios  posuisse  fallunt. 

,, Gewiß  ist  es  ein  Irrtum,  wenn  man  an- 
nimmt, die  Babylonier  hätten  470  000  Jahre  lang 
alle  Geburten  von  Kindern  beobachtet  und  er- 
forscht.“ 

Hesychius,  Lex.  s.  v.  XaXd'aloi:  yavog  udyatv 
ndvza  yiyvaGKÖvriov. 

Keilschriftzeugnisse  für  babylonische 
Astronomie. 

Das  hohe  Alter  der  babylonischen  Astronomie 
ist  von  E.  X.  Kugler  S.  J.,  Sternhunde  u.  Stern- 
dienst in  Babel  bestritten  worden.  Die  ersten 
Anfänge  systematischer  Himmelskunde  sollen 
nach  ihm  in  die  Zeit  Asurbanipals  fallen.  Ihm 
hatte  sich  auf  assyriologischer  Seite  Carl  Be- 
zold  (Astronomie,  Himmelsschuu  ii.  Astrallehre  hei 
d.  Bahyloniern,  Heidelberg  1911)  angeschlossen. 
Auf  Grund  des  vorliegenden  Materials**)  ist  die 
Frage  jetzt  zugunsten  des  hohen  Alters  der 
babylonischen  Astronomie  entschieden.  Vgl. 

*)  Vgl.  Schndbelj  Prolegomena  zu  den  Bdbyloniaca  des 
Berossos,  S.  12. 

**)  Eine  voUständigo  Bearbeitung  wird  das  im  Druck 
befindliche  Handbuch  der  babylonischen  Astronomie  von 
Ernst  F.  Weidner  bilden,  dessen  erste  Kapitel  ich  in  meinem 
Handbuch  der  altor.  (leistcskuUur  bereits  benutzen  konnte. 
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außer  den  unten  Anm.**  zitierten  Büchern  Alt'r- 
Jeremias,  Das  Alter  der  babylonischen  Astro)io- 
rnie,  2.  Aufl.  Leipzig,  J.  C.  Hinrichs,  lti09;  Ed. 
Mahler.  l>eutsche  JAt.-Xtg.  nr.39;  11’.  Erbt, 
Orient.  Lit.-Ztg.  1909,  nr.  12,  Sp.  540  ff. ; Bork, 
ebda.  1911,  nr.  9,  Sp.  450;  Fr.  Hommel  im  Hilp- 
recht  Annieersanj  Volume  S.  188;  H.  Badau, 
lli/m)ts  and  Brayers  to  fhe  God  Xinib  p.  33 
n,  9;  sodann  if.  Weidtier,  Babylnniaca  6,  3 
{Zum  Alter  der  babylonischen  Astrononne)  und 
6,  4:  {Babylonische  Messungen  von  B'ixstern- 
distunzen)  und  Orient.  Lit.-Ztg.  1913,  nr.  1 u.  2; 
Ziim  Kamjiß  um  die  altorieniedische  Weltan- 
.schauang.  Die  von  mir  au.s  der  babylonischen 
(leisteskultur  und  aus  der  Astralmythologie  ge- 
zogenen Schlüsse  für  das  Alter  der  babyloni- 
schen Geisteskultur  sind  inzwischen  durch 
astrologische  bzw.  astronomische  Keilschrift- 
texte weiter  begründet  und  bestätigt  worden. 
Babyloniana  0,  S.  132:  „Der  Text  aus  Kippur, 
in  Verbindung  mit  den  Urkunden  des  14.  Jahr- 
hunderts, der  Sargonidenzeit  und  der  Zeit  Nebu- 
kadnezars,  zeigt,  daß  an  folgenden  Thesen 
nicht  mehr  gerüttelt  werden  darf:  Schon  in 
der  alten  Zeit  haben  es  die  Babylonier  in  der 
.Astronomie  zu  einer  Höhe  gebracht,  die  stau- 
nenswert ist.  Mag  auch  die  Herrschaft  der 
Kassükönige  diesen  Studien  ein  bedeutendes 
Hindernis  gewesen  sein,  untergegangen  ist  sie 
nicht,  sondern  hat  sich  erhalten  und  in  den 
Zeiten  späterer  Dynastien  zu  neuer,  noch  be- 
deutenderer Höhe  emporgeschwungen.  Bereits 
zur  Sargonidenzeit  hat  sie  eine  Höhe  erreicht, 
die  später  nur  noch  wenig  überschritten  wurde, 
was  in  den  astrologischen  Rapporten,  so  kind- 
lich diese  selbst  gehalten  sein  mögen , doch 
dentlich  durchschimmert.  Uber  die  einzelnen 
Etappen  der  Entwicklung  werden  wir  einst 
klarer  sehen,  wenn  wir  mehr  Material  darüber 
besitzen,  das  jetzt  noch  drüben  in  den  Ruinen- 
hügeln schlummert.“*) 

Wir  geben  im  folgenden  in  geschichtlicher 
Reihenfolge  Zeugnisse  über  babylonische  Him- 
nielskunde. 

1.  ln  der  Schlußdatierung  einer  Geschäfts- 
urkunde aus  Telloh,  aus  der  Zeit  ürukaginas 
(um  2800  V.  Chr.),  die  sich  in  der  Sammlung 
Nikolski  in  Petersburg  befindet,  {Nikolski,  Do- 
enmenfs  de  la  plus  ancienne  epopue  chaldeenne 
nr.  2)  findet  sich  die  folgende  Datierung: 

itu  mul-bär-sag-e-ta-sub-ba-a  itu  Vl-ba- 
a-an,  d h.  Monat,  in  dem  der  Stern  ßarsag  heli- 
akisch  aufgeht  (sub  'aufgehen’,  nicht  etwa 
'untergehen’,  vgl.  Urukagina  Kegel  B und 
C,  Vorderasiat.  Bibi.  1,  50  f.).  Der  sumerische 
Kalender  jener  Zeit  begann  mit  der  Winter- 
sonnenwende (s.  Weidner,  Studien  zum  Keüen- 
der  der  Hethiter  und  Babylonier,  Bnbyloniaca  6, 
168  f.;,  die  damals  auf  den  12./13.  Januar  (12, 
67)  des  jnlianischen  Kalenders  fiel.  Der  6.  Monat 
wurde  nach  dem  Zeugnis  dieser  Datierung 
nach  dem  heliakischen  Aufgang  eines  hervor- 
ragenden Sternes  bezeichnet,  der  BAR. SAG 
(urm  mahrü)  'hervorragendes  Licht’  heißt.  Da 

*)  Neues  Material  ist  inzwischen  zutage  getreten  und 
in  den  Sp.  143-i:  **  zitierten  Büchern  vorgelegt  worden. 
Die  Herahdrückung  in  der  Kossäerzeit  ist  fraglich  ge- 
worden, 3.  Sp.  1444. 
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dieser  Kalender  mit  der  Wintersonnenwende 
beginnt,  so  kann  es  sich  beim  6.  Monat  nur  um 
Sirius  handeln,  der  ja  bekanntlich  auch  in 
Ägypten  eine  hervorragende  kalendarische 
Rolle  spielt.  Siiius  ging  um  2800  v.  Chr.  am 
21.  Juli  heliakisch  auf,  der  6.  Monat  reichte 
in  dieser  Zeit  etwa  vom  8.  Juli  bis  8.  August 
des  julianischen  Kalenders. 

St.  JMugdon,  Tablets  from  the  Archives  of 
Drehern  p.  8 und  Astronomy  and  the  Early  Su- 
merian  Calendar:  PSBA  1912,  S.  248  ff.  setzte 
den  6.  Monat  der  Datierung  des  Nikolski-Textes 
in  den  Herbst,  da  er  (irrtümlich)  den  ersten 
Monat  Ezen-Bau  im  März  beginnen  ließ,  und 
identifizierte  BAR.SAG  infolgedessen  mit  Spica. 

Im  Zusammenhang  mit  jener  Datierung  wies 
Langdon  in  dem  zuletzt  zitierten  Aufsatze  auf 
einen  von  ihm  in  Konstantinopel  kopierten  Text 
aus  dem  Tempelarchiv  von  Nippur  hin,  der, 
im  klassischen  Sumerisch  geschrieben,  aus  der 
Zeit  um  2500 — 2400  stammt.  Es  handelt  sich 
um  eine  Litanei,  in  der  Ininni,  die  Istar  der 
Sumerer,  mit  Eriskigal,  der  Göttin  der  Unter- 
welt (s.  Artikel  Nergal;,  redet.  Sie  bittet: 
„OUsu,  meinen  Stern  stelle  glänzend  wieder  her, 
laß  Samas  in  das  Zimmer  der  Gesänge  eintreten.“ 

Der  Text  ist  deshalb  schon  von  hervor- 
ragender Wichtigkeit,  weil  hier  zum  ersten- 
male  für  die  sumerische  Zeit  der  astrale  Cha- 
rakter der  Istar  direkt  bezeugt  ist,  und  weil 
hier  ein  sicherer  Beleg  dafür  vorhanden  ist, 
daß  die  babylonischen  Hölleufahrt-Legenden 
nicht  nur  das  Leben  und  Sterben  der  Vege- 
tation, sondern  auch  das  Verschwinden  und 
Sichtbarwerden  innerhalb  des  Gestirnhimmels 
zum  Ausdrucke  bringen.  Beide  Erscheinungen 
am  Himmel  und  im  Naturbuch  galten  in  der 
altorientalischen  Geisteswelt  als  Entsprechung. 
I)er  Widerspruch  gegen  diese  Auffassung  der 
Mythen  von  Tammuz  und  seinen  Variationen, 
wie  ihn  z.  B.  Baudissin , Adonis  und  Esniun 
S.  106  erhebt,  ist  also  hinfällig.  Ob  der  Stern 
der  Ininni-Istar,  dessen  heliakischer  Aufgang 
die  Befreiung  aus  der  Unterwelt  bedeutet,  auch 
hier  Sirius  ist,  läßt  sich  vorläufig  nicht  sagen. 
Möglich  ist  es.  Der  Vorgang  kann  im  6.  Monat, 
der  nach  der  oben  gegebenen  Berechnung  den 
größten  Teil  der  Unsichtbarkeit  und  den  Tag 
des  heliakischen  Aufgangs  umfaßte,  gedacht 
sein.  Die  orientalischen  Kalenderfestspiele  legen 
die  Termine  des  Verschwindens  und  Wieder- 
kommens, des  Todes  und  der  Auferstehung, 
die  nach  solarer  oder  lunisolarer  Kalender- 
rechnung um  ein  Semester  auseinanderfallen, 
zusammen,  und  zwar  unter  Anwendung  der 
kalendarischen  Mondmotive.  Der  Mond  ist 
drei  Tage  als  Schwarzmond  in  der  Unterwelt, 
nach  drei  Tagen  wird  seine  Auferstehung  ge- 
feiert (s.  Art.  Sin  Sp.  899)  und  vgl.  Sp.  1471  f.: 
'drei  Tage  ruht  der  Mond  im  Himmel’. 

Mit  der  Verlegung  des  Jahresanfangs  von 
der  Wintersonnenwende  in  das  Erühlingsäqui- 
noktium  rückten  alle  Monate  um  drei  Stellen 
vor.  Der  6.  Monat  dieses  neuen  Kalenders  heißt 
Monat  KlN-'^lnanna  = sipir  *' Istar  'Monat  der 
Sendung  der  Istar’  (es  kann  auch  bedeuten: 
Sendung  in  die  Unterwelt,  um  Tammuz  zu 
holen).  Wahrscheinlich  ist  mit  dieser  Kalender- 
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Verschiebung  die  astrale  Bedeutung  der  Höllen- 
fahrtlegende vom  Sirius  auf  Spica  übertragen 
worden,  auf  das  andre  große  Gestirn  der  Istar. 
Spica  ging  in  der  Hammurabi-Zeit,  in  der  der 
Kalender  mitNisan  als  Neujahrsmonat  zur  Herr- 
schaft kam,  am  li).  September  jul.  Dat.  (genau 
Sept.  19,  45)  in  Babjüon  heliakisch  auf. 

2.  Die  Texte  des  großen  astrologisch-meteoro- 
logischen Ominawerkes  der  Bibliothek  Asur- 
banipals  Enuma  Anu  “Inlil,  das  aus  107  Tafeln 
zu  je  100  Omina  bestanden  hat  (die  von  Craig, 
Ästron.-Ästrol.  Texts  veröffentlichten  Texte  sind 
jetzt  ersetzt  und  ergänzt  durch  Virolleaud, 
L’astrologie  chaldeenne)  sollen  nach  Ansicht  der 
Bestreiter  des  hohen  Alters  der  babylonischen 
Astronomie  in  ihren  Originalen  höchstens  aus 
der  Zeit  Sargons  11.  (um  700  v.  Chr.)  stammen 
(so  C.  Bezold  nach  den  Mitteilungen  über  den 
Internationalen  Kongreß  für  Belig  io  ns  geschickte, 
Leiden  1912).  Es  liegen  aber  bereits  bei  dem 
gegenwärtigen  Stande  der  Funde  außerhalb 
Ninivehs  direkte  Belege  dafür  vor,  daß  die 
ältesten  Bestandteile  des  Werkes  mindestens 
bis  in  die  Zeit  des  großen  Sargon  (um  2850 
V.  Chr.)  zurückgehen.  Unter  den  aus  der  Kas- 
sitenzeit  stammenden  Stücken  des  Archivs  von 
Nippur  befindet  sich  ein  Text,  der  einen  Aus- 
zug aus  dem  großen  Ominawerk  gibt.  Er  ist 
veröffentlicht  bei  Clay,  Docunients  from  the 
Temple  Archives  of  Nippur  nr.  123  und  be- 
sprochen von  Ungnad,  Orient.  Lit.-Ztg  1912, 
Sp.  446  ff.  Das  Omen  beschäftigt  sich  mit 
Adad  (=  Kamman,  s.  Art.  Ramman);  es  han- 
delt sich  um  Beobachtung  eines  Donnerschla- 
ges, eines  Regenbogens  und  einer  meteorologi- 
schen Verfinsterung.  Daß  der  Grundstock  der 
Omina  direkt  auf  die  Zeit  des  großen  Sargon 
(um  2850  V.  Chr.)  zurückgeht,  beweist  ein  bei 
Virolleaud,  Astrologie  Chaldeenne , Istar  2, 
Zeile  41  ff.  veröffentlichter  Text,  in  dem  von 
dem  Planeten  Venus  die  Rede  ist  und  in  dem 
ausdrücklich  der  Name  Sargons  genannt  wird 
im  Zusammenhänge  mit  einem  historischen  Er- 
eignis, das  sich  unter  dem  betreffenden  Omen 
vollzogen  hat.  DieAngabedes  J7.  J?aMiZmsow39,5 
veröffentlichten  assyrischen  Kommentar-Frag- 
ments zu  dem  Omenwerk,  das  den  Namen  des 
alten  Sargon  nennt,  ist  damit  als  zuverlässig 
erwiesen.  Die  Einteilung  der  Welt  in  die  vier 
kibrät  irbitti  (Weltenviertel; : Akkad  (Süd), 

Elam  (Ost),  Amurru  (West),  Subartu  (Nord), 
die  dem  Omenwerk  zugrunde  liegt,  ist  also 
nicht  Fiktion,  wie  Ungnad,  Die  Deutung  der 
Zukunft  bei  den  Babyloniern  und  Assyrern,  S.  6, 
annimmt,  sondern  sie  entspricht  der  politisch- 
geographischen Lage  der  Zeit  des  alten  Sargon. 
aus  der  die  Texte  stammen. 

Daß  noch  die  Assyrer  die  Texte  der  Serie 
Enuma  Anu  ülnlü  in  zweisprachiger  Rezension 
kannten,  zeigt  der  Text  Thompson  Kep.  152,  der 
von  einem  sumerischen  und  von  einem  akka- 
dischen  (d.  h.  semitischen;  Exemjilar  spricht. 

Durch  den  Nachweis  des  hohen  Alters  der 
Originale  dieser  Texte  gewinnt  auch  die  rät- 
selhafte Einleitung  des  großen  Ominawerkes 
besondere  Bedeutung.  Sie  enthält  ein  Zitat  aus 
einem  sumerischen  Weltschöpfungs- Hymnus, 
dessen  Angaben  an  die  Sp.  1441  f.  besprochene 
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V.  Tafel  des  Epos  Enuma  elis  erinnern,  ln 
dem  sumerischen  Teile  des  zweisprachigen 
Textes  heißt  es:*) 

„Als  Anu.  Inlil,  Ea,  die  großen  Götter,  in 
ihrem  treuen  Ratschluß  die  Gesetze  (ME.  GAL. 
GAL.  LA)  Himmels  und  der  Erde  dem  glän- 
zenden Monde**)  anvertrauten,  ließen  sie  die 
Neumondsichel  strahlend  hervortreten,  schufen 
den  Monat  und  setzten  die  Omina  (PAD)  Him- 
mels und  der  Erde  fest,  damit  er  (der  Mond) 
am  Himmel  strahlend  aufleuchte  und  inmitten 
des  Himmels  strahlend  hervortrete.“  (Es  schließt 
sich  eine  Aufzählung  der  Monate,  einschließlich 
des  Schalt-Adar  an;  dann  beginnen  die  Omina.) 

Die  babylonisch-semitische  Übersetzung  (an- 
gedeutet durch  sa-ni-is  'beziehungsweise’) 
weicht  stark  ab.  Sie  sagt,  daß  die  Gesetze 
Himmels  und  der  Erde  (usuräti)  den  Händen 
der  großen  Götter  anvertraut  waren,  nicht  dem 
glänzenden  Monde.  An  Stelle  der  Bestimmung 
des  Monates  durch  den  Mond  tritt  die  Sonne: 
'damit  der  Tag  entstehe,  der  Monat  geboren 
werde,  sah  man  die  Sonne  inmitten  des  Tores 
ihres  Aufganges  (vgl.  Art.  Schamasch  Abb.  6f.), 
Himmel  und  Erde  treulich  beleuchtend.’  Es 
scheint  eine  bewußte  Gegenüberstellung  von 
Sonnenrechnung  und  Mondrechnung  des  Ka- 
lenders vorzuliegen. 

3.  Zeugnisse  für  das  Alter  der  babylonischen 
Omina  sind  auch  die  Leberschau-Omiua 
{King,  Chronicles),  die  bei  jedem  Omen  an- 
geben, was  unter  den  betreffenden  Vorzeichen 
unter  den  Königen  Sargon  I.  und  Naramsin  ge- 
schehen ist.  Durch  rein  annalistische  Zeugnisse 
über  die  Zeit  Sargons  undNaramsins  sind  näm- 
lich einige  der  in  Omenform  überlieferten  Ge- 
schichtsereignisse aus  der  Zeit  dieser  alten  Kö- 
nige, die  wirklich  geschahen,  ausdrücklich  be- 
zeugt worden.  Dasselbe  gilt  von  den  Omina, 
die  über  das  Ende  der  Dynastie  voji  Ur,  deren 
letzter  König  Ibi-Sin  nach  Elam  gebracht  wurde, 
berichten,  und  von  dem  Omen  über  den  gewalt- 
samen Tod  des  Königs  ürumus  von  Kis.  Die 
Omina  mögen  in  den  Texten  fingiert  sein,  um 
einen  Kanon  für  die  Könige  herzustellen,  nach 
dem  sie  sich  bei  ihren  Unternehmungen  richten 
sollen,  aber  es  kann  keinem  Zweifel  unterliegen, 
daß  Leberschau  zum  Zwecke  der  Erkundung 
des  Geschickes  bereits  in  altbabylonischer  Zeit 
vorgenommen  wurde.  Leberschau  und  auf  Him- 
melskunde beruhende  Astronomie  gehören  alter 
zusammen.  Die  Leber  gilt  als  Kosmos  im  Klei- 
nen. An  ihren  Teilen  und  Linien  offenbaren 
sich  dem  Leberschau-Priester  die  Vorgänge  im 
Weltall.  Leberschau  ist  nichts  anderes  als  die 
in  das  Opferhaus  übertragene  fossil  gewordene 
Himmelskunde.  Zur  Leberschau  vgl.  Boissier, 
TJocuments  assyriens  rclatifs  aux  presages, 
ferner  Choix  de  textes  relatifs  ä la  divination 
assyro-babylonienne  und  zahlreiche  kleinere 
Schriften  und  Jastroiv,  Religion  Babyloniens, 
Bd.  2,  der  sich  im  Laufe  des  Druckes  von 
Kugler  in  der  Beurteilung  des  Alters  der  baby- 
lonischen Astronomie  beirren  ließ. 

*)  Virolleaud,  Astr.  Chald.,  Sin  1,  1-8;  King,  The  Setien 
Tablets  1,124. — 127;  Jastrow,  Religion  Babyloniens  S.  544. 

**)  Vgl.  K.numa  elis  Tafel  V : Der  Mond  als  Schilfer,  der 
die  Sterne  wie  Schafe  weidet  allesamt.  Vgl.  ferner  Sp.  1486. 
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4.  Inden  luschrit'teu  des  sumerischen  Priester- 
königs  riudea  von  Lagasch  (ca.  *2500  v.  Chr.) 
erscheint  als  Traiimgöttin  und  Prophetin  des 
Königs  die  Güttin  Xisaba,  '’die  den  Sinn  öffnet’ 
[Cyl.  A 17,  15,  s.  Thureuu  - üangin , Vorder- 
ustut.  Bibi.  1),  'die  die  Bedeutung  der  Zahlen 
kennt’  ‘ tb.  19,  21).  Die  Kenntnis  der  Zahlen 
ist,  wie  das  Folgende  zeigt,  im  astronomisch- 
mathematischen  Sinne  gemeint,  gleich  der  An- 
gabe bei  Berossos,  nach  der  Oannes  die  ersten 
■tlenschen  in  Babylonien  in  den  fia&j'marcc 
unterrichtete  (s.  Bd.  3,  Sp.  578).  Gudea  Cyl.  A 
4,  25 — 5,  1 erscheint  sie  Gudea  im  Traume: 
,,den  reinen  Schreibgriffel  hielt  sie  in  der  Hand, 
eine  Tafel  mit  dem  guten  Steruzeichen  trug 
sie  und  sann  bei  sich  selbst  nach.“  E.  114'«^ 
}ier  I Orient.  Lit.-Zty.  1913,  Sp.  53f.)  faßt  da.s 
'gute  Sternzeichen’  zweifellos  richtig  als  'Kon- 
stellation’ auf.  Cyl.  .4  ü,  1 — 2 kündigt  Xisaba 
die  günstige  KonstellatioiPG  für  den  Tempel- 
bau au.  Die  göttliche  Astrologin  wird  in  Gu- 
deas  Traum  bei  der  Arbeit  geschildert.  Ebenso 
heißt  es  in  einem  Sanherib-Texte  (Zeitschr.  f. 
Assyr.  3,  313  ff.):  ,,Ein  für  die  Dauer  bestimm- 
tes Fundament  (temennu),  eine  Grundlage  für 
die  Zukunft,  deren  Grundriß  von  Urzeit  her 
zugleich  mit  der  Schrift  des  Himmels  (=  Ster- 
neuschrift  cingeritzt  wurde.“ 

Was  der  Vorgang  bedeutet,  zeigen  die 
assyrischen  Inschriften.  In  den  Bauinschriften 
Asarhaddons  (K  2801,  s.  Beitr.  zur  Assyr.  3, 
228  ff.)  wird  eine  Konstellation  erwähnt,  unter 
der  die  Weihe  des  Tempels  Esagila  vorgenom- 
meu  werden  darf.  Hier  handelt  es  sich  um  den 
Termin,  au  dem  .lupiter  sein  Hypsoma  (asar 
niHrti  s.  Sp.  1481  f ) erreiclit  hat  iBev.  4).  Und 
bei  Layard,  luscrijitions  in  ihr  ('uneiform  Clia- 
rncter  04,  30  würd  gesagt,  daß  die  Zeichnungen 
zum  temennu  (Grundriß)  und  zum  Bau  des 
Tempels  zugleich  mit  der  Schrift  des  Himmels 
von  Urzeiten  her  vorgezeichnet  seien.  Ebenso 
heißt  es  in  einem  Sanherib-Texte  {Zeitschr.  f. 
.Issyr.  3.  313 ff.):  „Ein  für  die  Dauer  bestimmtes 
Fundament  (temennu),  eine  Grundlage  für  die 
Zukunft,  deren  Grundriß  von  Urzeit  her  zu- 
gleich mit  der  Schrift  des  Himmels  (=  Sternen- 
schrift'  eiugeritzt  wurde.“ 

Hinter  der  babylonischen  Astrologie  aber 
steht  als  deren  Herrin  inicht  als  ihre  Tochter) 
die  babylonische  Astronomie. 

5.  In  noch  ältere  Zeit  weist  die  kosmische 
Symbolik  der  ältesten  sumerisch -elamischen 
Funde  aus  Susa  (s.  Deleyation  en  Berse.  ilfc- 
vtoires  publiees  sous  la  dircction  de  M.  J.  de 
Morgan,  besonders  Bd.  12  u.  13).  Vgl.  Abb.  1 
und  die  Abb.  58  ff.  der  kosmologischen  Dia- 
gramme der  ältesten  Zeit  in  meinem  Hand- 
buch der  (dtorientulischen  Geisteshultar.  Das 
Zeichen,  das  die  sumerischen  Schrifterfinder  für 

Gott  bildeten,  oder  unff  das  in  drei- 
facher Wiederholung  'Stern’  bedeutet,  zeugt 
ebenfalls  deutlich  für  die  Himmelskunde  als 
wesentliches  Element  der  babylonischen  Lehre 
und  Religion.  Vor  allem  setzt  die  Tatsache, 
daß  die  Babylonier  bereits  in  sumerischer  Zeit 

*)  AIul  azag-ba,  terminue  wie  in  der  griechischen 
Astrologie:  y.a/.og. 


ein  geordnetes  Kalenderwesen  hatten,  voraus, 
daß  in  den  ältesten,  urkundlich  bekannten 
Zeiten  die  Grundelemente  der  Astronomie  be- 
kannt waren,  die  zum  Aufbau  der  verschiedenen 
bewußt  voneinander  abweichenden  Kalender- 
systeme nötig  sind.  Vgl.  mein  Handbuch  der 
altor.  GeisteslcuHur  153  ff. 

6.  In  dem  Tempelarchiv  von  Nippur  befin- 
den sich  Texte,  die  sich  mit  der  Messung  von 
10  Fixsternentfernungen  beschäftigen.  Einer 
der  Texte,  von  dessen  Art  ich  mehrere  in 
Hilprechts  Notizbüchern  gesehen  habe,  ist  von 
Hommel  in  der  Beilage  der  Alünchner  Neueste)/- 
Nachrichten  1908,  nr.  49  und  in  meiner  Schrift 
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1)  Darstellung  auf  einer  protoelamischeu  Yase 
(nach  Scheil^  Deleyation  cn  Ferse  8 p.  136  Fig.  266,  s.  mein 
Handhuch  der  altor.  Gc^steskultur  S.  23  f.  Zu  der  kosmisch- 
sexualen  Darstellung  vgl.  die  Darstelhing  auf  dem  Revue 
40  d'Assyr.  7,  61  abgebildeten  altbabylonischeu  Siegel). 

über  das  Alter  der  babylonischen  Astronomie 
(2.  Aull.  S.  32)  veröffentlicht  worden  und  will  be- 
stimmte Entfernungen^  von  Fixsternen  fest- 
stellen zwischen  k.akkabSU.PA  und  Antares  im 
Skorpion  und  zwischen  kakkabgü.PA  und  X 
scorpii.  SU. PA  ist  nicht  Spica,  wie  nach  dem 
Bekanntwerden  des  Textes  angenommen  wurde, 
sondern  Arktur  (so  jetzt  Kugler ; die  SU. PA 
.50  erwähnenden  Stellen  in  meinem  Handbuch  S.  79. 
84.  113.  132.  191.  291  sind  entsprechend  zu 
korrigieren),  indem  der  Jungfrau  benachbarten 
Bootes,  s.  Sp.  1453  f.  Die  Messungen  sind  nicht 
direkt  am  Himmel  vorgenommen  worden,  son- 
dern nach  Übertragung  auf  die  Ekliptik,  wie 
ein  von  Weühier,  Ha)idbuch  d.  bah.  Astronomie 
1 Kap.  2,  3 veröffentlichter  Text  beweist  Der 
Unterschied  zwischen  der  babylonischen  Mes- 
sung und  der  modernen  Berechnung  beträgt 
60  für  die  Entfernung  Arktur — Antares  0*^,  96,  für 
die  Entfernung  Arktur — X scorpii  0",  3.  Die 
Messung  ist  also  zwar  nicht  'von  erstaunlicher 
Genauigkeit’,  aber  doch  gut  für  eine  antike 
Messung.  E.  Bad  hat  in  den  Bublicacioni  del 
Reale  Öservatorio  di  Palernio  1913,  Monorie 
nr.  31  nachgewiesen,  daß  sich  im  Sternkatalog 
des  Ptolemäus  Fehler  bis  zu  3®,  5 finden.  Der 
Text,  der  nach  paläographischen  Anzeichen  in 
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die  Zeit  um  2000  v.  Chr.  gehört,  darf  also  nach 
wie  vor  als  Zeuge  wissenschaftlicher  Himmels- 
kunde im  alten  Babylonien  gelten.  Der  Text 
lautet  in  Umschrift  und  Übersetzung: 

1.  (44  X 3600)  4-  (26  X 60)  4-  4 a-du  9 (=) 
400  X 3600 

2.  13  KAS.GID  10  USkai^’^'^bSü-PA 

3 . e-li kakkah  QlJl  SUD 

4.  (44  X 3600)  -(-  (26x  60)  4~  a-du  7 (=) 

(311  x3600)4-  450  1 

5.  10  KAS.GID  11  US6‘  „ GAR  2 U kakkah 
GIB.  TAB 

6.  eli  kakkah  SU.  PA  SUD. 

1.  160000x9  = 1440000  (Su) 

2.  (das  sind) : 13  Kasgid  10  üs  ist  der  Stern  Supa 

3.  von  dem  Sterne  Dir  entfernt. 

4.  160  000x  7 = 1120  000  (Su) 

5.  (das  sind):  10  Kasgid  11  Us  O'/,  Gar  2 ü 

ist  der  Stern  Girtab  2 

6.  vom  Sterne  Supa  entfernt. 

Texte  der  gleichen  Art  aus  den  Archiven 
von  Nippur  harren  in  Philadelphia  und  Kon- 
stantinopiel  der  Veröffentlichung. 

7.  Die  5.  Tafel  des  Weltschöpfungs-Epos 
Knmna  elis  (Text  bei  King,  The  Seven  Tahlets 
of  Creation,  London  1902,  zur  Übersetzung  s. 
I'riedrich  Delitzsch,  Das  babylonische  Welf schöp- 
fmigsepos  und  P.  Pensen,  Keilinschriftliche 
Bibliothek  Bd.  6),  dessen  Vorlagen  sicher  aus  3' 
altbabylonischer  Zeit  stammen,  und  dessen 
Siebentafel-Bezensiou  in  der  Bibliothek  Asur- 
banipals  mindestens  in  die  Hammurabi-Zeit 
zurückgeht,  enthält  Zeugnisse  über  babylo- 
nische Himmelskunde.  Der  Rhapsode  berührt 
die  Dinge  nur  flüchtig;  deshalb  sind  einzelne 
Angaben  ohne  babylonische  Kommentare  schwer 
verständlich.  Es  genügt  aber,  daß  die  Fest- 
setzung der  astronomisch -kosmischen  Punkte 
am  Himmel  berichtet  wird.  Ferner  werden  die  4 
Phasen  des  Mondes  festgestellt  im  Verhältnis 
zum  Sonnenlauf. 

Es  heißt  dort  auf  der  4.  und  5.  Tafel: 

Eine  Hälfte  von  ihr  (von  Tiämat)  stellte  er  (Marduk) 
auf  und  machte  sie  zum  Himmelsdach, 
zog  eine  Schranke  (parku)  vor,  stellte  Wächter 
auf, 

ihr  (der  oberen  Hälfte)  Wasser  nicht  herauszu- 
lassen, befahl  er  ihnen; 

den  (eben  geschilderten)  Himmel  gründete  er  als  .6 
(Gegenstück  zur  unteren  Welt, 
stellte  ihn  gegenüber  dem  Ozean,  der  Woh- 
nung des  Ea. 

Dann  maß  der  Herr  die  Gestalt  des  Ozeans, 
und  als  einen  Großbau  errichtete  er  nach  seinem 
Muster  E-sarra, 

den  Großbau  E-sarra  (Gotterwohnung),  den  er  als 
Himmel  baute, 

(und  in  dem  er)  Anu,  Inlil,  Ea  ihre  Wohnsitze 
einnehmen  ließ.  f 

Er  machte  die  Standorte  für  die  großen  Götter, 
Sternbilder,  ihr  Abbild  stellte  er  als  Lumali- 
Gestirne  auf. 

Er  bestimmte  das  Jahr,  bezeichnete  die  Grenzen; 
für  zwölf  Monate  je  drei  Sterne  in  Abteilungen 
setzte  er  fest. 

Nachdem  er  für  die  Tage  des  Jahres  feste  Ab- 
schnitte gesetzt  hatte. 

Koscher,  Lexikon  clor  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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errichtete  er  den  Standort  des  Nibiru,  um  ihre 
Verbindung  zu  kennzeichnen, 
damit  keines  der  Gestirne  fehl  ginge,  noch  sich 
verirre. 

Er  setzte  den  Standort  des  Inlil  und  Ea  (Var. 

Anuj  zugleich  mit  ihm  fest. 

Er  öffnete  Tore  auf  beiden  Seiten, 
machte  gewaltige  Türverschlüsse  links  und 
rechts ; 

in  seiner  (des  Himmels)  Mitte  setzte  er  eläti. 

Den  Neumond  ließ  er  aufleuchten,  damit  er  die 
Nacht  erleuchte, 

er  bestimmte  ihn  als  Nachtkörper,  um  die  Tage 
zu  bezeichnen: 

,, Monatsweise,  unaufhörlich,  schmücke  mit  der 
Tiara 

bei  Beginn  des  Monats,  beim  Aufleuchten  über 
dem  Lande, 

die  glänzenden  Hörner,  zu  bestimmen  6 Tage, 
am  7.  Tage  laß  die  Tiara  verschwinden; 
am  sabattu  sollst  du  gegenüberstehen  der  Hälfte 
allmonatlich. 

Wenn  die  Sonne  am  Grunde  des  Himmels  dich 
erreicht,  ....  leuchte  hinter  ihr. 

Am  28.  Tage  nähere  dich  der  Bahn  der  Sonne, 
[am  30.?]  sollst  du  mit  der  Sonne  zusammen- 
treten. 

Aus  spätbabylonischer  Zeit  besitzen  wir 
übrigens  Texte,  die  den  gesamten  Vorgang  der 
aus  dem  Kampf  mit  Tiämat  hervorgehenden 
Welt  in  allen  Einzelheiten  mit  astronomischen 
Vorgängen  und  Erscheinungen  kommentieren 
und  das  Ganze  zur  astral-mythologischen  Sti- 
lisierung historischer  Ereignisse  benutzen.  In 
einem  der  Texte  (Br.  M.  55  466-]- 55486 -{-55  627, 
s.  King,  The  Seven  Tablets  2,  pl.  LXVII)  wird 
Marduk  als  Sonne  und  Tiämat  als  Mond  be- 
zeichnet: 

Obv.  col.  I, 

10  Tiamat  ina  libbibi  ^ Sin  in-[ua-mar- 

ma] 

11  ‘1  Marduk  ina  libbi^i  üSamas  (sic!)  iu- 

n[a-mar-ma] 

Tiamat  wird  im  Monde  gesehen, 

Marduk  wird  in  der  Sonne  gesehen.*) 

Abb.  17  meines  Handbuches  der  altor.  Geistes- 
kiiltur  zeigt  die  Mondsichel  in  der  Klaue  Tiämats. 

8.  Die  Sternliste  von  Boghazköi  (um 
1400  V.  Chr.). 

Unter  den  von  II.  Winclder  im  Königsarchiv 
der  Hatti- Hauptstadt  gefundenen  Texten  be- 
findet sich  ein  in  hethitischer  Sprache  geschrie- 
bener Text,  der  eine  Sternliste  in  babylonischer 
Form  aufzählt.  Auch  andere  Texte  astraler 
Natur,  die  die  späteren  termini  der  as.syrischen 
und  neubabylonischen  Zeit  bereits  für  diese 
ältere  Zeit  bezeugen,  sind  unter  den  unveröffent- 
lichten Texten  von  Boghazköi  (vgl.  die  Mittei- 
lung in  Babyloniaca  6,  132)  aufgetaucht.  Es 
darf  auch  in  Ergänzung  zu  meinem  Alter  der 
babylonischen  Astronomie  “ S.  22  bereits  mit- 
geteilt werden,  daß  in  der  Götteraufzählung 
des  in  drei  Duplikaten  erhaltenen  Vertrages 
zwischen  dem  Hatti-König  Subbiluliuma  und 
seinem  Schützling  Mattiuaza,  dem  Sohne  des 
Tusratta  von  Mitanni  (um  1380  v.  Chr.)  unter 
den  Schützern  des  Vertrages  (zu  denen  auf 

*)  Vgl.  mein  Handbuch  der  altor.  Getsleskullur  S.  29. 
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hethitischer  Seite  Indra,  Varuna,  Mitra  und 
Nasatyai  gehören)  auf  babylonischer  Seite  auch 
kakkab  Dilbat-Veiius  angerufen  wird  (zu  Istar 
als  Stern  s.  Sp.  1478). 

Der  zuerst  genannte  Text,  der  in  meinem 
Alter  der  bab>ßonischen  Astronoinie“  S.  33f.  pu- 
bliziert wurde,  enthält  unter  kosmologischen 
Angaben  die  folgende  Sternliste  (hier  die  Er- 
klärung erweitert  und  verbessert): 

1,  kakkab  E-ku-e  (ikü  = askar)  = ser'ü  'Ähre’, 
Widder -f- Cetus  (s.  Sp.  1448  f.). 

■j  kakkab  ivakkabu,  der  Stern  kat.  exoch.,  das 
sind  die  Plejadeu  im  Stier  (s.  Sp.  1449). 

3.  kakkab  GIS . LI. E , das  ist  Aldebaran,  der 
Hauptstern  derHy  aden  imS  t i e r ; s.  Sji.  1 44  9f. ) . 

4.  kakkab  SI,  PA.  ZI . AN. NA,  das  ist  Orion  im 
Bezirk  der  Zwillinge  (s,  Sp.  1 190). 

5.  kakkab  KA  .AK.  ZI.  ZI,  das  ist  Sirius  im  Be- 
zirk des  Krebses  (s.  Sp.  1491). 

6.  kakkab  G iS. BAN,  das  ist  Sijica  in  der  .1  ung- 
frau  (s.  Sp.  1453  f.). 

7.  kakkab  gib  . TAB  (=  akrabu),  das  ist  Skor- 
l^ion  (s.  Sp  1456). 

g.  kakkab  IG  hu  (=  uasru)  das  ist  Adler  im  Be- 
reich des  Steinbockes  (s.  Sp.  1492). 

9.  kakkab  HA  (=  nünu),  das  ist  der  südliche 
Fisch  im  Bereiche  des  Wassermanns  (s. 
Sp.  1466  f.). 

10.  kakkab  SA.  AM. MA.  AH,  das  ist  der  (süd- 
liche) Fisch  des  Tierkreises  (s.  Sp.  146611’.). 
Unmittelliar  vor  dieser  Aufzählung  der  zum 
Tierkreis  gehörigen  Sterne  und  Sternbilder 
werden  aufgezählt: 

1.  kakkab  a-ha-ti 

2.  kakkab  DÜG.DUG  (=  tabiUi) 

3.  kakkab  ii  Dumu-zi  (=  Tammuz) 

4.  k.akkab  il  Nin-ki-zi-di  (=  Ningiszida) 

Das  sind,  wie  es  scheint,  die  vier  Planeten 
Mars,  .Jupiter,  Saturn  und  Merkur.  Der 
Stern  Ahäti  (Stern  der  Feindschaften)  ist  Mars, 
der  in  den  Inscliriften  aus  Asurbanipals  Zeit  als 
kakkabu  ahn  bezeichnet  wird.  Der  Stern  Tabäti 
ist  sein  Gegenstück,  der  Stern  der  Guttaten,  das 
ist  Jupiter;  Ningiszida  ist  nach  IVR  33  = Nabü- 
Merkur.  Tammuz  würde  dann  Saturn  bedeuten 
(nach  einer  Mitteilung  IFeidners  ist  nach  K 250, 
col.  4,  Z.  8 ff.  Papsukal  = Tammuz  = kakkabJVH^ 
der  in  der  Tat  Saturn  bezeichnet). 

Hinter  der  Aufzählung  der  zum  Tierkreis 
gehörigen  Sterne  sind  die  drei  Fixsternsphären 
des  Ea,  Anu  und  Inlil  genannt  (sutüEa,  sut 
Anu,  sut  ü Inlil). 

Der  Text,  der  im  übrigen  in  der  Hatti- 
Sprache  abgefaßt  ist,  gibt  den  besprochenen 
Schlußabschnitt  in  der  'Gelehrtensprache’  des 
Landes,  in  babyloni.scher  Sprache,  wieder.  Er 
beweist,  daß  man  in  der  Hauptstadt  der  Hatti 
um  1400,  also  natürlich  auch  schon  viel  früher, 
Himmelskunde  trieb,  d.  h.  die  Wissenschaft  des 
babylonischen  Kulturkreises  — in  einer  Ge- 
gend, in  die  die  politische  Macht  Assyriens  nie 
gekommen  ist.  Zimmern  hat  den  in  seiner  Ab- 
handlung über  Tammuz  in  den  Abh.  der  Kgl. 
Sachs.  Ges.  d.Wiss.  27,  S.  735,  Anm.  1 ausgespro- 
chenen Einwand,  daß  das  Dokument  nichts  für 
die  Sachlage  babylonischer  Astronomie  beweise, 
inzwischen  zurückgezogen  (Mitteilung  an  den 
Verfasser,  vgl.  auch  Or.  Lit.  Ztg.  1911,  Sp.  184). 
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Der  Anfang  des  Textstückes  enthält  be- 
stimmte Silben  in  immer  neuer  Zusammen- 
setzung. Es  scheint  sich  um  einen  Zauberspruch 
zu  handeln,  ähnlich  wie  in  dem  aus  der  Ham- 
murabi-Zeit  stammenden  Zaubertext,  den  Thu- 
reaa-  Dangin , Betnie  d’ Assyriologie  9,  nr.  2, 

S.  77  ff.  bespricht.  Der  Zauberer  spricht  alle 
Silbenmöglichkeiten  durch,  um  den  Zauber 
sicher  zu  treffen. 

9.  In  eine  ältere  Zeit  muß  ihrem  Inhalt  nach 
die  sog.  TE-Tafel  gehören,  die  in  der  vorliegen- 
den Niederschrift  aus  der  Zeit  um  500  stammt 
(TE  ist  hier  wie  bereits  in  dem  nr.  10  erwähn- 
ten Kossäertext  Determinativ  für  kakkabu). 
Die  für  die  Sternbilder  gewählten  Namen  sind 
durchweg  die  bis  zum  Ausgange  des  assyri- 
schen Reiches  gebräuchlichen,  welche  in  der 
späteren  Zeit  zum  großen  Teile  durch  andere 
ersetzt  sind.  Daraus  folgt,  daß  das  Original 
des  Textes  mindestens  in  der  spätassyrischen 
Zeit  abgefaßt,  wahrscheinlich  aber  auch  älter 
Ist.  Der  Text  {Pinclies,  Academy  4.  Nov.  1893, 
Brown,  Besearches  2,  p.  150  ff.)  zählt  die  Monats- 
fixsterne folgendermaßen  auf: 

KU.  MAL  = Widder,  , 

kakkab  Kakkabu  und  6U.AN.NA  = Plejaden 
und  Stier, 

SIB.ZI.AN.NA  und  MAS. TAB. GAL. GAL  = 
Orion  und  große  Zwillinge, 

AL.LÜL  ==  Krebs, 

IJR.GU.LA  = Löwe, 

ES . SIN  = Jungfrau, 

Ziba[nitu]  = Wage, 

GIR.TAB  = Skorpion, 

PA . BIL . SAG  (Schwanz  bzw.  Hinterteil  des  Skor- 
pion vgl.  Abb.  19)  = Schütze, 

SÜHÜR  = (Ziegen)fisch  = Steinbock, 

Gula  -=  Wasserfrau  (Wassermann), 

DIL. GAN  und  rikis  nüne  = Widder  Cetus 
und  Band  der  Fische. 

10.  Die  erstaunliche  Höhe  der  babylonischen 
Astronomie,  wie  sie  sie  z.  B.  die  Tatsache 
einer  Berechnung  von  Fixsterndistanzen  im 
Nippur-Text  für  das  Ende  des  dritten  Jahrtau- 
sends beweist  (s.  Sp.  1440 f.),  könnte  im  zweiten 
Jahrtausend  einen  Rückschlag  erhalten  haben 
unter  der  Invasion  der  Kossäer,  die  erst  all- 
mählich sich  unter  die  babylonische  Kultur 
beugten.  So  mußte  man  wenigstens  bis  vor 
kurzem  auf  Grund  der  bekannt  gewordenen 
Urkunden  annehmen.  Inzwischen  ist  allerdings 
ein  Text  aus  dem  Nippur- Archiv  zutage  getreten 
(Nippur  11901),  der  aus  der  Kossäerzeit  stammt. 
Er  enthält  eine  Art  Mond-,  Sonnen-  irnd  Pla- 
netenbeobachtungstafel und  verwendet  bereits 
die  bisher  nur  aus  späteren  Texten  bekannten 
termini  (Mitteilung  Weidners,  der  den  Text 
demnächst  veröffentlichen  wird). 

Zu  den  ersten  Zeugnissen  für  ein  Wieder- 
aufblühen einer  zu  astrologischen  Zwecken  be- 
triebenen Himmelskunde  gehört  ein  Text  aus 
Asurbanipals  Zeit  (vgl.  mein  Alter  der  baby- 
lonischen Astronomie^  S.  29),  der  inzwischen  in 
den  Cimeiform  Texts  26,  PI.  50  veröffentlicht  und 
zu  dem  soeben  durch  Thureau-lJangin  ein  voll- 
ständiges Duplikat  in  der  Bevue  d’ Assyriologie 
1913,  Heft  4 mitgeteilt  worden  ist.  Wie  nun 
der  vollständig  vorliegende  Text  deutlich  zeigt. 
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1445  Sterne  (assyi-ische  Zeit) 

sind  mit  Hilfe  der  Wasseruhr  die  Kulminations- 
difiFerenzen  verschiedener  Sterne  festgestellt,  d.  h. 
es  liegt  ein  Rektaszeusionssystem  zugrunde, 
das  die  Kenntnis  der  Präzession  voraussetzt.*) 

Weitere  Zeugnisse  für  das  erneute  Auf- 
blühen der  Himmelskunde  im  assyrisch-baby- 
lonischen Reich  vor  Asurbanipals  Zeit  sind  zu 
erwarten.  Zu  dem  neuerdings  bekannt  gewor- 
denen Material  gehört  das  hier  wiederholt  er- 
wähnte Astrolab  B,  das  nach  Weidner,  Handb. 

1 S.  64  aus  der  Zeit  um  1000  v.  Chr.  stammt, 
ferner  die  Sp.  1484  f.  u.  1490  besprochene  Plani- 
sphäre  K 8538.  In  Elam  ist  nach  einer  brief- 
lichen Mitteilimg  Scheils  bisher  ein  einziger 
Text  gefunden,  der  astrologische  Mondbeobach- 
tungen behandelt.  Auch  die  ürkundenfunde 
aus  Assur  sollen  astrologische  Texte  dieser  Art 
enthalten. 

11.  Das  CT  33,  1 — 8 veröffentlichte  Kapitel 
eines  astronomischen  Werkes  stammt  nach  2 
Weidners  Untersuchungen  {Handbuch  der  babyl. 
Astronomie  1,  35  ff.)  ebenfalls  aus  altbabyloni- 
scher Zeit. 

12.  Zwei  unveröffentlichte  mit  astronomi- 
schen Bildern  versehene  Textab  Schriften  aus 
der  Arsacidenzeit,  die  nach  sicheren  Kenn- 
zeichen aus  der  älteren  Zeit  stammen.  Zu 
dem  Text  des  einen  ist  ein  Duplikat  in  der 
Bibliothek  Asurbanipals  vorhanden.  Der  eine 
beginnt  die  Reihe  der  Tierkreisbilder  mit  Ple- 
jaden  und  Stier  und  bemerkt;  resu  GÜ  'der 
Anfang  liegt  im  Stier’ ; der  andere  beginnt  die 
Reihe  der  Tierkreisbilder  mit  dem  Löwen  FBild 
der  Sommersonnenwende  im  Stierzeitalter)  und 
schließt  mit  dem  Krebs.  Die  Bilder  der  Texte 
sind  abgebildet  in  meinem  Handbuch  der  alt- 
orientalischen  GeistesTcultur  S.  247. 

13.  Die  für  den  assyrischen  Königshof  ge- 
schriebenen astrologischen  Rapporte  (veröffent- 
licht von  Thompson,  Reports)  sind  nicht  maß- 
gebend für  die  Beurteilung  der  babylonischen 
Astronomie.  Aber  die  astronomischen  Tat- 
sachen, die  sie  erwähnen,  zeigen,  daß  neben 
der  Astrologie,  die  sich  mit  möglichst  simplen 
Angaben  begnügt,  eine  wissenschaftliche  Astro- 
nomie bestand.  Sie  reden  vom  'heliakischen 
Aufgang’  (SI  = namäru),  vom  'heliakischen 
Untergang’  (SU  = rabü),  von  berechneter  Son- 
nenfinsternis (atalü  ii  Samas),  beobachteter  Son- 
nenfinsternis (ji  Samas  atalü),  'Ausfallen  einer 
Finsternis’  (LLT  ==  eteku),  nisannu  XXX  = 

1.  Nisan  (worin  einbegriffen,  daß  der  vorige 
Monat  29  Tage  hat),  nisannu  1=1.  Nisan 
(worin  einbegriffen  ist,  daß  der  vorige  Monat 
30  Tage  hat)  (s.  Weidner,  Bahyloniaca  6,  131; 
Zeitsch/rift  für  Assyr.  27,  385 ff.). 

14.  In  seinem  Aufsatz  ^ Zum  Alter  der  baby- 
lonischen Astronomie’’,  Babyloniaca  6,  129ff. 
macht  Weidner  Mitteilungen  über  einen  im 
Vorderasiatischen  Museum  zu  Berlin  befind- 
lichen rein  astronomischen  Text  aus  dem  37. 
Jahre  Nebukadnezars  (568  v.  Chr.).  'Der  Text 
stellt  eine  Beobachtungstafel  mit  genauesten 
astronomischen  und  meteorologischen  Angaben 
dar,  nebst  den  üblichen  Angaben  über  Wasser- 
stand und  Lebensmittelpreise  sowie  kurzen 

*)  Nach  nr.  9 \\.  10  sind  die  Ausfühningen  in  meinem 
Handluch  S.  135,  nr.  10  u.  11  zu  verbessern. 


Sterne  (Sternwarten,  Tierkreis)  1446 

historischen  Notizen.’  'Er  zeigt,  daß  zur  Zeit 
Nebukadnezars  die  babylonische  Astronomie  in 
vollster  Blüte  stand.’ 

Babylonische  Sternwarten. 

Nach  Thompson,  Rep.  274  gab  es  Stern- 
warten in  Niniveh,  Assur,  [Harsagjkalama, 
Babylon,  Nippur,  Uruk,  Borsippa.  Die  Astro- 
logen in  Niniveh  haben  die  Sonnenfinsternis 
I nicht  gesehen  infolge  Bewölkung  des  Himmels. 
Sie  stellen  dem  Könige  anheim,  nach  den  ge- 
nannten Sternwarten  zu  schicken,  ob  sie  dort 
vielleicht  beobachtet  worden  ist. 

Der  Tierkreis. 

Der  babylonische  Ursprung  des  Tierkreises 
ist  von  E'pping , Astronomisches  aus  Babylon; 
Jensen,  Kosmologie ; Fr.  Hommel,  Aufsätze  und 
Abhandlungen,  bewiesen  worden.  Gegen  die 
Bestreitung  des  babylonischen  Ursprungs  durch 
Thiele,  Antihe  Himmelsbilder,  s.  Hommel  a.  a.  0. 
S.  236  ff);  Boll,  Sphaera  181  ff. 

Unter  Tierkreis  versteht  man  den  ca.  50  Grad 
breiten  Gürtel  am  Himmel,  auf  dem  für  unser 
Auge  Sonne,  Mond,  Merkur,  Venus,  Mars,  Ju- 
piter und  Saturn  ihre  Bahnen  wandeln,  wäh- 
rend alle  übrigen  Gestirne  an  der  sich  täglich 
um  ihre  Achse  drehenden  Himmelskugel  fest- 
zustehen scheinen.  Der  Tierkreis  mit  den 
Wandelsternen  gilt  dem  Orientalen  als  Offen- 
barungsbuch der  Gottheit,  der  Fixsternhimmel 
ist  gleichsam  der  an  den  Rand  geschriebene 
Kommentar  (s.  Sp.  1485). 

Die  Griechen  haben  uns  aus  ihrer  Verbin- 
dung mit  dem  Orient  den  zwölfteiligen  Tier- 
kreis überliefert.  Im  alten  Orient  hat  es  offen- 
bar eine  ganze  Reihe  von  variierenden  Lehren 
gegeben,  die  die  Fixsternbilder  am  Tierkreis 
verschieden  angesehen  und  gezählt  haben.  Die 
Zwölfteilung  scheint  verhältnismäßig  spät  auf- 
zutreten, ist  aber  dann  der  Typus  geworden, 
der  den  Sieg  davon  getragen  hat  und  über  die 
gesamte  Kulturwelt  sich  ausgebreitet  hat. 

Als  Teil  des  Kosmos  angesehen,  bildet  der 
babylonische  Tierkreis  im  dreigeteilten  himm- 
lischen All  die  himmlische  Erde,  die  in  sieben 
Sphären  emporsteigt.  Die  oberste  Stufe  führt 
in  den  Himmel  des  summus  deus.  Die  himm- 
lische Erde  wird  uniströmt  von  dem  Himmels- 
ozean. In  diesem  himmlischen  dreigeteilten 
All  hängt  das  irdische  dreigeteilte  All,  Luft- 
himmel, Erde  und  Ozean,  auf  den  man  stößt, 
wenn  man  in  die  Erde  bohrt  und  der  die  Erde 
rings  umströmt.  (S.  zu  diesem  Weltbild  mein 
Handb.  d.  altorient  Geisteskultur,  Leipzig,  J.  C. 
Hinrichs,  1913.)  Beide  Alls  sind  durch  markas 
same  u irsitim  (das  Nabelband,  das  Himmel 
und  Erde  verbindet)  zusammengehalten  Der 
Berührungspunkt  ist  der  'Nabel  der  Erde’. 

Der  babylonische  Name  des  Tierkreises, 
sofern  er  ein  Teil  des  Kosmos  ist,  ist  supuk 
same,  d.  h.  wörtlich  'Aufschüttung,  Damm  des 
Himmels’.  Das  Bild  entspricht  dem  Euphrat- 
lande, in  dem  Straßen  für  die  Wohnungen 
durch  Aufschüttung  hergestellt  werden  (vgl. 
übrigens  die  niederländischen  Dämme  und 
den  Namen  'Damm’  für  Straße,  z.  B.  in  der 
Mark).  Auch  in  den  assyrischen  Bauinschriften 
46* 
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ist  supuk  der  technische  Ausdruck  für  Lamm- 
bau  (Sanherib  Rassam  80).  Die  Anschauung 
entspricht  übrigens  der  kosmogonischen  Mytho- 
logie, die  die  Entstehung  der  Erde  durch  Auf- 
schüttung von  Erdmassen  und  Rohrgeflecht  aut 
dem  Wasser  sich  vorstellt.  So  in  der  babylo- 
nischen Schöpfungserzühlung  ('ii)ieiform  Texts 
13,  35  tf.,  wozu  mau  die  Entstehung  Roms  durch 
künstliche  Aufschüttung  der  Tiberinsel  bei 


karte  (s.  Abb.  3)  der  Ring,  der  die  Welt  umgibt 
(der  ringsum  strömende  Okeanos?)  mir  marratu, 
Ringstrom.*)  Der  Regenbogen  aber  ist  kein  Ring, 
wohl  aber  der  Tierkreis.  In  einem  Asurbanipal- 
text  (s.  Streck,  Vorderasiat.  Bibi.  5.  Stück,  S.  266  f.l 
wird  bei  einer  kultischen  Feier  gesagt,  daß  die 
Feiernden  sich  unter  Musikbegleitung  gleich 
AN.TER. AN.N.-V  um  das  Götterbild  gedreht 
haben.  Der  Schreiber  meint  wohl  einfach;  im 


Liviiis  vergleiche  und  <lie  jüdische  Sage,  nach  lo  Ring,  im  Kreise.  Aber  im  letzten  Grunde  be- 
der  Rom  aus  Kohr  des  Tiber,  au  das  sich  Leim 
heftet,  und  Eujihratwasser  gebildet  wird  (s. 

Griudiaam,  Beiträge  zur  vergleichenden-  Mgtho- 
logie,  ZI) Md.  190,  31,  S.  199.  305 11'.). 

Den  inschriftlichen  Beweis  für  supuk  samc 
= Tierkreis  gibt  IV  R 5,  59 — 61a:  'Inlil  hat. 


3)  Babylouisclie  Erdkarte  (nach  Brit.  Mus. 
S2  - 7—14,  509,  vgl.  CT  22  pl.  48). 


2)  Koptisclies  Bild  dos  Kusmos  (vier  Welt- 
ecken,  in  der  Mitte,  d.  h.  auf  dem  Höhe- 
punkt Mond  und  Sonne)  nach  Kirchcr, 

OcfUpus  Aeg.  2,  2,  193;  3,  154. 

da  die  Weltordnung  durch  feindliche  Mächte  (statt  KU. MAL). 

bedroht  war,  Sonne,  Mond  und  Venus  ein-  der  Stern  a im  Widder  gehört,  heißt  in 
gesetzt,  den  supuk  same  zu  regieren’  (Mipuk  40  Texten  aus  Asurbauipals  Zeit  DIL.  GAN  (DIL 


leutet  dieser  Tanzkreis  den  Tierkreis,  der  sich 
in  der  Sphärenmusik  dreht. 

Wir  geben  im  folgenden  eine  Übersicht 
über  die  inschriftlichen  und  monumentalen 
Spuren  der  Tierkreisbilder,  wie  sie  die  Baby- 
lonier gesehen  haben.  , 

Der  Widder. 

Das  Sternbild  des 
Widders  wird  nach 
einer  Lehrvariante 
der  babylonischen 
Himmelsbetrachtuug 
als  ein  Mann  darge- 
stellt. Die  östliche 
Hälfte  des  Sternbil- 
des heißt  in  den  äl- 
teren Texten  aus  der 
Zeit  Asurbauipals 
kakkabKU.MAL,  d.  h. 
agru  {Brünnow,  List 
10  605),  Lohnarbei- 
ter. Später  wii'd  die- 
ser Name  für  das 
ganze  Sternbild  ge- 
braucht, in  den  spät- 
babylonischen Tex- 
ten abgekürzt  zu  KU 
Die  westliche  Hälfte,  zu  der 
den 


same  ana  sutesuri  uktinnu)  und  Sm.  945,  Bev. 
1 f. : „Istar  (Venus),  die  am  supuk  same  auf- 
leuchtet.“ 

Ein  anderer  Name  für  den  Tierkreis  ist 
AN.TER. AN. NA,  d.  i.  Wohnung  des  Him- 
mels’ oder  'Hain  des  Himmels’.  Bei  der  letz- 
teren Deutung  (s.  Wimkler,  Die  babylonische 
(icisteskultnr  S.  126)  ist  daran  zu  denken,  daß 
der  Gipfel  des  Spbärenberges,  der  den  Tier- 
kreis bildet,  als  Eingang  zum  oberen  Himmel 
oder  Paradies  gedacht  ist,  in  dessen  Mitte  der 
Lebensbaum  und  der  Todesbaum  stehen,  die 
astral  betrachtet  durch  Mond  und  Sonne  ver- 
treten sind  (s.  Abb.  54  den  Gipfel  der  Plaiii- 
sphäre  Daressys,  und  Abb.  2 das  koptische 
Kosmos-Bild,  und  die  Alexandersage,  nach  der 
im  Paradies  zwei  Bäume  stehen,  die  ijlLog  und 
GskgvT]  heißen,  s.  Sp.  1472).  AN. TER. AN. NA 
bedeutet  allerdings  an  den  meisten  Stellen  'den 


GAN  KU.  MAL  also  in  dieser  Zeit  = Wid- 
der). Die  richtige  sumerische  Lesung  für  DIL. 
GAN  oder  AS-KAR  ist  ikü  (s.  die  Glosse  i-ku-u 
CT  24,  3 col.  1,  15),  im  Boghazköi-Sternentext 
e-ku-e  geschrieben.  P.  Jensen  (s.  Orient.  Lit. 
Ztg.  1911,  Sp.  184,  Anm.  2),  und  schon  Lenor- 
mant,  Magie  und  JVahrsagekiinst  der  Claddäer 
S.  442,  Anm.  3,  erkannten  die 
Zugehörigkeit  von  ikü  zum  Wid- 
50  der  (ienomfflwf  irrtümlich:  a des 
Widders).  Virolleaud,  Adad  7, 

18  wird  ikü  (ebenfalls  als  Glosse 
zu  AS. KAR)  als  ser’ü  erklärt, 
d.  h.  'Ähre’.  Der  Widdermann 
(Lohnarbeiter)  ist  also  als  himm- 
licher  Lau  dm  an  11  gedacht. 

Es  gibt  am  babylonischen 
Fixsternhimmel  freilich  auch 
einen  'Widderstern’,  der  aber 


Regenbogen’.  Aber  Regenbogen  und  Tierkreis  60  mit  dem  Tierkreisbilde  das  Wid- 


sind  in  der  babylonischen  Anschauung  Ent- 
sprechungen (s.  mein  ATAO  “ S.  13  u.  248).  Daß 
im  Namen  nicht  der  Regenbogen,  sondern  der 
Tierkreis  liegt,  zeigt  die  Gleichung  AN.TER. 
AN. NA  = marratu  K 250,  col.  4,  6 (in  Cim. 
Texts  26)  in  einer  der  assyrischen  Sternlisten. 
Marratu  aber  bedeutet  Ring  im  kosmischen 
Sinne.  So  heißt  auf  der  babylonischen  Welt- 


ders nichts  zu  tun  hat.  Wieder- 
holt findet  sich  der  Stern  kakkab 


4)  Gestalt  mit 
dem  Welten- 
mantel  von  dem 
Grenzstein  Susa 
nr.  20  (nach 
HinkCf  Boundary 
Stone^  p.  95). 


*)  iJeshalb  wird  in  der  ältesten  Schrift  Kissatu  ^die 
Welt’  als  zwei  konzentrische  Kreise  dargestellt.  Das 
Zeichen  findet  sich  z.  B.  auf  einer  altsumerischen  Bilder- 
inschrift (s.  mein  Sandhuch  S.  1 Abb.  2),  vielleicht  auch 
auf  dem  kosmischen  Gewände  einer  Kiidurrugestalt  (s. 
Abb.  4). 


1449 


Sterne  (Stier) 


Sterne  (Zwillinge) 


1450 


Lu-lina,  der  V ß 46,  21  mit  Enmesarra  gleich- 
gesetzt  wird  und  Virolleaud,  Astrol.  Chald.,  litar 
25,  72  mit  Anu  Cder  rote  Stern,  der  zwischen 
dem  kakkabsehi  (Fuhrmann)  und  dem  Anu-Stern 
steht.  Anu  ist  = lu-lim’).  Enmesarra  ist  unser 
Fuhrmann,  der  kakkab  Lvi-lim  das  Lämmchen, 
das  er  auf  dem  Arme  trägt,  identisch  mit  Ca- 
pella,  dem  hellsten  Sterne  des  Fuhrmanns.  En- 
mesarra ist  also  ein  k^noqpopog.  Zu  diesem 
Enmesarra  gehören  die  Plejaden,  seine  ''sieben  lo 
Söhne’,  die  im  Sterubilde  des  Stieres  vor  ihm 
stehen. 

In  der  Planisphäre  K 8538  {C^m.  Texts  33 
pl.  10,  8.  Abh.  56)  ist  unter  dem  kakkabDIL. 
(i.4N  eine  Linie  gezogen,  die  den  durch  den 
Frühlingspunkt  gehenden  Meridian  kennzeich- 
nen' soll. 

Bei  der  Fixsternverteilung  (in  den  soge- 
nannten Astrolaben)  gehört  Ikü  zu  dem  Bereich 
des  Ea.  Virolleaud,  Astrol.  Chald.  2.  Suppl.  77,  20 
col.  1,  4 (s.  schon  Boissier,  Choix  de  textes  2, 

1,  S.  63)  ist  DIL.  GAN  (Ikü)  als  subat  Ea, 
'Wohnung  des  Ea’,  erklärt. 

In  einzelnen  Tierkreisbildern  spiegelt  sich 
noch  die  Entsprechung  von  Makrokosmus  und 
Mikrokosmus  wider.  Nach  Virolleaud,  Istar  26, 

22  IF.  entsprechen  die  vier  Teile  des  Ikü  den 
vier  Weltquadranten:  Subartu  (Norden),  Elam 
(Osten),  Amurru  (Westen),  Akkad  (Süden).  Das- 
selbe finden  wir  beim  Mond  (s.  mein  Handbuch  so 
S.  191  f.).  Oder  ist  das  Frühlingsgestirn  als 
Repräsentant  der  neuen  Zeit  hier  als  Welten- 
herrgedacht? DIL. GAN  ist  auch  das  Sternbild 
von  Babylon,  und  Nebukadnezar  nennt  sich  wohl 
deshalb  'Landmann  von  Babylon’. 

Der  Stier. 

In  den  astrologischen  Texten  der  Zeit  Asur- 
banipals(bei  Thompson,  Reports  andVirolleaud, 
Astrologie  Chaldeenne)  heißt  er  GU.AN. NA,  in  4^ 
dem  Text  aus  dem  37.  Jahre  Nebukadnezars 
abgekürzt  GU.AN. 

Repräsentiert  wird  er  in  seinem  himmlischen 
kakkara  durch  die  Plejaden  und  Hyaden.  Die 
Boghazköi-Sternliste  (um  1400)  nennt  deshalb 
an  seiner  Stelle  die  Plejaden  (Kakkabu,  das 
Gestirn  kat’exochen)  und  GIS.LI.E,  d.  i.  Alde- 
baran, den  Hauptstern  der  Hyaden. 

Die  Plejaden  werden  als  Stern  kat’exochen 
ausdrücklich  bezeichnet,  als  kakkab  Kakkabu; 

8.  Fr.  Hommel  in  Orient.  Lit.-Zfg.  1913,  Sp.  14 
und  E.  Weidner,  Buhyloniaca  6,  S.  151,  die 
den  gleichen  Gebrauch  bei  den  Arabern  (an- 
nagm  'das  Gestirn’)  und  bei  den  Masai  (gokwa 
= kökebä)  erwähnen. 

In  den  spätbabylonischen  Texten  wird  der 
Stier  durch  Kakkabu  (ohne  Determinativ)  = 
Plejaden  bezeichnet. 

Wie  Enmesarra  (=  Lulim)  im  Fuhrmann  lo- 
kalisiert gedacht  wird  (V  R 46,  21  ab),  so  gelten 
die  7 Kinder  Enmesarras  (CI’ 24,  4,  29  ff.,  vgl. 

IV  R 23,  u.  Zimmern  in  Zeitschr.  für  Assyr.  23, 

365  f.)  als  die  Plejaden  (so  schon  Jensen,  Kos- 
mologie 62’,  92  f.),  gleichsam  die  vor  ihm 
stehenden  göttlichen  Kinder.  Daß  die  astrale 
Beziehung  Enmesarras  sekundär  sei,  darf  nicht 
behauptet  werden  (gegen  Zimmern  a.a.O.).  Die 
Entsprechung  der  Vegetations-  und  Astral- 


5)  Die  Zwillinge  auf  einem  babyloni- 
schen Siegelzylinder  (nach  Lajard, 
Mitlira  54  A nr.  6). 


erscheinungen,  die  beide  kalendarisch  sind,  ist 
ein  Charakteristikum  der  babylonischen  Welt- 
anschauung. Ein'früher’  oder'später’ können  wir 
innerhalb  unseres  Materials  nicht  konstatieren. 

Die  zweite  wichtige  Sterngruppe  im  Stier, 
die  Hyaden,  sind  vertreten  durch  ihren  hellsten 
Stern,  den  Aldebaran.  Im  Boghazköi-Sterntext 
Z.  13  ist  GIS.LI.E  (so  zu  lesen!)  an  Stelle  der 
Hyaden  genannt.  Virolleaud,  Astrol.  Chald.  2. 
Suppl.  67,  9 ist  GIS.LI.E  mit  dem  Stier 
(kakkab GU.AN. NA)  zusammengenannt  und  hat 
das  Eiiitheton:  agü  i' Anim,  Krone  des  Anu. 
Thompson,  Bep.  106,  1 — 5:  AN. NA. MIR  = 
agü  iiAnim.  In  den  'Astrolaben’  gehört  er  zu 
den  zu  Anu  gehörigen  Sternen.  Als  1.  Mond- 
station wird  der  Aldebaran  auf  Grund  einer  von 
Babylon  gewanderten  Lehre  auch  noch  in 
späten  Zeiten  in  Indien  wie  in  China  (zur  Zeit 
der  Han-Dynastie)  und  in  Arabien  angenommen, 
s.M.  Jeremias, 

ATAO^-  S.  12. 

In  einem 
der  beiden  ob. 

Sp.  1445  unter 
nr.  12  bespro- 
chenen Texte 
aus  der  Arsa- 
cidenzeit,  zu 
denen  Dupli- 
kate aus  der 
Bibliothek 
Asurbanipals 
vorhanden 

sind  und  die  nach  sicheren  Kennzeichen  aus  dem 
Stierzeitalter  stammen,  beginnt  die  Reihe  der 
Tierkreisbilder  mit  kakkab  Kakkabu  kakkab  GU. 
AN.NA.  Davor  steht;  resu  GU  'der  Anfang  liegt 
im  Stier’  (s.  Weidner,  Handbuch  1 Kap.  2 s). 

Die  großen  Zwillinge. 

Sie  heißen  babylonisch  kakkab  MAS . TAB . 
BA. GAL. GAL,  'große  Zwillinge’,  später  abge- 
kürzt MAS. TAB. BA  oder  MAS. TAB,  in  den 
spätbabylonischen  Texten  MAS.  Im  'Astro- 
lab’  B col.  2,  22  wird  hinzugefügt:  'die  vor  Anu 
stehen’  (Mitteilung  JVeidners).  Ebendaselbst 
Z.  23  sind  die  beiden  Sterne,  die  die  Hellenen 
Kastor  und  Polydeukes  nennen,  mit  ONabü  (PA) 
50  und  ii  Lugal  (=  Marduk)  gleichgesetzt. 

Bildlich  sind  sie  vielleicht  zu  erkennen  in 
der  Abb.  5 wiedergegebenen  Doppelgestalt  auf 
dem  Siegelzylinder  bei  Lajard,  Becherches  sur 
le  Culte  de  Mithra. 

In  dem  kakkaru,  d.  h.  dem  Himmelskugel- 
Segment,  zu  dem  die  Zwillinge  gehören,  ist 
das  Hauptgestirn  der  Orion;  SIB. ZI. AN.NA, 
d.  h.  reu  kenn  sa  same,  'der  treue  Hirte  des 
Himmels’.  Er  vertritt  deshalb  das  Tierkreis- 
tio  bild  der  Zwillinge.  So  nennt  die  Boghazköi- 
Sternliste  lum  1400)  SI.PA  .ZI.  AN.NA  = Orion 
an  Stelle  der  Zwillinge. 

Neben  den  'großen  Zwillingen’  kennt  der 
Babylonier  am  gestirnten  Himmel  noch  sechs 
Zwillingspaare  (drei  davon  im  Zwillingsgestirn 
selbst).  K 2067  (=  CT  26,  pl.  45),  Z.  11-^15 
zählt  die  sieben  als  Zwillinge  geltenden  Ge- 
stirne auf  ('die  VII  nia-a-su’): 
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1451  Stei’ne  (Zwillinge,  Krebs- 


Sterne  (Krebs,  Löwe) 


1.  und -2.  kakkab  Mas-tab-ba-gal-gal  i^akkab  Mas- 
tab-ba-tur-tur , das  sind  die  'großen  Zwil- 
linge’ und  die  darunter  liegenden  'kleinen 
Zwillinge’  ji  und  J Cancri. 

3 kakkabMa3-tab-ba  sa  iua  mihrit  kakkab,Sib-zi- 
an-na  izzazü,  das  sind  die  vor  dem  Sibzi- 
anna  liegenden  Sterne  ■/  und  e geminorum. 

4 kakkab  Har-ür  Und  i'  Sar-gaz,  das  sind  die 
hellsten  Sterne  t und  v im  Schwanz  des 
Skorpions. 

5.  kakkab  Zi-ba-aii-iia,  das  sind  die  Sterne  a und 
ß in  der  Wage. 

Dazwischen  als  die  4 Planeten  der  4 Weltecken; 


zeichnet  (s.  Thompson,  S.XXVtf.), 

im  Text  aus  Nebukadnezars  Zeit  heißt  er  pu- 
lukku  (auch  nangara  gelesen),  ebenso  in  den 
spätbabylonischeu  Texten.  In  der  Boghazköi- 
Sternliste  ist  er  durch  den  benachbarten  Sirius 
KA. AK. ZI. ZI  (sic!)  vertreten. 

Die  aselli  im  Krebs  und  der  Krippe  (q>äTvt}) 
sind  vielleicht  mit  den  'kleinen  Zwillingen’ 
identisch  (Zwillingsesel?),  die  wir  Sp.  1450  neben 
10  den  'großen  Zwillingen’  fanden,  s.  Hommel, 
Aufs.  u.  Ähh.  S.  430.  Nach  Abü  Ma'sar  {über- 
setzung  von  Dijfoff  bei  Boll,  Sphaera  S.  509) 
steigt  im  zweiten  Dekan  des  Krebses  die  Hälfte 


der  Krippe,  der  nördliche  Esel,  und 
im  dritten  Dekan  die  andere  Halite 
der  Krippe,  der  südliche  Esel,  auf. 

Löwe. 


Das  Tierkreisbild  des  Löwen*)  heißt 
in  den  Texten  aus  Asurbanipals  Zeit 
üß.MAH  oder  UR.GÜ.LA,  auch 
UK.A  und  im  Text  aus  Nebukadnezars 
Zeit  ebenfalls  UR.A.  ÜR.MAH  und 
UR.GÜ.LA  ist  der  'große  Hund’,  arü 
ist  'der  Löwe’.  Die  SY)ätbabylonischen 
Texte  schrieben  in  Abkürzung  A für 
UR.A,  beziehentlich  für  arü  (so  .len- 
sen, Kosmologie  317,  Anm.). 

In  einem  der  Sp.  14.45  nr.  12  be- 
sprochenen Texte  aus  der  Arsaciden- 
zeit.  zu  dem  ein  Duplikat  aus  der  Bi- 
bliothek Asurbanipals  vorhanden  ist 
und  das  aus  dem  Stierzeitalter  stammt, 
beginnt  die  Tierkreisreihe  mit  kakkab 
UR.A,  dem  Löwen  als  dem  Tierkreis- 
bild der  Sommersonnenwende  für 
Stierzeitalter  und  schließt  mit  dem 
Krebs  (s.  Weidiiev,  Handbuch  Kap.  2 s). 

Der  Name  des  Löwen  als  Tierkreiszeicheu 
40  des  Solstitiums  entspricht  der  Zeit,  in  der  der 
Stier  Zeichen  des  Frühlingsäquinoktiums  war; 
(etwa  4400  v.  dir.  — 2000  v.  Chr.,  s.  Sp.  1484). 
Die  Benennung  muß  also  mindestens  ins  dritte 
.lahrtausend  fallen.  Andererseits  entspricht  die 
Benennung  der  Jungfrau  als  sarrat  same"  (IV 
Tiawlinson  5,  80  u.  CT  26,  PI.  49,  K 6093,  col.  1, 
5f.,  s.  Sp.  1478)  dem  Zwillingszeitalter,  das  be- 
reits im  5.  Jahrtausend  zu  Ende  ging.  Die 
Konstellation:  Zwillinge  als  Sternbild  des  Früh- 
.50  lingsäquinoktiums  und  Jungfrau  als  Sternbild 
des  Sommersolstitiums  entspricht  dem  Motiv  des 
neuen  Weltzeitalters,  bei  dem  die  Dioskuren 
die  geschändete  Schwester  (virgo)  rächen. 

In  Opposition  zum  Löwen  steht  die  baby- 
lonische 'Wasserfrau’  (s.  Sp.  1464)  Gula,  mit 
der  elienfalls  ein  Hund  verbunden  wird  (ÜR. 
KU  genannt),  s.  Sp.  1465. 

Der  Hauptstern  des  Löwen  heißt  iarru,  'Kö- 
nig’, wie  im  hellenistischen  Tierkreis  Basilis- 


(I)  Horoskop  Antiochos'  1.  von  Kommagene  (um  70  v.  Chr.)  von  der 
AVestterrasse  des  Nimrud  J.)agh 
(nach  Hammer-Puchsteoif  Reise  in  Kleinasicn  und  Kordsyrien). 

kakkab  Nin-sar  (=  Ninib  = Saturn), 
kakkab  ira  ra  - <rai  (=  Nergal  = Mars), 

^akkab  ii  Xabü  (=  Merkur-, 
kakkab  Lugal  (=  Marduk  = Jupiter). 

Von  den  außerhalb  des  Zwillingsluldes  ge- 
zählten Zwillingen  verdient  besonderes  Inter- 
esse das  Paar  Sarur  und  Sargaz  im  Schwanz 
des  Skorpions. 

Thompson,  Ile]),  ur.  272  erwähnt  iiSAR.Ult 
und  OSAR.GAZ  sa  zi-kit  kakkab  Akrabi,  die 
beiden  hellsten  Schwanzsterne  des  Skorpions, 
als  Omen  für  das  Auftauchen  kriegerischer 
Kräfte  von  Akkad  her. 

Gudea  Stat.  B 4,  37  ff.  aber  'errichtet' 
zwei  Waffen  für  Ningirsu-Ninib,  die  den  glei- 
chen Namen  tragen:  SAR-UR,  der 'Sturm  der 
Schlacht’  und  SAR.GAZ  ....  'mit  7 Augen’. 

Vgl.  auch  Hrozny,  Mythen  von  dem.  Gotte  Ninrag 
MVAG  1903,  5,  S,  12,  Z.  20tt'.  E.  Weidner  ver- 
mutet mit  Recht,  daß  die  beiden  Waffen  Gu- 
deas  bereits  am  Himmel  lokalisiert  gedacht 
sind,  als  die  hellsten  Schwanzsterne  des  Skor- 
pions. Die  Hervorhebung  des  Skorpions  erklärt  60  kos,  Regulus,  Schot.  Arat.,  v.  148,  1,  p.  43  Buhte 

sich,  wenn  man  in  südlichen  Breiten  sieht,  (zitiert  nach  Bouctie- Leclercq,  L’ Astrologie 

wie  dieses  Gestirn  als  eines  der  strahlendsten  Grecque  139,  Anm.  2):  'O  Xtmv  in\  rf/s 

und  deutlichsten  Sternbilder  erscheint,  etwa  •^aqbia.q  &ariQcc,  ßccaillanov  Isyögsvov,  ov  oi 

wie  bei  uns  der  Große  Bär  und  der  Orion.  Xalbcdoi  vojU^ovaiv  uqiblv  t&v  ovQuviav. 


Krebs. 

In  den  Texten  aus  Asurbanipals  Zeit  ist  das 
Tierkreisbild  des  Krebses  als  AL.LÜL  be- 


In  der  Astrologie  gilt  der  Regulus  als  das 
günstige  Horoskopgestirn  für  den  König  (s. 

’*=)  Auf  dem  Grenzstein  Abb.  51  geflügelt  dargestellt, 
3.  Sp.  1491. 
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Sterne  (Jungfrau) 


Sterne  (Wagej 
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Bouche-Leclercq,  L’ Astrologie  Grecque  S.  438  f.); 
s.  Abb.  6.  Auch  das  Siegel  Abb.  7,  das  ich 
in  Syrien  erwarb,  stellt  wohl  den  Tierkreis- 
Löwen  dar.  In  den  Segenssprüchen  Jakobs, 
der  die  12  Söhne  als  Repräsentanten  des  Welt- 
kreislaufes ansieht,  innerhalb  dessen  die  Er- 
neuerung kommt  ('Herr,  ich  warte  auf  dein 
Heil’),  ist  der  Löwe  das  Gestirn  Judas.  In 
jeden  der  12  Sprüche  sind  die  Motive  eines  der 
Tierkreisbilder  stilistisch  eingezeichnet.  Nach 
dem  Segensspruch  Judas 
ist  Regulus  zwischen  den 
Füßen  des  Löwen  ge- 
dacht. Nach  der  zitierten 
Stelle  des  Aratus  sollen 
die  Chaldäer  den  Regulus 
als  das  Herz  des  Löwen 
angesehen  haben. 


7)  Sternbild  des  Löwen 
auf  einer  Gemme  in 
meinem  Besitz 
(nach  Photographie). 


Die  Jungfrau. 

In  der  Boghazköi- 
Sternliste  (Sp.  1443)  führt 
die  Spica,  der  Hanptstern 
der  Jungfrau,  den  Namen  GIS. BAN.  In  den 
Texten  aus  Asurbanipals  Zeit  steht  als  Name  der 
ganzen  Jungfrau  A-EDIN.  Dieser  Beiname  wird 
VR46, 46  a b als  banät  rihütum(die Samen  schaf- 
fende?) und  II  R 56,  59  c als  Zarpanitu,  die 
ebenfalls  die  Samen  schaffende  bedeutet,  erklärt 
(Brünnow  nr.  11484).  Zarpanitu  ist  die  weib- 
liche Entsprechung  des  Marduk,  also  die  baby- 
lonische Magna  mater,  die  als  solche  Virgo 
im  mythologischen  Sinne  ist.  Vielleicht  ist  es 
hieraus  zu  erklären,  daß  auch  Marduk-Jupiter 
als  Stern  SU. PA  erklärt  wird. 

Als  weiterer  Name  für  Spica  wird  in  den 
Texten  der  Asurbanipal-Zeit  ES -SIN  aufge- 
faßt, das  oft  als  ser’ü  erklärt  ist  (z.  B.  Brün- 


9)  Die  Diana  von 
Ephesus.  Gemme 
in  meinem  Besitz 
(aus  Ephesus)  nach 
Photographie. 


8)  IHar  als  Ährengottheit.  Babylonischer  Siegel- 
zylinder aus  der  Zeit  Naramsins 
(nach  de  Sarzec-Heuzeijf  Bec.  en  Chaldee  1,  287  G). 

now  nr.  3832;;  ebenso  ist  die  Schreibung  der 
spätbabylonischen  Texte;  KI.HAL,  zu  lesen  (s. 
Jensen,  Kosmologie,  S.  311,  vgl.  Brünnoiv  9642). 

Man  bringt  diese  'Ähre’  mit  der  Ähre  in 
der  Hand  unserer  Jungfrau  mit  Recht  in  Ver- 
bindung. Abb.  8 stellt  einen  Siegelzylinder 
dar,  auf  dem  die  Göttin,  aus  deren  Schultern 
Ähren  wachsen  und  hinter  der  auf  einem 
Piedestal  eine  Ährengöttin  steht,  dargestellt  ist, 
während  der  Gottkönig  Naramsin,  von  einem 
Priester  geführt,  ihr  huldigt,  vgl.  auch  Abb.  9, 
die  Diana  von  Ephesus  mit  Ästralsymbolen  auf 
einer  Gemme  darstellend. 

Die  älteste  Erwähnung  des  Arktur,  des  Haupt- 


sternes des  in  nächster  Nähe  der  Jungfrau  ge- 
legenen Bootes,  findet  sich  in  dem  aus  der  Zeit 
um  2000  stammenden  Text  aus  Nippur,  der  Fix- 
sterndistanzen berechnet  (s.  oben  Sp.  1440).  Er 
heißt  SU. PA  mit  dem  Beinamen  glänzender  Stern ; 
daß  SU. PA  Arktur  ist  und  nicht  Spica,  wie  frü- 
her allgemein  angenommen  wurde  (so  auch  in 
meinem  Handbuch),  wurde  Sp.  1040  bereits  be- 
merkt. Allerdings  wird  SÜ.PÄ  auch  für  .Jupiter 
10  gebraucht.  VR  46,  11  ab  ist  SU. PA  als  Enlil  sa 
simat  mäti  isimmü,  'Herr,  der  das  Geschick  des 
Landes  bestimmt’,  ausdrücklich  als  Marduk-Ju- 
liiter  bezeichnet;  ebenso  wird  im MstroZah B (Mit- 
teilung MGiäners)  kakkabu  rabü  nam-ru  SU. PA, 
ausdrücklich  i^^akkablJniunpa-e  (Jupiter)  genannt. 
Auch  in  der  Tafel  der  7 Enlile,  veröffentlicht 
von  Pinches,  Enlil  and  Ninlil,  ihe  older  Bel  and 
Beltis:  PSBA  23,  3,  1911,  pl.  11,  Obv.  Z.  13  f. 
wird  takkabgU.PA  als  Enlil 
20  von  Babylon  bezeichnet  (Z.  16 
heißt  es  wie  oben  V R 46, 

11  ab:  der  Stern  SU. PA,  der 
Götterherr,  der  die  Geschicke 
des  Landes  bestimmt). 

Wage. 

Die  'Wage’  ist  unter  dem 
Namen  zibanitu  zuerst  be- 
zeugt in  den  Texten  aus  Asur- 
30  banipals  Zeit,  ebenso  in  dem 
Text  aus  dem  37.  Jahre  Nebu- 
kadnezars  und  in  den  spät- 
babylonischen Texten. 

Nach  II  R 49,  3,  15  f. 

kakkab  Gl . Gl  kakkab  Kit  - tu  ü g AG  . US 
u Mesaru  ü Samas 

kakkabZI.BA.AN.NA  zi-ba-ui-tum  ,, 
wird  die  Wage  als  Kittu  u.  Mesaru,  'Recht  und 
Gerechtigkeit’,  bezeichnet  (vgl.  A.  Jeremias,  Im 
40  Kampf  um  den  alten  Orient  1“,  S.69  und  die  dort 
zitierten  Stellen  in  ATAO-)  und  mit  SAG.US- 
Samas  (s.  Sp.  1481),  d.  i.  Saturn,  in  Verbindung 
gebracht,  dessen  nisirtu  iHypsoma)  die  Wage 
ist.  In  dem  von  Pinches,  Journ.  Boy.  Ms.  Soc. 
1900,  S.  575,  Anm.  10  behandelten  Text  heißt 
die  Wage  (ihre  Schalen) : 'die  Herren  der  Sonne’. 

Die  geringe  Ausdehnung  der  Wage  (.zwi- 
schen Jungfrau  und  Skorpion  eingeschlossen;, 
die  im  Altertum  noch  auffälliger  war,  ist  die 
50  Ursache  gewesen,  daß  sie  in  manchen  Syste- 
men ihre  Selbständigkeit  verlor  und  mit  einem 
der  benachbarten  Sternbilder,  entweder  mit 
Skorpion  oder  mit  .Jungfrau,  verbunden  wurde. 
In  dem  einem  Falle  gelten  die  Schalen  der 
Wage  als  die  Scheren  des  Skorpions  (griechisch 
= xrilod,  s.  Sp.  1456),  im  andern  Falle  wurde 
der  Jungfrau  die  Wage  in  die  Hand  gegeben. 
Daß  die  Schalen  der  Wage  als  Scheren  ('Hör- 
ner’) des  Skorpions  angesehen  wurden,  ist  aus- 
60  drücklich  ÜT  33  pl.  2 col.  2,  11  bezeugt. 

In  der  'großen  Einleitung’  des  Abu  Ma'sar 
{Karl  Dyroff  hei  Boll,  Sph/ira  S.  517)  heißt  es: 
'Im  ersten  Dekan  der  Wage  steigt  ein  Mann 
auf,  der  einem  Zornigen  ähnlich  ist  (=  Hades); 
in  seiner  linken  Hand  hat  er  eine  Wage  und 
in  seiner  rechten  Hand  einen  Strick.’  Scaliger, 
Kot.  ad  Manil.  343  bezeugt  dasselbe  von  der 
persischen  Sphäre;  im  ersten  Dekan  ein  Greis 
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Sterne  (Wage) 


Sterne  (Skorpion) 
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(Saturn!)  mit  drohender  Jliene,  eine  Wage  in 
der  Hand  haltend,  neben  ihm  der  Kopf  des 
Drachen.  Dazu  stimmt  die  Angabe  des  Abar- 
banel,  daß  das  Monatszeichen  des  Tisri,  zu  dem 
die  Wage  gehört  und  dessen  erste  10  Tage 
als  die  'furchtbaren  Tage’  des  Weltgerichts 
gelten,  von  den  Astrologen  unter  dem  Bilde 
eines  zornigen  Greises  gesehen  wird,  der  in 
der  rechten  Hand  eine  Wage,  in  der  linken 
Hand  offene  Bücher  hält.  Auch  der  christliche  lo 
[Michael  mit  der  Wage  ist  Engel  des  Toten- 
gerichtes in  diesem  kalendarischen  Sinne.  Die 
Gestalt  des  alten  [Mannes  ist  ebenfalls  baby- 
lonisch. Es  ist  Saturn,  dessen  nisirtu  (helle- 
nistisch Hypsoma)  nach  der  babylonischen  Lehre 
(s.  Sp.  1482)  in  der  Wage  liegt  und  der  in  dem 
oben  Sp.  1454  zitierten  Text  mit  der  Wage 
identifiziert  wird.  Allerdings  ist  er  hier  bereits 


10)  Skorpion  vom  Grenzstein  Netukadnezars  I. 
lim  1300  (nach  Jeremias^  Izdiibar  yimrod  S.  67). 


vom  glückbringenden  Planetengott  in  den  un- 
heilverkündenden verwandelt  worden.  Daß 
der  Gedanke  der  Gerichtswage  auch  von  den 
Baliyloniern  mit  der  himmlischen  Wage  ver- 
bunden wurde,  zeigt  die  Bezeichnung  der  Wage 
;ils  kakkub  Kettu  u Mesaru,  Stern  von  'Recht 
und  Gerechtigkeit’.  Der  griechischen  Götter- 
jungfrau (Astraia,  Dike,  Themis),  die  die  Wage  lo  Bedeutung  in  der  Astrologie.  In  einem  astro- 


in  dem  die  Wage  am  Herbsttagesgleicheinj unkte 
steht,  von  dem  aus  hinab  es  in  die  Winter- 
region, in  die  Totenwelt  geht.  Auf  das  Äqui- 
noktium ist  die  Wage  nicht  zu  beziehen; 
sonst  müßte  sie  auch  das  Frühlingssternbild 
bezeichnen.  Vielleicht  ist  die  'Wage’  erst  im 
Widderzeitalter  nachträglich  als  Totenwage 
eingeffigt. 

Der  Skorpion. 

Das  Tierkreisbild  des  Skorpions  sahen  die 
Babylonier  in  gleicher  Gestalt.  Der  Name  ist 
GIß.TAB  (=  akrabu)  zu  allen  Zeiten.  In  der  Bog- 
hazköi- Liste  steht  GIR.TAB  hinter  kakkab 
GIS. BAN  (Jungfraui  und  vor  IDL"  (nairu  Adler, 
der  zum  Bereich  des  Steinbocks  gehört).  In 
dem  Text  aus  dem  37.  Jahre  Nebukadnezars 
ist  da.s  Tierkreisbild  durch  den  Antares  ver- 
treten, der  hier  wie  später 
Hurru  heißt  (Loch,  aus  dem 
der  Skorpion  kriecht?  S. 
K agier, Sternfiiinde  1,  260f.). 
Der  Skorpion  der  Grenz- 
steine (s.  Abb.  lOj  stellt 
wohl  sicher  das  Tierkreis- 
I)ild  dar,  vielleicht  auch 
die  Skorpionmenschen  der 
Siegelzylinderfz.B.  Abb. 11). 
Die  aus  SAR.UR  und  SAR. 
GAZ  bestehende  Waffe  des 
Gudea  {Stat.  B 5,  37— -39) 
ist  wohl  am  Himmel  (im 
Skorpion)  lokalisiert  gedacht;  denn  so  heißen 
die  beiden  hellsten  Schwanzsterne  des  Skor- 
pions. Abb.  12 — 18 ab  zeigen  die  Doppellöwen- 
waffe. 

Der  Skorpion  ist  am  hellen  Himmel  der 
süillichon  Breiten  wundervoll  deutlich  zu  sehen. 
Schon  daraus  erklärt  sich  seine  hervorragende 


11)  Skorpiomnenscheu  von  einem 
babylonischen  Zylinder  (nach 
Jeremias,  Izdubar  Nimrod  S.  28). 


der  Gerechtigkeit  trägt,  liegt  schließlich  auch 
das  Sternbild  der  Jungfrau  zugrunde  (Astraia!), 
wie  Ja  der  Jungfrau  des  Sternlnldes  in  der  Tat 
später  die  Wage  in  die  Hand  gegeben  wird. 

Zur  Gerichtswage  sei  noch  innerhalb  des 
altorientalischen  Kulturkreises  an  die  Wage 
I)ei  Daniel  5,27,  llenoch  41,1  (das  Wägen 
auf  Wagen  gehört  zu  den  geschauten  Geheim- 
nissen des  Himmelreiches;  und  im  Koran 


logischen  Text  {Pinches,Journ.  Boy.  Hs.  Soc.  1900 
S.  574,  Anm.  13)  heißt  GIR.TAB:  'der  Herr  Him- 
mels und  der  Erde’.  Die  Scheren  des  Skorpion 
umfassen  die  Schalen  der  Wage.  Daher  kommt 
es,  daß  die  Schalen  der  Wage  in  der  hellenisti- 
schen Astronomie  geradezu  xy]lcd  heißen,  die 
Scheren  (des  Skorjiions).  S.  Boiichc-Leclercg, 
1/ Astrologie  Grecque  S.  54,  A.  2.  Lokalisiert 
wird  im  Skorpion  die  Göttin  Ishara,  die  'Herrin 


(Sure  101,  5 f.)  erinnert.  Die  Wage  in  der  Hand  .'lO  des  Lebens’  (belit  baläti),  als  Wassernixe  ge- 


iler Justitia  geht  auf  die  gleiche  Idee  zurück. 
Selbst  die  Kaufmannswage  des  Mercurius 
scheint  nicht  nur  rationalistischen  Drsprungs 
zu  sein.  Nach  Abu  Ma'sar  (a.  a.  0.  S.  517)  steigt 
in  der  indischen  Sphäre  im  ersten  Dekan  der 
Wage  ein  Manu  auf,  der  einen  Scheffel  und 
eine  Wage  in  der  Hand  hat;  er  sitzt  auf  dem 
Markt  in  einer  Bude  und  beschäftigt  sich  mit 
dem  Messen  und  Wiegen,  mit  Kauf  und  Ver- 
kauf, und  kennt  sich  darin  aus.  60 

Die  Wage  in  der  Halle  der  zwei  Wahr- 
heiten, wie  sie  sich  in  der  ägyptischen  Lehre 
findet,*)  und  die  Wage  des  Hermes  Psycho- 
pompos  ist  bisher  babylonisch  nicht  zu  be- 
legen. Als  'l’otenwage  konnte  die  Tierkreis- 
Wage  nur  im  Widderzeitalter  aufgefaßt  werden. 


*)  S.  A.  Jeremias. 
2.  Aufl.  S.  69. 


Im  Kampf  lon  den  alten  Orient 


dacht  (wie  Anunitu  im  südlichen  Fisch): 

'Wenn  Girtab-Ishara  im  Glanze  ihres  Lichtes 
ihre  Brust  erglänzt,  ihr  Schwanz  dunkel  ist, 
ihre  Hörner  glänzen, 

so  wird ’ 

{Thomijson,  Bep.  223,  5 ff.) 

'Wenn  im  Monat  Kislev  Girtab-Ishara 
bei  seinem  (Girtabs)  Erscheinen  seine  (sic!) 

Hörner  glänzen, 
ihre  (sic!)  Brust  glänzt, 

ihr  Schwanz  dunkel  ist,  so  wird ’ 

(ib.,  223  A,  Bev.  4 ff.) 

Der  Schütze. 

Das  Tierkreisbild  des  Schützen  heißt  in  den 
Texten  aus  Asurbani23als  Zeit:  kakkab  oder 
OPA.BIL.SAG.  In  den  s^iäteren  Texten  heißt 
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12)  Das  Wappen  von  Lagas  (Zeit  des  Urnina) 
(nach  Heuzcyt  Catalogue  des  Antiquites  ChaJdeennes, 
Paris  1902,  p.  92f.  nr.  7). 


14)  Babylonischer  Siegelzylinder.  Ninib  mit  der 
Doppellöwenwaffe,  dabei  Inschrift:  „Ninib,  der 
gewaltige  Kämpe,  der  Sohn  Enlils“ 

(nach  einem  Gipsabdruck  im  Besitz  von 
E.  F.  Weidner ; Original  verschollen). 


13)  Ninib  mit  der  Doppellöwenwaffe 
(nach  Lajard,  Mithra  39,  5). 


15)  Ninib  mit  dem  ^ Zwillings- 
löwen’ in  der  Pland  (aus 
Nippur,  nach  Hilprechty  Expl.  in 
Bihlc  Lands,  S.  528). 


16)  Babylonischer  Siegelzylinder: 
Waffe  mit  Doppellöwe,  unten 
wiederholt,  in  der  Mitte  Schlangen 
(nach  Lajard f Mithra  27,  4). 


17)  Babylonischer  Siegelzylinder: 
Ninib  mit  der  Doppellöwenwalfe 
(nach  Lajard,  Mithra  37,  3). 


a<r>^SAiiiiat'i 


18a  b)  Babylonische  Siegelzylinder  mit  Doppcllöwen wati'e 
(nach  Ward,  Cylinders  and  Seals  nr,  74  u.  91). 


I40y  ^5terne  uumer; 


(nach  Hinke,  Boundarf/  Stone  p.  98). 


21)  Schütze  \i.  Skorpion  vom  Grenzstein  Nebukadnezars  I. 
um  1300  (nach  Jeremias,  Izdubar  JHmrod  S.  67). 


(Susa  nr.  3,  nach  HiJikc,  Boundary  Stone  S.  102). 


20)  Der  Schütze  vom  Tierkreis  von  Bendera 
(nach  Hinke,  Boundary  Stone  p.  98). 


23)  Siegel  Gudeas  (nach  Hcuzey,  Revue  d’Assyriol.  6 p#  95). 


29)  Ber  Ziegenfisch  vom  Tierkreis  von  Bendera 
(nach  Hinke,  Boundary  Stone  S.  102). 
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■25)  steinbock  auf  einer 
Gemme  in  meinem  Be- 
sitz (nach  Photographie ). 


■26)  Ziegontisch  auf  einem  habylo- 
nisclien  Siegelzylinder 
(nach  Lajarth  Mithra  54  B nr.  7). 


27)  Priester,  den  Ziegenfisch  anbetend 
(nach  Jlennnt,  Gliipiique  2,  PI.  10). 


28)  Der  Steinbock  des  Tierkreises  als 
Ziegentisch.  Siegelabdruck  von  einer 
spätbabylonischcn  Geschäftsurkunde 
(nach  67«;/,  ßahtßonian  Records  in  the 
Library  of  Pierponf  Moryan  pl.  Bl). 


,"0)  Kudurru  des  Naziiiuu-uttas  (nach  Deley.  cii  Perse  1 pl.  14  u.  15). 


14t.i3  Storae  ''Schnt/.e.  ^'teiulJOok) 
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das  Zeichen  nur  PA.BIL  oder  I’A.  Ahb.  l'.t  u. 
•_’0  zeigen  ilen  Schützen  nach  einem  babylo- 
nischen Kudurru  Xebukadnezars  und  nach  dem 
'I'ierkreis  von  Dendera.  Abb.  '21  zeigt  Schützen 
und  Skorpion  als  eine  Gestalt  vereinigt  aut 
einem  llrenzsteine  aus  der  Zeit  um  1300  v.  Chr. 
Abb.  19  u.  31  stellt  den  Schützen  ganz  nach 
rt  der  griechischen  Kentauren  dar.  Audi 
.;.T  auf  (iem  kassitisch-liabylonischen  Siegel- 


Determinativ.  Der  andere  Name  des  Tierkreis- 
bikles  Knzu  (.sumerisch  ausgesprochen  ÜZA,  s. 
z.  B.  Jiräiuwir,  Classified  J.ist  370Cf. : Thomp- 
son, Kepurts  212)  'Ziege’,  bezeichnet  den  vor- 
deren Teil  des  Sternbildes.  Virolleaiid,  Astrol. 
(7i(<l(LJst(ir6,'li  lieiBtEnzu:  resu  k=*kkabSUHüR. 
MAS'^a  'Kopf  des  Ziegenfisches’.  In  einem  der 
bei  Kiiifi,  I'hc  Seren  Tahlets  of  Creation  1,  213, 
Z.  1)  verötfentlicliten  späten  Texte  heißt  es: 
'i'OKuzu,  'der  den  Bezirk  (kakkar) 


31  Kudurru  aus  I’abylon  (nacli  einer  Photographie  ans  dem 
Museum  in^Berlin). 

Zylinder  Abb.  22  sieh  findende  Kentaur  dürfte 
der  himmlische  Schütze  sein;  ebenso  der  auf 
dem  Siegelzylinder  der  Gudea  Zeit  (s.  Abb.  23). 

Der  Stein  bock. 

Das  Sternbild  des  Steiubocks  sahen  die 
Babylonier  als  Ziegenfisch.  Abb.  24  u.  2ö 
zeigen  sein  Bild  auf  den  babylonischen  Grenz- 
steinen, Ahb.  26 — 2H  ohne  den  das  Hinterteil 
verbergenden  Kasten.  Abb.  29  zeigt  den  Ziegen-  go 
tisch  vom  Tierkreis  von  Dendera.  Das  ganze 
Tierkreisbild  heißt  in  den  Texten  der  Asur- 
banipalzeit  I z.  B.  ViroUeaud,  Astrol.  ('bald.  Islar 
n.  lö.  SUHUR.MASita  ini  'l’ext  aus  Nebukad- 
nezars  Zeit  SIIHUR.MAS,  in  den  spätbabylo- 
nischen  'hexten  SÜHUR.SÜHUR  bedeutet  eine 
Fischart  suhurha  s.  Jensen,  Kosmolof/ie  73,  1), 
.llAS  ist  = urisu  Ziege,  ha  ist  nachgestelltes 


Vorder.asiat.  »2)  Der  Wassermann.  Tonbildwerk 

an  der  Hoftür  des  Tempels  Esagila  von 
Babylon  (nach  Koldewcy,  Tempel  oon 
Babylon  Abb.  63). 

des  G1R..TAB  (Skorpion)  anschaut’  (zu  ergänzen 
ist  nach  den  Sjiuren  im  Text  bei  King,  Bd.  2: 
er  entspricht  Elam).  Auch  sonst  ist  er  oft  in 
der  A.strologie  das  gefahrdrohende  Gestirn. 

Der  hellste  Stern  im  Bezirk  des  Steinbocks 
ist  Atair.  In  der  Boghazköi  - Sternliste  steht 
au  der  Stelle,  wo  der  Steinbock  an  der  Reihe 
ist:  kakkab  Nasru  liu  'der  Adler’,  der  also  hier 
das  '.rierkreisbild  des  'Steinbockes’  zu  vertreten 
scheint. 

Der  Wassermann. 

ln  den  Texten  aus  Asurbanipals  Zgit  ist  der 
Wassermann  unseres  Tierkreises  eine  Göttin, 
die  den  Namen  Gula  führt.  In  dem  aus  dem 
37.  Jahre  Nebukadnezars  stammenden  Text  ist 
er  (zufällig)  nicht  erwähnt,  in  den  spätbaby- 
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Ionischen  Texten  ist  er  abgekürzt  zu  GU.  Da 
ein  Stern  im  Wassermann  nach  Virollcuud, 
Astrol.  Chald.  Sin  13,  31  f.  'Zunge  des  Hun- 
des’ heißt,  so  drängt  sich  die  Vermutung  auf, 
daß  das  Grenzsteinbild,  das  die  Göttin  Gula 
(so  laut  Beischrift)  mit  dem  Hunde  zeigt  (s. 
Abb.  30),  das  Sternbild  der  Wasserfrau  be- 
zeichnet. 

Es  gibt  aber  auch  eine  babylonische  Über- 
lieferung, die  den 
Wasser  m a n n kennt. 

Auf  dem  Abb.  31 
wiedergegebenen 
Grenzsteiubilde  (vgl. 

Mitt.  der  Deutschen 
Orientgesellsch.  1912, 
nr.  42)  steht  der 
Wassermann  mit  der 
Amphora  auf  einem 
Untersatz.  Zu  ver- 
gleichen ist  die  in 
Babylon  im  Esagila- 
Tempel  ausgegra- 
bene TonfigurAbb.32 
(s.  Koldeioey,  Tempel 
von  Babylon  u.  Bor- 
sippa  S.  44),  endlich 
die  demWassermann 
des  Tierkreises  von 
Dendera  verwandte 
Figur  von  einem 
Grenzsteine  aus  Su- 
sa, Abb.  33  a b. 

Endlich  hat  es  auch  eine  Überlieferung  von 
Gula  als  Wassermann  gegeben.  In  dem  bei 
Pinches,  Journ.  Boy.  Hs.  Soc.  1900,  S.  575  Anm.  4 
zitierten  astrologischen  Text  heißt  Gula  'Herr 
des  Todes,  Gott  Ea’. 

Die  Fische. 

Das  Sternbild  der  Fische  (Abb.  34)  heißt 
babylonisch  kakkab  Nfme,  Plural,  oder  zibbäti 


'Schwänze’,  s.  Virolleaud,  Astrol.  Chedd.  Istar 
6,  17 ; 28,  20.  28;  30,  34.  In  den  späten  Texten 
ist  das  letztere  die  einzige  Bezeichnung  für 
Fische,  geschrieben  ZIBME  (ME  = Pluralzeicheui 
= zibbäti.  S.  Weidner,  Babyloniaca  0,  147  if. 
Das  Band  der  Fische,  das  beide  Fische  ver- 
bindet, heißt  rikis  nüne.  In  der  Boghazköi- 
Sternliste  (um  1400)  tritt  das  Tierkreisbild  Z.  14 
unter  dem  Namen  kakkabga-am-ma-ah  (so  mit 
Fr.  Tlommel  zu  lesen , 
nicht  ' Sterne  de.s 
Himmels’,  wie  in 
meinem  Alter  der 
babylon.  Astronomie 
vorgeschlagen  war) 
auf.  In  den  Texten 
ausAsurbanipals  und 
Nebukadnezars  Zeit 
ist  das  Sternbild 
durch  kakkabAnuni- 
tuin  und  kakkab  SJM 
MAHbezeiebnet.  Der 
Name  SIM.MAH  hat 
sich  in  der  arabi- 
schen Bezeichnung 
al-samaka  für  den 
nördlichen  clerFische 
erhalten  i der  andere 
heißt  al-huti).  Weid- 
ner Handbuch  Kap.  3 
hat  nachgewiesen, 
daß  der  südliche 
Fisch  als  F i s c h m i t 
Schwalbenkopf,  der  nördliche  als  Anunitu 
bezeichnet  wurde  (danach  mein  Ilandbiich  S.  1 1 7 
zu  korrigieren).  Damit  ist  die  hellenistische  Über- 
lieferung, daß  die  Chaldäer  den  Tierkreisfisch 
als  i’x'9'vs  x^^'^otda^  bezeichneten,  bestätigt. 
Von  dem  Tierkreisbild  der  Fische  wird 
40  unterschieden  ein  Sternbild  des  'südlichen 
Fisches’,  südlich  vom  Wassermann.  Dieses 
Sternbild  heißt  in  den  Texten  aus  Asurbanipals 


33a)  Der  Wassermann  vom  Grenzstein  33b)  Der  Wassermann 
nr.  6 aus  Susa  vom  Tierkreis  v.  Dendera 

(nach  Hinlce,  Boundary  Stone  103). 


34)  Das  Sternbild  der  Fische  um  700  v.  Ohr.  (nach  Weidner,  Bahyluniaca  6,  S.  1G3  verbessert). 
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Zeit  Ha '*  Ea  ^Fisch  des  Ea’.  Im  Astrolab  B 
um  800  V.  ehr.  wird  er  zu  der  Zwölfergruppe 
gezählt,  die  zu  Ea  gehören.  Her  Hauptstern 
dieses  Sternhildes  ist  Fonialhaut,  der  wohl 
hei  VirolJeaud,  Asirol. 

( ’liahl.  litar  "21,41  vgl. 

43  als  iSUDüX . A . AB . 

BA,  'Stern  des  Fa’  ge- 
nannt ist.  VirulJeaud, 

Astrol.  Chald.  Istar  8, 

(j  u.  ö.  bezeichnet  HA 
Ea  die  Venus  (Dil- 
hati  im  Monat  .-Vdar, 

III  R 53, 2,  13  (=  er 
26.  49  im  Monat  Adar 
auch  den  Jupiter). 

Der  nördliche  und 
■südliche  Fisch  werden 
in  den  astrologischen 
Texten  mit  dem  himm- 
lischen und  irdischen 
Euphrat  und  Tigris 
zusammengebracht. 

\'  B/nrli 1180)1  46,  34 ab 
vgl.  lIKol  nr.2,58f.a 
heißt  es:  kakkab  A-nu- 
ni-tuin  kakkab  gi-nuu- 
tum  entsjjrechen  dem 
nar  Diklat  (himmli- 
scher Tigris)  und  dem 
iKir  Purattu  (himmli- 
scher Euphrat),  s.mein 
Ha)idhudi  S.  188  ff. 

Th o »ipso n,  Rep.  225, 

Obv.i  ist  der  nördliche 
Fisch  des  Tierkreisbil- 
des (der  kakkab  Anuni- 
tum)  kakkab  iiärDilclat, 

'Tigrisstern’,  genannt. 

Wie  der  Euphrat 
und  Tigris  am  Himmel  lokalisiert  wird,  so 
auch  die  großen  Städte  von  Babylonien  in  eiit- 
s)jrechenden  Sternbildern.  Weidner  hat  Orient. 
Lit.-Zfg.  1913,  S.  56  auf  diese  himmlische  Geo- 


graphie hingewiesen,  wie  sie  sich  z.  B.  in  dem 
Text  11.  Rawlinsou  48,  55 — 59 ab  zeigt: 
kakkab  aL.LUL  (Krebs)  entspricht  Sippar, 
kakkab  MAR.  GID.DA  (großer  Wagen)  ent- 
spiricht  Kippur, 
kakkab  DIL. GAN  (Wid- 
der) entspricht  Ba- 
bylon (Bab-iläni). 
Mit  dem  ersten  De- 
kan des  Wasserman- 
nes steigt  der  himm- 
lische Eridanos  auf. 
Ich  habe  gleich  an- 
deren vermutet,  daß 
er  mit  dem  babyloni- 
schen Eridu,  der  Stadt 
'an  der  Mündung  der 
Ströme’,  zusammen- 
hängt. Ist  der  Was- 
serstrom, den  der  Was- 
sermann auf  den 
Gi-enzsteinbildern  aus- 
gießt, etwa  der  Eri- 
danos? Der  Eridanos 
ist  sonst  in  den  In- 
schriften bisher  nicht 
aufgetaucht.  Auch  in 
den  von  Boli,  Sphära, 
behandelten  griechi- 
schen Texten  ist  der 
Eridanos  regelmäßig 
mit  dem  Zeichen  des 
Wassermanns  in  Ver- 
bindung gebracht 
(a.  a.  0.  S.  135).  An- 
dererseits kann  auch 
der  6 djro  rov  'Jipteo- 
vog  noTciftog  kein  an- 
derer als  Eridanos 
sein;  denn  von  Orion 
geht  er  aus.  Im  Codex  Voss.  fol.  68  b {Thiele, 
Antike  HimmeUhildcr  S.  125)  ist  Eridanos 
als  Flußgott  mit  Urne  dargestellt  (Abb.  3.5) 
aus  Boll. 


35)  Eridanos  der  Elußgott  (nach  einer  Münchener  Handschr. 
11.  Jalu'h.  Clm.  10  270,  BoU,  Bphacra  S.  137). 


i^bersicht  über  die  Belegstellen  zu  den  Tierkreisbildern: 


' Xiiipurtoxt  um 

i ' i’DOO  V.  Chr. 

1 i 

Boghazküi-  : 
Sternliste  um 
1400  V.  Chr.  ' 

1 

Bilder 

der 

Grenz- 

steine 

TE-Tablet  (Ab- 
schrift um  500, 
Original  um 
1200  V.  Chr.) 

Zeit  Asurbani- 
pals  {Virolleaud 
und  Thompson) 

Ephemerideu- 
Tafel  aus  dem 
37.  Jahre  Nebu- 
kadnezars 
(368/7  T.  Chr.) 

Spätbabylo- 
nische Text© 
{Epping  u. 
Kugler) 

1.  : "Widder 

kakkab B.KU.E 

f kakkab  IKU 
kakkab  KÜ.MAL 

kakkab  IKTJ 
f kakkab  KU. 
MAL 

-j-  kakkab  KU. 
MAL 

t KU 

-.  j Stier 

fkakkab  Kakkabu 
(Plejaden) 

T kakkiib  GIS. 
LI.E  (Aldebaran) 

-[-kakkab  Kakkabu 
(Plejaden) 

t kakkab  GU.AX. 
NA  (Stier  außer 
Plejaden) 

|kakkab  Kakkabu 

kakkab  GXJ.AN. 
NA 

kakkab  Kakkabu 
j-  kakkab  GU-AN 

t Kakkabu 

3 ■ Zwil- 
linge =«) 

' 

kakkab  SI.PA. 
ZI  AN  XA 
(Orion) 

kakkab  SIB.ZI, 
AN. NA  (Orion) 
f kakkab  MAS. 
TAB.GAL.GAL. 
LA  (große  Zwil- 
linge) 

f k.akkab  MAS. 
TAB.BA 

•|-  kakkab  MAS. 
TAB 

t MAS 

t bedeutet,  daß  das  Tierkreisbild  selbst  genannt  (bzw.  abgebildet)  ist  und  nicht  durch  ein  uahegelegenes 
helleres  Gestirn  vertreten  wird. 

Tielleicht  monumental  bezeugt  Abb.  5. 
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Nippurtext  um 
2000  V.  Chr. 

Boghazköi- 
Stemliste  um 
1400  V.  Chr, 

Bilder 

der 

Grenz- 

steine 

TE-Tablet  (Ab- 
schrift um  500, 
Original  um 
1200  V.  Chr. 

Zeit  Asurbani- 
pals  ( Virolleaud 
und  Thompson) 

Ephemeriden- 
Tafel  aus  dem 
57.  Jahre  Nebu- 
kadaezars 
(56S/7  V.  Chr.) 

Spätbabylo- 
iiischeTexte 
{Epping  u. 
Kugler) 

4. 

Krebs 

kakkab  KA.AK. 
ZI.ZI  (Sirius) 

t kakkab  AL.LUL 

t kakkab  AL.LUL 

•j*  kakkab  Pu- 
lukku 

t Piilukku 

5. 

Löwe*) 

t Vor- 
handen 

-J*  kakkab  UR. 
GU.LA 

^ kakkab  XJR. 
GU.LA 

•{•  kakkab  UR.A 

t A 

6. 

Jung- 

frau 

kakkab  SU.PA 
(Arktur) 

kakkab  GIS  BAX 

f kakkab  EkSIN 

f kakkab  A.EDIN 
t kakkab  ES. SIN 

Zufällig  nicht 
erwähnt 

t ESSIN 
(geschrieben 
EJ.HAL) 

7. 

Wage 

-j-  kakkab  Zi-ba* 
ni-tu 

■f  kakkab  Ziba- 
nltu 

kakkab  Ziba- 
nltu 

t Zibanltu 

8. 

Skor- 

pion 

f kakkab  GIR. 
TAB  (Antares 
als  Hauptstern 
im  Skorpion 

y kakkab  GIR. 
TAB  (Skorpion 
mit  Antares) 

f Vor- 
handen 

f kakkab  GIR. 
TAB 

kakkab  GIR. 

TAB 

•j-  kakkab  Hurru 
(Antares) 
(kakkab  GIR.T  AB 
zufällig  nicht 
erwähnt) 

t GIB.  TAB 

9. 

Schütze 

f Vor- 
handen 

kakkab  PA. 
BIL.SAG 

•}■  kakkab  PA. 
BIL.SAG 

^ kakkab  PA.BIL 

t PA 

10. 

Stein- 

bock 

kakkab  Nasruhu 
(Adler) 

t Vor- 
handen 

f kakkab  SUHUB 

-j-  kakkab  Enzu 
kakkab  SÜHUE- 

MASha 

kakkab  Enzu 
kakkab  SUHUB. 

MAS 

t SUHUB 

11. 

Wasser- 

mann 

kakkab  Nünu 
(südlicher  Fisch 
mit  Fomalhaut) 

t Vor- 
handen 

kakkab  Gu-la 

kakkab  Gu-la 

Zufällig  nicht 
erwähnt**) 

t Gu 

12. 

Fische 

f kakkab  Sa-am- 
ma-a^ 

•j*  kakkab  Rikis 
nüne 

kakkab  Nünu 
f k.akkab  Anunitu] 
und 

kakkab  SIM.MAH 

kakkab  Anunitu 
und 

-j-  kakkab  SIM. 
MAH 

t Zib . Me 
(=  Zibbäti 
'Fisch- 
schwänze’). 

t bedeutet,  daß  das  Tierkreisbild  selbst  genannt  (bzw.  abgebildet)  ist  und  nicht  durch  ein  nahegelegenes 
helleres  Gestirn  vertreten  wird.  *)  Abb.  51  untere  Reihe  (mit  Hjdria),  s.  Sp.  1491. 

**)  In  VAT  5047  (Ephemeride  aus  dem  11.  Jahre  Artaxerxes’ I.)  genannt:  kakkab  Gu-la. 

***)  Monumental  bezeugt  Im  Tierkreis  von  Gezer  Abb.  36. 


Mond  und  Sonne.*) 

Die  beiden  großen  Zeiger  am  Zifferblatt  der 
Himmelsuhr  sind  Mond  und  Sonne.  In  dem 
Texte  MNB  1848  werden  die  Manifestationen 
in  Mond  und  Sonne  neben  anderen  Gestirnen 
angebetet:  ,,>iSamas,  der  die  Welt  erleuchtet, 
iiSin,  der  die  Finsternis  erleuchtet.“  Als  Grund- 
stellung der  beiden  gilt  die  Stellung  in  der 
Wintersonnenwende,  bei  der  der  Mond  als  Voll- 


mythologie Oberweltscharakter  hat,  die  Sonne 
ünterweltscharakter.  Der  Mond  bedeutet  Le- 
ben, Auferstehung,  die  Sonne  bedeutet  Tod. 
Darum  dürfen  in  den  medizinischen  Texten 
die  Heilpflanzen  'die  Sonne  nicht  sehen’,  z.  B. 
K 259  (MVAG  1904,  S.  226),  wo  von  einem 
Heilkraut  gegen  Zahnschmerz  die  Rede  ist, 
dessen  'Wurzel  beim  Herausziehen  die  Sonne 
nicht  gesehen  hat’.  Der  Mond  heißt  IVR  9,  23  a 


mond  den  höchsten  Punkt  des  Kreislaufs  ein-  50  inbu  sa  ina  ramänisu  ibbanü  u siha  'Frucht, 


nimmt,  während  die  Sonne  in  Opposition  im 
Tiefpunkte  steht. 

Nach  dieser  Stellung  heißt  im  ältesten  bis- 
herbekanntensemitisch- 
babylonischen Kalen- 
der der  erste  Monat, 
der  mit  Wintersonnen- 
wende beginnt:  muhur- 
ile,  d.  h.  Gegenüberste- 
hen der  Götter  (Mond 
und  Sonne;. 

Aus  dieser  Grund- 
stellung ergibt  sich,  daß 
der  Mond  in  der  Astral- 


*)  Zum  Artikel  SchamaBch 
(Sonne)  und  Sin  (Mond)  wird 
hier  nur  Astronomischee  er- 
gänzend hinzugefügt. 


36)  Zodiakaltafel  von  Gezer  in  Süd-Palästina 
(nach  Hinke,  Boundary  Stonc  p.  321). 


die  sich  aus  sich  selbst  erzeugt  und  wächst’. 
Er  zeigt  allmonatlich,  wie  aus  dem  Tode  das 
Leben  kommt.  Die  Sonne  aber  zeigt  ihre  ünter- 
weltsmacht  nicht  nur 
durch  ihre  Fieber  und 
Tod  bringende  Hitze, 
sondern  vor  allem  da- 
durch, daß  die  Gestirne, 
in  ihr  untergeben.  Dar- 
um werden  Samas  und 
Nergal,  der  Uuterwelts- 
gott,  gleichgesetzt  (vgl. 
Bd.  3 Sp.  253  if.). 

Die  Neulichterschei- 
nung des  Mondes  wird 
mythologisch  als  'Ge- 
burtstag des  Mondes’ 
angesehen : 


1471  Sterne  (Mond,  Soime)  Sterne  (Mond,  Sonne)  14*2 


ümum«  ilitti  i'Sin, 

"Geburtstag'  des  Mondes’ 

(Text  verötfentlicht  BahijloHiaca  6,  17  6).  Auf  die 
Sonne  übertragen,  ergibt  es  für  die  Winter- 
soimemveude  die  Vorstellung  vom  dies  natalis, 
yfvir^lwv,  der  bisher  nur  ägyptisch  und 
hellenistisch  bezeugt  ist.  (Im  Kalendarium  des 
Antiuchos,  Cod.  Mutin.  (jr.  s5,  f.  73a:  '15.  De- 
zember ijliov  yfi’siffior,  ludender  des  Philoca- 
liis  C.J.L.-  1,  p.  338,  s.  Bull,  GriecJi.  Kalender  lo 
1 S.  40  tf.).  Daß  der  t-ledanke  auch  in  Baby- 
lonien vorhanden  war,  zeigt  die  Zweiteilung 
des  Sonnenlaufes,  die  die  Sommersonnenwende 
als  'fotlestag  auffaßt  (s.  n.'i.  Dem  Tamniuz,  der 
die  Teilung  repräsentiert,  wird  an  diesem  Ter- 
min alljährlich  "Weinen  bereitet’. 

An  den  drei  großen  Gestirnen  Sonne,  Mond. 
Venus  im  einzelnen  wie  an  ihrem  Trias-Ver- 


i>7)  Kosmische  Grundlage  der  Vorstellung  vom  zwei-  30 
gijifligcn  Weltberg  (nach  Jcy'cinias.  AUcr’^  S.  46). 

hältnis  wird  das  Wesen  der  Gottheit  im  Wer- 
den aus  sich  selbst,  Zurückkehren  in  sich  selbst, 
Wiedererscheineu,  abgelcsen  und  kraft  eines 
kühnen  Analogieschlusses  auf  das  Menschen- 
geschick angewendet.  Samsuiluna  bittet,  "daß 
die  Götter  ihm  Leben  schenken  mögen,  das 
sich  gleich  Sin  jeden  Monat  erneuert’  (King, 
Lr.Urrs  nr.  204). 

Der  Weg  des  Mondes  gilt  zunächst  als 
zweigeteilt.  'Hat  der  Mond  seinen  AVeghalb 
zurückgelegt  und  geht  er  den  zweiten  . . . .’ 
heißt  es  bei  ViroVeaud,  Asir.  Cliald.,  Sin  4, 

25  u.  28.  Auch  eine  Dreiteilung  wird  an- 
genommen. In  einem  Kommentar  zur  baby- 
ionischen  Schöpfung.slegende  heißt  es  unter 
feierlicher  Hervorhelmng  der  Di'eiteilung:  '[äm 
0.  Tage]  sollst  du  Mond  und  Sonne  3^3  mal 
anrufen;  9x3  ist  27.  Siebenundzwanzig!’ 

In  einem  sumerischen  Schöpfungshymuus, 
der  die  Einleitung  des  Omina- Werkes  Enuma 
Anu  iHnlil  bildet,  heißt  es: 

,.Als  Anu,  Inlil,  Ea,  die  großen  Götter,  in 
ihrem  treuen  Katschluß  die  Gesetze  Himmels 
und  der  Erde  dem  glänzenden  Monde  anver- 
trauten, ließen  sie  clie  Neumondsichel  strah- 
lend hervortreten,  schufen  den  Monat  und 
setzten  die  Omina  Himmels  und  der  Erde  fest, 
damit  er  (der  Mond)  am  Himmel  strahlend  auf-  so 
leuchte  und  inmitten  des  Himmels  strahlend 
hervortrete.“  Und  in  einer  "Flötenklage  für 
Sin’  wird  die  Neumonderscheinung  (Namrasit) 
begrüßt:  "Jubelrufe,  soviele  es  gibt,  Jubelrufe, 
soviele  es  gibt’  (CT  15,  17,  ergänzt  durch 
Beisner,  Hymnen  nr.  38p 

Die  Höhepunkte  bzw.  die  Tiefpunkte  der 
Mond-  und  Sonnenbahn  in  den  Sonnenwenden 


ergeben,  kosmisch  festgelegt,  die  Vorstellung 
von  den  beiden  Gipfeln  des  Weltberges,  die 
häufig  auf  den  Monumenten  dargestellt  werden 
(s.  mein  Handbuch  d.  altor.  Geisteslcudtur  S.bit.). 
In  der  Mythologisierung  der  Lehre  vom  Welt- 
berg erscheinen  die  Gipfel  des  Weltberges  des- 
halb als  Mond  und  Sonne  (s.  die  schematische 
Zeichnung  Abb.  37),  so  in  der  als  Höhepunkt 
gedachten  Mitteldarstellung  der  Marmorplatte 
Daressys  (s.  Abb.  54),  ebenso  auf  dem  Abb.  2 
wiedergegebenen  kosmischen  Bilde.  In  dem 
Briefe  Alexanders  au  Aristoteles  bei  Pseudo- 
Kallisthenes,  3.  Buch  findet  Alexander  auf  dem 
Gipfel  des  als  Berg  gedachten  Paradieses  die 
beiden  Bäume  Helios  und  Selene,  die  ihm  den 
Untergang  weissagen. 

Die  Phasen  des  Mondlichts  im  Verhältnis 
zur  Sonne  fanden  wir  Sp.  1442  im  Weltschöp- 
fungsgedicht Enuma  elis  beschrieben.  Abb.  5 
20  Art.  Sin  gibt  die  Phasen  in  schematischer 
Zeichnung.  Wenn  der  Mond  aus  den  Sonnen- 
strahlen heraustritt,  geht  er  von  der  Sonne 
weg,  bis  er  in  Opposition  zur  Sonne  steht, 
dann  wendet  er  sich  der  Sonne  entgegen,  bis  er 
wieder  in  ihr  untergeht. 

Für  die  Unsichtbarkeit  des  Mondes  (Neu- 
mond) werden  rechnerisch  drei  Tage  ange- 
nommen Thompson,  Peyorts  249  {Babyloniaca 
6,  167): 

Z.  6:  III  ümürna  ina  same®  [ibit-ma] 
drei  Tage  ruht  er  im  Himmel. 

Z.  6f. : IV  ümi“i-i  ina  same®  li-bit 
im-ma-tim-ma  IV  ümi“u  ul  i-bit 
Ruht  er  etwa  vier  Tage  im  Himmel? 
Nimmermehr  ruht  er  noch  einen  vierten  Tag. 

Die  drei  Tage  heißen  nme  bubbuli  "Tage 
der  Verwirrung’  [Thompson,  Pep.  249).  Sie 
werden  rechnerisch  an  die  27  Tage  der  Sicht- 
40  barkeit  des  Monats  angefügt.  Insbesondere 
heißt  der  30.  Tag  lim  bubbuli. 

Die  Oberfläche  des  Mondes  heißt  jj-äne  "An- 
gesicht’, Thompson  Pep.  29,  obv.  6.  Bei  Asur- 
banipal  erscheint  sie  als  Schreibtafel,  auf  der 
der  Priester  bei  Nacht  das  Orakel  geschrieben 
sieht  {Asurb.  Ann.  13,  118  u.  127);  s.  Art.  Sin. 

Das  Erscheinen  des  Neulichtes,  die  Mond- 
sichel des  zunehmenden  Mondes  wird  mit 
Jubel  begrüßt  s.  Sp.  1471,  Z.  62  ff.  Er  wird  als 
50  Sichelschwert  gesehen,  mit  dem  der  Drache 
der  Finsternis  besiegt  ist.  Das  arabische  Hilal, 
das  formell  auch  den  hebräischen  Hallelu-jah 
zugrunde  liegt,  drückt  den  -Jubel  aus.  In  den 
astrologischen  "Pexten  der  Assyrer  wird  der 
Neumond  als  glückverheißend  angesehen. 

Der  15.  Tag  heißt  sabattu  "Ruhetag’  (S.  13). 
Er  hat  in  Israel  dem  heiligen  Ruhetage  den 
Namen  gegeben.  Drei  Tage  nach  Vollmond 
"geht  der  Mond  schlafen’ : 

arhi  ümu  XVII  ü Sin  i-ba-it*). 

Mond  und  Sonne  gelten  als  Zwillinge. 
VR  46  wird  "das  Gestirn  der  großen  Zwillinge’ 
als  Sin  und  Nergal  (=  Samas)  erklärt.  Als  Zwil- 
linge können  sie  die  Dioskureu  sein,  die  ge- 
trennten und  nacheinander  strebenden  Brüder, 
oder  die  feindlichen  Brüder.  In  einem  astro- 

*)  Unveröffentlichter  Text  (Mitteilung  von  Ernst  F, 
Weidne?'). 


1473  Sterne  (Mond,  Sonne) 
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logischen  Kommentar  zu  Enuma  elis*)  findet 
Bich  die  Bemerkung  (vgl.  schon  ob.  Sj}.  1142): 
''Tiämat  wird  im  Monde  gesehen,  Marduk 
wird  in  der  Sonne  (sic!)  gesehen.’ 

Liegt  hier  die  Umkehrung  der  Lehre  vor, 
in  der  der  Mond  die  böse  und  die  Sonne  die 
gute  Macht  ist?  Oder  ist  gemeint,  daß  Tiämat 
die  Verdunklung  des  Mondes  ist  U7id  Marduk 


38)  INIond  mit  Sonnenkrcttz.  Von  einer  hemallen  Vase 
aus  der  Akropolis  von  Susa  (älteste  Zeit) 
nach  D6Ug.  en  Ferse  13  S.  40  Fig.  135. 


Memiwn  5,  Heft  1.  Das  Zeichen  der  Sonne 
als  Schwarzmond  (Unterweltsmacht)  ist  das 
Kreuz  (s,  Abb.  38  u.  39;  letzteres  als  Beispiel 
für  die  älteste  Schriftart,  in  der  das  Kreuz  oft 


10)  Hellenistische  Darstellung  der  Mondschlange 
(nach  Greck  Papyri  in  the  British  Museum  pl.  59). 


der  Mann  im  Aschenlicht  des  Mondes,  der  den 
Drachen  besiegt?  In  der  Zeichnung  des  in  mei- 

nemHandb.  S. 
247  veröffent- 
lichten Textes 
VAT  7851 
steht  Marduk 
mit  der  Waffe 
im  Aschen- 
licht des  Neu- 
mondes und 
faßt  das  Tier 
am  Schwänze. 

Im  Falle 
der  feindli- 
chen Brüder 
kann  die  Son- 
ne durch  den 
Schwarzmond 
vertreten  wer- 
den. Die  Ba- 
bylonier wuß- 
ten, daß  die 
Verdunklung 
des  Mondes 
durch  die  Son- 
ne verursacht 
wurde.  Also 
Schwarz- 
mond = 
Sonne. 

In  den  Mo- 
numenten 
wird  bei  Dar- 
stellung der 
Trias  oftMond 
tind  Sonne  in 
einem  Symbol 
dargestellt: 

Neumond  mit  Aschenlicht  (s.  Art.  Sin  Sp.  917 
Abb.  18).  Vgl.  mein  ^System  im  Mythos’  im 

*)  S.  Kinpf  The  Seoeri  Tdblets  of  Creation  2 pl.  67. 
Roscheb,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 


39)  Altsumerischer  Text 
(nach  Barton,  OLZ  1913  Sp.  8). 


vorkommt,  s.  mein  Handbuch  der  altor.  Geistes- 
Icultur  S.  96  ff.  mit  vielen  Beispielen). 

Mythologisch  wird  die  Mondbahn  in  der 
30  griechischen  und  auch  in  der  hellenistischen 
Astrologie  als  '"Drache’  gesehen;  die  Knoten  der 
Mond-  und  Sonnenbahn  heißen  'Drachenkopf’ 
und  'Drachenschwanz’,  der  Mondlauf  von  einem 
Knoten  bis  zu  demselben  zurück  (27  Tage  5 St. 
5 Min.,  s.  mein  Alter  der  bab.  Astr.^  S.  66)  heißt 
Drachenmonat.  Zeugnisse  für  diese  Benennung 
und  Darstellungen  der  Mondbahn  als  Schlange 
liegen  teils  aus  hellenistischer,  teils  aus  mittel- 
alterlicher Zeit  vor.  Abb.  40  zeigt  die  Mond- 
40  schlänge  (Schlange  und  Drache  sind  mytho- 
logisch identisch)  als  Illustration  eines  griechi- 
schen Papyrus  {Greek  Papi/ri  of  the  Brit.  Mits. 
1 pl.  59);  Abb.  41  (im  Original  mit  der  dem 
Drachen  eigentümlichen  roten  Farbe  gemalt) 
gehört  zu  der  Beschreibung  einer  mittelalter- 
lichen Beschwörung  des  Monddrachen  (Cat.  Cod. 
astr.  graec. 

7,  p.  246). 

Auch  diese 
50  Vorstellung 
ist  bereits 
für  Babylo- 
nien be- 
zeugt. Ca- 
talogus  codi- 
cum  astrolo- 
gorum  grae- 
corum  7,  p. 

125lesenwir 
60  als  Zeugnis 
aus  dem 
Mittelalter: 
tri'v  gkv  Gv- 
GXCCGIV  i'^ov- 
GLV  iv.  tfjg 
GvfilRgGiag 

rmv  dvo  TtaQullfilar  iKy.tvTQOiv  kvkIiov  ’HXIov 
Tf  )tat  ACilpT/jj-  ai  äij  xccra  bidgsTQOv  dvo  avg- 

47 


41)  Mittelalterliclie  Darstellung  der 
Mondschlange 

(nach  Botl,  Catal.  cod.  astrol.  graec.  7 p.  246) 


1475  Sterne  Moudstationeii) 

ßXr'lGsig  kvußtßü^av  xai  Karaßtßd^oji'  tovtojv 
TW7’  xnxÄwi'  ß ntQicpiQSia  KccQa  rmv 

XaXSctimv  _/pcixcor  cojouäöö’ij  xoft  0:1  rovtaiv 
ßvußXrjaetg  ij  usv  xsqpai),  tovtov  t]  6i  ovq(x. 
Dasselbe  bezeugt  Cat.  Cod.  Ästr.  Graec.  5,  2, 
p.  130  (in  Übersetzung  mitgeteilt  von  Weidner, 
Beitr.  ztir  habyl.  Astr.:  Beitr.  zur  Assyr.  8,  4 
S.  23  f.).  Die  riesige  Schlange  auf  dem  oberen 
Teile  einiger  Kudurrus  (z.  B.  Abb.  42)  scheint 
die  Mondbahn  darzustellen. 

4.  Die  Mondstationen. 

Der  siderische  Lauf  des  Mondes  wurde  von 
den  Babyloniern  in  Stationen  eingeteüt.  Der 
terminus  technicus  für  ^Mondstation’  ist  man- 


42)  Göttersymbole  auf  dem  Grenzstein  Susa  nr.  2U  (Louvre) 
(nach  Hinke,  Boundanj  Stone  S.  95  Fig.  30). 


zazu  'Standort’  oder  isdu  'Nachtlager’.  Erst 
neuerdings  sind  auch  die  Namen  einer  Reihe 
derselben  in  den  Urkunden  aufgetaucht.*)  CT 
33,  4,  33 — 37  werden  als 

kakkabäni  pl  sa  inr,  harräu  ü Sin  izzazü  pi 
'Sterne,  die  auf  der  Mondbahn  stehen’, 
genannt:**) 

33.  [kakkab  KJakkabu  kakkab  GÜ.AN.NA  kakkab 
SIB.ZI.AN.NA  kakkabgÖ.GI 
;u.  [kakkabGJAM  kakkabMAS.TAB.BA.GAL. 
GAL  kakkabAL.LUL  kakkab  [JR  . GU  . LA 

35.  [.  . . .kakkab]  Zi-ba-ni-tum  kakkabGIR. 
TAB  kakkab  PA.  BIL.  SAG 

36.  [ kak]kab  Gu-la  Zibbäti  p' 

kakkab  SIM.  MAH 

37.  [ ] . . . U kakkab  amel  KU.  MAL. 

Das  sind:  Plejaden,  Hyaden  (mit  Aldebaran), 
Orion,  Fuhrmann,  Sterne  des  Perseus,  Große 

Zwillinge  (a -j- ^ Gemini)  Krebs,  Löwe,  

Wage,  Skorpion,  Schütze, Wassermann, 

*)  Der  voa  Hoyninel,  Aufs,  und  Abh.  S.  425  besprochene 
Text  VE  -16  ist  eine  einfache  Sternliste,  nicht  eine  Auf- 
rählung  der  Mondstationen.  Der  Nachweis  sumerischer 
Mondstationen-Namen  bei  Stucken,  der  Ursprung  des  Alpha- 
bets S.  14  f.  mußte  schon  deshalb  mißglücken,  weil  Stucken 
die  abgekürzten  Namen  zur  Erklärung  heranzog.  Nur 
mit  NE  Feuer,  SE  Getreide,  BAK  Heiligtum  trifft  er  das 
Eichtige. 

*•)  ,S.  Weidner,  0L7..  1913,  S.  151  f. 


Sterne  (Mondstationen)  1476 

Fischschwänze,  südlicher  Fisch, Widder 

1 westlicher  Teil) 

Fünfzehn  Namen  sind  erhalten.  Einige  feh- 
len; nach  dem  Raum  der  Lücke  sicher  nicht 
zwölf  oder  dreizehn;  nach  Weidner  vielleicht 
neun.  Eine  Reihe  von  24  Mondstationen  ist  nach 
Analogie  eines  12teiligen  'l’ierkreises  künstlich 
gemacht.*)  Der  Mondumlauf  selbst  führte  auf 
27  bzw.  28  Stationen. 

Bei  den  Indern  hießen  die  Mondstationen 
naksatra ('Sterne’),  bei  den  Chinesen  siu('Nacht- 
asyl’,  also  genau  wie  babylonisch  isdu,  s.  oben 
Sp.  1475),  bei  den  Arabern  mit  babylonischem 
Lehnwort  menäzil  (manzil),  'Standort’,  manäzil 
alkamar  Sure  10,  5;  36,  39,  aber  auch  schon  in 
der  vorislamischen  Poesie  nachweisbar.  Die 
persischen  Astronomen  im  Bundehes  (Kap.  2, 
Traust.  E.  W.  TUest,  p.  11)  zählen  28  Stern- 
haufen, die  wohl  auch  Mondstationen  sind.  Die 
auffällige  Verwandtschaft  dieser  Reihen  trotz 
der  verschiedenen  geograjihischen  Breiten  hat 
längst  zur  Vermutung  einer  einheitlichen  Her- 
kunft aus  Babylonien  geführt. 

Die  ägyptischen  Mondstationen  fand  Ed. 
Stucken  a.  a.  0.  in  einem  Pyramidentexte  des 
Unas.  Einen  koptischen  Mond-Zodiakus  weist 
Kircher,  Oedipus  Aeqyptiacus  auf,  s.  Stucken 
a.  a.  0.  S.  5 ff. 

Als  erste  Mondstation  setzt  der  Text  in 
CT  33  die  Plejaden  voraus.**)  In  den  Mond- 
stationenreihen Chinas,  Indiens,  Arabiens  ist 
Aldebaran,  der  hellste  Stern  der  Hyaden,  erste 
Mondstation.  Diese  Rechnung  ist  besonders 
geeignet,  weil  tlann  der  Kreislauf  durch  den 
dem  Stern  Aldebaran  genau  180®  gegenüber- 
stehenden  Antares  in  zwei  gleiche  Hälften  ge- 
teilt ist.  Daß  die  Babylonier  auf  diesen  Um- 
stand auch  Wert  gelegt  haben  (wenn  auch 
Aldebaran  als  erste  Mondstation  nicht  nach- 
weisbar ist),  zeigt  eine  Kommentarstelle  zu 
Enuma  elis***): 

6Ü  u GIR.TAB  is-tin  iü-ü 
Stier  (Aldebaran)  und  Skorpion  (Antares)  sind 
eins. 

Die  sieben  Planeten. 

'Die  sieben  Planeten  regieren  die  Welt/ 
sagt  die  Nabatäerschrift  des  Maqrtsi  (bei  Chwol- 
sohn,  Die  Ssabier  2 S.  604  ff,  vgl.  *&.  Dimesqi 

2 S.  400).  Der  Satz  stimmt  zur  babylonischen 
Geisteskultur.  Es  ist  innerhalb  der  uns  be- 
kannten Zeit  babylonischer  Kultur  keine  Peri- 
ode denkbar,  in  der  man  nicht  eine  Zusam- 
menfassung der  drei  großen  Gestirne  Mond, 
Sonne,  Venus  mit  den  übrigen  vier  am  Tier- 
kreis wandelnden  Planeten  Merkur,  Mars,  Ju- 
piter, Saturn  gekannt  haben  sollte.  Der  Tem- 
pel der  sieben  Regionen  (ÜB  IMIN)  bei  Gudea 
und  ebenso  der  Tempel  der  sieben  Befehls- 
übermittler Himmels  und  der  Erde  in  Borsippa 
bezeugen  die  Zusammenfassung  der  Sieben,  von 

*)  Nicht  'ursprünglich’  wie  Bommel,  Aufs.  u.  Abh.  425 
und  Stucken  a.  a O.  S.  2 meinen.  , , 

**)  Der  sumerische  Name  für  den  2.  Monat  GU.  SI.  SA 
bezeichnet  den  Stier  als  Orientierungsgestirn.  In  der  mehr- 
fach zitierten  sog.  Planisphäre  ist  vom  Tafelschroiber  die 
durch  den  Frühlingspunkt  gehende  Linie  zwischen  Stier 
und  Widder  eingesetzt  (vgl.  auch  Sp.  1484  f.). 

***)  S.  JCing,  The  Seven  Tablets  of  Creation  2 pl.  70. 
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Sterne  (Planeten) 

denen  fünf  nach  Diodor  bei  den  Chaldäern  als 
tQfirivEtg  'Verkündiger’  des  göttlichen  Willens 
gelten  (30,  3,  dazu  30,  7 Sonne  und  Mond,  s. 
Sp.  1430  f.). 

Aber  die  Zusammenfassung  zu  sieben  ist 
nicht  die  einzige  und  nicht  die  häufigste 
Gruppierung.  Mars,  Sonne,  Venus  nehmen 
eine  Sonderstellung  ein.  Sie  erscheinen  auf 
den  Siegesstelen  (zuerst  bei  Naramsin)  und 
Grenzsteinen  als  die  obersten  Herren  gesondert. 
Auf  der  Kultustafel  von  Sippar  (Art.  Scha- 
masch Abb.  5)  ist  sie  gesondert  abgebildet,  die 
vier  übrigen  Planeten  werden  unten  durch 
Rosetten  angedeutet.  Neben  der  Teilung  4-)- 3 
ist  auch  die  andere  5-f-2  bezeugt,  wobei  Venus 
zu  den  vier  Planeten  Merkur,  Mars,  Jupiter, 
Saturn  als  fünfte  tritt. 

Die  Planetenlisten  der  assyrischen  Zeit 
zeigen  die  sieben  Planeten  (VII  LÜ.BATMEs 
wie  es  ausdrücklich  in  der  Unterschrift  heißt) 
in  einer  Anordnung,  die  in  2 Fällen  deutlich 
zeigt,  daß  Sonne  und  Mond  nachträglich  zu 
den  fünf  hinzugefügt  ist: 

1.  IHR  57,  65— 67a  (=  CT  26,45,  19—21): 
Sin  u Samas  = Mond  und  Sonne 
ÜMÜN.PA.E  = Jupiter 

kakkabDIL.BAT  = Venus 
kakkab  Lü . BAT  < kakkab  > SAG . US  (kaimänu) 
= Saturn  , 

kakkabLU.BAT  GU.UD  = Merkur 
ul  = kakkab  z AL . BAT-a-nu  = Mars. 

2.  II  R 48,  48— 54ab:  (=  CT  19,  pl.  19,  col. 
4,  51  ff.) : 

ii  A.KU  = iiXXX  = Sin 
ii  Kassebi  = ü UT  = Samas 
iiDa-pi-nu  = ü UMUN.PA.E 
iiZIB  = UDIL.BAT 

>1  Lu-lim  = üLU.BAT  SAG. US  = Kaimänu 
iiBi-ib-bu  = ülU.BAT  GÜ.UD 
iiMäli-mu-ut  = üZAL.  BAT-a-nu. 

Bei  Hesychius  sind  die  gleichen  Namen  in 
griechischer  Umschrift  überliefert,  s.  Bouche- 
Leclercq,  U Astrologie  grecque  S.  41  Anm.  6. 

Ein  Text  aus  Asurbanipals  Bibliothek 
fK  2067  = CT  26,  pl.  45)  nennt  folgende  Reihen 
von  Sieben-Gruppen: 

1.  die  7 Götter,  die  bei  Untergang  der  Sonne 
sichtbar  sind; 

2.  die  7 tikpi  (Fixsternbilder;  Fuhrmann, 

Kopf  des  Skorpions  usw.);  i 

3.  die  7 Lumasi-Gestirne,  dieTierkreishäuser 
darstellen ; 

4.  die  7 Masi-Zwillinge,  darunter  sind  die 
Planeten  Jupiter  uud  Saturn,  Merkur  und  Mars 
als  Zwillingspaare  gedacht; 

5.  die  7 Namen  des  Mars; 

6.  die  7 Planeten; 

7.  die  7 Zerschmetterer  Himmels  und  der 

Erde,  die  babylonischen  Prototype  der  Titanen, 
s.  Sp.  1489.  e 

Die  Reihenfolge  in  diesen  Listen  ist  nicht 
die  wissenschaftlich  richtige,  d.  h.  die  nach 
den  Umlaufszeiten  und  Entfernungen  geordnete. 
Daß  die  Babylonier  die  richtige  Reihe  gekannt 
haben,  dafür  spricht  die  Verteilung  der  vier 
Planeten  auf  die  vier  Weltecken,  die  vom  West- 
punkt gerechnet  die  richtige  Reihe  ergibt: 
Merkur,  Mars,  Jupiter,  Saturn. 


Die  Venus. 

Venus  wird  auf  den  Königs-Stelen  (die  älteste 
bekannte  ist  die  Naramsins  um  2800)  und 
Grenzsteinen  neben  Sonne  und  Mond  als  acht- 
strahliger  Stern  dargestellt.  Inlil,  der  Herr 
der  himmlischen  Erde,  setzte  nach  IV  R 5,  59 
bis  61a  die  drei  ein,  'den  Tierkreis  (lupuk 
same)  zu  regieren’.  Die  Erkenntnis,  daß  Venus- 
) Morgenstern  und  Venus-Abendstem  identisch 
sind,  muß  schon  der  sumerischen  Zeit  angehören. 
CT  26,  pl.  42,  col.  I,  Z.  4 heißt  Dilbat-Venus 
kakkab  IM.su.  GIRIN  . N A . NU . KUS . SÄ . E . NE 
'die  nimmer  ruhenden  Glutöfen’.  S.  Weidner, 
Handhuch  der  babylonischen  Astronomie  1,  S.  7 f., 
wo  noch  andere  Belege  angeführt  sind.  Die 
Differenzierung  des  Morgensterns  und  Abend- 
sterns IHR  53,  30b  (verbessert  bei  Virolleaud, 
Astr.  Chald,  Istar  7,  8f.),  wonach  sie  'im  Westen 
I die  weibliche  Venus,  im  Osten  die  männliche 
Venus’  ist,  gehört  der  Mythologie  an.  Als  solche 
wird  sie  mit  Istar  (sumerisch  Ininni)  identifi- 
ziert. In  der  Scbwurformel  des  in  Boghazköi 
gefundenen  Mitanni- Vertrages  wird  kakkab Dü- 
bat  'der  Stern  Venus’  unter  den  babylonischen 
Schwurgöttern  angerufen. 

Sie  gilt  als  'Königin  des  Himmels’  (IV  R 5, 
80  und  CT  26,  pl.  49,  col.  1,  5 f.)  und  'Ver- 
künderin der  Gestirne’  (näbat  kakkabu  V R 46, 
40).  In  einem  Hymnus  {Beisner  nr.  56,  Mev. 
19 f.)  heißt  es;  'die  Anunnaki  (Fixsterne,  die 
nicht  zirkumpolar  sind)  gleich  Schafen  weide 
ich.’ 

Bei  der  Verteilung  der  Fixstern-Sphären 
auf  Anu,  Inlil,  Ea  gehört  sie  als  Führerin  zur 
Anu-Sphäre.  Im  Astrolab  B (10.  Jahrh.  v.  Chr.) 
heißt  es  Kol.  II,  1 — 5 Weidner  a.  a.  0.,  Kapitel 
2,  S.  77): 

Der  'große  Stern’,  der  sich  zu  den  großen 
Sternen  noch  hinzugesellt, 
der  im  ZI  des  Südens  steht, 
seinen  Ort  wechselt,  ‘/j  Jahr  im  Osten, 
y,  Jahr  im  Westen  steht,  dieser  Stern  ist 
Venus, 

der  die  Führerrolle  hat  t^alik  päni)  unter  den 
Sternen,  die  zu  Anu  gehören. 

Die  Venus  hat  als  innerer  Planet  Phasen; 
Galilei  galt  als  Entdecker  der  Phasen  der  Venus. 
Es  scheint  erwiesen  zu  sein,  daß  die  Babylonier 
die  Phasen  der  Venus  bereits  gekannt  haben; 
denn  in  dem  Omina -Werk  Enuma  Anu  Inlil 
werden  die  'Hörner  der  Venus’  genannt  (Virol- 
leaud, Astr.  Chald.  Istar  1,  5.  6.  10;  1.  Suppl.  33, 
Z.  9),  s.  Weidner,  OLZ  1912,  Sp.  318  f. 

Daß  die  Venus-Istar  als  mater  coelestis  galt, 
zeigt  ihre  Zusammenstellung  mit  Marduk  in 
Thompson,  Bep.  162,  Rev.  2 — 6; 

'Geht  .Jupiter  mit  Venus  zusammen,  so  wird 
Gebet  des  Landes  an  die  Götter  geschehen: 
Marduk  und  Sarpanitu  werden  die  Gebete 
deines  Volkes  erhören,  Erbarmen  zu  deinem 
Volke  werden  sie  fassen.’ 

Jupiter  ist  also  = Marduk,  und  Venus  = Sar- 
panitu, die  Muttergöttin  und  Himmelskönigin. 

Am  Pixsternhimmel  entspricht  Venus  das 
Sternbild  der  Ähre  (subultu  CT  33,  pl.  2, 
10,  woraus  später  der  Name  Sibylle  für  die 
himmlische  Wahrsagefrau,  in  der  sich  Istar 
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verbirgt,  geworden  ist),  und  zwar  speziell  der 
Hauptstern  der  Ähre,  Spica.  Der  SÜ.PA- 
Stern,  der  mit  Arktur  identisch  ist,  wird  nach 
Fhtches  JK  AS  1900,  p.  574,  Anm.  8 'Königin  der 
Igigi’  genannt,  womit  auch  nur  Istar  gemeint 
sein  kann;  s.  Hommel,  Aufs.  ii.  Äbh.  i^2.  Sonst 
offenbart  sich  Inlil  im  Sterne  SL  .PA.  Der 
6.  Monat  heißt  in  dem  Kalender,  der  mit  Nisan 
begann,  'Monat  der  Sendung  der  Istar’  (KIN- 
MNANNA  = sipir  >'  Tstarj.  Spica  ging  in  der 
Hammurabizeit,  in  der  dieser  Kalender  zur 
Herrschaft  kam  (s.  Sp.  1436  ff.),  am  19.  Sept.  jul. 
Dat.,  in  Babylon  heliakisch  auf.  Der  Name  be- 
zieht sich  jedenfalls  auf  den  Kalender-Mythos 
von  der  Höllenfahrt  der  Istar. 
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der  Schreiber  Sit-takkabMarduk  'Heliakischer 
Aufgang  des  Jupiter’. 

in  dem  spätbabylonischen  Texte  MNB  1848 
betet  der  Priester  unter  anderem  zu  MULU- 
BABBAR  (Jupiter),  'der  die  Vorzeichen  der 
Welt  gibt’.  Das  Symbol  des  Marduk-Jupiter 
ist  die  Lanzenspitze,  die  sich  oft  auf  Grenz- 
steinen und  Siegelzylindern  dargestellt  findet 
(s.  Abb.  43 — 45). 

Merkur. 

Merkur,  der  au  unserem  wässerigen  Himmel 
fast  immer  durch  die  Strahlen  der  Sonne  ver- 
deckt ist,  ist  in  südlichen  Zonen  gut  sichtbar 
als  Trabant  der  Sonne.  Die  Sternkundigen 
von  Babylon  haben  ihn  sogar  am  Tage  beob- 
achtet. Virolleaud,  Ästr.  Chald.  Istar  28, 12 — 14 
{Weidner,  Babyloniaca  6,  73):  „Merkur  erschien, 
verschwand  aber  wieder  und  ward  nicht  mehr 


20 


•13)  Assyrischer  Zylinder  (Louvre),  mit  den  Symbolen  der 
Planeten  Jupiter  (Lanzenspitze)  u.  Merkur  (Schreibgriffel). 
Nach  Milani,  Hilprecht  Annivcrsary  Vtdume  p.  327  Fig.  24). 


4-1)  Assyrischer  Zylinder  mit 
30  Planetensymboleii 

(nach  3filani,  Hilprecht  Anni- 
vcrsary  Volume  p.  336  Fig.  35). 


45)  Symbol  des  Marduk 
von  dem  Grenzstein 
Susa  nr.  20  (nach  Hinkey 
ßoundary  Sione  p.  95). 


Venus-Istar  hat  aber  noch  eine  andere  Mani- 
festation am  Fixsteruhimmel:  im  Sirius.  Dafür 
zeugen  die  Sp.  14  35f.  besprochenen  altbabyloni- 
schen Texte. 

Auf  den  Monumenten  wird  Venus  neben 
^loud  und  Sonne  durch  einen  achtstrahligen 
oder  sechzehnstrahligen  Stern  (s.  Abb.  42)  be- 
zeichnet. 

Jupiter. 

Der  im  Durchschnitt  am  stärksten  leuch- 
tende Planet  wird  IHR  53,  3,  Z.  11  kakkab 
sarri  fim  Monat  Tebet)  genannt.  Zu  hervor- 
ragender Be<leutuug  kam  er  durch  die  Lehre  von 
Babylon,  nach  der  er  als  die  planetarische  Offen- 
barungsstätte Marduks,  des  'Königs  der  Götter’ 
gilt.  „Am  glänzenden  Himmel  (burnnii  ellüti) 
ist  gewaltig  seine  Bahn.“  Wenn  er  seinen  Höhe- 
punkt erreicht  hat  (kulminiert),  heißt  er  Nibiru. 
Als  solcher  „bestimmt  er  den  Sternen  des  Him- 
mels ihre  Bahnen  und  weidet  die  Götter  alle- 
samt wie  Schafe“  (Schlußtafel  von  Enmna  elis, 
s.  mein  Handbuch  der  altor.  GeistesJciilturS.  72 f.). 
Diese  Kulmination  spielt  in  der  Astrologie  eine 
besondere  Rolle:  Thompson,  Beports  „Wenn 
der  Stern  des  Marduk  in  der  Mitte  des  Him- 
mels steht,  ist  er  der  Nibiru.“ 

Virolleaud,  Astr.  Chald.  2.  Sup>pl.  62  ist  von 
40  Tagen  die  Rede,  während  deren  Jupiter 
nach  seinem  heliakischen  Aufgang  am  Morgen- 
himmel so  hoch  emporsteigt,  daß  er  als  Nibiru 
betrachtet  werden  kann. 

Der  heliakische  Aufgang  des  Jupiter  gilt 
natürlich  als  besonderer  Glückstermin.  CT  12, 
pl.  15,  Bev.,  col.  4,  Z.  4 der  Unterschrift  heißt 


gesehen.  Wenn  er  am  Tage  erscheint,  ver- 
schwindet er  bald  wieder  und  ist  nicht  mehr 
sichtbar.“  Natürlich  war  auch  seine  Eigen- 
schaft als  Morgenstern  und  Abendstern  bekannt. 
Thompson,  Beports  184  und  Clay,  Legal  and 
Commercial  Transactions  nr.  142  heißt  er:  „Stern 
des  Sonnenaufgangs  und  Stern  des  Sonnen- 
untergangs.“ Mythologisch  repräsentiert  ihn 
Nabü,  'der  Verkünder’. 

In  den  Omina  gilt  sein  heliakischer  Auf- 
gang um  die  Zeit  des  Prühlingsäquinoktiums 
als  besonders  glückverheißend.  Wie  er  als 
Morgenstern  den  Tag  verkündigt,  so  verkün- 
digt er  dann  als  Glücksstern  das  neue  Jahr. 
Lü.BAD.GÜ.UD  heißt  dann  geradezu  'Stern  des 
Marduk’,  der  ja  nach  der  Lehre  von  Babylon 
der  Repräsentant  des  Frühlings  ist.  Er  über- 
nimmt dann  also  den  Namen  und  damit  die 
Rolle  Marduks  (z.  B.  Thompson,  Beports  226, 
weitere  Belege  in  meinem  Handbuch  der  altor. 
Geisteshultur  S.  93  f.).  Vielleicht  liegt  hier  zu- 
gleich die  Spur  einer  älteren  Lehre  vor,  in  der 
nicht  Marduk,  sondern  Nabü  als  Verkünder  der 
neuen  Zeit  galt,  wie  es  ja  schon  sein  Name 
aussagt.  Unter  der  Herrschaft  der  Lehre  von 
Babylon  hätte  er  dann  seine  Rolle  an  Marduk- 
Jupiter  abgetreten. 

Das  Symbol  des  Nebo-Merkur  auf  Grenz- 
steinen und  Siegelzylindern  ist  der  Schreib- 
griffel oder  eine  Aufschichtung  von  Tontafeln 
(8.  Abb.  46  u.  47). 

Saturn. 

Saturn,  mythologisch  durch  Ninib  vertreten, 
gilt  in  einem  der  Systeme  als  Glücksstern, 
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als  'Stern  von  Recht  und  Gerechtigkeit’  (II  R 
49,  15).  Nach  einer  andern  Lehre,  die  ihn  als 
Entsprechung  der  Sonne  ansieht,  gilt  er  als 
ünglücksstern.  Die  Sonne  ist  in  dieser  Lehre 
Todes-  und  ünterweltsmacht  im  Gegensatz  zum 
Mond,  der  als  Lebens-  und  Oberweits-  und 
Auferstehungsgestirn  gilt  (s.  Art.  Sin  Sp.  395  ff.). 
Als  Sonnenplanet  ist  er  der  'schwarze  Gott’. 

II R 49,  3,  19:  , „ 

kakkabMI  = üSalme  = ilSAG.US  uSamas  lo 
,,der  Mi-Stern  ist  der  schwarze  Gott:  das  ist 
SAG. US  (Saturn),  der  gleich  Sonne  ist“. 

Derselbe  Gegensatz  in  der  Auffassung  findet 
sich  in  der  Astrologie  der  Klassiker.  Saturn 
und  Sonne  sind  eins,  Diodor  2,  30  (Sf).  1430)  — 
Juvenal  6,  569:  sidus  triste  Saturni;  Horaz, 
carm.  2,  17:  Saturnus  impius.  Tacitus,  hist.  5, 

4 sagt,  die  Juden  nennen  ihren  Sabhath  Sa- 
turnstag, weil  er  sich  zu  oberst  unter  den  Pla- 
neten bewege  und  als  der  Mächtigste  unter  20 
ihnen  gelte.  Saturns  Zeitalter 
ist  das  goldene  Zeitalter. 
Ovid  Met.  1,  89  ff.  Tibtill  1, 

3,  35  ff. 

Mars. 

Mars  (Nergal)'ist  der  'rote 
Planet’  (kakkabßlR^  kakkabu 
sämu)  und  als  solcher  der  'un- 
heilbringende’, 'feindliche’,  30 
'aufrührerische’  Planet  (s. 
Weidner,  Handbuch!,  10 ff.). 
Sein  gewöhnlicher  NameZ  AL- 
BAT-a-nu  ist  nach  V R 46,  42  a = mustabarrü 
miitänu  'der  mit  Tod  Gesättigte’.  In  der  Astro- 
logie {Virolleaud,  Astr.  Chcdd.  Sin  34,  3)  gilt 
er  insbesondere  als  der  Viehtöter.  II R 49, 
nr.  3 heißt  er  'Stern  des  Gerichts  über  die  Ge- 
schicke der  Toten’  (kakkab  sipti  simat  mitüti). 
Wenn  er  gelegentlich  (K  250,  coi.  2,  7)  kakkabu  40 
magrü,  'der  günstige  Stern’  genannt  wird,  so 
kann  das  als  Euhemerismus  gemeint  sein. 
Ebenso,  wenn  seine  Helligkeit  als  Glück  be- 
zeichnet wird  {Thompson,  Reports  167).  Sonst 
bedeutet  es  Glück,  wenn  er  verdunkelt  ist 
{Thompson,  Reports  33). 

Die  Hypsomata  der  Planeten 
am  Tierkreis. 

Jeder  der  Planeten  hat  am  Tierkreis  sein  so 
Haus,  in  dem  er  seine  Macht  im  besonderen 
Sinne  offenbart.  Die  sieben  Hypsomata  der 
hellenistischen  Astronomie  sind  babylonischen 
Ursprungs.  Dieser  Ort  heißt  bitu  ('Haus’)  oder 
asar  nisirti,  kakkar  nisirti  ('Ort  der  Geheim- 
offenbarung’). In  dem  S^j.  1473  zitierten  astro- 
logischen Kommentar  sind  genannt: 

Hypsoma  des  Mondes:  Fuhrmann  und  Ple- 
jaden  (Stier), 

Hypsoma  der  Sonne:  Widder,  60 

Hypsoma  des  Mars:  Steinbock. 

In  einer  Bauinschrift  Asarhaddons  (K.  2801, 
s.  Beitr.  zur  Assyr.  3,  228  ff.)  ist  bezeugt: 
Hypsoma  des  Jupiter:  Krebs. 

Der  Text  spricht  von  dem  heliakischen  Auf- 
gang des  Jupiter  im  Siwan.  Dieser  Aufgang 
geschah  in  der  Zeit  Asarhaddons  gegen  Mitte 
oder  Ende  der  Zwillinge.  Im  folgenden  Monat 


46)  Syintol  des  Nebo 
von  dem  Grenzstein 
Susa  nr.  20  (nach 
Hinlie,  Boundary 
Stone  p.  95). 


habe  er  sein  Hypsoma  (asar  nisirti)  erreicht. 
Das  fällt  also  in  den  Krebs. 

Aus  Virolleaud,  Astr.  Chald.  1.  Suppl.  34, 
27  ergibt  sich: 

Hypsoma  der  Venus : Löwe. 

Die  griechische  Astronomie  nimmt  die  Fische 
als  Hypsoma  der  Venus.  Auch  diese  Variante 
ist  babylonisch  bezeugt.  Thompson,  Reports ‘i&l 
heißt  es:  ,, das  Haus  der  Venus  verschwand,  und 
die  Sonne  erreichte  das  Gebiet  des  Hauses 
'Band  der  Fische’.“ 

Für  Merkur  fehlt  bis  jetzt  das  Zeugnis.  Für 
Saturn  ist  die  Wage  indirekt  bezeugt  dadurch, 
daß  die  Schalen  der  Wage  in  einem  von  Pin- 
ches,  Journal  of  the  Royal  Asiatic  Soc.  1900, 
S.  575,  Anm.  10  zitierten  Texte  'die  Herren  der 
Sonne’ heißen;  zu 
Sonne  = Saturn 
s.  oben  Sp.  1481. 

Die  Existenz 
dieser  sieben 
'Häuser’  bei  den 
Babyloniern  be- 
zeugt auch  Fir- 
niicus  Alaternus, 

Astr.  2,  3 — 4 

{Rauche- Leder  cy, 

L’Astr.  grecque 
185,  Anm.  1):  Ba- 
bylonii  ea  signa, 
in  quibus  stellae 
exaltantur,  domicilia  earuni  esse  voluermit  — 
dicentes  Saturni  quidem  domicilium  esse  Libram, 
Jovis  Cancricm,  Martis  Gapricornum,  Solis 
Arietem,  Lmiae  Taurum,  Veneris  Pisces,  Mer- 
ciirii  Virginem. 

Diese  sieben  babylonischen  'Häuser’  dürfen 
nicht  verwechselt  werden  mit  den  zwölf  ohoi 
der  griechischen  Astrologie,  die  im  Babyloni- 
schen ebenfalls  bezeugt  sind  und  Lumasi- Ge- 
stirne heißen,  aber  nur  wie  die  Hypsomata- 
Häuser  in  Siebenzahl  bezeugt  sind.  Bei  den 
Griechen  wird  die  Zwölf  dadurch  erreicht,  daß 
die  fünf  außer  Sonne  und  Mond  je  zwei  olnot 
bekommen.  CT  26,  45  zählt  diese  Lumasi-Ge- 
stirne  auf.  Die  in  Klammern  gesetzten  Namen 
nennen  die  Planeten,  die  in  der  hellenistischen 
Astrologie  den  'Häusern’  entsprechen: 

kakkabg[j,Gl  = Fuhrmann,  entsi^richt  Stier 
(Venus), 

kakkab  UT . KA . GAB . A = Ophiuchus  Ser- 
pensC?)  entspricht  Skorpion  (Jupiter), 
kakkabglB.ZI.AN.NA  = Orion,  entspricht  Zwil- 
linge (Merkur), 

kakkabKAK.SI.DI  = Sirius,  entspricht  Krebs 
(Mond), 

kakkab  EN.  TE.  NA.  MAS.  SIG  entspricht  Löwe 
(Sonne), 

kakkabNasruli«  = Adler,  entspricht  Steinbock 


47)  Symbol  Nebos  von  dem  Grenz 
stein  Susa  nr.  16  (nach  Hinke, 
Boundary  Stone  p.  25). 


(Saturn), 

kakkabPA.BIL.SAG  = Schütze  (Mars). 

Im  Epos  Enuma  dis  (5.  Tafel)  wird  die  Er- 
schaffung dieser  Lumasi-Gestirne  besonders  her- 
vorgehoben : 

,,Er  (Marduk)  machte  die  Standörter  für  die 
großen  Götter, 

Sternbilder  (kakkahilni),  ihr  Ebenbild,  als 
Lumasi-Gestirne  stellte  er  auf.“ 


1483  Sterne  (Präzessiou)  Sterne  (Präzesaiou;;  1484 


In  der  bereits  Sp.  1477  erwähnten  Liste  der 
sieben  Siebenheiten  CT  26,  45  sind  sie  eben- 
falls genannt: 

1.  sieben  Götter,  die  bei  Untergang  der  Sonne 
sichtbar  sind, 

2.  sieben  tikpi  (Fixsternbilder), 

3.  sieben  Lumasi-Gestirne, 

4.  sieben  Mäsi  (Zwillinge), 

0.  sieben  Namen  des  Mars, 

6.  sieben  Planeten, 

7.  sieben  Zerschmetterer  Himmels  nnd  der  Erde. 


Die  Präzession  des  Fr ühlingsp unkte s. 

Die  Beobachtung  des  jährlichen  Laufes  der 
Sonne  ergibt,  daß  jeder  festliegende  Punkt 
(z.  B.  der  Punkt  des  Frühlingsäquinoktiums)  in 
jedem  Jahre  etwa  50  Bogensekunden  vorrückt. 
Die  Entdeckung  dieser  Präzession’  wurde 
Hipparch  zugeschrieben,  der  sie  134  v.  Chr. 
bei  Anlegung  eines  Sternkataloges  auf  1 Grad 
nach  je  72  Jahren  berechnet  haben  soll  (genau  so 
beträgt  sie  1 Grad  nach  jo  71  Jahren,  8 Mo- 
naten, 12  Tagen).  Der  Frühlingspunkt  durch- 
läuft hiernach  innerhalb  ca.  2150  Jahren  durch- 
schnittlich ein  Tierkreisbild,  innerhalb  ca. 

26  000  Jahren  den  ganzen  Tierkreis. 

Nach  richtiger  astronomischer  Berechnung 
unter  Berücksichtigung  der  verschiedenen  Län- 
gen der  Tierkreisbilder  rangesetzt  nach  dem 


auf  uns  gekommenen  Bilderkreis)  stellt  sich 
der  Lauf  der  Präzession  für  die  letzten  Jahr- 
tausende so  (vgl.  die  Zeichnungen  Abb.  48  a — c): 
ca.  6200 — 4400  v.  Chr.  Zwillingszeitalter, 
ca.  4400 — 2000  V.  Chr.  Stierzeitalter, 
ca.  2000 — 100  V.  Chr.  Widderzeitalter, 
ca.  6100  stand  ß gemin.  beim  Frühlingspunkt, 

ca.  4800  ,,  ,,  ,,  ,, 

ca.  4200  „ J tauri  „ „ 

10  ca.  3200  „ « „ „ „ 

ca.  2200  standen 
die  Plejaden 
beim  Frühlings- 
punkt. 

ca.  450  stand  a 
arietis  beim 
Frühlingspunkt, 
ca.  150  stand  y 
arietis  beim 
Frühlingspunkt. 
Man  hat,  wie 
gesagt,  die  Ent- 
deckung der  Prä- 
zession Hipparch 
zugeschrieben. 
Es  handelt  sich 
aber  hier  nur  um 
eine  Wiederent- 
deckung. Die  Ba- 
ll SGer  bylonier  kannten 
Frühlingsäqitmoktium  bereits  die  Prä- 
zession und  rech- 
neten mit  ihr. 
Noch  ehe  direkte 
inschriftliche  Be- 
weise dafür  vor- 
handen waren, 
mußte  die  Kennt- 
nis der  Präzes- 
sion durch  die 
Babylonier  vor- 
ausgesetzt wer- 
den. Bei  den  fort- 
gesetzten Him- 
melsbeobachtun- 
gen, wie  sie  tat- 
sächlich betrie- 
ben wurden, 
konnte  die  Ver- 
schiebung un- 
möglich unbemerkt  bleiben.  Auch  die  ausge= 
bildeten  Kalendersysteme,  die  wür  seit  der  su- 
merischen Zeit  kennen  (s.  mein  Handbuch 
S.  153  ff.),  sind  undenkbar  ohne  Rücksicht  auf 
die  Präzession.  Ebenso  bezeugen  die  Berech- 
nung von  Fixsterndistanzen,  wie  sie  der  Sp. 1440  f. 
besprochene  Nippurtext  aus  dem  Ende  des 
3.  Jahrtausend  bezeugt,  und  die  Rechentabellen 
aus  Nippur,  die  mit  der  Zahl  72  und  der  sog. 
platonischen  Zahl  operieren  (s.  mein  Alter  der 
bahylon.  Astronomie,  2.  Auü.,  S.  72ff.),  indirekt 
die  Kenntnis  der  Präzession.  Jetzt  liegen  auch 
einige  direkte  Zeugnisse  vor: 

1.  Das  sog.  Astrolab  (Pixsternsphären)  setzt 
den  Grad  0 (Frühlingspunkt)  rechnerisch  in 
die  'Zwillinge’. 

2.  Eine  in  Niniveh  gefundene  Planisphäre 
ts.  in  meinem  Handbuch  der  altor.  Geistes- 
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48  c)  Der  Tierkreis,  aufgerollt  für  das  Widderzeitalter. 


1485  Sterne  (Präzession) 

kultur  die  drei  Abbildungen  S.  110,  Abb.  86) 
kennzeichnet  den  Frühlingspunkt  durch  eine 
hinter  dem  Widder  gezogene  Linie. 

3.  Die  Sp.  1443  erwähnte  TE-Tafel  beginnt 
die  Aufzählung  d»r  Monatsfixsterne  mit  der 
westlichen  Hälfte  des  Widders  und  setzt  die 
östliche  Hälfte  an  das  Ende.  Das  Original 
gehört  also  in  die  Zeit  um  1200.  Der  Schrei- 
ber rechnet  mit  der  Präzession. 

4.  In  dem  Sp.  1473  erwähnten,  in  meinem 
Handbuch  der  altor.  Geisteskultur  veröffentlich- 
ten illustrierten  Keilschriftentext  VAT  7851 
heißt  es  vor  Aufzählung  der  Tierkreisbilder; 
resu  GÜ  Mer  Anfang  ist  im  Stier’.  Hier  ist 
die  Kenntnis  der  Präzession  direkt  bezeugt. 

5.  Ein  zwingender  Grund  liegt  ferner  in 
folgender  Tatsache:  ein  aus  der  Kassitenzeit 
stammender  neuer  Text  gibt  das  Sommersol- 
stitium  auf  den  1.  Tamniuz  (=  Juli  3),  das 
Herbstäquinoktium  auf  den  3.  Tesrit  (=;  Ok- 
tober 1)  au.  Die  Sonnenlängeu  betrugen  für 
die  genannten  Daten  87**,  78  bzw.  176“,  37. 
Hätte  man  nun  in  der  Folgezeit  die  Präzession 
nicht  berücksichtigt,  sondern  immer  dieselben 
Daten  für  die  genannten  Jahrespunkte  ange- 
nommen, so  hätte  sich  ein  im  Laufe  der  Zeit 
konstant  vergrößernder  Fehler  ergeben.  Die 
nächste  Ephemeride,  die  wir  kennen,  und  die 
jene  beiden  Jahrespunkte  nennt,  stammt  aus 
dem  Jahre  — 567.  Ohne  Berücksichtigung  der 
Präzession  wäre,  von  jener  Zeit  an  gerechnet, 
das  Sommersolstitium  auf  den  Tag  gefallen, 
da  die  Sonnenlänge  etwa  98“  betrug.  Der  Text 
nennt  aber  den  Tag,  da  sie  sich  auf  88“,  7 belief, 
also  müssen  die  Babylonier  inzwischen  die  Prä- 
zession berücksichtigt  haben.  Näheres  hierzu 
samt  weiteren  Belegen  s.  bei  Weidner  in  Babyl. 
7, 1 : Die  Entdeckung  der  Präzession,  eine  Geistes- 
tat babyl.  Astronomen  (lag  mir  in  Korrekt,  vor). 

Die  Annahme,  daß  die  Präzession  bei  den 
Kalenderreformen  entscheidend  gewesen  sei,  ist 
nur  in  eingeschränktem  Sinne  richtig.  Die 
Babylonier  rechneten  mit  Zeitaltern  (adü)  des 
Mondes,  der  Sonne,  der  Istar.  Aber  theoretisch 
hat  man  mit  der  Präzession  gerechnet,  und 
mythologisch  wurde  die  Rechnung  verwendet 
bei  der  astralmythologischen  Stilisierung  der 
Dynastiengründer-Legende  (s . hierzu  mein  Hand- 
buch S.  199  ff.). 

Die  Fixsterne 
(abgesehen  vom  Tierkreis). 

Das  eigentliche  Offenbarungsbuch  am  ge- 
stirnten Himmel  ist  innerhalb  der  babyloni- 
schen Lehre  der  Tierkreis.  Die  Fixsterne  ober- 
halb und  unterhalb  des  Tierkreises  sind  gleich- 
sam der  an  die  Ränder  des  Buches  geschriebene 
Kommentar  (vgl.  H.  Windeier,  Altor.  Forschungen 
3,  198).  Sie  wurden  zuerst  zu  den  Tierkreis- 
bildern in  Beziehung  gesetzt  und  galten  als 
Teile  oder  Entsprechungen  derselben.  So  gehört 
Cetus  zum  Widder, 

Fuhrmann  mit  Capelia  zum  Stier, 

Orion  zu  den  Zwillingen, 

Sirius  zum  Krebs, 

Bootes  zur  Jungfrau, 

Adler  zum  Steinbock, 

Fomalhaut  zum  Wassermann. 


Sterne  (Fixsterne)  1486 

Wenn  vom  kakkaru  (Bezirk)  eines  Tierkreis- 
bildes die  Rede  ist,  so  ist  damit  jedenfalls  der 
Ausschnitt  des  Sternhimmels  gemeint,  der  durch 
die  nach  Norden  und  Süden  gehenden  Seg- 
mente des  Globus  gebildet  wird. 

Es  ist  mir  sehr  wahrscheinlich,  daß  die 
Babylonier  den  Himmel  als  Globus  betrachteten 
während  sie  die  Erde  als  einen  auf  dem  Ozean 
ruhenden  Hohlraum  iumgestürzte  Barke  nach 
Diodor,  runder  Brotkorb  nach  dem  Etana-Text, 
s.  mein  Handb.  d.  altor.  Geisteskult.  S.  35.  59.  61) 
ansahen.  Für  die  Globusanschauung  spricht  die 
auch  in  der  babylon.  Astronomie*)  auffällige 
Neigung,  die  um  180“  voneinander  entfernten 
Sterne  und  Sternbilder  zu  registrieren,  z.  B.: 
Aldebaran  (GÜ)  und  Antares  (GIR.TAB) 
DIL. GAN,  östlicher  Teil  desWidders  -f-  Cetus 
und  Jungfrau  (ES. SIN) 

Krebs  (AL.LUL'i  und  Steinbock  (SCHÜR. MÄS) 
Adler  (Atair,  IDt“)  und  Sirius  (KAK.SI.DI).**) 

Dazu  kommt,  daß  sie  als  Gegenstück  zu  dem 
göttlich  verehrten  Pol  des  Himmels  (MC. SIR. 
KES.DA  = erhabener  Anu  = üNiru  raksu  ''gött- 
liches geflochtenes  Joch’)  das  für  Babylonien  süd- 
lichste helle  Gestirn  bezeichneten : den  Stern 
von  Eridu,  das  südliche  Kreuz  (kakkabNUNki). 

Der  gesamte  Fixsternhimmel  wird  in  drei 
Sphären  geteilt,  die  von  außen  nach  innen  den 
Repräsentanten  der  kosmischen  Trias  Inlil, 
Anu,  Ea  geweiht  sind: 

kakkabäni  süt  üEa 
kakkabäni  süt  9 Anu 
kakkabäni  süt  9 Inlil. 

Sie  gelten  als  ^Herden’  des  betreffenden  Gottes, 
der  dann  als  himmlischer  Schäfer  angesehen 
wird.  Orac.  Chald.  nr.  142  Gory  {Bouche-Le- 
clercq,  L’Astr.  grecque  S.  59;  1)  heißt  es:  rmv 
BaßvXcovlav  oi  doztucÖTCTOi  dyekag  xalovßi 
xvqiojg^  tag  datQixag  G<paiQag.  In  mythologi- 
scher Übertragung  wird  in  diesem  Sinne  in  der 
Schlußtafel  von  Enuma  dis  von  Marduk,  der  die 
Rolle  des  summus  deus  bekommt,  gesagt: 

„der  den  Sternen  des  Himmels  ihre  Bahnen 

bestimmt, 

wie  Schafe  die  Götter  allesamt  weiden  soll.“ 

Ebenso  heißt  es  von  Venus,  Mer  Verkün- 
digerin der  Sterne’: 

„die  Anunnaki  (s.  Sp.  1487)  gleich  Schafen 

weide  ich.“ 

Die  sog.  '’Astrolabe’  (ein  von  Pinches  ver- 
öffentlichter und  irrtümlich  so  benannter  Text 
und  ein  erweitertes,  mit  einem  Kommentar  und 
einer  Hemerologie  verbundenes  Duplikat,  das 
E.  F.  Weidner,  Handbuch  d.  babyl.  Astronomie  1 
S.  62  ff.  behandelt),  die  sich  mit  diesen  Fixstern- 
sphären beschäftigen,  heben  je  12  Sterne  bzw. 
Sterngruppen  der  drei  Größen  hervor.  Diese 
36  Sterne  werden  in  astrologischen  Texten  auf 
die  drei  Länder  Akkad,  Elam  und  Amurru  ver- 
teilt. Subartu  (Assyrien),  das  sonst  in  der 
kosmischen  Geographie  als  vierter  Weltqua- 
drant auftritt,  fehlt  in  dieser  theoretischen 
Übertragung  der  Gestirne  auf  die  Länder.  Die 
Theorie  stammt  also  aus  vorassyrischer  Zeit. 

*)  GeminuSf  Etoaytoyii  si;  tu  (paiv6i.iiva  1 sagt:  Dioso 
Diametralstellung  benutzen  die  Clialdäer,  um  bei  den 
Horoskopen  die  avfiTtä^Bia  zum  Ausdruck  zu  bringen. 

**)  Vgl.  mein  Handbuch  H.  12G. 
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Zession  einen  Kreis  von  ea.  23  ° Radius  um 

den  Pol  der  Ekliptik  (s.  Abb.  49).  2500  v.  Cbr. 
lag  er  bei  a draconis.  ln  den  bekannt  ge- 
wordenen Texten  ist  nicht  ein  bestimmter  Stern 
Orientierungsgestirn  für  den  Pol.  Wohl  aber 
genießt  der  Pol  selbst  göttliche  Verehrung. 
Bereits  Sayce  {Bah.  Myth.  S.  291)  hatte  erkannt, 
daß  der  astronomische  Name_  MÜ.SIR.KES.DA 
in  den  Texten  den  Pol  des  Äquators  bezeich- 
Horizont  sinken.  Andrerseits  heißt  es  S7u.  2074,  lo  net.  In  dem  bereits  erwähnten  neubabyloni- 
col.  2,  5,  ebenso  ViroUeaud,  Astr.  Chald.  2. 

Sujipl.  40,  8: 

,,I)ie  Sonne  weint  im  Entscheidungsbereich 
der  Anunnaki.“ 


Die  Mythologie  kennt  noch  eine  andere 
Einteilung  der  Fixsterne:  sie  nennt  eie  Igigi 
und  Anunnaki.  In  dem  großen  Samas-Hymnus 
(Art.  Schainasch,  Bd,  4 Sp.  543)  heißt  es: 

,,0  Samas  .... 

du  überschreitest  das  weite  Meer, 
dessen  Inneres  die  Igigi  nicht  kennen.“ 
Hiernach  können  die  Igigi  nur  als  Zirkum- 
polarsterne  gedacht  sein,  die  niemals  unter  den 
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*19)  Präzession  des  Polea  des  Äquators  im  Laufe  der  Jahr- 
tausende. (Aus  der  astronomischen  Sammlung  der 
Treptow-Sternwarte.) 

Dieser  Entscheidungsbereich  der  A.  wird 
dann  als  pänu  saplu  same  'unteres  Gesicht  des 
Himniehs’  erklärt.  Das  ist  die  Gegend  des  Him- 
mels nahe  dem  Horizont.  Die  Anunnaki  sind  also 
die  Sterne,  die  unter  den  Horizont  hinabsteigen. 

Sie  sind  deshalb  mythologisch  die  Richter  der 
Unterwelt,  die  auf 'goldenen  Thronen’  sitzen  und 


sehen  Texte  MNB  1848  (Louvre),  Obv.  col.  3,  2 
wird  er  mit  Sterndeterminativ  geschrieben  und 
im  Gebet  angerufen.  Er  gilt  dann  als  Sitz 
Anus,  des  summus  deus  im  kosmischen  Sinne. 
V R 46.  Z.  12  u.  47  steht: 
kakkab MU.S1R.KES.DA  OA-nim  rabü“  sa 
samee  ilu  rabü 

kakk?-bMU.SIR.KES.DA  I iiNi-ru  rak-su 

d.  h. 

„M.  ist  der  erhabene  Anu  des  Himmels, 
der  erhabene  Gott, 

M.  ist  das  geflochtene  Joch“. 

Die  Bezeichnung  'geflochtenes  Joch’  kann 
sich  doch  wohl  nur  auf  das  Zusammen- 
treffen der  Meridiane  am  Pol  beziehen. 

Eine  andere  Lehre  mythologisiert  den  Pol 
durch Nabü,  der  als  'Aufseher derWelt’  (päkid 
kissati)  und  'Herr  des  Alls’  (Nabü  sa  kullati) 
gilt.  ViroUeaud,  Astr.  Chald.  Sin  19,  8 steht: 
[kakkab Mü. SIR. KES. DA  üni-rju  rak-su 
iiA-nu-um  rabü'i  sa  samee  ilNabu 
,,M.,  das  geflochtene  Joch,  der  erhabene 
Anu  des  Himmels,  ist  Nabü.“ 
Vielleicht  hängt  es  mit  dieser  Anu-Mytho- 
logisierung  zusammen,  daß  das  wichtigste 
Orientierungsgestirn  des  Kreislaufs,  der  Al- 
debaran im  Stier  (Sp.  1450),  als  'Krone  Anus’ 
(AN. NA. MIR,  agü  üAnu)  bezeichnet  wird 
(s.  Mrolleaiid,  Astr.  Chald.  2.  Suppl.  67,  9). 

Als  Orientierungsgestirn  am  Nordhimmel 
gilt  wie  bis  heute  d e r g r o ß e W a g e n (kakkab 
MAR  . GID  . DA  = sumbu,  griechisch  &acc^a 
Lastwagen,  z.  B.  ViroUeaud,  Astr.  Chald.  Istar 
25,  66).  Das  Nordtor  eines  Bauwerkes  des 
Sanherib  hieß  in  einem  Texte  'Tor  des  Wagen- 
gestirns’ (bäb  kakkabsunibi),  ein  anderes  'Tor  der 
Schicksalskammer’.  MNB  1848,  Obv.  col.  3,  er- 
scheint kakkab  MAR.GID  . DA  unter  den  weib- 
lichen Gestirngottheiten  und  heißt  markas  same, 


nach  dem  Gilgames-Epos  mit  Mammetum,  der  50  'Band  des  Himmels’.  Zur  kultischen  Vereh- 


Schicksalsgöttin,  über  Leben  u.  Tod  entscheiden. 

Weitaus  die  meisten  Sternbilder  des  baby- 
lonischen Sternhimmels  finden  sich  in  der  Nähe 
des  'I’ierkreises.  Die  Gegend  um  den  Pol  ist  nur 
wenig  besetzt.  Auffällig  ist  das  Fehlen  des  ge- 
waltigen draco  am  Nordhimmel.  Der  große  Bär 
der  griechischen  Sphära,  den  die  Ägypter  als 
Nilpferd  sahen,  erscheint  in  den  bisher  bekannt 
gewordenen  Texten  nur  in  der  auch  den  Grie- 
chen bekannten  Variante  als  'Wagen 
Wagen  als  Bewässerungswerkzeup 
Tatius  bemerkt  zu  Aratus,  Phainomota  39  rich- 
tig : Ev  yovv  Tij  Töijv  Aiyv7iTlon>  6(pcdQa  ovts  6 
üpd'/tMV  iarl  votu^ofisvos  ovts  ’ilpxTOg,  ovts  Kp- 
<psiis,  dXl  STSgee  G^puaTCi  sldmlcov  ovoficxTc: 
Tsd'sifiiva.  OvTco  ÖS  jial  iv  Tfj  t&v  Xalöddcov. 

Der  Pol  des  Äquators,  der  jetzt  bei  cc 
ursae  minoris  liegt,  beschreibt  infolge  der  Prä- 


rung des  Wagens  s.  Sp.  1497  f. 

Wie  Orion  gilt  der  große  Wagen  als  Sie- 
bengestirn. Auf  einigen  babylonischen  Siegel- 
zylindern erscheint  die  Gruppe  des  großen  Wa- 
gens als  göttliches  Symbol  (s.  mein  Handbuch 
S.  293  Abb.  193).  Zum  Vergleiche  ist  hier  die 
interessante  chinesische  Darstellung  des  großen 
Wagens  reproduziert  (s.  Abb.  50). 

Der  kleine  Wagen  wird  bei  den  Baby- 
der  kleine  60  Ioniern  als  kakkabMAR.GID.DA.AN.NA  bezeich- 
Achilles  net  (CT  33  pl.  1,  Z.  20). 

Das  Sternbild  Kassiopeia  heißt  kakkab  APIN 
und  ist  als  Siebengestirn  eingezeichnet  in  der 
sogen.  Planisjihäre  aus  Kujundschik-Niniveh 
{Cim.  Texis  33  pl.  10,  s.  Weidiier,  Handbuch 
Kap.  3,  mein  Handbuch  S.  110  danach  zu 
korrigieren). 

Die  in  der  hellenistischen  Sphäre  als  En- 
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gonasin  (Herakles)  bezeichnete  Gestalt  heißt 
in  den  babylonischen  Texten  ilu  kamü.  Cun. 
Texts  27,  45,  22  tF.  tritt  er  unter  sieben  astra- 
len Göttern  auf,  die  'Zerschmetterer  Himmels 
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Perseus,  der  über  dem  Widder  steht,  dem 
Frülilingssternbild  zur  Zeit  der  Herrschaft  von 
Babylon,  heißt  in  der  babyl.  Sphära  vielleicht 
i'Marduk;  so  wenigstens  wird  im  Astrolab  ein 


f>0)  Relief  aus  Wu-liang-tze  (ca.  147  n.  Chr.)  Gottheit  im  großen  Wagen  (nach  Ed.  Chavanncs,  Mission  arch4ol.  dans  la 
China  Scptcntrionale,  Paris  1890,  ur.  133,  pl.  09).  Beachte  die  mythologische  Darstellung  des  ^Reiterchens’  (Alkor)  auf 

dem  2.  Stern  der  Wagendeichsel. 


und  der  Erde’  (da-’-ik  AN. KI)  genannt  werden. 
Hier  eind  also  die  Titanen  babylonisch  bezeugt, 
deren  Namen  wir  mit  Aßmann,  Babyloniaca 
6,  236  ff.  für  ein  babylonisches  Lehnwort  im 
Griechischen  halten:  titänu  'der  Erdgeborene’. 

Der  Fuhrmann , 
der  in  späteren  Sphä- 
ren (s.  Tiele,  Hirn- 
melshilder  S.  100)  als 
Wagenlenker  mit 
der  Ziege  (Capella 
auf  dem  Arm)  ge- 
sehen wird,  wird  in 
der  babylonischen 
Sphäre  als  SU.  Gl 
I 'Greis’)  gesehen  mit 
Lu-lim  (Capella).  Da 
er  dicht  beim  Stiere 
steht  und  bei  seinen 
Füßen  (sepePl-  kakkab 
S U . Gl,  Thompson, 

Bep.  241  und  Harper, 

Leiters  7,  679,  17) 

Planeten  erscheinen 
können,  so  ist  zu 
vermuten,  daß  er 
auch  hier  als  Len- 
ker eines  Wagens, 
an  den  der  Stier  ge- 
spannt ist,  gesehen 
wird.  Lu-lim  = Ca- 
pella, wird  VR  46, 

21  mythologisch  mit 
Enmesarra  gleich- 
gesetzt, Virolleaud, 

Ästr.  ChaJd.  Istar  26, 

72  mit  Anu.  Wenn 
Lu  - lim  hier  das 
ganze  Sternbild  be- 
zeichnet, so  könnte 
man  das  Urbild  des 
astralen  pastor  bo- 
nus  (Greis  mit  Lamm  auf  dem  Arm)  hier  be- 
zeugt finden.  Nach  K 250,  col.  5,  36  { Weidner, 
Handbuch  1,  10)  gehört  SU. Gl  zu  den  Gestirnen 
von  Amurrfl  (Westland),  Im  Astrolab  B wird 
es  iiJlartu  {=  Amurrü)  genannt. 


Gestirn  genannt,  das  seiner  Stellung  nach  Per- 
seus sein  kann  (es  steht  i^arallel  zu  Plejaden 
und  Fuhrmann;  s.  Weidner,  Handbuch  1,  S.  73). 

Orion  ist  bereits  in  der  Sternliste  von 
Boghazköi  (um  1400)  als  SIB.ZI.AN.NA  'treuer 
Hirte  des  Himmels’ 
bezeugt.  In  der  He- 
merologie  des  Astro- 
lab B heißt  er  sitad- 
dalu  'Riegler  des 
Himmels’.  Auf  der 
sog.  Planisphäre  (s. 
oben  Sp.  1488)  sind 
die  sieben  Haupt- 
sterne der  Zwillinge 
eingezeichnet;  dabei 
steht  die  Beischrift: 
kakkabMAS.TAB.BA 
sa  ina  mabrata* 
kakkabSIB.Zf.  AN. 

izzazu^:« 

das  Zwillingsge- 
stirn, das  vor  Orion 
steht“. 

Unter  dem  Bilde  sind 
diese  Orion -Zwil- 
linge genannt:  i'MU- 
LU.LaL  und  i'LA. 
TA. PAK.  Es  sind  y 
und  f geminorum 
gemeint. 

In  der  Mythologie 
entspricht  Orion  dem 
Tammuz.  Der  heli- 
akische  Untergang 
und  der  heliakische 
Aufgang  des  Orion 
gelten  als  Entspre- 
chung für  das  Hiuab- 
sinken  und  Empor- 
s teigen  des  Tammuz. 
Papsukal,  der  eben- 
falls eine  'Pammuzgestalt  ist  (s.  FiguUa  im  Mem- 
non  6,  181  und  Virolleaud,  Astr.  Chald.  2.  Suppl. 
67,  col.  1,  10)  wird  Orion  gleichgesetzt;  im 
Astrolab  B ist  er  = Nin-subur  'Herr  des  Wild- 
schweins’ (Tier  des  Tammuz).  Als  Leidens- 


NA 


51)  Der  Merodach-Baladan-Stcin  .IV  R‘  43 
(nach  Jeremias,  ATAO“^  S.  10  Abb.  3). 
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gestalt,  wie  Tammuz,  scheint  Orion  II  E 49,  3 
charakterisiert  zu  sein: 

sa  ina  kakki  mahsu 

,,der  mit  der  Watte  Erschlagene“. 

Der  Sirius  (KAK.SI.DI,  nicht  Sirius  -f-  Pro- 
kyon,  s.  Weidner,  Handbuch  1,  Kap.  3 gegen 
die  früheren  Ausführungen  Babyloniaca  0,  29  If. ; 
hier  auch  die  Literatur  über  den  Streit  um 
KAK.SI.DI)  ist  als  Pfeilsterii  (sukudu,  tartahu) 
bezeichnet.  Er  bildet  die  Spitze  eines  Pfeils, 
dessen  unteres  Ende  in  d canis  maioris  liegt. 

Der  große  Hund  tcanis  maior)  wird  mit 
den  anliegenden  Sternen  der  Argo  als  ^Bogen’ 
(kakkab  BAN)  gesehen,  auf  dem  der  Pfeil  liegt 
dessen  Spitze  Sirius  ist  (s.  Weidner  a.  a.  O.) 

Die  Hydra,  die  sich  unter  Löwe  und  .Jung 


62)  Assyrischer  Zylinder  aus  dein  Louvre  mit  1 )arstelluiigen 
von  Sternbildorii  (mich  Milani,  llilprcchl  Annioersanj  Volume 
p.  325  Fig  16). 


stück  zum  Himmelspol  (Sp.  1486).  In  den  Texten 
heißt  das  Gestirn  kakkab^UNki  ü Ea,  Stern  von 
Eridu,  in  dem  sich  Ea  offenbart.  MNB  1848, 
col.  3,  2 ff.  erscheint  es  unter  den  angebeteten 
männlichen  Gestirnen:  ^Stern  von  Eridu,  der 
Weisheit  besitzt.’ 


54)  Marmorplattc  aus  Ägypten  mit  Tierkreis  und  Dode- 
kaoros  (nach  einer  Photographie  von  Baressys  Abklatsch, 
Boll,  Sphaera,  Tafel  6). 


frau  hinstreckt,  ist  jetzt  direkt  bezeugt  durch 
das  in  meinem  Handbuch  der  altorientalischen 
Geisteskultur  S.  247  Abb.  142  reproduzierte  Bild 
einer  spätbabylonischen  Textabschrift,  die  den 
Tierkreis-Löwen  (>n>i:kab[^R,  (Jü  p \)  auf  der  mit 
kakkabSiru  ausdrücklich  bezeichneten  Hydra 


Der  Adler  (IDl'«  = nasru)  mit  dem  Haupt- 
stern  Atair  wird  CT  2ö  pl  13  Z.  10  als  Gott 
Zamama  personifiziert  und  als  Ninib  benannt. 
Ist  hier  das  Urbild  des  Zeus  mit  Adler  zu 
suchen?  In  der  Sternliste  von  Boghazköi  ver- 
tritt er  das  Sternbild  des  Steinbockes.  Vgl. 


stehend  darstellt.  L)amit  ist  zugleich  bewiesen,  40  Abb.  52,  wo  rechts  vielleicht  das  Sternbild 
daß  auch  auf  der  unteren  Leihe  des  Merodach-  des  Adlers  dargestellt  ist. 

ü D . KA . GAB . A wurde  als  ge- 
flügelter Drache  gesehen,  wie  ihn 
Abb.  31  u.  53*)  darstellt. 

Der  Fomalhaut,  Hauptstern 
des  südlichen 'Fische  s’  (unter 
dem  Wassermann)  heißt  in  den 
Texten  HA’iEa  'Fisch  Eas.’ 

Eridanos,  der  himmlische 
Fluß,  hat  wohl  seinen  Namen  von 
der  Stadt  Eas;  Eridu.  l>er  Wal- 
fisch, die  Tierkreisfische  und  der 
obengenannte  südliche  Fisch  mit 
dem  Namen  Eas  (Fomalhaut)  sind 
in  diesem  Flusse  schwimmend  ge- 
dacht (vgl.  den  Teukros-Text  bei 
Boll,  Sphaera  136  ff.);  vgl.  mein 
Handbuch  der  altor.  Geisteskultur 
S.  60. 

Die  Milchstraße  spielt  merkwürdiger- 
weise in  den  bisher  bekannten  Texten  der  Ba- 
bylonier nur  eine  geringe  Rolle.  Später  hat 
sie  in  der  fingierten  Grundstellung,  nach  der 
sie  vertikal  am  Himmel  steht,  wie  kaum  ein 
anderes  Stück  am  Himmel  mit  Orion  und 
Skorpion  mythenbildend  gewirkt.  IV  R®  15*, 

*)  Zu  dem  Sclüffskarreu  der  Abbildung  s.  mein  Hand- 
buch  S.  153  f. 


53)  Der  heilige  Schiflfskarren  (carrus  navalisi.  Armenisch-babyl.  Siegel- 
zylinder (nach  Lehmann- Haupt,  Ahh.  d.  (rött.  des.  d.  T17o‘ä.  9,  ur  3). 


baladan-Steins  der  geflügelte  Löwe  und  der  so 
Drache,  auf  dem  er  steht,  Löwe  und  Hydra  der 
babylonischen  Sphära  darstellen  (s.  Abb.  51 
und  Bd.  2 Sp.  2361  f.,  Abb.  6). 

Das  Süd  Gehe  Kreuz  war  in  Babylonien 
sichtbar;  lOüO  v.  Chr.  konnte  sich  a crucis  noch 
10®,  66  über  den  Horizont  von  Babylon  er- 
heben. Es  bildete  das  südlichste  für  Babylon 
sichtbare  Gestirn  und  galt  deshalb  als  Gegen- 
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53  fF.  ab  scheint  die  Milchstraße  als  Welten- 
baum zu  gelten: 

„In  Eridu  wächst  ein  schwarzer  kiskanü- 
Baum;  er  wurde  geschaffen  an  einem  lichten 
Ort.  Seine  [Zweige]  bestehen  aus  strahlendem 
Lasurstein  und  erstrecken  sich  über  den  Ozean.“ 
An  die  beiden  Arme  der  Milchstraße  ist 
vielleicht  bei  dem  himmlischen  Euphrat  und 
Tigris  zu  denken,  die  die  Texte  erwähnen. 
Wie  die  Länder  und  Städte  in  der  kosmischen 
Geographie  am  Himmel  gesehen  werden,  so 
auch  die  Flüsse  (bereits  Sp.  1467  erwähnt). 
HR  51,  nr.  2,  58 — 59a  heißt  es: 

kakkab  nirLiklat  | üA-nu-ni-tum 
kakkab  närPurattu  | üSi-nun-tum. 
Dasselbe  besagt  VR  46,  34  a b.  Thompson, 
Reports  225,  Obv.  4 ist  vom  Tigrisstern  die 
Rede,  dem  sich  Merkur  nähert.  Die  Gleich - 
Setzung  mit  Anunituni  und  Sinun- 
tum  (s.  Sp.  1467)  deutet  allerdings 
auf  die  Stelle,  an  der  sich  die  Fische 
des  Tierkreises  befinden.  Sie  sind 
im  himmlischen  Euphrat  und  Tigris 
schwimmend  gedacht. 


liegen,  daß  auch  die  Dodekaoros  auf  babylo- 
nische Theorien  zurückgeht  bzw.  auf  die  Heimat 
der  sumerisch -babylonischen  Kultur.  Ebenso 
verhält  es  sich  mit  der  Dodekaeteris  (Zwölf- 
jahr-Zyklus) der  spätgriechischen  astrologischen 
Texte,  die  ausdrücklich  als  Chaldaica  bezeichnet 
wird  {BoU,  Cat.  cod.  astrol.  graec.  5,  1,  171  ff.). 
Sehr  charakteristisch  ist  diese  Dodekaeteris  in 
der  Chronik  von  West -Tibet  verwendet  (s. 

10  Ä.  H.  Francke,  Tibetische  Geschichtsforschung 
S.  11),  die  wohl  unter  chinesischem  Einfluß  mit 
einem  Zwölfjahr-Tierzyklus  rechnet  und  mit 
einem  Sechziger- Zyklus,  bei  dem  jedem  der 
12  Tiere  je  eins  der  fünf  Elemente  beigesellt 
ist:  Erde,  Wasser,  Feuer,  Eisen,  Holz. 

Die  Dodekaoros  ist  übrigens  wie  der  Tier- 
kreis nicht  nur  ein  Zeitkreis,  sondern  auch 
ein  Länderkreis,  nach  den  babylonischen 


Die  Dodekaoros. 


Neben  dem  Tierkreis  findet  sich 
im  Hellenismus  und  in  Ostasien  ein 
anderer  Kreis  von  12  Tieren,  der  12 
Zeiteinheiten  anzeigt.  Beide  ent- 
sprechen einander  astrologisch  und 
kosmisch  - mythologisch.  Die  erste  55J  sieben  Dämonen  mit  Tierköpfeii  von  einem  Amulett  aus  Assur 
Kenntnis  von  der  hellenistischen  (nach  Fricdr.  Delitzsch,  Das  Land  ohne  Heimkehr  S.  25). 

Dodekaoros  brachte  im  Anfang  des 


18.  Jahrhunderts  die  Marmortafel  ('Planisphä- 
rium’)  des  Bianchini,  die  neben  dem  Tierkreise 
einen  zweiten  fragmentarisch  erhaltenen  Kreis 
von  12  Tieren  zeigt,  der  auf  der  neuerdings 
von  Baressy  gefundenen  Marmortafel  (s.  Abb.  54) 
vollständig  erhalten  ist.  Boll  hat  aus  Hand-  40 
Schriften  die  Kenntnis  der  Bilder  durch  Teu- 
kros  den  Babylonier  (1.  Jahrh.  n.  Chr.)  und 
andere  griechische  Schriftsteller  nachgewiesen 
(s.  Boll,  Sphaera  295  ff. ; Reitzenstein,  Poimandres 
256  ff. ; Boll,  Der  ostasiat.  Tierzyklus  im  Hellenis- 
mus: Foung-Pao  13,  1912,  S.  699 ff. ; dazu  Bork 
im  Orient.  Archiv  3,  1 ff.  u.  151  ff. ; Bork,  Mitt. 
d.  Vorderas.  Ges.  1913  nr.  3;  Rock,  Orient.  Lit.- 
Ztg.  1912,  Sp.  382  ff.;  Memnon  6,  2/3,  S.  147  ff.). 

Die  Griechen  nannten  den  Kreis  Dodekaoros.  .50 
Es  soll  sich  also  um  Zählung  und  Symbol! - 
sierung  von  12  (Doiipel-)  Stunden  handeln,  die 
dem  Tierkreis  entsprechen. 

Ein  verwandter  Tierkreis,  der  12  Jahre 
bzw.  Monate,  Tage,  Doppelstunden  bezeichnet, 
wurde  in  vielen  Ländern  des  asiatischen  Ostens, 
von  Turkestan  bis  Japan,  festgestellt: 

Maus  (Ratte),  Rind,  Tiger  (Panther),  Hase, 
Drache  (Krokodil),  Schlange,  Pferd,  Schaf 
(Ziege),  Affe,  Huhn,  Hund,  Schwein  (Eber).  60 
Die  Tiere  des  hellenistischen  Zyklus  sind 
teilweise  die  gleichen,  aber  die  Reihenfolge  ist 
anders : 

Katze,  Hund,  Schlange,  Käfer  (Krebs),  Esel, 
Löwe,  Bock,  Stier,  Sperber,  Affe,  Ibis,  Krokodil. 

Die  Quellen  reichen  auf  beiden  Seiten  zu- 
nächst nicht  über  das  1.  Jahrh.  n.  Chr.  hinaus. 

Es  kann  aber  schon  jetzt  keinem  Zweifel  unter- 


Grundsätzen,  die  im  Kosmos  und  Kreislauf 
Entsprechungen  sahen  und  im  Erdenbild  eine 
Widerspiegelung  des  Himmelsbildes.  Zwölf 
Länder,  die  jeweilig  in  der  Theorie  als  Kos- 
mos galten,  entsprachen  in  verschiedenen  Va- 
riationen den  Tieren  der  Dodekaoros,  wie  diese 
den  Zeichen  des  Tierkreises  entsprechen. 

Im  losen  Zus’ammenhang  sei  hier  auch  dar- 
auf hingewiesen,  daß  die  Symbolisierung  astra- 
ler Erscheinungen  durch  einen  Tierzykhrs  auch 
in  der  Planetenlehre  bezeugt  ist,  insbesondere 
da,  wo  es  sich  um  das  unterweltliche  dämonische 
Gegenstück  der  sieben  himmlischen  Befehlsüber- 
mittler handelt.  So  werden  in  dem  bekannten 
kalendarisch-mythologischen  Texte  IV  R 5 die 
bösen  Sieben,  die  ebenso  als  Planeten  wie  als 
Plejaden  gelten  können,  (woher  es  sich  erklärt, 
daß  in  der  hellenistischen  Astrologie  Planeten 
wie  Plejaden  d.Q'j^uyyilLv.di;  dWccysig  bekamen, 
s.  Boll,  Die  Lebensalter  S.  24,  Anm.  1),  als  furcht- 
bare Tiere  geschildert  werden.  In  dem  Bd.  3 
Art.  Nergal  Abb.  5 dargestellten  Labartu-Amu- 
lett  werden  sieben  Dämonen  mit  verschiedenen 
Tierköpfen  dargestellt,  ebenso  in  dem  Abb.  55 
gegebenen  Amulett  aus  Assur.  Origenes  c.  Cels. 
6,  30  überliefert  die  Lehre,  nach  der  den  Ster- 
benden neben  sieben  Lichtengeln  sieben  dämo- 
nische 'Archonten’  umstehen:  Löwe,  Stier, 
zischende  Amphibie  (Skorpion?),  Adler,  Bär, 
Hund,  Esel.  Auch  den  sieben  Todsünden  ent- 
spricht ein  solcher  Tierzyklus  {Marie  Gothein 
im  Arch.  für  Religionsic.  10,  461  ff.  vgl.  Boll, 
Die  Lebensalter  S.  37,  Anm.  3).  Ich  kaufte  in 
Venedig  einen  Kalender  von  1595  {In  Atwersa, 
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secundo  V Exemplare  di  l'ene'ia,  app>resso  Giro- 
lumo  1‘orro  MDXCV,  con  Frivilegio),  der  in 
Kupt'erbildern  neben  den  sieben  Werken  der 
Barmherzigkeit  die  sieben  Todsünden  darstellt: 
superbia  (Pfau),  avaritia  (ein  mir  unbekanntes 
Tier\  lussuria  (Bock),  ira  (Panther),  gola 


Beschäftigungen  des  Menschen.  Ein  sehr  lehr- 
reiches Beispiel  bildet  das  Abb.  57  wiederge- 
gebene Relief  eines  Seitenportales  von  Notre 
Dame  in  Paris,  das  noch  aus  der  Zeit  stammt 
(13.  Jahrh.),  in  der  die  Bildhauerkunst  ganz 
in  Händen  kirchlicher  Künstler  war,  die  die 
alte  Symbolik  kannten  und  streng  bewahrten 
(zu  dem  Bilde,  auf  das  Thipuis,  Origine  de  tnuft 


56) 
PlaBi- 
spliäre 
aus  Nini- 
veh'KiiJund- 
schik,  K 583-S 
(Photogr.  I^Tansell 
1627).  Kopiert  67' 33, 
pl.  10,  in  Transkr.  un- 
genügend veröffentlicht 
von  Si/yce,  Momhly  Notices 
of  tfie  Roy.  Asiof.  Soc.  40,  3 
fl880),  Tafel  zwischen  118  u, 
110.  Daneben  zwei  Oktanten  nach 
Kopie. 

(Schwein),  invidia  (Schlange),  accidia  (Esel). 
Der  planetarische  Charakter  dieser  Reihen 
dürfte  außer  Zweifel  stehen.  So  wird  auch  der 
Verlauf  von  sieben  Altersstufen  mit  Tieren  (s. 
fioU,  Fehensaltcr  S.  10,  Anm.)  planetarischen 
.■^inn  haben. 

Der  durch  die  Tierkreisbilder  bezeichnete 
Kreislauf  wird  auf  Erscheinungen  des  kreatür- 
lichen  Lebens  in  mannigfacher  Weise  ange- 
wendet, insbesondere  auf  die  Lebensalter  des 
Menschen  und  auf  die  tropischen  Erscheinun- 
gen der  Monate  und  die  damit  verbundenen 


les 
cul- 
tes  auf- 
merksam 
machte  und 
nach  ihm 
Nork,  Der  My- 
stagog,  s.  E.  Maile, 
L’art  relig.  du  XI II 
siede  en  France,  S.  128, 
2).  Auf  dem  äußeren 
R ande  sind  die  zwölf  Stern- 
bilder eingemeißelt,  und  zwar 
so  angeordnet,  daß  links  und 
rechts  oben  Löwe  und  Krebs  ste- 
hen. Die  Monatsreihe  beginnt  links 
unten  mit  .Januar  (Wassermann)  und 
endet  rechts  unten  mit  Dezember  (Stein- 
bock). Die  Stellung  von  Löwe  und  Krebs 
ist  vertauscht.  l.)er  Löwe  vertritt  das  Domizil 
der  Sonne,  der  Krebs  das  des  Mondes.  Die 
Stelle  der  Jungfrau  ist  durch  das  Bild  des 
Künstlers  ersetzt.  Der  Künstler  wußte,  daß 
die  virgo  coelestis  mit  dem  Kinde,  der  die 
Kirche  Hotre  Dame  geweiht  ist  und  die  den 
Mittelpunkt  des  Bildwerkes  darstellt,  der  virgo 
des  Tierkreises  entspricht  Er  setzte  an  die 
Stelle,  in  die  das  virgo-Bild  gehört,  sein  Bild- 
nis im  Sinne  der  Devotion.  Aber  die  virgo 
50  fehlt  doch  auch  in  der  Tierkreisreihe  nicht 
ganz.  Das  folgende  Sternbild  der  Wage  ist 
als  Jungfrau  mit  Wage  (vgl.  1454)  darge- 
stellt. Der  mythische  Vogel  unter  den  Füßen 
der  Jungfrau  vertritt  wohl  das  dämonische 
Tier,  das  das  von  der  Jungfrau  geborene  Kind 
verfolgt.  Es  ist  sonst  unter  den  Füßen  der  Jung- 
frau als  Drache  oder  Schlange  aufgefaßt,  die 
dann  wohl  der  Hydra  entspricht  (vgl.  Apol\  2, 
12  ff.,  wo  die  astrol.  Gestalt  der  himmlischen 
60  Mutter  mit  dem  Kinde  von  der  Schlange  ver- 
folgt wird).  Die  innere  Reihe  rechts  stellt 
sechs  Lebensalter  dar  vom  Kind  bis  zum  Greis 
(doch  wohl  nicht  zufällig,  wie  BolJ,  Die  Le- 
bensalter S.  20,  Anm.  3 annimmt).  Die  Sechs- 
teilung kann  der  Jahreseinteilung  in  sechs 
Doppeimonate  entsprechen,  wie  sie  sich  z.  B. 
bei  den  vorislamischen  Arabern  findet  i Well- 
hausen, Skizzen  3).  Wenn  man  das  Kind  auf 
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dem  Arme  der  mater  coelestis  mitreclniet, 
könnte  auch  an  sieben  Altersstufen  gedacht 
sein.  Daß  sechs  gemeint  sind,  ergibt  sich  aber 
doch  wohl  aus  der  linken  inneren  Reihe,  die 
sechs  Jahreszeiten  nach  den  Stufen  der  Sonnen- 
wärme darstellt:  vom  nackten  Jüngling  oben 
bis  zum  verhüllten  Mann,  der  sich  am  Feuer 


Anzeige  Theol.  Lit.  Bl.  1913,  Sp.  389  tf.  Die 
II  ß 33  nr.  2 in  einer  zweisprachigen  Para- 
digmenliste bezeugten  fünf  (sic!)  Altersstufen 
und  Stände  (marütu,  aplütu,  ahütu,  abütu, 
sebütu,  Kind,  Sohn,  Bruder,  Vater,  Greis;  da- 
neben fünf  Stände)  seien  hier  noch  be- 
sonders hervorgehoben. 


57)  Relief  an  der  Xotre-Dame-Kirclie  zu  l’aris  (nach  Nork,  Der  Mystagog,  TitelbiUl). 


wärmt  (das  2.  und  3.  Bild  links  unten  ist  um 
je  einen  Platz  nach  links  gerückt  zu  denken; 
die  Verschiebung  ist  durch  Wassermann  ein- 
getreten, der  zwei  Felder  einnimmt),  ln  der 
mittleren  Reihe  rechts  und  links  sind  die  Mo- 
natsbeschäftigungen der  Landwirtschaft,  Jagd 
usw.  eingemeißelt.  Einige  Bilder  der  linken 
Reihe  sind  mir  hier  unverständlich.  — Zu  der 
Anwendung  der  Kreislauferscheinungen  auf  die 
Lebensalter  s.  BoU  a.  a.  0.  und  dazu  meine 


Astralkult. 

Bü  Direkte  Zeugnisse  ülier  Astralkult  liegen 
in  den  zweisprachigen  Texten  IV  R 32  u.  33 
vor.  IV  R 32,  col.  1,  Obv.  48  tf.  soll  der  König 
vor  MAR.GID.DA  (der  große  Wagen  s.  Sp.  1488 
und  TLR.US-MAH  (a  Draconis;  opfern,  IV  R 33, 
Rev.,  col.  3,  23  vor  APIN  (Kassiopeja,  als  Be- 
wässerungswerkzeng  gesehen,  s.  Sp.  148S;  IV  R 
33,*  col.  1,  48f.  col.  3,  17  f.  werden  alle  drei 
genannt.  Man  lieachte  auch  hier  die  Hervor- 
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hebung  der  am  göttlich  verehrten  Pol  des  Him- 
mels (Sp.  1488)  gelegenen  Gestirne. 

In  der  späteren  Zeit  ist  der  eigentliche 
Astralkult  immer  mehr  in  den  Vordergrund  ge- 
treten. In  den  von  Craig  veröffentlichten  reli- 
giösen Texten  werden  folgende  Sterne  genannt; 
kakkabAL.LUL  (Krebs), 
kakkabJ4i-ru  (Pol,  S.  Sp.  1488), 
kakkabSIB.ZI.AN.NA  (Orion), 

JiAnunitu  (nördlicher  Fisch  des  Tierkreises), 
kakkabKakkahu  (Plejaden), 

Nana  a-li-kat  mah-ri  sü-ut  si-bit  at-hi-e 
(„Nana,  die  den  sieben  Brüdern  voran- 
schreitet“ = Alkyone  als  Pührerin  der  als 
sieben  gezählten  Plejaden). 

In  dem  spätbabylonischen  Texte  AINB  1848 
(s.  Dhorme,  Revue  d'Ass.  8,  1/2,  S 41  ff.)  ruft 
der  Priester  in  der  Anbetung  folgende  Ge- 
stirne an  (Obv.  col.  3,  2 ff): 

kakkabMU.SIR.KEB.DA  (Himmelspol),  der  da 
trägt  Zepter  und  Stab; 

Stern  von  Eridu  (südliches  Kreuz),  der  Weis- 
heit besitzt; 

MüLU-BABBAR  (Jupiter),  der  die  Vorzeichen 
der  Welt  gibt; 

kakkabUU.ÜD  (Merkur),  der  da  strömen  läßt 
Kegen ; 

kakkabGIN  (Saturn),  Stern  von  Recht  und 
Gerechtigkeit; 

kakkabAN  (Mars),  wütender  Gibil  (Feuergott); 
kakkabKAK.SI.DI  (Sirius),  der  durchdringt  die 
Wasser  des  Meeres; 

kakkabBU.PA  (Arktur),  Herr  der  Herren; 
kakkabNE.NE.GAR,  der  aus  sich  selbst  er- 
zeugt ist; 

kakkabNü.MÜS.DA  (Grus) , der  den  Regen 
strömen  läßt; 

kakkabGAB.GIR.TAB  (Brust  des  Skorpions), 
der  die  Brust  (?)  des  Meeres  zurückhält; 
i'Samas  (Sonne),  der  die  Weltteile  erleuchtet; 
jiSin  (Mond),  der  die  Finsternis  erleuchtet. 
Obv.  col.  3,  25 ff.  die  weiblichen: 

Dilbat  (Venus),  Verkünderin  der  Sterne; 
kakkabBAN  (Bogenstem),  der  die  Gewalt  nie- 
derwirft; 

kakkabEnzu  (Steinbock),  der  den  Himmel  be- 
trachtet; 

kakkabHP] . GÄL . A (bei  der  Jungfrau),  Stern 
der  Fülle; 

kakkabBAL.UR.A,  Stern  der  strotzenden  Fülle 
(bal-tü); 

kakkabMAR.GlD.DA  (großer  Wagen),  Band  des 
Himmels  (markas  same); 
kakkabA.EDIN  (Sarpanitu  = Jungfrau),  die 
Samen  schafft; 

kakkabNIN.MAH  (Schwanz  der  Hydra  und 
Sterne  des  Centaurus) , die  das  Leben 
schenkt. 

N achtrag.  Während  des  Druckes  erschien 
C.  Bezold,  Zenit-  u.  Äquatorial gestirne  am  baby- 
lonischen Fixsternhimmel,  mit  astronomischen 
Beiträgen  von  August  Kopff  und  Zusätzen  von 
Franz  Boll,  u.  F.  X.  Kugler  S.  J.,  Ergänzungsb. 
zu  Sternkunde  und  Sterndienst  in  Babel.  Die 
hier  gegebenen  Fixsternidentifizierungen  wei- 
chen in  einigen  Punkten  von  den  oben  nach 
Weidner  gegebenen  Identifizierungen  ab.  Zur 
näheren  Besprechung  verweise  ich  auf  die  in 


Vorbereitung  befindliche  3.  Auflage  meiner 
Schrift:  Bas  Alter  der  babylonischen  Astrono- 
mie (Leipzig,  J.  C.  Hinrichs),  mit  Beiträgen  von 
Ernst  F.  Weidner.  Dort  wird  auch  Kuglers 
neueste  Ausführungen  über  die  ältere  babylo- 
nische Astronomie  ihre  Entgegnung  finden. 

[Alfred  Jeremias.]*) 

Sternbilder  (griechische)  und  Sternglanbeii 
bei  Griechen  und  Römern.  Der  Artikel  muß 
10  im  Hinblick  auf  neue  Funde  und  Erkenntnisse 
noch  zurückgestellt  werden  und  wird  daher 
am  Ende  des  Buchstabens  S erscheinen. 

[F.  Boll] 

Sternops  {Ertgroxp,  nach  Heyne  Ersgo-ip), 
einer  der  Söhne  des  Melas  (s.  d.),  Apollod.  1, 
8.  5,  2 (1,  76  ir.)  [Höfer.] 

Sterope  (Äspoirij)  1)  Tochter  des  Atlas,  eine 
der  Pleiaden,  bald  Sterope  bald  A sterope 
genannt.  Die  Schol.  Rind.  Nem.  2, 16  angeführ- 
20  ten  Verse,  die  vielleicht  aus  der  dem  Hesiodos 
zugeschriebenen  '‘Astronomie'’  stammen,  Trivyerr] 
T ^Qosaaa  usw.  (siehe  Pleiades  Sp.  2550,  33  ff.) 
haben  die  Form  AgtsqÖtct],  Hellanikos  in  der 
Atlantis  {Schol.  E 486  und  die  übrigen  a.  a.  0. 
bezeichneten  Stellen)  hat  Ersgönr],  so  auch 
Biod.  3,  60,  Apollod.  3,  10, 1,  Paus.  5,  10,  6.  — 
Sterope  wird  von  Ares  die  Mutter  des  Oino- 
maos:  so  Hellanikos  und  nach  ihm  Eratosth. 
catast.  23  nebst  den  bei  Pleiades  Sp.  2550  an- 
30  gegebenen  Stellen.  Dagegen  Apollod.  3, 10, 1 : 
EzsQonriv  Oivöuaog  i'yygs.  Ebenso  ist  bei  Paus. 
5,  10,  6 Sterope  die  Gemahlin  des  Oinomaos. 
In  dem  Ostgiebel  des  Zeustempels  zu  Olympia 
stand,  wie  Pausanias  angibt,  rechts  von  Zeus 
Oinomaos  und  neben  diesem  Sterope,  jetzt  mit 
Sicherheit  in  der  Gestalt  K der  Funde  erkannt, 
einzeln  abgebildet  Olympia  3,  Taf.  10,  2 und 
(der  Kopf)  11,  3.  „In  feierlicher  Tracht,  einem 
geschlossenen  dorischen  Chiton  mit  Überwurf 
40  und  Kolnog  steht  die  Königin  stolz  da,  das 
lockenumgebene  Haiipt  zur  linken  Schulter  ge- 
wandt“ (Beschreibung  von  Treu,  S.  51).  Über 
die  Anordnung  und  Deutung  der  ganzen  Gruppe 
siehe  ebenda  S.  114ff.  nebst  Taf.  18  — 21,  ferner 
Wernicke,  Arch.  Jahrbuch  12  (1897),  S.  169  ff. 
und  E.  Pfuhl,  Arch.  Jahrb.  21  (1906),  S.  147  ff. 
Was  die  vier  Hauptpersonen  um  Zeus  herum 
anlangt,  so  bleibt  es  wohl  am  besten  bei  der 
von  Treu  getroffenen  Anordnung,  so  daß  Oino- 
i^>o  maos  und  Stero^oe  auf  der  rechten  Seite  (vom 
Beschauer  aus)  stehen.  Vgl.  im  übrigen  Weiz- 
säcker unter  'Oinomaos’.  Bildwerke,  die  sonst 
noch  in  diesen  Zusammenhang  gehören,  sind 
ebenda  zusammengestellt.  Die  dort  unter  2) 
genannte  (auch  abgebildete)  Amphora  aus  Ruvo 
A7'ch.  Ztg.  1853,  Taf.  54,  1 läßt  außer  einem 
Eros  nur  eine  weibliche  Person  unbenannt, 
welche  die  Hippodameia  an  der  Hand  faßt, 
um  sie  zu  Pelops  zu  führen.  Weizsäcker  nennt 
60  diese  Gestalt  Peitho,  wie  ich  glaube,  sehr 
passend.  Für  Sterope  paßt  die  Erscheinung 

*)  Folgende  Abkürzungen  wurden  verwandt:  CT  = 
Cuneiform  7'exts  of  the  British  Museum,  London,  seit  1896. 
— I II  III  etc.  R = Rawlinson,  Inscriptions  of  Western 
Asia,  seit  1861.  — OLZ  = Orientalische  Literaiurzeitung, 
herausgegeben  von  F.  E.  Reiser,  seit  1898.  — A.  Jeremias 
Handbuch  = Handbuch  der  altorientalischen  Gcisteshultur ^ 
Leipzig  J,  C.  Hinriclie  1913. 
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nicht  recht  und  noch  weniger  die  Rolle,  die 
sie  hier  spielen  würde:  es  würde  eine  Wen- 
dung der  Sage  voraussetzen,  von  der  wir  gar 
nichts  wissen.  Aus  diesem  Grunde  möchte  ich 
auch  bei  den  anderen  von  Papasliotes,  Arch. 
Ztg.  1853  aufgezählten  Gefäßbildern,  soweit  sie 
hier  in  Frage  kommen,  darauf  verzichten,  neben 
Hippodameia  ihre  Mutter  Sterope  zu  erkennen, 
als  ob  diese  die  Absichten  des  Pelops  zu  unter- 
stützen geneigt  wäre:  es  sind  die  Bilder  Arch. 
Ztg.  1853,  Taf.  53,  ferner  Mon.  d.  Inst.  4,  30 
und  5,  22.  Bei  dem  unter  Oinomaos  13)  (Sp.  781) 
genannten  Sarkophage  der  vatikanischen  Samm- 
lung, Millin,  Gail,  myihol.  133,521,  bei  Helbig, 
Führer,  2.  Auß.  343  = 3.  Auß  239,  ist  es  eher 
möglich,  daß  Sterope  und  Hippodameia  die 
beiden  Frauen  sind,  welche  den  Sturz  des  Oino- 
maos mit  ansehen. 

Sonstige  Angaben  über  Sterope:  Tzetz.  zu 
Lgkophr.  149  u.  219  nennt  Oinomaos  den  Sohn 
des  Hyperochos  und  der  Sterope.  Bei  Plut. 
Par.  40  ist  Buenos  der  Sohn  des  Ares  und  der 
Sterope  (s.  unter  ^Buenos’).  Verworren  Serv. 
Aen.  8, 130:  Steropes  et  Atlantis  filios  Oenomaum 
et  Maiam  fuisse.  Myth.  Vat.  1,  204:  Tantalus 
de  Sterope  genuit  Nioben  et  Pelopem  (dagegen 

1,  234:  Martern  autem  ex  Sterope  Oenomaum 
procreasse).  Etym.  M.  502,  50  heißt  Keltos 
(s.  d.)  ein  Sohn  des  Herakles  und  der  Sterope. 
Als  Geliebte  des  Apollon  wird  Sterope  erwähnt 
Clem.  Alex.  Protr.  p.  27  P. ; Arnob.  4,  26 ; Jul. 
Firm,  de  err.  prof.  relig.  12.  S.  v.  Wilamotdtz, 
Commentariolum  gramm.  2,  12. 

2)  Tochter  des  Pleuron.  Apollod.  1,  7,  7 : 
nXevgav  g'sv  ovv  yrjfiag  Savd'iitTtriv  xr]v  Awgov 
TcatSa  iyivvr\6sv  ’AyTqvoga,  Q’vyaxigagdh  Ezsgomqv 
•nul  Zlxguxoviy,7]v  ’nai  Aaoqiövxrjv. 

3)  Ebenfalls  aitolisch,  Tochter  des  Porthaon 
und  der  Euryte,  von  Acheloos  Mutter  der  Sei- 
renen  (s.  d.).  Apollod.  1,7,10;  hiernach  Schol.  Od. 
fl  39  und  Fustath.  1709,  38.  Vgl.  Georg  Weiclcer, 
Ber  Seelenvoqel  in  der  alten  Literatur  und  Kunst, 
S.  66. 

4)  Tochter  des  Kepheus  in  Tegea,  Apollod. 

2,  7,  3.  Herakles  will  die  Söhne  des  Hippo- 
koon  angreifen  und  fordert  den  Kepheus  auf, 
ihm  mit  seinen  zwanzig  Söhnen  zu  helfen. 
Kepheus  hatte  zunächst  Bedenken,  weil  er  be- 
fürchtete, daß  in  seiner  Abwesenheit  die  Ar- 
giver  heranziehen  könnten.  Herakles  aber  hatte 
von  Athena  in  einer  ehernen  Hydria  eine  Locke 
der  Gorgo  bekommen  und  gab  diese  der  Ste- 
rope, der  Tochter  des  Kepheus,  welche  sie  bei 
einem  etwaigen  feindlichen  Angriff  von  der 
Mauer  aus  als  Abwehrmittel  verwenden  sollte: 
sie  sollte  die  Locke  dreimal  emporheben,  ohne 
hinzusehen;  dann  würden  die  Feinde  weichen. 
Nun  schloß  sich  Kepheus  mit  seinen  Söhnen 
dem  Herakles  an.  Pausan.  8,  47,  5 erzählt, 
daß  Athena  dem  Kepheus  einige  von  den  Haaren 
der  Medusa  gab,  um  die  Stadt  Tegea  zu  schätzen 
und  uneinnehmbar  zu  machen.  Bei  Suidas  (und 
Apostol.  14,  38)  unter  txXÖkiov  Pogyccdog  erhält 
wie  bei  Apollodoros  die  Tochter  des  Kepheus 
die  Locke;  der  Name  lautet  hier  kaxegonr).  Da 
sonst  {Paus.  8,  44,  7)  Aerope  als  Tochter  des 
Kepheus  genannt  wird,  so  ist  daraus  vielleicht 
durch  Entstellung  Asterope  und  dann  auch 


Münzen  von  Tegea  (nach  hnkoof-BJurner 
and  Gardner^  Nuitu  Comm.  on  Pausanias 
Taf.V  nr.  22 — 23):  1)  Athena  u.  Sterope; 
2)  Kepheus  u.  Athena. 


Sterope  entstanden.  So  meinte  schon  Heyne 
(zu  Apollodoros),  und  im  selben  Sinne  äußert 
sich  Schivedler,  de  rebus  Tegeaticis  (=  Leipziger 
Studien  9,  1886)  S.  291.  Anders  Roscher,  Gor- 
gonen S.  80 ff.  Auf  Münzen  von  Tegea  ist  öfters 
dargestellt,  wie  Athena  der  Sterope  oder  dem 
Kepheus  die  Locke  (oder  das  Haupt?)  der  Gorgo 
überreicht.  So  Imhoof-Blumer  and  P.  Gardner, 
Numism.  Comm.  on  Pausanias  Taf.V  nr.  22—23 
10  (p.  109j  = Jour}!,  of  Hellen.  Stud,  1885—1887. 
Catalogue  of  fhe  Greeh  coins  in  the  Brit.  Mu- 
seum, Peloponnesus,  Taf.  37,  18  (Sterope),  19 
(Kepheus  und  Sterope),  20  (Sterope).  Athena 
und  Kepheus  erscheinen  hier  gleich  groß,  Ste- 
rope etwa  halb  so  groß,  mit  erhobenem  Gefäß. 
Mehr  Angaben  über  Münzen  am  Ende  des  Ab- 
schnittes Hvejiheus’. 

5)  Tochter  des  Akastos,  Apollod,  3,  13,  3. 
Peleus  war,  nach  der  Ermor- 
20  düng  seines  Bruders  Pho- 
kos  aus  Aigi- 
na  vertrieben, 
zu  Eurytion 
nach  Phthia 
gekommen, 
der  ihm  seine 
Tochter  des 
Antigone  zur 
Frau  gab. 

30  Nachdem  er 
bei  der  Ver- 
folgung des 
kalydonischen  Ebers  durch  einen  unglücklichen 
Zufall  den  Eurytion  getötet  hatte,  kam  er  auf 
der  Flucht  nach  lolkos  zu  Akastos,  der  ihn  ent- 
sühnte, wie  es  vorher  in  Phthia  Eurytion  getan 
hatte.  Astydameia,  die  Gemahlin  des  Akastos, 
verliebte  sich  in  den  Peleus,  vermochte  ihn  aber 
nicht  zur  Befriedigung  ihrer  Lust  zu  bewegen. 
40  Da  ließ  sie  seiner  Gattin  sagen,  Peleus  wolle  die 
Tochter  Akastos,  Sterope,  ehelichen.  Als  das 
Antigone  hörte,  erhängte  sie  sich  {nal  AaxvSä- 
fisicc  f]  Anäoxov  yvvff,  üriXioas  igcca&siaa,  nsgi 
ovvovßLag  ngoGsnsgipsv  avxä  Xöyovg.  gr]  dvva- 
gsvri  öl  nsißca  ngbg  xifv  yvvaiua  avxov  Tcsgipaaa 
IgjT]  giXXsiv  HriXia  yagsiv  Zksgorcrfv  xrjv  Auccßxov 
&vyaxtga'  nai  xovxo  iv.sLvr\  äyiovßaßa  dy^bprfv 
ccvccTtxsi).  Das  Weitere  unter  'Peleus’,  Sp.  1832; 
vgl.  auch  'Antigone’  2). 

50  6)  Tochter  des  Helios,  Schwester  der  Pa- 

siphae,  Gemahlin  des  Eurypylos,  dessen  Eltern 
Poseidon  und  Kelaino  sind,  von  Eurypylos 
Mutter  des  Lykaon  und  Leukippos.  Akesandros 
nsgl  Kvgyvris,  Schol.  Pind,  Pyth.  4,  57  (=  F. 
H.  G.  4,  285,  fr.  3);  vgl.  Tzetz.  Lyk.  886  (Ei>- 
gvTtvXog  . . . yagsl  üxegoTcrfv  xi]v  IIXlov,  Ilaßi- 
(jparjg  dö'sXcptjv,  aal  ysvvd  rtatdag  Svo  Avadova 
aal  Asvainnov).  Siehe  'Eurypylos’  6)  und 
Studniczka,  Kyrene  S.  119  f. 

60  7)  Mutter  des  Spledon  von  Presbon.  Etym, 

M.  157,  32.  Schol.  II.  2,  511. 

8)  Nomi.  Dion.  30,  222  eine  Mainade. 

9)  Bei  Eumelos  (Hygin,  f.  183)  heißen  zwei 
Rosse  des  Sonnenwagens  Bronte  und  Sterope. 

[Türk.  I 

10)  Gemahlin  des  Metion  (s.  d.),  Mutter  des 
Musaios , Schol.  Dionys.  Thrac.  bei  Bekker 
Anecdota  Gr.  2,  783,  12  = Grammat.  Gr.  3 
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{Scholi't  in  Dionys.  Thruc'.  arteni  grammat.  ed. 
Hügiird)' yi.  183,  10;  vgl.  Toepff'er,  AU.  Ge- 
ne.dogie  107  Aum.  4.  Eine  nähere  Bestimmung 
dieser  Sterope  ist  ungewiß.  DailuM  lemahlMetion 
auf  Athen,  ihr  Sohn  Musaios  auf  Boiotien  und 
Attika  hinweist,  könnte  sie  mit  der  (unter  7 
genannten)  Mutter  des  Aspledou  identisch  sein. 

1 1 ) Pei'sonüikation  des  Blitzes,  neben  BQovry, 
der  Personifikation  des  Donners,  dargestellt  auf 
dem  von  Johannes  von  Gaza  beschriebenen 
Weltbilde  ('2,  KJOtf.);  vgl.  P.  Friedlündev,  Jo- 
hannes von  Gaza  und  Paulus  Silentiarins  201  f. 
Eine  Personifikation  des  Blitzes  und  Donners 
hatte  schon  Ai)elles  gemalt:  pinxit  et  quae 
pingi  non  possunt,  tonitnia,  fulgetra,  fidgura, 
<lttae  Jlr(»iten,  Astrapen,  CeraunohoUam  appel- 
lant.  IHin.  N.  II.  SO,  90.  worunter  man  wohl 
weibliche  Schreckensgestalten,  nicht,  wie  llehir. 
3Icyer,  Geschichte  der  hihlenden  Künste  hei  den 
Griechen  1,  184,  Blünuier,  Jahrb.  für  Idass. 
Phil.  101  (1870),  <;il  und  IF.  Helbig,  Unter- 
suchungen über  die  cuinytanische  Wandmalerei 
210  und  Anm.  10  annehmen,  nur  atmosphä- 
rische Erscheinungen  des  Gewitters  zu  ver- 
stehen hat,  K.  ().  Müller,  Handbuch  der  Archüol. 
(Irr  Kunst-  S.  138.  TJrlichs,  Chrestmn.  Plin. 
301.  G.  Wustmann,  Apelles'  Ijebcn  und  Werlce 
70.  109.  K.  Dilthey,  Bhein.  3Ius.  25  (1870), 
335  Anm.  2.  K.  Woermann  bei  Alfr.  Wolt- 
mann,  Geschichte  der  Malerei  1 (1879),  60.  ff. 
V.  Rahden  bei  Raumeister,  Denkmäler  des  Iclass. 
Altert.  870  1.  O.  Roßbach  bei  Rauly-Wissowu 
1,  2090;  vgl.  auch  II.  Brunn,  Geschichte  der 
grieeh.  Künstler  2,  207  (2-,  139j.  Auf  dem 
Semelebilde  des  älteren  PInlostratos  (1,  14) 
war,  wohl  in  Nachahmung  des  Apelles,  dar- 
gestellt 'Bronte  in  rauher  Gestalt  und  Astrape, 
Feuer  aus  den  Augen  sprühend’;  vgl.  Welcher 
z.  d.  St.  in  der  Ausgabe  des  Philostratos  von 
Kr.  Jacobs  p.  291.  K.  Kriederiehs,  Die  Philo- 
stratischen  Bilder  105  f.  H.  Brunn,  Jahrb.  f. 
klass.  Philol.  Suppl.  4,  230.  282 f.  Im  arkadi- 
schen ßathos,  dem  Lokal  der  Gigantomachie, 
opferte  man  ’AozQazzuii  y.al  Svillcag  rs  ya'i 
ßnovtcag,  Paus.  8,  29,  1.  Schoemann,  Opusc. 
acad.  4,  331.  3Iax.  Mayer,  Giganten  u.  Ti- 
tanen 107.  Welcker,  Gr.  Götterlehre  3,  73  f. 
P.  Stengel,  Heimies  35  (1900),  630  = Opfer- 
brüuche  der  Griechen  148;  E.  3Iaa,ß,  Jahrbuch 
des  k.  deutsch,  arch.  Inst.  22  [1907],  31,  25. 

Zu  den  vorstehenden  Artikeln  1 — 9 von  Türk 
kann  noch  hinzugefügt  werden,  zu 

1)  Nach  H.  Kullmer,  Die  Historiai  des 
Hellanikos  von  Le.sbos  {Jahrb.  f.  klass.  Phil. 
Sappl.  27)  S.  540,  hat  vielleicht  Apollodor,  nach 
dem  Sterope  Gemahlin  des  Oinomaos  ist,  die 
ältere  Tradition  erzählt  zls  Hellanikos,  bei  dem 
Sterope  (von  Ares)  Mutter  des  Oinomaos  heißt. 
Fr.  A.  Voifft,  Beiträge  zur  Mythologie  des  Ares 
und  der  Athena  (Leipziger  Studien  4)  250  er- 
kennt in  der  Aresgemahlin  Sterope  die  '’Blitz- 
.(ungfrau’,  die  wie  ähnliche  Personifikationen 
himmli.scher  Erscheinungen  eine  Tochter  des 
Himmelsriesen  Atlas  ist.  — Über  die  Darstel- 
lung der  Sterope  am  Zeustempel  zu  Olympia 
und  die  Anordnung  der  übrigen  Figuren  s. 
jetzt  auch  ff.  Quaatz,  Wie  sind  die  Figuren 
iin  Ostgiebel  des  Zeustempels  zu  Olympia  anzu- 
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ordnen?  {Progr.  Luisenstädt.  Gymn.  Berlin 
1908).  A.  Trendelenb'urg,  <I>avv(x6iai  (70.  Bert. 
Winckehnannsprogr.  [1910])  25  if.  bes.  27.  29. 

•2)  Vgl.  F.  A.  Voigt  a.  a.  0.  228.  250  f. 

:1)  Bei  Fast.  Hom.  Od.  1739,  39  heißt  Ste- 
rope Tochter  des  Amythaon,  und  im  Schol.  Od. 
y 39  findet  sich  die  Variante  Ayv&dovog  statt 
IloQd-dovog.  Vgl.  auch  P.  Friedländer,  Herakles 
{Philol.  Untersuch.  19  [1907])  S.  85.  F.  A.  Voigt 
a.  a.  0.  228.  251. 

4)  Die  Münzen  von  Tegea  mit  Darstellung 
der  Sterope  auch  bei  Head,  Hist,  num.-  455. 
G.  Alacdonald , Catal.  of  greek  coins  in  the  Hun- 
terian  Collection  2,  163  nr.  4.  6. 

(>)  Vgl.  L.  Alalten,  Kyrene  {Philolog.  Un- 
tersuchungen 20  [1911])  S.  116f. 

7)  Vgl.  oben  nr.  10. 

9)  Vgl.  IVilisch,  Über  die  Fragmente  des 
Epikers  Eumelos  {Progr.  Gymnas.  Zittau  1875; 
S.  9.  28.  3Iax.  31ayer,  Giganten  und  Titanen 
65f.  Preller,  Robert,  Gr.  31yth.  1,  119,  3,  431. 
K.  Fr.  IV.  Schmidt,  Wochenschr.  f.  klass.  Phil. 
1908,  283  Anm.  2.  Im  Schol.  Für.  Phoen.  3 
sind  die  entsprechenden  Namen  der  Sonnen- 
rosse kazQciTty  und  Bgovtrj',  vgl.  Bd.  1 Sp.  2006 f. 

[Höfer.] 

Steropegereta  {FTSQonpysQETa),  Beiname  des 
Zeus,  Hom.  II.  16,  298.  Quint.  Smyrn.  2,  164. 
Nonn.  Dionys.  8,  370.  Anonym.  Ambros,  in 
Anecd.  var.  Gr.  et  Lat.  ed.  Schoell-Studemund 
1,  265  nr.  95.  Anonym.  Laurent,  ebenda  266 
ur.  84.  Nach  Hesych.  s.  v.  UTSQonriyEQhcc  be- 
deutet das  Epitheton  o rag  aGZQOLTtag  avvccysi- 
Qov,  doch  ist  wohl  die  Ableitung  von  lysigsiv 
(statt  ,^&yeiQstv)  — ^ Blitzerreger ’ vorzuziehen, 
Ernst  Fraenkel,  Gesch.  der  grieeh.  Nomina 
agentis  auf — xi]q  usw.  1,  32  Anm.  1 (vgl.  55. 
61.  2,  205  Anm.  2).  [Höfer.] 

Sterope«  {SzEQonrig),  einer  der  Kyklopen  (s.  d.). 
Hesiod.  Theog.  141.  Callim.  hynin.  3,  68.  Vergil, 
Aen.  8,  425.  Hygin.  fab.praef.  Ovid.  fast.  4,  288. 
Stat.  silv.  1,  1,  4.  3,  1,  131.  Apollod.  1,  1,  2. 
Nonnos,  Dion.  14,  59.  27,  93.  28,  187  ff.  39,  340. 
Claudian,  Proserp.  1,  241.  De  111.  cons.  195. 
Der  Name,  von  arsgony  {aozgaTtfj),  bezeichnet 
den  Dämon  des  aufleuchtenden  Blitzes.  S.  d. 
Art.  Kyklopen  und  Roscher,  Gorgonen  34  und 
104.  Mayer,  Gig.  u.  Tit.  107.  Die  erweiterte 
Form  AazEQOTtrjg  bei  Pherek.  im  Schol.  Eurip. 
Ale.  1 und  Euphorionfragm.  Berl.  Klassiker- 
texte 5,  1 p.  58,  kaztgozcaiog  bei  Euphorion  im 
Schol.  Nik.  Ther.  288.  [Kreuzer.] 

Die  Form  Aozegunyg  steht  auch  bei  Cosmas 
ad  Gregor.  Naz.  carm.  64  in  3Iai,  Spicileg.  Ro- 
manum  2,  163  (nach  Seite  240  beginnt  neue 
Paginierung!)  ad  Gregor.  Naz.  carm,  83  bei 
3Iai  a.  a.  0.  2,  209.  Bei  Nonnus  Abbas  ad 
Gregor,  or.  1 contra  Julian,  bei  3Iigne,  Ser.  Gr. 
36,  1025  hat  der  Herausgeber  Aarsgonyg  un- 
nötigerweise in  NzsQOTtyg  korrigiert.  Nach 
Usener,  Rhein.  3Ius.  58  (1903),  5 ist  der  Ky- 
klop  Arges  lediglich  Doppelgänger  von  Steropes, 
da  beide  Namen  den  Blitz  (vgl.  E.  3Iaaß, 
Jahreshefte  d.  österr.  arch.  Inst.  9 [1906],  142) 
bezeichnen;  vgl.  jedoch  auch  Bd.  2 Sp.  1677, 
20  f.  — Zur  Bildung  des  Namens  vgl.  Ernst 
Fraenkel,  Gesch.  der  grieeh,  Nomina  agentis  auf 
— zTf]Q  usw.  2,  121.  [Höfer.] 
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Steropis  (^rf  pow/g),  fälschliche  Überlieferung 
für  Pelopia  (Uslöntia,  Uelonia,  neXonis)  Scliol. 
Eur.  Or.  14.  Vgl.  Pelopis  u.  Pelopeia  1).  [Türk,] 

Sterqiiiliuius  = Sterculius:  s.  Incligita- 
menta. 

Stesichore  (ErriaixÖQr]),  1)  Auf  dem  Krater 
des  Klitias  und  des  Ergotimos,  der  sog.  Fran- 
p.ois-Vase  (Abbildung  am  besten  bei  FnrtuKing- 
ler  und  Beichold,  GriechischeVasenmalerei^eTiBl 
Taf.  1,  2 [links  unten]  vgl.  Text  1,  5;  vgl.  auch  i( 
Wiener  Vorlegeblütter  1882  Taf  2),  Name  einer 
Afuse,  C.  1.  G.  4,  8185  d.  E.  Braun,  Biilletino 
1845,  116.  Gerhard,  Arch.  Zeit.  8 (1850),  262. 
Weizsäclcer,  Bhcin.  Mus.  32  (1877),  43.  Nach 

0.  Bie,  Die  Musen  in  der  antiken  Kunst  7 

(vgl.  Ad.  Trend elenburg,  Der  Musenchor  [37 
Berl.  Winckelmannsprogr.^  S.  11.  Luckenbach, 
Jahrb.  f.  klass.  Phil.  Suppl.  11,  560  f.)  ist  der 
Name  Stesichore  statt  des  im  Musenkatalog  des 
Hesiod  überlieferten  Namens  Terpsichore  eine 
unbedeutende  Abweichung,  nach  O.Jahn,Vasen- 
sanimlung  König  Ludwigs  p.  157  eine  absicht- 
lich veränderte  Namensform.  Dagegen  hat 
LJ.  Braun,  Annali  315  f.  die  Namensform 

Stesichore  für  die  ursprünglichere  und  kon- 
kretere Form  von  Terpsichore  erklärt,  und  seiner 
Ansicht  haben  sich  Hub.  Schmidt,  Observat. 
archaeol.  in  carm.  Hesiodea  {Diss.  Phil.  Halen- 
ses  12,  2)  113.  V.  Wilamoiüitz,  Gott.  Gel.  Nachr. 
Phil.-hist.  Kl.  1895,  221  Aum.  9.  W.  Schulze,  S' 
Gott.  Gel.  Anz.  1896,  240  (vgl.  246  Anm.  2) 
angeschlossen.  — 2)  Eine  Bakche,  'Nonn.  Dionys. 
14,  226,  400.  [Höfer.] 

Stesios  (A^T^fftog),  1)  Gefährte  des  Odysseus, 
Opferder Skylla:  s.Sinoposn.d.  A.  Skylla  S.  1025, 
63  ff.  — 2)  Griechische  Übersetzung  des  rö- 
mischen Juppiterbeinamens  Stator,  Plut.  Cie. 
16.  [Höfer.  J 

Steuueue  {ZTsvvr\vrj),  Beiname  der  Götter- 
mutter (MrjTQi  &SCÖV  Zvsvviqvfi)  von  der  Grotte  c 
Steunos  (tu  uvrgov  iv  0Qvyi<x  ro  xccXovgsvor 
ZTsvvog,  Paus.  8,  4,  3.  10,  32,  3)  auf  einer  In- 
schrift, The  annual  of  tlie  brit.  school  at  Athens 
4 (1897/98)  55.  Buresch- Bibbeck,  Hws  Lydien 
159.  Eine  Beschreibung  dieser  bei  Aizanoi 
in  Phrygien  Epiktetos  gelegenen  Höhle  der 
Göttermutter  und  der  dazu  gehörigen  Reste 
dieser  Kultstätte  gibt  Th.  Wiegand  in  seinem 
Aufsatze  Stsvvi]V7]  in  Ath.  Mitt. 3ß(l9ll ), 

302  ff.;  vgl.  Wochenschr.  für  klass.  Phil.  1912,  r 
747.  [Höfer.] 

Stlieino  (ZQ-sivco),  eine  der  Gorgonen  (s.  d.). 
Die  Form  Zühvco  findet  sich  nur  bei  Hesiod. 
Theog.  276,  wo  jedoch  auch  der  Aled.  32,  16 
die  Form  SQ'svvü  (s.  d.)  bietet.  (Das  Schol.  z.  St. 
gibt  Z&eivm,  die  ’JXXgyogica.  des  ■loh.  LHak. 
z.  St.  Zd’svm.  Vgl.  auch  Hildebrand,  in  Com- 
mentationes  Philologae  Bibbeck.  p.  240.) 
heißt  sie  ApoUod,  2,  4,  2,  7,  Pseudoplutarch. 
rcsQi  notoculäv  18,  6,  Palaiphatos,  tcsqI  ctniatcov  6 
(Eesta.)  p.  46,  12  u.  48,  9f,  Zenobius  1,  41,  Ser- 
vius  ad,  Aen.  6,  289,  Mijthogr.  Vatic.  1,  130, 

1,  204,  2,  112,  2,  113,  3,  14.  Nonnos  25,54;  30, 
265  u.  40,  229  gibt  Köchly,  überall  der  Appen- 
dix der  Ausgabe  Falkenburgs  (1569)  folgend, 
EQ-tivd),  während  jetzt  Ludwich  (V^ol.  1,  1909, 
Vol.  2,  1911)  nach  den  maßgebenden  Hand- 
schriften ZxBvvco  hergestellt  hat.  So  schreibt 

Roscher,  Lexikon  clor  gr.  u.  reim.  Mythol.  IV. 
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auch  M.  Schmidt,  Hygin.fab.  (Jena  1872)  praef. 
p.  11  nach  dem  Frisingensis  Sthenno,  indem 
er  gegen  Mimckers  {Mythogr.  Lat.  Amstelod. 
1681)  Stheno  auf  das  Zibtvvö}  des  3Ied.  32  ver- 
weist. Vgl.  Sthenno. 

Die  Form  Zd-ivovacc  steht  nur  im  Schol. 
Pind.  Pyth.  12,  18  und  auch  da  im  cod.  Vatic. 
mit  dem  Zusatz  ypfdqparatp  -s.al  aQsvovg. 

Die  auf  der  Hand  liegende  Etymologie  ist 
bereits  im  Schol.  Hes.  Theog.  276  richtig  er- 
kannt: did;  rö  övvaad'ai  nolXolg  /tat  dsivoig 
negißdlXeiv  otawotg  rovg  Ttagaysvofisvovg 

. . . äXXcog'  tö  övvaTov  . . . TtiXayog  (über  neu- 
ere Deutungen  der  Gorgonen  auf  das  Meer  vgl. 
Boscher,  Die  Gorgonen  S.  5).  Bescher  übersetzt 
(a.  a.  0.  S.  13)  'die  Kraftvolle’  (vgl.  Pott 
in  Kuhns  Zeitschrift  9 (1860)  S.  354  f).  Der 
Mythographus  Vaticanus  freilich  bringt  es  fer- 
tig, sie  mit  'debilitas’  zu  übersetzen. 

Nach  Gruppe,  Gr.  3Iythol.  S.  1201  Anm.  1 
u.  S.  1155  Aum.  1 (vgl.  auch  Hildebrand  a.  a.  0.) 
ist  die  Gorgoue  Sthenno  nicht  zu  trennen  von 
Athena  Stheneia  (it/7i;ojj/tr.  Alexandr.  1164,  vgl. 
auch  die  Athena  ZQ'sviäg  Paus.  2,  30,  6;  32,  5), 
woraus  (neben  anderen  Gründen)  Gruppe  auf 
eine  ursprüngliche  Athena  Gorgo  schließt,  die 
sich  erst  später  in  die  beiden  Gestalten  der 
Athena  und  Gorgo  gespalten  habe.  [H.  Ostern.] 
Sthenare  {ZffsvaQTj),  Beiname  der  Eväixia 
in  einer  metrischen  Weihinschrift  aus  Carnun- 
tum, Frankfurter  in  Lastschrift  zu  0.  Hirsch- 
felds sechzigstem  Geburtstag  440  ff.  Cagnat,  Jnscr. 
Gr.  ad  res  Bomanas  pertinentes  1,  1393  p.  474. 
Die  Evöiniri  a^EvaQ-g  ist  nach  LLankfurter 

а.  a.  0.  die  Personifikation  des  festen,  starken 
guten  Rechtes  und  entspricht  der  lateinischen 
Aequitas.  [Höfer.] 

Stheiiaros.^  {Zd'SvccQog‘1),  Gigant  des  perga- 
menischen  Altarfrieses  nach  Fränkels  {die  Inschr. 
von  Pergamon  120,  p.  66)  Ergänzung;  erhalten 
ist  nur  . , i^NAPOZ.  [Höfer.] 

Stbeneboia  {Zd'svEßoia) , Tochter  des  Ly- 
kierkönigs  lobates  {Für.  'Stheneboia'  und 
Bellerophon,  Hygin.  fab.  bl-,  243,  poet.  astron. 

2,  18;  ApoUod.  2,  2,  1.  2,  3,  1)  oder  des  Ly- 
kierkönigs  Amphianax  {ApoUod.  2,  2,  1,  Schol. 
II.  6,  200;  Pherekyd.  [frgm:  79];  Schol.  Od. 
11,  326;  vgl.  Schol.  II.  6,  157)  oder  des  Arka- 
derfürsten  Apheidas  {ApoUod.  3,  9,  1;  vgl. 

M’Aq)EiöävtEiog  bei  6'.  Wide,  Lakon.  Kulte 

5.  321;  Paus.  8,  44.  8,  23,  1);  dafür  steht  bis- 
weilen auch  der  Name  Amphidamas  {ApolU.d. 

3,  9,  2;  Ap.  Bh.  Argon.  1,  161  ff.),  fälschlich 
auch  des  Lykierkönigs  Amisodaros  {Schol.  II. 

б,  170.  16,  328),  weil  dieser  für  den  Ernährer 
der  Chimaira  gehalten  wurde  {ApoUod.  2,  3,  1), 
Schwester  des  Aleos  {ApoUod.  3,  9,  1)  und  der 
Kassandra  ( Asklepiades’  Tgaycodovasva , vgl. 
Welcker,  Die  griech.  Tragöd.  S.  417;  Schol.  II. 

6,  155.  6,  192),  oder  der  Alkimene , wofür 
Alkimede  zu  setzen  ist  {Schol.  Stat.  Theb.  4, 
689;  Myth.  Vat.  1,  71),  oder  der  Alkimedusa 
{Schol.  II.  6,  192),  oder  der  Antikleia  {Schal. 
Pind.  Ol.  13,  82)  oder  der  Philonoe,  wie  der 
Name  meist  lautet  {Für.  Bell.,  ApoUod.  2,  3,  2; 
Schol.  Lycophr.  17),  Gemahlin  des  Proitos, 
Königs  von  Korinth  {II.  6,  152;  Fustath.  II. 
6,  153.  158;  Suidris  s.  v.  TgaymeoTsgog,  Fischer, 
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Bellerophon  S.  lOf.).  von  Tiryntli  {Eur.  ’Sthe- 
neboia' ; vgl.  Welcher  S.  7771’.;  Apollod.  2,  2, 
1;  Hygin.  poet.  astron.  2,  is);  Mutter  der  Ly- 
eippe,  Iphiuoe,  Iphianassa  {Apollod.  2,  2,  2; 
Scliol.  II.  6,  155),  die  entweder  von  Dionysos 
oder  von  Hera  in  Wahnsinn  versetzt  wurden 
{Apollod.  2,  2,  2;  Frohus  ad  Virg.  Ecl.  6,  48), 
und  des  Megapenthes  {Eur.  Bell.,  Apollod.  2, 
2,  2):  vgl.  Proitides.  Statt  Stheneboia  lautet 
der  Name  der  Königin  Anteia  {II.  6,  164; 
Schol.  (kl.  11,  325;  Sdwl.  Find.  Ol.  13,  82); 
Ilygin.  {poet.  astr.  2,  li))  und  Apollod.  (2,  2,  1), 
Eustath.  (zu  II.  6,  158)  führen  beide  Namen  an, 
Servius  {l’erg.  Ecl.  6,  48)  nennt  sie  Stheneboia 
oder  Antioi^e,  was  auf  einer  Verwechslung  mit 
Anteia  beruhen  könnte. 

Was  den  Namen  Stheneboia  betrifft,  so 
herrscht  keine  einheitliche  Schreibweise  vor. 
Statt  dieser  gewöhnlichen  Form,  wie  sie  Eu- 
rip.,  Ajjollod.,  Inve)ial  {Sat.  10,  327)  brauchen, 
finden  wir  Stheneboia  überliefert  bei  Ilygin. 
{fab.  57.  243;  poet.  astr.  2,  18)  und  bei  Probus; 
in  der  Schreibweise  wechselt  Sülon.  Apollin. 
{('arm.  5,  177.  11,  74).  Beide  Formen  können 
nicht  richtig  sein;  zugrunde  liegen  die 
Stämme  ad-tvsa-  und  ßoF-,  und  bei  einer  Zu- 
sammensetzung die.ser  beiden  kann  der  Name 
nur  den  Vokal  s enthalten,  o hingegen  -würde 
das  Verbum  a&tvco  zur  Voraussetzung  haben, 
was  aber  nicht  angeht  (Becldel-Ficl: , Griech. 
PersonetDiamen  S.  384.  40'J),  vgl.  auch  Nttf- 
vthcnog,  AAtivilos,  E'&ivth]. 

Heimat  and  Familie. 

So  viel  geht  aus  den  Zeugnissen  der  ange- 
führten Schriftsteller  hervor,  daß  die  Über- 
lieferung über  Stheneboia  keine  einheitliche 
war.  Nur  das  eine  steht  fest:  sie  war  die  Ge- 
mahlin des  König.s  Proitos  (s.  d.).  Nun  gab 
es  aber  zwei  Könige  dieses  Namens:  sowohl 
in  Korinth  als  in  Tiryiith  herrschte  ein  König 
Proitos,  und  ebenfalls  in  beiden  Residenzen 
begegnet  eine  Königin  Stheneboia.  Noch 
schwieriger  gestaltet  sich  die  Frage,  da  die 
Königin  bei  Homer  Anteia  genannt  wird,  bei 
Enrijtides  und  den  späteren  Stheneboia  heißt. 
Apollodur  (2,  2,  1)  berichtet:  ya/iti  (Ilgoirog)  . ., 
log  giv''Oyi]Qog,”.4.vxiiav , digdhoi  Tgccyntoi^FAItvi- 
ßoiav,  Hygin.  (jjoet.  astron.  2,  18):  ad  lobatem, 
Antiar  pmirem,  quayn  alii  Sihenoboeain  dixerunt; 
Eustath.  fz.  II.  b,  158):  rijv  naQ  'OypQn  rccvzriv 
’Avxstav  Ed’trtßoLuv  üXloi  naXovOLv,  ujg  Ka'iEvQi- 
niör\g,  Ka&dTTOv  gi/ivrjxai  ü xcoaixog  (d.i.Artsto- 
phancs).  I»anach  gehört  der  Name  Anteia  zu  dem 
Homerischen  Mythenkreise,  Stheneboia  aber 
geht  auf  die  Tragiker,  speziell  den  Euripides 
zurück.  J/omer  bezeichnet  weiter  den  Wohnsitz 
des  Proitos  mit  Ephyra,  wofür  nach  den  Zeug- 
nissen des  Altertums  Korinth  angesehen  wurde. 
Wodurch  es  dann  gekommen  ist,  daß  die  Er- 
zählung von  dem  treulosen  Weibe  des  Proitos 
in  Korinth  nach  Tirynth  übertragen  wurde, 
erklärt  Fischer  (Bellerophon  S.  11)  aus  einer 
Verwechslung  der  beiden  Proitos.  Da  nämlich 
der  tirynthische  Proitos  bei  weitem  der  be- 
rühmtere gewesen  sei  {Apollod.  2,  2,  1.  2),  der 
Korinthische  Herrscher  aber  {II.  6,  158ff.)  als 
der  Mächtigste  unter  den  Argivern  bezeichnet 
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würde,  so  hätte  man  auch  noch  diese  Nach- 
richt auf  den  berühmteren  bezogen  und  sich 
unter  dem  Mächtigsten  unter  den  Argivern 
einen  König  von  Tirynth  vorgestellt  (Freller, 
Gr.  Myth.“  2,  55;  81).  So  wäre  also  nicht  nur 
Stheneboia  eine  Überlieferung  der  Tragiker, 
sondern  auch  die  Verwechslung  der  beiden 
Proitos  ginge  auf  sie  zurück  und  wäre  später 
allgemein  geworden.  Schubart  {(^uaest.  gene- 
alog.  p.  72)  hat,  um  die  Wider.sprüche,  die 
sich  an  die  Namen  Anteia  und  Stheneboia 
knüpfen,  zu  beseitigen,  dem  Korinthischen 
Herrscher  zwei  Gemahlinnen  zugewiesen,  die 
eine  Anteia  aus  Lykien,  die  zweite  Stheneboia 
aus  Arkadien.  Diese  Kombination  ist  schon 
deshalb  nicht  angängig,  weil  von  zwei  Ge- 
mahlinnen des  einen  Proitos  nirgends  die  Rede 
ist,  andererseits  Bellerophon  dasselbe  Aben- 
teuer nicht  nacheinander  mit  beiden  Königin- 
nen erlebt  haben  kann.  Um  die  Widersprüche, 
die  Fischer  (S.  13)  durch  eine  Verwechslung 
erklären  wollte,  zu  beseitigen,  sind  schon  früh- 
zeitig Erklärungen  versucht  worden,  in  der 
Weise,  daß  man  Proitos  nach  Tirynth  versetzte 
und  Bellerophon  aus  Korinth  eines  Mordes 
wegen  fliehen  und  zu  Proitos  gelangen  ließ, 
wo  er  entsühnt  wurde  und  die  Leidenschaft 
der  Anteia  oder  Stheneboia  erregte  {Schol.  II. 
6,  155;  Apollod.  2,  3,  1).  Unklarheit  über  den 
Wohnsitz  der  Stheneboia  und  des  Proitos  hat 
allein  der  Name  Ephyra  verursacht.  Nimmt 
man  nun  diesen  Ort  wirklich  in  einem 
Agiysog  {II.  6,  152)  gelegen  au  und  gibt  die  Iden- 
tifizierung mit  Korinth  auf,  so  entsteht  keine 
Schwierigkeit.  Dann  ist  Proitos  der  Herrscher 
über  Tirynth,  und  Bellerophon  ist  sein  Vasall, 
der  aus  Ephyra  stammt  und  jetzt  an  seinem 
Hofe  lebt  {Paus  2,  4,  2) : ovk  avxov.gäxoQu 
bvxa  ßaaiXsvHv.  Daß  schon  im  Altertum  über 
diese  Frage  keine  Klarheit  geherrscht  hat,  geht 
aus  der  Erzählung  bei  Apollodor  hervor,  der 
den  Proitos  und  die  Stheneboia  in  Tirynth 
genau  kennt  (2,  2,  1),  aber  bei  der  Erwähnung 
vom  Aufenthalt  des  Bellerophon  bei  Sthene- 
boia sich  über  den  Schauplatz  ausschweigt  (2, 
3,  1).  Daß  es  aber  nichts  weniger  als  aus- 
gemacht ist,  Korinth  für  Ephyra  anzusehen, 
hat  Befhe  {Thebanische  Heldenlieder  S.  178) 
erwiesen  (vgl.  oben  Bd.  IV,  Sp.  3012). 

Als  Vater  der  Königin  werden  lobates  und 
Amphianax,  beide  Könige  von  Lykien,  und 
Apheidas,  der  Arkaderfürst,  genannt.  Diesen 
und  danach  auch  Stheneboia  nimmt  Apollodor 
(3,  9,  1)  für  den  arkadischen  Sagenkreis  in 
Anspruch,  während  er  an  einer  anderen  Stelle 
(2,  2,  1)  sagt,  daß  der  Vater  lobates  oder 
Amphianax  geheißen  habe.  Euripides,  auf  den 
die  spätere  Version  von  der  Sage  der  Sthene- 
boia zurückgeht,  hat  den  Namen  lobates. 
E'ischer  (S.  15)  erklärt  sich  die  beiden  Namen 
lobates  und  Ainphianax,  indem  er  diesen  für 
die  griechische  Übertragung  des  barbarischen, 
also  lykischen,  Ausdrucks  ansieht,  wie  schon 
Schubart  (S.  69)  annahm,  daß  derselbe  König 
zwei  Namen  zugleich  gehabt  habe  (vgl.  Paris- 
Alexandros).  Unterstützt  wird  diese  Erklä- 
rung noch  dadurch,  daß  beide  Herrscher  des- 
selben Landes  sind,  der  Heimat  der  Chimaira. 


10 

20 

30 

40 

50 

60 


1509  Stheneboia  (Begegnung  mit  Belleropli.) 

Homer  seinerseits  verschweigt  den  Namen  des 
Vaters  der  Anteia. 

Erste  Begegnung  Stheneboias  mit  ßellerophon. 

Von  der  Tragödie  '^Stheneboia'’  des  Euripüles, 
in  welcher  der  Dichter  die  Person  der  Sthene- 
hoia  und  ihre  Schicksale  größtenteils  selb- 
ständig erfand  und  ausprägte,  teilweise  nur 
Züge,  z.  B.  von  Homer  übernahm,  sind  nur 
dürftige  Fragmente  {Nauch,  Fragmenta  Trag. 
Graec.-  p.  567 — 572j  erhalten,  aus  denen  sich 
nicht  viel  für  den  Aufbau  des  Stückes  schließen 
läßt.  Dafür  ist  der  Inhalt  des  Stückes  glück- 
licherweise erhalten  geblieben  in  der  medi- 
ceischen  Handschrift  eines  Scholiasten  zu  Gre- 
gorius  v.  Korinth  ad  Hermogenem  tcsqI  gs&odov 
SsivörrjTO?  (30,  13),  abgedruckt  bei  Welcher 
S.  777,  Fischer  S.  46,  vgl.  Hartung,  Für.  resti- 
tutus  p.  388  sqq.  Der  Text,  der  auf  die  Hypo- 
thesis des  Stückes  zurückgeht  und  den  ich  als 
solche  bezeichnen  möchte,  hat  folgenden  Wort- 
laut: Tavtex.  liyii  TvQini8r\g  iv  Fttsveßoia  tw 
ägdgari,  siaäycov  z'ov  BsXXsQO(f6vrr]v  yvcogoXo- 
yovvra.  fort  dt  7)  hnöQ^sOLq  avzr] ' Hgoixog  TjV 
kxägccvTog  vl6g,’AxQiaiov  ö's  [ädslqpds], 

8i  TLQVvtd'og'  yggccg  St  Fd tvtßoiav  ig  txvzfjg 
iysvvrjas  ztalSctg'  BsXXsgocpövzov  S's  cptvyovzog 
fx  Kogivdov  Sia  cpövov , avzov  g'sv  gyviat  zov 
gvßovg,  TI  yvvrj  dt  avz[ov  zov  ^svov  ptr]  riydnriGt, 
zv%ilv  St  ov  bvvccutvt]  zov  iTti&vgrj&ivzog,  Sit- 
ßaXXtv  d>g  iTUZtdtvza  ccvzij  zov  Kogiv&iov.  Tttt- 
adslg  St  0 Hgotzog,  i^tntgiptv  avzov  sig  Kagiav 
l'va  aTioXrizai  Sicc  zd  [ygdggaza  £]  ixtXtvGs  Ttgbg 
Toßdzr\v  Siaxogi^siv.  6 Sh  zotg  ygdggaGiv  dxov- 
Gag  ngdzzsi,  ngoGtza^tv  ai)zd  SiaxivSvvsvGai, 
Ttgbg  zi]v  ligaigav.  6 St  dycovicdgtvog  zb  &7]giov 
xal  TcdXtv]  tmczgaztvGag  tig  zrjv  zi- 
[fieapta»’  xazt]gtg'tpazo  zbv  n\goizov,  avzbv] 
St  xal  ZTjv  Fdtvtßoliav  dntiXrjGag^  dnd[y‘t^^mv. 
fiadcjv  [dt  zbv  Hgolzov]  Ttgozi  . . . inl  (l[o7)- 
dtiu  Fischer^  /l[o3fiör  Fibg  Welcher^  dva%o)gfi- 
Gai,  dva[ßißdGag  tni  tdr]  üriyaGov  zijv  Sdt- 
vtßo[iav  Gvv  avzfß\  tnl  zr}v  ddXaGGav  gg[d'ri 
tig  VTpog,  zi]v]  S't  xazd  MfiXov  zi]v  vfjGov  [ai’s 
ddXaGGav  hg^gttfjtv.  avzrjv  g'tv  d7tod[avovGav 
ixtl]  uXitlg  dvaXaßovztg  [t'qsfpoi’j  tig  Tigvv&ov. 
TcdXiv  St  tTUGzJgtTpdiitvog  6]  BtXXtgogovzrig 
ngbg  zbv  ngotz[ov],  avzbg  mgoXoyriGtv  ntztga- 
XtvaL  zavza'  S'ig  ydg  iTCtßovXtvdtvza  vn  dgcpo- 
ztgcov  SLxrjv  tiXricptvat  zrjv  TtgtTtovaav,  zfjg  g'tv 
tig  zb  '^fiv,  zov  S't  tig  zb  Xyntlndai. 

Die  Königin  Stheneboia  lebte  nach  den 
übereinstimmenden  Zeugnissen  von  Apollod. 
(2,  2,  1),  Hygin  {fab.  57)  und  der  Hypothesis 
in  glücklicher  Ehe  mit  Proitos,  dem  Herrscher 
von  Tirynth,  und  schenkte  ihm  drei  Töchter, 
später  noch  einen  Sohn  Megapenthes  {Apollod. 
2,  2,  2;  Für.  Bell.).  Da  kam  der  schöne  Bel- 
lerophon  aus  Ephyra  an  den  Hof  (vgl.  noch 
Apollod.  2,  3,  1),  und  mit  dem  Familienglück 
des  königlichen  Hauses,  mit  der  Seelenruhe 
der  Stheneboia  war  es  aus.  Eine  geradezu 
unheimliche  Leidenschaft  für  den  schönen 
Jüngling  erfaßte  sie  gleich  der  Phaidra  {Hip- 
pol. 443 ff.,  .'■>25ff. ).  In  den  Augen  des  Dichters 
ist  diese  Liebesleidenschaft  eine  Krankheit,  er 
selbst  nennt  sie  auch  so  (Hipjwl.  v.  40.  405. 
442;  Ino  fragm.  400),  und  wie  die  Liebe  hier 
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vÖGog  genannt  wird,  so  bezeichnet  sie  der 
Dichter  Med.  330  mit  xofxdr.  Er  will  zeigen, 
wohin  die  Leidenschaft  führt,  daß  eine  Frau 
Familie,  Gatten,  Stellung,  kurz  alles  vergißt 
(vgl.  Nestle,  Furipides  S.  225.  227).  Deshalb 
nennt  ja  auch  Hippolyt  (v.  13)  die  Aphrodite 
das  schlimmste  von  allen  göttlichen  Wesen. 
Und  wie  es  sich  im  Hippolytos  um  einen 
Kampf  zwischen  Artemis  und  Aphrodite  han- 
delt, so  haben  wir  auch  hier  den  Streit  zwi- 
schen Keuschheit  und  alles  vergessender  Liebe 
(vgl.  Höhne,  Für.  und  die  Sopihistih  der  Leiden- 
schaft, Prg.  Plauen  1867,  S.  24 ff.).  Aber  nicht 
wie  die  Phaidra  weiß  sie  die  unglückliche 
Neigung  zu  meistern,  so  daß  nur  zufällig  durch 
die  Kammerfrau  die  Leidenschaft  offenbar  wird, 
nein  sie  selbst  enthüllt  dem  Bellerophon  ihre 
Gefühle  {Hygin.  poet.  astron.  2,  18;  fab.  57, 
Apollod.  2,  3,  1),  sie  versucht  ihn  mit  ihren 
süßesten  Verführungskünsten,  wie  die  Vasen- 
bilder es  darstellen.  Ja,  nach  Hygin  {poet. 
astron.  2,  18)  soll  sie  ihm  nicht  nur  ihre  Liebe 
erklärt,  sondern  geradezu  das  Reich  von  Ti- 
rynth samt  Herz  und  Hand  angetragen  haben: 
. . . regis  uxorem  hospitis  amore  inductam  pe- 
tiisse  ab  eo,  ut  sibi  copiam  faceret,  promittens 
ei  coniugis  regnum  . . . Wir  hätten  nach 
dieser  Darstellung  also  eine  zweite  Klytai- 
mnestra;  denn  nur  durch  die  Ermordung  des 
Proitos  konnte  der  Thron  frei  werden.  Belle- 
rophon jedoch  blieb  fest  und  mied  sie;  St^iov- 
ysvog  zb  oGiov  konnte  und  wollte  er  den  Gast- 
freund nicht  betrügen.  Die  Königin , rach- 
süchtig gleich  Brunhilde,  verleumdete  ihn  dar- 
auf bei  Proitos,  um  die  verschmähte  Liebe 
zu  rächen,  daß  er  ihre  Frauenehre  bedroht 
habe  {Hygin,  fab.  57 : mentita  est  se  compella- 
tam_esse;  poet.  astron.  2,  18:  verita,  ne  se  ad 
regem  criminaretur,  occupat ; Apollod.  2,  3,  1: 
Xtyti,  dzi  B.  avzfi  ntgl  (pdogäg  TcgoGtTTtfiipazo 
Xbyovg).  Und  nach  der  Version  von  einem  ge- 
planten Morde  des  Proitos  hatte  sie  allen  Grund, 
Bellerophon  zu  fürchten. 

So  traf  Bellerophon  dasselbe  Geschick,  das 
Joseph  von  der  Frau  Potiphars  widerfahren 
war;  es  ist  der  auch  in  anderen  Stücken  des 
Für.  wiederkehrende  Typus  des  sittenstrengen 
Jünglings,  wie  in  der  Phaidra,  im  Phoinix, 
Peleus  (vgl.  Schmidt,  Furipides'  Verhältnis  zu 
Komik  u.  Komödie,  Prg.  Grimma,  1905,  S. 25f.). 
Aus  der  augenfälligen  Übereinstimmung  unserer 
Quelle  {II.  6,  160ff.)  mit  der  Erzählung  von 
Joseph  {Gen.  39,  7f;  vgl.  Koran,  Sure  12) 
schließt  Bender  {Prgm.  Darmstadt  1878, 
S.  12f.),  daß  diese  hebräische  Geschichte  in- 
folge des  lebhaften  Handelsverkehrs  zwischen 
Troas  und  der  Südwestküste  des  Mittelmeeres 
nach  Hellas  übertragen  worden  sei.  Dies  ist 
nicht  unmöglich,  wie  denn  auch  Ed.  Meyer 
{Gesell,  d.  Altert.  1,  § 238.  266)  enge  Bezie- 
hungen zwischen  dem  Philistäerlande  und  Kreta 
festgestellt  hat.  Es  zeigt  also  Für.  hier  wie 
auch  Med.  407,  zu  welchen  Ränken  eine  Frau 
fähig  ist  und  wohin  ihre  Rachsucht  (vgl. 
Andrem.  181  f.)  führt.  Auf  die  Treue  der 
Frauen  kann  niemand  bauen,  da  sie  den  Ge- 
mahl zu  hintergehen  und  sich  verbotenen 
Liebesgenuß  zu  verschaffen  suchen  [^Stheneboia 
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frgm.  671;  llipjioL  ■162£F.  617  if.  666  ff. ; I^estlc, 
Eur.  S.  260 f.'). 

Proitos,  der  den  Bellerophoii  liebte,  wollte 
erproben,  ob  dieser  ein  Frevler  sei,  und  dann 
die  Strafe  dem  Zufall  und  den  Göttern  über- 
lassen. Deshalb  schrieb  er  dem  Vater  der 
Stheneboia  einen  Llriasbrief  (vgl.  2.  Hamtielis 
11,  1.Ö — 17),  den  Bellerophoii  zu  überbringen 
hatte.  Dieser  weilte  schon  zehn  Tage  bei 
lobates,  freundlich  von  ihm  empl’angen,  bis  er, 
nach  seinem  Aufträge  befragt,  das  Schreiben 
überreichte.  Eustutinns  (z.  II.  6.  174)  erwähnt, 
Bellerophon  iiabe  den  Brief  deshalb  erst  so 
spät  übergeben,  um  nicht  so  bald  wieder  zu 
der  liebeskranken  Stheneboia  zurückkehren  zu 
müssen.  Abweichend  von  der  allgemeinen  Über- 
lieferung berichtet  Ilygin.  (poet.  astron.  2,  18), 
nicht  von  Proitos  gesandt  sei  Bellerophon  nach 
I^ykten  gegangen,  sondern  freiwillig,  ohne  einen 
Auftrag,  auch  hab,e  Stheneboia  ihn  nicht  ver- 
klagt. Sie  hätte  ihn  nur  immer  mit  Anträgen 
gequält,  mit  Bitten,  ihr  zu  Willen  zu  sein, 
bestürmt,  und  um  den  unaufhörlichen  Ver- 
lockungen aus  dem  Wege  zu  gehen,  sei  er 
geflohen:  profugisxc,  ne  moveretur. 

Während  Bellerophon  nun  von  Proitos  Ab- 
schied nimmt,  der  mit  falscher  Freundlichkeit 
ihm  Lebewohl  sagt,  beobachtet  Stheneboia 
diesen  Vorgang  mit  geteilten  Gefühlen.  Teils 
Befriedigung  erfüllt  sie,  den  ins  Verderben  zu 
schicken,  der  sie  in  der  tiefsten  Demütigung 
gesehen  und  verschmäht  hatte,  teils  noch  heißes 
Liehesverlangen ; diesen  Zwiespalt  der  Gefühle 
zeigen  uns  die  Vaseuhilder  (s.  u.).  Wie  aber  der 
Geliebte  ihren  Blicken  entschwunden  ist,  da 
bleibt  nur  die  Sehnsucht  zurück,  das  Bache- 
gefühl  ist  befriedigt.  Fortan  verschließt  sie 
ihre  Gefühle  nicht  im  Herzen,  offen  brechen 
sie  hervor,  nicht  schämt  sie  sich  ihrer  straf- 
würdigen Neigung.  Alhenäus  (10  p.  427  E) 
berichtet  über  die  Sitte  der  Alten,  den  Mauen 
der  Freunde  die  Speisen,  die  vom  Tische  fielen, 
zu  weihen,  wie  auch  in  Japan  für  die  Abwe- 
senden und  Verstorbenen  ein  Gedeck  bereit 
steht,  und  zitiert  als  Beweis,  daß  die  Königin 
in  Enr.  Stheneboia'’  danach  gehandelt  habe, 
daraus  ('vgl.  Eaticlc  a.  a.  0.)  zwei  Verse: 
nsohv  da  viv  lalrj-har  ovb'lv  a’z 
cdX’  tv&vg  avdü  ' rm  Koqiv&Uo  'ghxg  . 

Danach  hat  es  Stheneboia  für  wahrscheinlich 
gehalten,  daß  der  Geliebte  in  dem  Abenteuer, 
in  das  sie  ihn  geschickt  hatte,  umgekommen 
sei,  und  deshalb  hat  sie  nie  vei’gessen,  ihm 
das,  was  ihr  bei  Tische  aus  der  Hand  fiel,  zu 
weihen  und  seiner  — denn  er  ist  der  korin- 
thische Gastfreund  — laut  zu  gedenken.  Diese 
Verse  des  Enripides  sind  von  Kratinos  {Com. 
2 p.  179y  parodiert  worden:  igOi  Iccrayocg  xm 
KoQiv&ta  ^svor  Auch  gehört  hierher  die  Be- 
merkung Hesych.  2 p.  510:  KoQhQ'iog  ’gtvog- 
ixti  rö)v  tag  Idrayag  QiTrroiwxcov,  anb  xfjg  wap’ 
EvQiTtld'y  EQ-tveßoiag.  Mit  den  beiden  Versen, 
die  oben  angeführt  sind,  müssen  diese  beiden 
verbunden  gewesen  sein  (Aristoph.  404f.): 

«i’/jp  iQcotü'’  xm  v.axiccytv  rj  x'ö’CQcc: 

ovK  OTToig  ov  Gm  KoQLV&iro  ^svoC. 

Welcher  (a.  a.  0.  S.  780)  nimmt  an,  daß 
beide  Verse  nicht  die  Parodie  des  Aristophanes 
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auf  Verse  des  Euripides,  sondern  vielmehr 
wörtlich  der  'Stheneboia’  entnommen  sind  und 
natürlich  bei  Aristophanes  als  Parodie  wirken. 
Besonders  wirksam  waren  natürlich  die  Verse 
durch  die  Wiederholung:  Gm  KoQivQioi  ^Evcp\ 
So  offen  also  gab  Stheneboia  ihren  Gefühlen 
für  den  Geliebten  Ausdruck. 

Bestrafung  Stheneboias. 

Bellerophon  hatte  alle  Abenteuer  in  Lykien 
glücklich  bestanden,  lobates  erkannte  in  ihm 
den  &eov  yovog,  söhnte  sich  mit  ihm  aus  und 
gab  ihm  seine  andere  Tochter,  die  Schwester 
der  Stheneboia,  zur  Gemahlin.  Gleichzeitig 
teilte  er  ihm  das  Geheimnis  des  Briefes  {Apollod. 
2,  3,  2-:  xd  xs  yQdyyaxcc  Ed'si-^s  . . .)  mit,  und 
Bellerophon  beschloß  daraufhin,  sich  für  das 
schwere  Unrecht  zu  rächen,  an  Stheneboia 
durch  ihren  Tod,  an  Proitos  durch  ihren  Vei-- 
lust  (vgl.  Fischer  S.  47ff. ; Welcher  778  ff. ; ob. 
Bd.  I,  Sp.  772).  Diese  Episode  ist  die  Erfin- 
dung des  Euripides  und  von  ihm  in  der 
'Stheneboia’  zum  Hauptgegenstande  der  Hand- 
lung gemacht  worden.  — Bellerophon  kehrte 
mit  Bewaffneten  aus  Lykien  zurück,  um  wo- 
möglich mit  Gewalt  sein  Werk  auszuführen. 
Bei  seinem  ersten  Zusammentreffen  mit  Proitos 
verlangte  er  von  ihm  die  Auslieferung  seines 
Weibes,  das  beide  hintergangen  habe  und  ebenso 
feindlich  gegen  den  Gatten  wie  gegen  ihn  ge- 
wesen sei.  Welcher  (a.  a.  0.  S.  779)  ergänzt 
die  Lücke  im  Texte  der  Hypothesis  dahin,  daß 
Proitos  sich  aus  Angst  vor  der  Drohung  des 
Bellerophon , ihn  samt  seiner  Gemahlin  auf 
dem  Pegasos  zu  entführen,  an  einen  Altar  ge- 
flüchtet habe.  Wahrscheinlich  ist,  daß  Proitos 
zum  Schein  verspricht,  gleichsam  als  der  von 
Stheneboia  beleidigte  Gatte,  seine  Gemahlin 
auszuliefern,  im  geheimen  aber  Anstalten  trifft, 
sich  und  die  Stheneboia  zu  retten,  den  Belle- 
roiihon  aber  mit  List  oder  Gewalt  zu  verderben 
{Fischer  a.  a.  0.  S.  47;  Hartung  p.  79).  Von 
diesen  Absichten  erfährt  Bellerophon,  worauf 
sich  dann  die  Worte  am  Schlüsse  der  Hypo- 
thesis d'ig  yccQ  iTußovl.Bv&tvTcc  beziehen,  und 
so  entschließt  er  sich  zur  List.  Inzwischen  hat 
auch  Stheneboia  erfahren,  was  ihr  bevorstebt, 
und,  um  die  drohende  Gefahr  abzuwenden, 
sendet  sie  die  Mitwisserin  ihrer  Leidenschaft, 
ihre  ergebene  Amme.  Um  deii  ergrimmten 
Geliebten  ihrer  Herrin  umzustimmen,  schildert 
jene  ihm  die  Seelenkämpfe  der  Stheneboia  nach 
seiner  Abreise,  ihr  Verlangen  nach  ihm  und 
ihre  Trauer  bei  dem  Gedanken,  er  könnte  den 
Tod  gefunden  haben.  Da  nun  Bellerophon  fast 
gleichzeitig  von  den  neuen  Nachstellungen  des 
Proitos  erfährt,  benutzt  er  die  alte,  nun  neu 
entfachte  Leidenschaft  der  Stheneboia,  um  mit 
List  sein  Ziel  zu  erreichen.  In  seiner  neuen 
Rolle  als  Liebender  gelingt  es  ihm  die  Amme 
zu  täuschen,  Stheneboia  gewährt  ihm  ein  Stell- 
dichein. Sie  trat  nach  dem  zweiten  Chorliede 
auf  ( Welcher  S.  780).  DasVerhältnis  ist  jetzt  um- 
gekehrt, Bellerophon  ist  der  Liebe  verlangende, 
und  Stheneboia  läßt  sich  von  seinen  Liebes- 
beteuerungen,  seinen  Versprechungen  hinreißen, 
sie  ist  am  Ende  ihrer  Wünsche;  an  ihre  Fa- 
milie denkt  sie  gar  nicht  mehr,  weiß  sie  doch. 
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daß  sie  bald  die  Gemahlin  des  Geliebten  sein 
wird.  Nur  ein  Bedenken  hat  sie  noch,  eine 
einzige  Sorge;  Auf  welchem  Wege  wird  sie  die 
Flucht  mit  Bellerophoii  ermöglichen?  Er  weist 
natürlich  auf  sein  Flügelroß  hin  (vgl.  Sidon. 
Apollin.  C.  5,  177 ff'.),  schildert  ihr  aber  auch 
die  Gefahren  einer  solchen  Reise,  um  die 
Größe  ihrer  Hingebung  zu  prüfen.  Darauf  be- 
zieht sich  NaucJc  fa.  a.  0.)  fragm.  66'J  p.  571: 
TteXccg  dh  tavrrjg  d'sivog  7öqvtcii  Ägdyog 
üv’d'rjQog,  fj  IrjGTfjQGi  q)QOVQflrcu  . . 

Kivd'aivi  $Btvcg  Kal  ßgoroGTOPa  ßQfgsi, 
nxiqvbg  n o q sv  G & l. 
und  Äristoph.  Pac.  124: 

KOPAI  yPTFAlOY. 

Kal  tLg  noQog  coi  tfjg  oSov  ysvriGsxai-, 
vavg  fisp  yaQ  ovk  GH  ravtr]v  ri]v  6S6v. 

TPYrAiOI. 

nxr\vbg  noQfvGsi  itüilog'  ob  vaGd'XbjGofLaL. 
Hierzu  bemerkt  Schol.  Yen.  v.  125:  6 loyog  fx 
£Q'svfßolag  EvQiTiiÖov.  xivbg  äs  oiovxai  fx  Bsl- 
XsQocpövxov  naQroäijGai.  Also  das  Mädchen  fragt, 
wie  Trygaios  dahin  kommen  könnte,  wohin 
man  weder  auf  einer  Straße  noch  auf  einem 
Schiffe  gelangen  könne.  Und  er  eröffnet  ihr; 
'Mit  dem  geflügelten  Reittier’.  So  wie  das 
Mädchen  hat  Stheneboia  nach  der  wunderbaren 
Reise  gefragt.  Aber  ihre  Liebe  ist  so  groß, 
daß  sie  durch  die  Gefahren  (vgl.  fragm.  56i) 
Nauck)  sich  nicht  abschreck en  läßt,  ihm  zu 
folgen.  Schnell  trifft  sie  ihre  Vorbereitungen 
zur  Abreise,  besteigt  den  Pegasos  und  erhebt 
sich  mit  dem  Geliebten  in  die  Lüfte.  Aber 
im  cykladischen  Meer  über  der  Insel  Melos 
trifft  sie  unerwartet,  während  sie  liebetrunken 
ihn  umarmt,  die  Strafe  für  ihren  Frevel: 
kopfüber  läßt  sie  Bellerophon  ins  Meer  hinab- 
stürzen {Hypothesis,  Schol.  Aristoph.  Pac.  141; 
Welcher  a.  a.  0.  S.  781;  ob.  Bd.  I,  Sp.  772, 
Fischer  a.  a.  0.  S.  48;  Hartung  a.  a.  0.  S.  81). 
Gruppe  {Griech.  3Iyth.  S.  124)  erblickt  iu  dem 
Pegasos  ein  Fluchroß,  das  erst  die  Stheneboia, 
später  aber  den  Bellerophon  selbst  abstürzen 
läßt. 

Eben  als  beide  Liebenden  auf  dem  Flügel- 
pferd aufgestiegen  sind,  tritt  Proitos  wieder 
auf  die  Bühne  und  erfährt  jetzt  mit  nicht  ge- 
ringem Schrecken  die  fast  unglaubliche  Nach- 
richt. Schmidt  (a.  a.  0.  S.  21)  bezeichnet  den 
Pegasosritt  in  unserem  Stück  als  komisch  auf- 
geputzt und  Bellerophon  selbst  als  eine  komi- 
sche Figur.  Nach  dem,  was  sonst  über  die 
Wirkung  des  Stückes  uns  berichtet  wird,  muß 
gerade  diese  Szene  sehr  ergriffen  haben.  — 
Bald  aber  bringen  Fischer,  deren  Beruf  in 
fragm.  670  (Nauck^)  geschildert  ist,  die  Leiche 
der  Stheneboia  herbei.  Auf  Befehl  des 
Königs,  der  vollständig  gebrochen  ist  und  be- 
kennt, daß  man  keinem  Weibe  überhaupt 
trauen  dürfe  (frgm.  671),  wird  die  Leiche  in 
den  Palast  getragen.  Jetzt  erst  durchschaut 
auch  er  die  Untreue  und  den  schnöden  Betrug 
der  Stheneboia.  Natürlich  ist  in  der  Tragödie 
die  Zeit,  die  der  Transport  der  Leiche  vom 
Strande  von  Melos  bis  zur  Burg  von  Tirynth 
gebraucht  hätte,  nicht  in  Betracht  gezogen 
worden. 

Am  Schlüsse  des  Dramas  tritt  Bellerophon 
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noch  einmal  auf,  er  ist  auf  dem,  Flügelroß  zu- 
rückgekehrt und  entwickelt  nun  die  Moral 
des  Stückes  und  führt  sich  in  der  Rolle  des 
Strafrichters  ein  (vgl.  Hypothesis : . .EvQiniärig . . 
sicdycov  xbv  BslXsQoqibvxrjv  yvoogoloyovvxa). 
Als  ein  deus  ex  machina  hält  er  dem  Proitos 
seine  Strafrede  aus  den  Lüften  {Hartung  a.  a. 
0.  p.  82)  und  erzählt,  wie  er  mitten  in  der 
Luftreise  die  treulose  Gattin,  die  liebestolle 
Geliebte  hinabgestürzt  habe,  weil  eine  Buh- 
lerin nur  diesen  Tod  verdient  {Fischer  a.  a.  O. 
S.  48).  Eine  ähnliche  Strafe  vollzogen  die 
alten  Germanen  an  den  Ehebrechern,  wovon 
die  Moorleichen  Zeugnis  ablegen.  Die  gleiche 
Moral  entwickelt  der  Dichter,  wenn  er  Melau, 
desm.  frgm.  497  verlangt,  daß  eine  Buhlerin 
zu  bestrafen  sei,  um  andere  abzuschrecken. 

Von  diesem  Sturz  der  Stheneboia  berichten 
außer  der  Hypothesis  noch  Schol.  Ar.  Pete.  141 
und  Suidas  s.  v.  TQayiKÖnsQog,  der  aber  den 
Aufstieg  in  Korinth  vor  sich  gehen  läßt;  da- 
gegen wird  das  Ende  der  Königin  bei  Hygin 
folgendermaßen  geschildert  {fab.  57) : Sthenohoca 
re  audita  ipsa,  se  interfecit;  {fab.  243):  Quae 
se  ipsae  iuterfecerunt:  Sthenoboea  lohatis  filia, 
uxor  Proeti,  propter  amorem  Bellerophantis. 
Und  der  Scholiast  zu  Ar.  Ban.  1050  f.  gibt 
diesen  Ausgang:  HAovxog  ovv  sksigs  BsXXsqo- 
cpovxov  Kal  KaO'aQOv  qjavs'vxog,  ftij  epSQOvaa  xi]v 
aiGyvvip’  y A&svbßoia  Kcovsia  i^yQfjaaxo.  Da- 
nach hat  also  Stheneboia,  als  sie  erfuhr,  daß 
die  Unschuld  des  Bellerophon  ans  Licht  ge- 
kommen, er  selbst  allen  Gefahren  glücklich 
entronnen  und  sogar  ihr  Schwager  geworden 
sei,  aus  Furcht  vor  Schande  (vgl.  auch  luvenal 
Sat.  10,  327 ff.)  Selbstmord  durch  den  Schier- 
lingstrank verüht.  Hartung  (a.  a.  0.  p.  390) 
teilt  diese  Ansicht,  indem  er  selbst  an  eine 
Rückmeldung  des  wahren  Sachverhaltes  durch 
lobates  nach  Tirynth  glaubt.  Fischer  (a.  a.  0. 
S.  48)  bestreitet  die  Möglichkeit  dieses  Lebens- 
endes der  Königin  und  erklärt  die  Nachricht 
Schol.  Ban.  1050f.  aus  einer  mißverstandenen 
Auffassung  des  Textes  entsprungen.  Aber  selbst 
wenn  wir  das  für  diese  Stelle  zugeben,  wie 
konnte  Hygin  in  zwei  verschiedenen  Berichten 
die  gleiche  Nachricht  bringen?  Etwa  abhängig 
von  jener  irrtümlichen  Auslegung  des  Scholiasten 
oder  selbst  in  jenen  Irrtum  verfangen? 

In  den  Fröschen  läßt  Aristophanes  nämlich 
durch  Aischylos  dem  Euripides  verhalten,  daß 
seine  Stücke  auf  das  Volk  eine  unsittliche 
Wirkung  ausübten. 

AIEX.  V.  1043: 

dlP  ob  gd  jL’ov  (haiä'Qag  inoiovv  noQvag  ovä'e 
Fd'svsßotag. 

ETP.  1049: 

Kul  xL  ßlanxova’ , u>  ay^sxXi.'  avä'Qön’,  xt)v  noXiv 
dgal  S&svfßoiai ; 

JISX.  1050: 

OXL  ysvvaiug  kuI  ysvvaicov  dväQibv  dXöxovg 
dvsnsiGug 

1051  : 

KMVSia  mslv,  alaxvv&siaag  äid  xoiig  Govg  BsXXs- 
(locpbrxag. 

Y'elcker  (a.  a.  0.  S.  785 f.)  glaubt,  daß  athe- 
nische Frauen  aus  Rührung  über  das  unglück- 
liche Weib,  das,  ein  Spielball  der  Aphrodite, 
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nur  aus  inniger  Liebe  .feindselig  handelt  imd 
dafür  von  dem  Geliebten  mit  kaltem  Blute 
gemordet  wird,  aus  Scham  Selbstmord  begangen 
hätten,  weil  Stheneboia,  im  höchsten  Grade 
anziehend  und  lieben-swürdig  dargestellt,  die 
Frauen  hingerissen  hätte.  Hartung  (a.  a.  0. 

р.  85)  neigt  der  gleichen  Ansicht  zu  und  führt 
weiter  aus,  daß  die  rasende  Liebesleidenschaft 
in  der  Hthcneboia’’  und  im  Hiippohjf  wohl 
diese  Wirkung  auf  die  Zuschauer  gehabt  haben 
könne,  wo  die  eine  Frau  sich  durch  die  Lüfte 
entführen  läßt,  die  andere  Männerkleider  an- 
legt, nur  um  ihre  Leidenschaft  zu  befriedigen. 
Höhne  (a.  a.  0.  S.  39)  vergleicht  Huripides 
a.  a.  0.  mit  den  Dichtern  der  romantischen 
Periode;  wie  ihre,  so  atmen  eine  Reihe  seiner 
Stücke  den  Geist  der  Empfindsamkeit  und 
Sehnsiicht  und  wie  in  der  Periode  nach  dem 
Erscheinen  von  Goethes  Werken  mancher  sen- 
timentale Jüngling  dem  Beisjoiele  Werthers 
folgte  I Berth.  Auerbach,  Deutsche  Abende, 
Neue  Folge;,  so  kann  die  HtJteneboia'’  die 
gleiche  Wirkung  auf  rührselige  athenische 
Frauen  ausgeübt  haben.  Nicht  ohne  den 
zwingendsten  Grund  nennt  Aristoteles  {Doet. 

с.  Xlllj  Euripides  den  tragischsten  Dichter, 
und  Quintilian  {Inst.  10,  1,  08)  sagt:  in  aft'ec- 
tibus  cum  Omnibus  mirus,  tum  in  iis,  qui  in  mise- 
ratione  conAatU,  facile  praecipuus  est.  — Fischer 
dagegen  (a.  a.  0.  S.  49)  verneint,  daß  infolge 
einer  ästhetischen  Scham,  wie  Welcher  annahm, 
sich  Atheuerinnen  das  Leben  genommen  hätten. 
Er  erklärt  den  Selbstmord  auf  andere  Weise. 
l>a  Euripides  in  der  Schilderung  der  Gefühle 
und  Lei<lenschaften,  also  auch  der  Liebe,  seine 
besondere  Kunst  zeigte,  und  in  der  Htheneboia’ 
die  Liebe  der  Königin  verführerisch  ausmalte, 
so  gaben  sich,  vom  Zauber  dieser  Frau  er- 
griffen, ehrbare  Frauen  schönen  Männern  hin. 
Als  sie  aber  aus  ihrem  Rausch  erwachten, 
ihre  Schändung  erkannten  und  Entdeckung 
ihrer  Schuld  befürchten  mußten,  griffen  sie 
zum  Schierling. 

Doch  beniht  die  bei  Hygin  und  im  Schol. 
Ar.  Bein.  1049  ff.  uns  begegnende  Version  vom 
Selbstmorde  der  Stheneboia  mit  nichten  auf 
einem  Irrtum,  vielmehr  hat  sie  wahrscheinlich 
sogar  Euriqiides  in  seinem  ’ Belleroylmd  er- 
funden. Dort  ist  Bellerophon  bei  dem  Ver- 
suche, in  den  Himmel  einzudringen,  vom  Pe- 
gasos  abgestürzt  und  irrt  hilflos  im  Aleischen 
Gefilde  umher.  Da  kommt  der  Sohn  der  Sthene- 
boia, Mega2)euthes,  verbündet  sich  mit  seinem 
Großvater  lobates,  und  beide  beschließen  den 
Bellerophon  vollends  zu  vernichten.  Dies  ist 
die  Erfindung  des  Euripides,  während  nach 
anderen  Nachrichten  Bellerophon  nach  dem 
Tode  des  lobates  dessen  Nachfolger  wird 
und  vorher  das  Verhältnis  zwischen  beiden 
ein  gutes  blieb,  so  nach  Äpollod.  (2,  3,  2): 
r.al  HvTjay.oiv  rijv  ßaCLltiav  y.uriXmtv  cevzm. 
Fischer  (a.  a.  0.  S.  52  f.).  der  den  Tod  der 
Königin  durch  den  Schierlingsbecher  verneint, 
erklärt  sich  den  Vorgang,  indem  er  sagt,  Me- 
gapenthes  habe  erfahren,  daß  es  Bellerophon 
schon  schlecht  gehe;  ich  glaube  mit  Welcleer 
(a.  a.  0.  S.  7.s5ff.  i und  Hartung  (a.  a.  0.  p.  388) 
an  einen  Zusammenhang.  Der  Knabe  Mega- 
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penthes  hatte  der  Mutter,  ehe  sie  zum  Schier- 
ling griff,  versprechen  müssen,  sie  an  Bellero- 
phon zu  rächen,  wenn  er  erwachsen  wäre. 
Also  hat  sich  Stheneboia  getötet,  als  ihr  Be- 
trag ans  Licht  kam.  Der  Mordanschlag  des 
Megapenthes  wurde  zwar  durch  das  glückliche 
Dazwischenkommen  des  Glaukos  vereitelt,  aber 
daß  Stheneboia  die  Anstifterin  gewesen  war, 
konnte  Bellerophon  von  einem  Begleiter  des 
10  erschlagenen  Megapenthes  erfahren.  Auf  diese 
Enthüllung,  daß  Sth.  mit  ihrer  Rache  den 
Bellerophon  noch  nach  ihrem  Tode  verfolgt 
hat,  bezieht  sich  frgm.  298  (Nauck  a.  a.  0. 
p.  449):  oi)S’  dv  fH  ggtQog  yayf/g]  iad'Xol  yivoLvzo 
TtaiÖtg  £ig  cclxijv  dopo?].  ebenso  frgm.  297,  und 
sein  Haß  gegen  die  Weiber  und  die  Stheneboia 
insbesondere  ist  dokumentiert  in  frgm.  inc. 
1059;  ökivi]  g'tv 


20  &Xf  ovd'tv  0VZ03  öiivbv  cbg  yvvi]  y.cr/.öv 

Dargestellt  finden  wir  diese  letzte  Rettung 
Bellerophons  vor  der  Rache  der  Stheneboia  auf 
einem  der  Reliefs  aus  dem  Tempel  der  Ge- 
brüder Attalos  und  Eumenes  zu  Kyzikos,  wozu 
das  Epigramm  nr.  15  gehört  (Anthol.  Pal.  3, 
16).  Wie  da  auf  allen  Reliefs  die  Liebe  der 
Söhne  zu  ihren  Müttern  ihren  Ausdruck  ge- 
funden hat,  so  hat  zweifellos  Megapenthes 
seiner  Mutter  zu  Liebe  Bellerophon  beseitigen 
30  wollen. 

Nur  die  eine  Entschuldigung  gibt  es  für 
Stheneboia,  welche  durch  ihren  frevelhaften 
Betrug  an  Bellerophon,  ihre  Liebesleidenschaft, 
über  der  sie  ihre  Familie  vergißt,  und  durch 
die  Abstreifung  jeglichen  Schamgefühles  fein- 
sinnige Gemüter  empört  {Harhoig  a.  a.  0.  p.  83), 
daß  sie  ein  Spielball  der  Liebesgöttin,  ein 
willenloses  Werkzeug  des  Schicksals,  ihre  Liebe 
eine  vöcog  ist  (vgl.  Nestle  a.  a.  0.  S.  184). 

40 

Bedeutung. 

AVenn  wir  nach  der  Bedeutung  des  Mythus 
fragen,  so  müssen  wir  daran  denken,  daß  Sthe- 
neboia bei  Homer  den  Namen  Anteia  führt, 
der  eine  Bezeichnung  des  Vollmondes  ist  (vgl. 
Griqjpe,  Griech.  Mylh.  S.  983,);  ferner  heißt 
sie  noch  nach  Servius  {Vergil.  Ecl.  6,  48: 
Proeti  filiae  et  Stheneboeae  sive  Antiopae)  An- 
tiope,  ein  Name,  der  in  seiner  Bedeutung 
.^iO  identisch  ist  mit  Anteia  und  noch  etwas  schärfer 
die  Mondphase  bezeichnet  {Roscher,  SeleneliO  ff.; 
Usener,  Rhein.  Mus.  1898,  S.  342  ff. ; Gruppe 
a.  a.  0.  S.  938j,  weil  der  Vollmond  bei  seinem 
Aufgang  der  Sonne  gegenübersteht.  Bellero- 
phon ist  natürlich  in  diesem  Falle  ein  Sonnen- 
heros, der  viele  Ähnlichkeiten  mit  Phaethon 
aufweist.  Später  aber  ist  der  Name  Antioj^e 
nicht  mehr  für  den  Vollmond,  sondern  allge- 
mein für  die  Mondgöttin  eingesetzt  worden. 
GO  Der  ursprüngliche  Sonnengott  war  natürlich 
Zeus,  an  dessen  Stelle  hier  seine  Hypostase 
Bellerophon  tritt.  Stheneboia  ist  gleichfalls 
eine  Mondheroine,  wie  auch  Aphrodite  ursprüng- 
lich diese  Bedeutung  besessen  hat  (vgl.  Roscher, 
Nektar  u.  At)ibrosia  S.  76  f.,  83;  Gilbert,  Griech. 
Götterl.  S.  354j).  In  älteren  Zeiten  stand  der 
Tod  der  Mondgöttin  mit  dem  letzten  Hin- 
schwinden der  Mondsichel  fest;  doch  ist  die 
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Motivierung  ihres  Todes  verschieden.  Ent- 
weder tritt  ein  gewaltsamer  Tod  ein,  oder  sie 
enden  durch  Selbstmord,  wie  A glauros.  Heide 
Todesarten  haben  wir  dagegen  an  Stheneboia 
zu  beobachten,  den  Selbstmord  und  den  Sturz 
von  der  Himmelsbahn  wie  beim  Sonnenheros 
Phaethon.  Die  beiden  unausgesetzt  hinterein- 
ander herwaudelnden  Gottheiten  sind  frühzeitig 
als  zwei  Liebende  aufgefaßt  worden  ( Gilbert 
a.  a.  0.  S,  4071’.),  die  einander  einzuholen 
suchen.  Und  wenn  ihr  Verweilen  am  Himmel 
keinen  Anhalt  für  ihre  Liebestätigkeit  bot,  so 
wußte  die  Phantasie  andere  Stätten  dafür  zu 
finden.  Wie  das  eine  Mal  der  Sonnengott, 
das  andere  Mal  die  Mondgöttiu  als  begehrlich 
oder  als  widerstrebend  gedacht  wurde,  so  können 
wir  das  ähnliche  Verhältnis  an  Bellerophon 
und  Stheneboia  beobachten.  Die  gleichen  Gott- 
heiten erkennen  wir  dann  auch  in  Hippolytos 
und  Phaidra  wieder.  Weiterhin  erhellt  die 
Bedeutung  Bellerophons  als  Soirnengott  auch 
aus  seinem  Kampfe  mit  der  Chimaira;  er  zer- 
teilt das  vülosum  = skr.  varvara  = ßillsQu 
= das  Zottige,  das  sind  die  Wolken  (vgl. 
Bender  a.  a.  0.  S.  12  If.  Preller  a.  a.  0.  2,  57). 

Bildliche  Darstellnngen. 

Auf  die  bildlichen  Darstellungen  aus  dem 
Gebiete  des  Mythus  haben  die  Tragiker  grö- 
ßeren Einfluß  ausgeübt  als  die  Epiker.  So  hat 
JEuripides  den  Mythus  von  Stheneboia  nicht 
nur  stark  beeinflußt,  sondern  ihn  wahrschein- 
lich größtenteils  geschaffen.  Ganz  von  selbst 
zerfallen  die  Abbildungen,  die  Szenen  aus  dem 
Leben  Stheneboias  zeigen,  in  drei  Grupjjen, 
die  erste  enthält  Darstellungen,  auf  denen 
Stheneboia  Bellerophon  in  ihre  Liebesnetze  zu 
verstricken  sucht,  die  zweite  bringt  ihr  Beneh- 
men bei  Bellerophons  Abreise  zum  Ausdruck, 
die  dritte  stellt  die  Bestrafung  der  Frevlerin 
dar. 

A.  Vase  im  Mus.  Nazionale  zu  Neapel,  publ. 
Annali  1874,  tav.  d’agg.  = Reinach,  Repert. 
de  vases  1 S.  331  oben.  A.  v.  Frittwitz  und 
Gaffron,  Bellerojdion  in  der  antiken  Kunst  S.  23ff. 
Vogel,  Szenen  Euripid  ei  scher  Tragödien  S.  8Gf. 
In  einer  Tür  steht  eine  mit  Mantel  und  Chiton 
angetane  Frau,  reich  mit  Hals-  und  Armspangen 
geschmückt,  die  in  der  Rechten  einen  Spiegel, 
in  der  Linken  eine  Schale  mit  Äpfeln  (die 
gewöhnliche  Liebesgabe)  trägt.  Ihr  gegenüber 
steht  Bellerophon,  hinter  ihm  der  Pegasos.  B. 
ist  bekleidet  mit  der  Chlamys,  und  stemmt  die 
darin  eingewickelte  Linke  in  die  Seite.  Er  hat 
das  Haupt  mit  einer  Binde  geziert,  während 
der  Petasos  im  Nacken  hängt.  Obgleich  die 
Zeichnung  nicht  ganz  scharf  ist,  kann  man 
doch  aus  der  ganzen  Haltung  des  .Jünglings, 
dem  gesenkten  Haupte,  dem  unfreundlichen 
Blicke  ein  Unbehagen  und  eine  Verlegenheit 
deutlich  herauslesen.  Stheneboia  sucht  also 
die  Zuneigung  des  Bellerophon  zu  gewinnen, 
wird  aber  von  ihm  zurückgewiesen , wie  die 
ganze  Handlung  lehrt.  Von  der  Bedeutung 
des  Spiegels  in  Liebesszenen  handelt  der  Dichter 
auch  Danae,  frgm.  322.  Gegen  Fischer  (a.  a.  0. 
S.  81),  Gerhard  (Apul.  Vasenb.  S.  13,  20  c)  und 
Heydeniann  [Mus.  S.  Ang.  nr.  1891),  die  in 
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dieser  Frau  Stheneboias  Schwester  Philonoe 
erblicken,  muß  eingewandt  werden,  daß  weder 
bildlich  noch  literarisch  ein  Abenteuer  Belle- 
rophons  mit  Philonoe  sich  nachweisen  läßt; 
nach  einstimmiger  Überlieferung  wird  sie  von 
ihrem  Vater  lobates  dem  Bellerophon  als  Braut 
zugeführt.  Ferner  paßt  zu  ihr  weder  die  Auf- 
dringlichkeit der  Frau  auf  dem  Vasenbilde, 
noch  auch  das  mürrische  Wesen  Bellero- 
]0  phons  zu  einer  Werbung  um  Philonoe.  Wel- 
cher (A.  D.  3,  530),  Engelmann  {Ami.  1874, 
p.  34)  und  Vogel  halten  die  Frau  für  Stheneboia, 
glauben  aber,  es  sei  hier  nicht  die  Szene  dar- 
gestellt, in  der  Stheneboia  den  Bellerophon  zu 
verführen  sucht,  sondern  die,  in  der  Bellero- 
phon Stheneboia  veranlaßt,  mit  ihm  auf  dem 
Pegasos  zu  fliehen.  Daher  bezeichnet  auch 


1)  Stheneboia,  Bellerophon  und  Pegasos,  Vase  im  Mus. 
Nazionale  zu  Neapel  (nach  Ann.  d.  Inst.  1874,  tav.  d’agg.). 


Vogel  die  Haltung  des  .Jünglings  als  prüfend 
und  auf  Rache  sinnend  (S.  87).  Doch  damit 
hätte  er  die  Liebende  nicht  seinem  Zwecke 
willfähig  machen  können,  höchstens  mit  der 
denkbar  größten  erheuchelten  Zärtlichkeit. 
Auch  stimmt  das  Benehmen  Stheneboias  nicht 
zu  Vogels  Auslegung:  Sie  war  schuldbewußt, 
verängstigt,  als  sie  zum  zweitenmal  vor  Bel- 
lerophon hintrat;  auf  diesem  Bilde  ist  sie  sich 
ihrer  sieghaften  Schönheit  bewußt  und  zeigt 
eine  meisterhafte  Koketterie  (vgl.  Hippol.  v. 
63üff. ; Nestle  a.  a.  0.  S.  221,  262). 

B.  1.  Vase  aus  dem  Mus.  Nazionale  zu 
Neapel,  publ.  Dubois- Maissonneuve,  Introd.  pl. 
69.  V.  PnUwitz  u.  Gaffron  a.  a.  0.  S.  28 f. 
Fischer  a.  a.  0.  S.  61.  Die  rechte  Seite  dieses 
Bildes  nimmt  Bellerophon  ein , der  mit  der 
Jjinken  den  Pegasos  führt,  während  seine  ge- 
senkte Rechte  einen  Brief  hält.  I^inks  davon, 
auf  ein  Zepter  gelehnt,  steht  ein  bärtiger  Mann, 
der  sich  mit  Bellerophon  unterhält  und  dabei 
lebhaft  gestikuliert.  Unter  dem  Flügelijferde 
ist  ein  kleiner  Altar  zu  sehen,  um  anzndeuten, 
daß  die  beiden  Männer  sich  im  Freien  befinden. 
Im  Hintergnmde,  also  im  Palaste,  können  wir 
erkennen,  daß  eine  Frau,  mit  langem  Chiton 
und  Obergewande  bekleidet,  welches  wie  ein 
Schleier  (len  Kopf  zum  Teil  verhüllt,  die  Rede 
der  beiden  belauscht.  Daß  sie  in  irgendeiner 
Beziehung  zu  der  Unterredung  steht,  beweist 
ihre  Nervosität,  die  sie  mit  dem  Saume  des 
Gewandes  verlegen  zu  spielen  vera.nlaßt.  Wir 
haben  hier  Stheneboia  in  dem  schweren  .Augen- 
blicke, wo  sie  den  Geliebten  in  die  Todes- 
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gefahren  gehen  sieht.  Auf  die  Ankunft  des 
Bellerophon  hei  lobates  beziehen  dagegen  dies 
Bild  Inghirami  {Gail.  omcr.  1,  83),  Pmwfka 
{Neapels  ant.  Bildic.  S.  331)  und  0.  3Ii(ller 
{Hdh.  § 414.  1).  Dazu  paßt  aber  weder  die 
Handbewegung  des  Königs  noch  die  Art,  wie 
der  Jüngling  den  Brief  hält. 

2.  Vase  aus  dem  Museum  Jatta,  publ.  3Lon. 
d.  Inst.  4,  21  = Md  nach,  Mepert.  de  i'ases  1 
S.  127  oben.  r.  Mntheiiz  und  Galfron  a.  a.  0. 
29 if.  Fischer  a.  a.  0.  S.  59.  Die  Situation  ist 
ganz  ähnlich  der  vorigen,  nur  überreicht  Proitos 
ei’st  den  Brief,  ln  der  Mitte  des  Bildes,  zwi- 
schen B.  und  dem  Könige,  scharrt  ungeduldig 
der  Pegasos.  Keclits  erblicken  wir  zwei  weib- 
liche Gestalten.  Die  eine  sitzt,  ähnlich  be- 


2)  Proitos,  Belloropliou,  Pegasos,  Stheneboia  u.  Sklavin, 
Vase  aus  dem  Museum  Jatta  (nach  3Ion.  d.  Inst.  4,  21). 


kleidet  wie  oben,  auf  einem  Lehnsessel  mit 
sorgfältig  geordnetem  Haar,  die  Arme  mit 
Spangen  geschmückt,  und  läßt  die  erhobene 
Rechte  wiederum  mit  den  Palten  des  Gewandes 
spielen,  das  auch  über  den  Rücken  herabwallt. 
Weiter  nach  rechts  steht  eine  .junge  Sklavin, 
die  mit  einem  großen  Fächer  Kühlung  fächelt, 
dabei  aber  mehr  Interesse  für  die  Handlung 
auf  der  linken  Seite  erkennen  läßt. 

3.  Wandgemälde  aus  Pompeji,  publ.  Gior- 

7iale.  dc.gli  scuvi  di  tav.  7.  2.  v.  Pritt- 

witz  ?t.  Gaffron  a.  a.  0.  S.  31f.  Die  Darstel- 
lung, im  allgemeinen  der  vorigen  ähnlich, 
zeigt  den  Proitos  sehr  barbarisch  gebildet, 
wahrscheinlich  im  Bühnenkostüm,  wie  er  auf 
sein  Zepter  gestützt  dem  Bellerophon  den  Brief 
überreicht,  während  seine  Gemahlin,  durch  die 
Lehne  eines  Sessels  halbverdeckt,  ruhig  da- 
steht und  ihren  Blick  auf  Bellerophon  heftet. 

4.  Vasenbild,  vgl.  Böttiger,  Vasengcin.  1, 132. 
Engelmann  a.  a.  ().  j).  12,  nr.  17.  v.  Prütwitz 
u.  Gaffron  a.  a.  0.  S.  31  f.  Fischer  a.  a.  0. 

S.  GO.  Das  Bild,  noch  nicht  publiziert,  ist  den 
vorigen  ähnlich.  Zu  den  Füßen  der  trauernden 
Stheneboia  sitzt  ein  kleiner  Knabe,  den  man 
als  Eros  oder  als  Megapenthes  zu  deuten  noch 
keinen  festen  Anhalt  hat. 

C.  1.  Pompejanisches  Wandgemälde,  publ. 
Giorn.  degli  scavi  di  P.  n.  s.  2,  tav.  4.  Wiener 
Vorlegehldtter  Ser.  8,  Taf.  9,  nr.  3.  v.  Pritt- 
vitz  u.  Gaffron  a.  a.  0.  S.  61  (f.  Den  Hinter- 


Stheneboia  (in  der  Kunst)  1520 

grund  des  Gemäldes,  durch  eine  Mauer  abge- 
trennt, bildet  ein  hohes  Gebirge.  Auf  diesem 
läuft  eine  in  kleinem  Maßstabe  gebildete  Chi- 
maira  hin,  verfolgt  von  Bellerophon,  der  auf 
dem  Flügelroß  von  links  durch  die  Luft  reitet. 
Im  Vordergründe  rechts  erblicken  wir  auf 
einem  Ruhebette  zwei  Frauen.  Die  vordere 
trägt  die  uns  bekannte  Kleidung  der  Sthene- 
boia, der  linke  mit  einer  Spange  geschmückte 
10  Arm  ruht  leicht  auf  dem  Knie.  Der  mit  einem 
Diadem  geschmückte.  Kopf  ist  etwas  gesenkt 
und  erhöht  den  schmachtenden  Eindruck,  den 
die  ganze  Haltung  der  Frau  erweckt.  Die 
gleiche  Kleidung,  nur  keinen  Schleier  trägt  die 
zu  ihrer  Rechten  sitzende  Gestalt.  Sie  hat  es 
sich  recht  bequem  gemacht;  das  rechte  Bein 
hält  sie  über  das  linke  geschlagen,  und  mit 
der  Linken,  die  auf  diesem  Bein  ruht,  stützt 
sie  den  Kopf.  Der  vordere  der  beiden  Jüng- 
20  linge,  die  zur  Linken  stehen  und  beide  mit 
der  Chlamys  angetan  sind,  unterhält  sich  mit 
den  Frauen,  während  der  andere  sich  empört 
allzuwenden  scheint.  Wie  der  Hintergrund 
beweist,  kann  es  sich  nur  um  eine  Szene,  in 
der  Bellerophon  eine  Rolle  spielt,  handeln. 
Und  der  Hintergrund  muß  der  Gegenstand 
sein,  um  den  es  sich  in  der  Unterhaltung  dreht: 
Bellerophon  erzählt  der  Sth.  von  den  Gefahren, 
die  er  überstanden  hat,  und  sie  nimmt  leb- 
30  haften  Anteil  daran.  Der  Jüngling,  der  sich 
abwendet,  gehört  zu  den  Begleitern  des  Belle- 
rophon; ihm  ist  diese  Betörung  des  Weibes 
zuwider;  er  wünscht  sich  ritterlichen  Kampf. 
Im  Gegensatz  zu  ihm  steht  die  zweite  weib- 
liche Person,  die  als  Amme  zu  deuten  das  Alter 
vei'bietet;  es  ist  Peitho,  die  den  Bellerophon 
unterstützt,  wie  in  der  Szene  Onerheck  {Heroen- 
galerie Taf.  13,  2),  wo  dieselbe  Göttin  der 
Helena  zuredet,  dem  Paris  zu  folgen.  Dieser 
40  Abbildung  liegt  möglicherweise  die  Szene  aus 
der  Htheneboia’’  zugrunde,  in  der  Bellerophon 
die  Königin  zur  Luftreise  bewegt  {Welcher 
a.  a.  0.  781). 

2.  Vasenbild,  23T^hl.  Tischbein,  engr.  of 
anc.  vas.  1,  39.  v.  Prittwitz  u.  Gaffron  a.  a.  0. 
S.  66tf.  Vogel  a.  a.  0.  S.  152.  Auf  der  Vorder- 
seite ist  der  Abschied  Bellerophons  von  lobates 
dargestellt;  der  Jüngling  zieht  in  den  Kampf 
gegen  die  Chimaira.  Auf  der  Rückseite  zeigt 
50  das  Bild  in  der  Mitte  einen  Jüngling  in  der 
bekannten  Tracht  Bellerophons,  der  sich  mit 
beiden  Armen  auf  den  Stock  in  der  Linken 
stützt;  das  linke  Bein  ist  Spielbein.  Ihm  tritt 
eine  Frauengestalt,  deren  Kleidung  stark  an 
die  uns  bekannte  der  Stheneboia  erinnert  (nur 
fehlt  der  Schleier),  entgegen  und  streckt  beide 
Arme  erregt  in  die  Höhe.  Ihr  Haar  ist  kurz 
geschnitten.  Hinter  dem  Jünglinge  auf  zwei 
Stufen,  die  einen  Altar  andeuten  sollen,  kniet 
60  ein  kleiner  Eros,  der  einen  Pfeil  auf  die  Frau 
abschießeu  will.  Vogel  hält  die  Darstellung 
für  zu  allgemein  gehalten,  als  daß  man  daraus 
auf  eine  bestimmte  mythische  Szene  schließen 
könnte.  Engelnanin  a.  a.  0.  S.  34  sieht  in  dem 
Bilde  eine  Szene  des  Alltagslebens,  weil  1. 
der  Pegasos  fehlt,  2.  Bellerophon  sich  auf  einen 
Stock  stützt,  3.  die  Frau  kurzgeschnittene 
Haare  trägt.  Tischbein,  Böttiger  {Kl.  Sehr. 
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2,  286)  und  Schmidt  {Ann.  1851)  sehen  in  der 
Darstellung  Stheneboias  erstes  Zusammentreffen 
mit  Bellerophon,  WelcUer  dagegen  erblickt 
darin  die  Szene,  die  der  eben  beschriebenen 
vorausgeht.  So  erklärt  sich,  warum  das  Haar, 
ihr  schönster  Schmuck,  fehlt:  sie  hat  es  ge- 
opfert für  den  korinthischen  Gastfreund, 
den  sie  als  tot  beweinte  und  beklagte.  I>ie 
Armbewegung  deutet  an,  daß  sie  über  das 
unerwartete  Auftauchen  des  Totgeglaubten  er-  i 
schrocken  ist,  und  der  Eros  soll  andeuten,  daß 
Bellerophon  die  Geliebte  seinem  Plane  will- 
fährig linden  wird. 

3.  Inghirami,  Fas.  fitt.  1,  3:  Krater  (ITY- 
0f2N  EFPAd  E)  aus  Kampanien,  jetzt  in  Peters- 
burg (Eremitage  nr.  427).  Engehnann  a.  a.  0. 

S.  35,  nr.  77.  v.  Priftivitz  u.  Gafj'ron  a.  a.  0. 

S.  69.  Welcher  a.  a.  0.  S.  782.  Fischer  a.  a.  0. 

S.  82.  Vogel  a.  a.  0.  S.  87 f.  In  der  Mitte  des 
Bildes  schwebt  Bellerophon  (mit  Hut  auf  dem  2 
Ko]3f)  nach  rechts  hin  auf  dem  weißen  Fliigel- 
pferde,  er  trägt  Hosen  und  die  Chlamys,  ein 
bunter  gezackter  Gürtel  umgürtet  seine  Hüften. 
Hinter  ihm,  kopfüber,  stürzt  nach  links  hin 
eine  mit  langem,  gegürtetem  Chiton  bekleidete 
Frau  ins  Meer.  Über  ihr  schwebt  ein  Raubvogel, 
um  das  Luftrevier  zu  bezeichnen  {Welcher 
a.  a.  0.  S.  782).  Das  Meer  ist  durch  Wellen 
und  eine  Sepia  mit  menschlichem  Antlitz  an- 
gedeutet. Bellerophon  hält  die  Rechte  schirm-  J 
artig  über  die  Augen  und  sieht  sich  senti- 
mental nach  der  Frau  um  ( Welcher),  v.  Priit- 
leitz  und  Vogel  deuten  diese  Bewegung  als  das 
sog.  änoßnoTtaiv.  Diese  Darstellung  von  dem 
furchtbaren  Ende  der  Stheneboia  bedarf  keiner 
weiteren  Erklärung.  [Buslepp.] 

Stheiieboeae  (Zd'evtßoi.at)  werden  von  His- 
chylos  in  Ar.  Pan.  1049  f.  athenische  Frauen 
genannt,  die,  bisher  ehrbar  und  mit  edlen 
Männern  vermählt,  durch  sündhafte  Liebe  ver-  4 
wirrt,  ihren  Männern  die  Treue  brachen  und 
hinterher  aia%vv%tT6oa  aus  Reue  und  Angst 
über  ihren  Fehltritt  zum  Schierlingsbecher 
griffen  (vgl.  Fischer,  Bellerophon  S.  49  und  den 
Artikel  Stheneboia  unter  Hlestrafung  der  Sth.’). 

[Buslepp.] 

Stheueboius  lieros  wird  Bellerophon  von 
Sidonius  Apollinaris  {Carm.  11,  74)  als  Geliebter 
der  Königin  Stheneboia  von  Tiryntli  genannt, 
die  die  Veranlassung  war,  daß  er  in  ihrem  ; 
Heimatlande  Lykien  Heldentaten  verrichtete. 
An  einer  anderen  Stelle  {Cnrm.  5,  177)  nennt 
derselbe  Dichter  den  Bellerophon,  indem  er 
die  Königin  anredet;  timm  iuvenem. 

[Buslepp.] 

Stheucliios  {FQ'tviXaoq),  1)  Sohn  des  Ithai- 
menes,  ein  Troer  (oder  Lykier?  Ebeling,  Lex. 
Hom.  bezeichnet  Ithaimenes  als  Lycius),  den 
Patroklos  durch  einen  Steinwurf  in  den  Nacken 
tötete  illias  16,  586  f.).  — 2)  der  Sohn  des  Melas,  1 
der  mit  seinen  7 Brüdern  von  Tydeus  getötet 
wurde,  weil  sie  dem  Vater  des  Tydeus,  Uineus, 
nachstellten.  Tydeus  floh  wegen  dieser  Tat 
aus  Kalydon  nach  Argos  zu  Adrastos.  (Apollod. 
1,  8,  5 nach  der  Alkmaionis  {Kpic.  Graec.  frggin. 
ed.  Kinhel  frgm.  4).  Die  handschriftliche  Über- 
lieferung hietet  die  Namensform  aO'tvia.lov, 
die  jedoch  schon  Heyne  {Apollod.  ed.  altera 


Sthenelo,s  (S.  d.  Aktor  etc.)  1522 

1803)  in  H&tvslaov  emendiert  hat.  Über  die 
Verbindung  der  Sage  von  Tydeus  (und  seinem 
Sohne  Diomedes)  mit  den  Schicksalen  des  Alk- 
maion  siehe  Immisch,  Klaros  {Jahrb.  f.  Phil. 
Suppl.  17  [1890]  182 — 193).  Nach  Gruppe  {Gr. 
Myth.  S.  347)  ist  Stenelaos  geradezu  ^nach 
einem  der  zahheichen  argivischen  Sthenelos’ 
genannt.  [H.  Ostern.] 

Stheiieia  s.  Stheino  und  Sthenios. 

0 Stlienelas  CDQ'svalag),  der  Sohn  des  Kroto- 
pos,  Enkel  des  Agenor,  König  von  Argos.  Sein 
Drgroßvater  ist  Triopas,  der  Sohn  des  Phorbas, 
der  Enkel  des  Argos.  Gegen  den  Sohn  des 
Stlienelas,  Gelanor  (s.  d.),  zieht  Danaos  (s.  d.i, 
von  Ägypten  kommend,  und  macht  sich  selbst 
zum  Herrn  von  Argos.  Pausanias  2,  16,  1 ; 
19,  3.  |H.  Ostern.] 

Stheiiele  {Fd-eveXtf),  1)  eine  der  50  Töchter 
des  Danaos  (s.  d.  und  den  Artikel  Aigyjitos, 
0 wo  die  Liste  der  Danaiden  gegeben  ist).  Ihre 
Mutter  heißt  Memphis  (s.  d.  nr.  2).  Sthenele 
und  ihre  beiden  Schwestern  von  derselben 
Mutter,  Kleite  und  Chrysippe,  werden  öi’  äga- 
t'vgiav  ä-nXriQoi,  (ohne  daß  wie  bei  den  anderen 
das  Los  entscheidet)  den  drei  Söhnen  des 
Aigyptos  und  der  Tyria  zuteil:  Sthenele  dem 
Sthenelos,  Kleite  dem  Kleitos,  Chrysippe  dem 
Chrysippos.  In  der  in  sehr  zerstörtem  und  un- 
vollständigem Zustand  überlieferten  Liste  der 
Danaiden  bei  Hygin.  fab.  170  fehlt  der  Name 
der  Sthenele  sowohl  wie  der  des  Sthenelos. 
— 2)  Die  Tochter  des  Akastos,  von  Menoitios 
Mutter  des  Patroklos  {Apollod.  hihi.  3,  13,  8,  4, 
Schol.  Pindar.  Olymp.  9,  106’'  u.  107“-  [jOra/fewi], 
Schol.  Apoll.  Phod.  1,  69,  Schal,  zu  Tzetzes 
Allegor.  [Gramer,  Anecd.  Oxon.  3 p.  378,  3 f.]). 
Über  abweichende  Angaben  über  die  Mutter 
des  Patroklos  s.  den  Artikel  Menoitios  nr.  2 
gegen  Ende:  Bd.  2 Sp.  2797,  [H.  Ostern.] 

Sthenele  auch  im  Schol.  Tomil.  Hom.  11.  16, 
14.  Nach  Welcher,  Zeitschr.  für  die  Altertums- 
wissensch.  1 (1834),  44  hat  man  dem  Patroklos 
Sthenele  zur  Mutter  gegeben,  weil  ihm  Pindar 
{Ol.  9,  75  [115]')  ßtatav  vöov  beilegt.  Eine 
Sthenele  hat  ein  Scholiast  zu  Ov.  Aletam.  im 
cod.  Strozzianus  121  aus  Sthenelos  (s.  d.  nr.  7), 
dem  Vater  des  Ligurers  Kyknos  gemacht:  Cig- 
nus  filins  Steneles  rex  Ligurnm  cognntiis  Phe- 
tontis,  quod  Stele.ne  et  Climene  fuerunt  sorores, 
G.  Knaach,  Jahrb.  f.  hlass.  Phil.  135  (1887),  319. 

[Höfer.] 

Sthenelos,  Z'fft'i'flog, einmal  [s.u.  nr.  8,  Kunst- 
darstell.  a)]  EtivtXog,  etr.  Stenele  (‘?  s.  u.  5 e). 
Etymologie:  Etym.  Alugn.  s.  v.\  oVava,  Suffix 
-fXoff  wie  ei'icco  ti'xfXog;  Fich-Bechtel,  Griech.  Per- 
sonenn.  S.  18,  188,  409:  aO-svog,  -eXog  Koseform 
zu  nach  Gruppe,  Gr.  Myth.  627  und 

1155,  1 von  dem  in  Argolis  verehrten  Zeus 
(Poseidon)  Sthenios  abgeleitet  [ähnlich  auch 
Evgvß'd'avg,  Sohn  des  S.  8,  Koseform  zu  Evqv- 
ad'svrjg,  nach  Fich-Bechtel  409  zu  cQ'Hog,  nach 
Gruppe  zu  Poseidon  Eurysthenes]. 

1)  S.,  Sohn  des  Aigyptos  imd  der  Tyria. 
Nach  Apollod.  2,  1,  5,  6 (2, 18  W.)  heiraten  einige 
Sühne  des  Aigyptos  diejenigen  Danaiden,  die 
den  ihrigen  ähnliche  Namen  haben  {öi’  ogoi- 
wniav),  darunter  F&HeXog  ZAhsvtXtp’  (s.  d.). 

2)  S.,  Sohn  des  Aktor,  zog  mit  Herakles  gegen 
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die  Amazoneu,  wurde  verwundet  und  starb  auf 
dem  Rückzüge  in  Paphlagonien  [nicht  Pamphy- 
lien],  wo  er  nahe  der  Meeresküste  bestattet 
wurde.  Als  später  die  Argonauten  dort  vorbei- 
fuhren, gestattete  ihm  Persephone,  a\is  dem 
Grabe  emporzusteigen  und  die  Helden  zu  sehen. 
Diese  oi^ferten  ihm  und  errichteten  dem  AjDollon 
vrfioooog  einen  Altar:  Orpheus  weihte  seine 
Lyra,  wonach  der  Ort  später  . 4 hieß.  Apoll, 
lih.  Arg.  -,  913  ff.  und  scliol.  (danach  diese 
Erzählung  auch  bei  Promathidas),  Val.  Placc. 
Arg.  .ü,  82  ff. ; oben  Bd.  1,  5U5,  13.  — Kunst- 
darstellung: Auf  der  ficorouischen  Ciste  steht 
links  neben  Polydeukes  ein  bärtiger  Mann  mit 
mächtigen  Flügeln,  der  der  Fesselung  des 
Amykos  zusieht,  oben  Bd.  1,  527  mit  Eidolon(?) 
bezeichnet.  Gedeutet  wird  er  gewöhnlich 
(Ileihig - Aiiiehuig,  Führer  2 nr.  17.72  S.  305; 
Koepp,  Archäologie  3,  9;  Maass,  Österreichische 
Jahresh.  13,  118)  als  Ortsdaimon  So.sthenes, 
der  den  Argonauten  den  Sieg  über  Amykos 
vorher  verkündet  hatte,  von  Beim,  Ficor.  Ciste 
S.  34  als  Boreas;  andere  Deutungen  unwahr- 
scheinlicher. Der  Deutung  auf  S.,  Sohn  des 
Aktor,  die  Gruppe,  Griech.  Jhgth.  320,  5 ver- 
tritt, steht  entgegen,  daß  nach  Apoll.  Ph.  und 
Val.  Flacc.  a.  a.  O.  S.  den  Argonauten  erst 
nach  dem  Kampfe  mit  Amykos  erschien  und 
gleich  darauf  wieder  in  sein  Grab  zurücktauchte; 
auch  beschreiben  ihn  beide  Autoren  ausdrück- 
lich als  bewaffneten  Krieger,  nicht  als  be- 
flügelten Itaimon.  Vgl.  Kümmel,  Heracleotica  bl . 

3)  S.,  Sohn  des  Androgeos,  Enkel  des  Minos. 
Auf  der  Fahrt  nach  dem  Gürtel  der  Amazonen- 
königin  landete  Herakles  in  Paros,  wo  zwei 
seiner  Gefährten  von  vier  dort  ansässigen 
Söhnen  des  Minos  getötet  wurden.  Herakles 
erschlug  diese  und  belagerte  die  Stadt,  gab 
aber  die  Belagerung  auf,  als  man  ihm  zwei 
Enkel  des  Minos,  fSöhne  des  Aiidrogeos,  Alkaios 
und  S.  (vgl.  S.  8)  zur  Sühne  gab.  Auf  der 
R ückfahrt  vom  Amazoneulande  unterwarf  Hera- 
kles die  Thraker  auf  Thasos  und  gab  die  Insel 
den  beiden  Androgeossöhnen.  Apollod  2,  5,  9, 
3 — 4 (2,  99 — 100  W.)  [Man  sieht  dort  nicht 
recht,  woher  nach  dem  Tode  der  vier  in  Pai-os 
ansässigen  Minossöhne  die  beiden  Minosenkel 
kommen,  deren  Vater  Androgeos  nicht  in  Paros 
wohnt;  wohl  deshalb  hält  Weutzel  bei  Pauhj- 
Wissoica  1,  1498  die  Stelle  für  korrupt.  Jeden- 
falls sind  aber  die  Worte  kvö'goysco  tov,  die 
WesternKtnn  unter  den  Addenda  und  Becker 
in  <[  [>  hat,  nach  Wagner  ohne  Anstoß  und 
werden  durch  Inscr.  Graecae  Sicil.  et  Ital.  1293, 
87  (ßdcov  iXtu7>  [Äffers  |lro  nal  ’Alv.aLco  ticcqs- 
6cons)  verbunden  mit  Apollod.  2,  5,  9,  13  (2, 

105  ir.)  iQüaov tdcoy.e  rolg  kvÖQÖysco  nca- 

aiv)  bestätigt]. 

4)  S.,  Vater  der  Astymedusa,  oben  Bd.  1, 
661,  59,  Bd.  3,  727,  23  und  46;  nach  Gruppe 
[s.  u.  I sehr  wahrscheinlich  identisch  mit  S., 
Sohn  des  Perseus,  unten  nr.  8),  der  eine  sonst 
bezeugte  Tochter  Medusa  hatte. 

ö)  S.,  Sohn  des  vor  Theben  gefallenen 
Kapaneus,  einer  der  Epigonen,  Kämpfer  vor 
Troia.  Die  Teilnahme  des  S.  am  Zuge  nach 
Troia  ist  als  ulte  Sage  durch  zahlreiche  Stellen 
der  Ilias  erwiesen,  während  wir  über  die  Sagen 
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von  seinen  Schicksalen  vor  und  nach  dem 
troianischen  Kriege  nur  durch  späte  Quellen 
unterrichtet  sind.  Doch  datieren  Kunstdenk- 
mäler wenigstens  die  Teilnahme  des  S.  am  Zuge 
der  Epigonen  und  damit  einen  Teil  der  späteren 
Überlieferung  bis  ins  5./4.  Jahrh.  zurück.  S. 
war  Sohn  des  Kajjaneus  {II.  4,  367;  5,  109; 
2,  564  u.  ö..  Für.  I.  A.  246)  und  der  Euadne 
{Apollod.  3,  7,  1,  3 [3,  79  TP.],  Hygin.  97,  Serv. 

10  Verg.  A.  2,  261),  Enkel  des  Hipponoos  {Paus. 

10,  10,  4),  aus  dem  Geschleckte  der  Auaxa- 
goriden  in  Argos  (Paus.  2,  30,  10);  er  erbte 
von  seinem  Oheim  Iphis  das  Drittel  der  Herr- 
schaft über  Argos,  das  dieser  innehatte,  während 
sein  Sohn  Kylarabes  (-bis,  -bos)  später  über 
ganz  Argos  herrschte  {Paus.  2,  18,  5;  2,  22, 
8f.)  [und  mit  Diomedes  Gattin  Aigialeia  Ehe- 
bruch trieb?  s.  unten  zu  nr.  6].  Ein  anderer 
Sohn  Kometes?,  siehe  unten.  Freier  der  Helena 

20  {Apollod.  3,  10,  8 [3,  129  W.],  Hygin.  81.).  Er 
nahm  am  Zuge  der  Epigonen  gegen  Theben 
teil  {Apollod.  3,  7,  2,  3 [3,  82  TP],  schol.  Townl. 

11.  4,  106,  Gruppe,  Griech.  Mythol.  538;  539, 
1),  kämpfte  bei  der  Eroberung  Thebens  {II.  4, 
406 j und  war  deswegen  in  Denkmälern  in  Ar- 
gos und  Delphoi  verherrlicht  [s.  u.].  Mit  Dio- 
medes schon  von  diesem  Zuge  her  {schol.  II. 
4,  405)  durch  enge  Freundschaft  verbunden 
{Anonym,  bei  Westermann,  Alyth.  Gr.  346 , 1 ; 

30  Hygin.  257),  begleitete  er  diesen  nach  Troia 
{l'l.  2,  564;  schol.  2,  405  f.;  Eur.  I.  A.  246;  Hör. 
c.  1,  15,  24;  4,  9,  20.  Stut.  Ach.  1,  469;  Dares 
14,  Diktys  1,  14)  mit  25  Schiffen  {Hygin.  97)  und 
zwar  als  Wagenlenker,  da  er  infolge  eines 
Sturzes  von  einer  Mauer  nicht  mehr  zu  Fuß 
kämpfen  konnte  {schol.  II.  8,  114;  änö  rov 
rtixovg  ■yocttvixUsvTcc,  von  welcher?  Beim  Sturme 
auf  Theben?).  In  der  Ilias  verteidigt  er  Dio- 
medes und  sich  gegen  die  Vorwürfe  Agamem- 

40  nons,  sie  seien  untüchtiger  als  ihre  Väter  (4, 
367,  403  [Plut.  Moral.  29  A,  1,  70,  2 Bern,  und 
540  E,  3,  398  Bern,  ohne  mythologischen 
Wert]),  zieht  einen  Pfeil  aus  der  Schulter  des 
Diomedes  (5,  112),  warnt  ihn  vor  dem  Kampfe 
mit  Aineias  und  Pandaros  (5,  241;  Kunstdar- 
stellung s.  u.),  führt  die  Rosse  des  Aineias 
aus  der  Schlacht  (5,  319),  kehrt  zu  Diomedes 
zurück  (5,  329),  muß  vor  Athena  weichen,  die 
ihn  vom  Wagen  stößt  (5,  835),  führt  Nestors 

.50  Rosse  heim  (.8,  114);  wenn  alle  vor  Troia  mut- 
los gewordenen  Achaier  fliehen,  so  wird  doch 
Diomedes  mit  S.  bleiben  (9,  48);  23,  511  trägt 
er  die  Preise,  die  Diomedes  bei  den  Leichen- 
spielen erlangt  hatte,  fort.  Nach  Quintus  Smyrn. 
tötet  er  den  Kabeiros  (1,  267),  worauf  Paris 
den  Speer  gegen  ihn  schleudert  (1,  271),  wird 
im  Rennen  bei  den  Leichenspielen  für  Achilleus 
zweiter  und  erhält  als  Preis  von  Thetis  den 
Helm  des  Asteropaios  (4,  563 — 588),  verliert 

60  im  Kampfe  seinen  Gefährten  Molos  (6,  625), 
tötet  den  Abas  (11,  81)  und  steigt  mit  ins 
hölzerne  Roß  (12,  316;  Verg.  A.  2,  261;  Hygin. 
108).  Nach  Ps -Alkidamas  (Baiter  Sauppe  Öratt. 
Att.  2,  157)  wird  er,  als  Odysseus  einen  PfeH 
aufgefangen  haben  will,  der  eine  verräterische 
Botschaft  des  Alexandros  an  Palamedes  trägt, 
mit  Diorhedes  als  Zeuge  angerufen.  Bei  Bares 
24  durchbohrt  Hektor  kurz  vor  seinem.  Tode 


1525  Sthenelos  (S.  d.  Kapaneus) 

des  S.  Schenkel,  bei  Diktys  4,  12  kämpft  S. 
tapfer  um  Achilleus’  Leiche;  dies  ist  mytho- 
graphisch  ebenso  wertlos  wie  die  genauen 
Nachrichten,  die  in  PInlostratos’  Heroikos  p.  299 
(2,  158,  28  Kay.)  und  p.  304  (2,  168,  23  Kay.) 
Protesilaos  über  S.  gibt.  Bei  der  Verteilung 
der  troischen  Beute  erhielt  S.  das  Xoanon  des 
dreiäugigen  Zeus  Herkeios,  das  im  Hofe  des 
Priamos  gestanden  hatte  und  das  noch  lange 
später  in  Argos  in’  o.%ok  ty  Äagiarj  im  Tempel 
der  Athena  gezeigt  wurde  (Paus.  2,  24,  3;  8, 
46,  2).  Mit  Diomedes  zog  er  schließlich  nach 
Aitolien,  wo  Diomedes  den  vertriebenen  Oineus 
wieder  in  seine  Herrschaft  einsetzte  (Hygin. 
175).  In  Argos  zeigte  man  im  Gymnasien 
Kylarabu  sein  und  seines  Sohnes  Kylarabos 
Grab  (Paws.  2,  22,  8;  vgl.  Apj>endix  der  Anthol., 
Aristot.  epigr.  [9]  3 und  Auson.,  epitaph.  her. 
227,  3 = 76,  X,  3 Peiper),  während  er  nach 
Lykophron  433  mit  Kalchas  und  Idomeneus 
in  Kolophon  bestattet  war,  was  nach  Tzetzes 
zu  der  Stelle  falsch  ist,  da  nach  dem  Zeugnis 
der  Odyssee  [Irrtum  des  Tzetzes^l]  S.  nach 
Argos  zurüokgekehrt  sei;  s.  auch  unten  S.  8).  — 
Kunstdarstellungen.  Statuarisch  war  S. 
dargestellt  in  der  Gruppe  der  Epigonen  a)  in 
Argos,  Paus.  2,  20,  5,  wovon  sich  bisher  nichts 
hat  nachweisen  lassen;  b)  in  Delphoi.  Dort 
standen  im  Temenos  nicht  weit  vom  Eingänge 
nach  Paus.  10,  10,  3 ff.  Anathemata  der  Ar- 
geier: die  Statuen  der  Sieben  gegen  Theben, 
der  Wagen  des  Anaphiaraos,  (beide  Monumente, 
oder  nur  der  Wagen?)  von  Hypatodoros  und 
Aristogeiton,  nach  argeiischer  Angabe  Weih- 
geschenke für  einen  Sieg  der  Argeier  und 
Athener  über  die  Lakedaimonier  beim  argei- 
ischen  Oinoe,  weiter,  nach  Paiisanias'  Ver- 
mutung aus  demselben  Anlaß  (äirö  rov  kolvov 
Igyov)  geweiht,  die  Epigonen,  darunter  S., 
schließlich  ihnen  gegenüber,  aus  anderem  An- 
laß geweiht,  argeiische  Heroen.  Über  diese 
Denkmäler  (ältere  Literatur  zu  dem  Epigonen- 
monumente oben  zu  Promachos  Bd.  3,  3029, 
60)  haben  die  französischen  Ausgrabungen 
Licht,  aber  nicht  völlige  Klarheit  gebracht; 
über  die  zahlreichen  neuen  Hypothesen  orien- 
tieren vorzüglich  (bis  Sommer  1909)  Hitzig 
und  Bliimner,  Pausnnias  3,  2 (1910)  S.  68off., 
was  für  die  verwickelten  Fragen  um  so  ver- 
dienstlicher ist,  als  solche  Hypothesen  nicht 
nur  schon  als  Tatsachen  in  die  Handbücher 
eingedrungen  sind,  sondern  auch  z T.  von 
ihren  Urhebern  als  feststehende  Wahrheiten 
mit  großer  Sicherheit  vorgetragen  werden , so 
für  unseren  Fall  Pomtow , Dejpdiica  2,  13  (S. 
Ä.  aus  Berliner  lAiüol.  TUoc/n,  1909,  Nr.  5 ff.); 
speziell  für  das  Epigonenmouument  siehe  Hi.- 
Blü.  S.  684 — 687.  Seine  Stelle  ist  sicher  er- 
kannt (links,  d.  i.  südlich  der  Straße;  siehe 
den  Plan  von  Pomtotv  bei  Hi.-Blii.,  auch  bei 
Luükoibach,  Kunst  u.  Gesell.  1®,  77'’,  Seyfert, 
Bilder  zur  Gesell.^  68;  veraltet  Overbeck,  Gesch. 
d.  Gr.  Plast.  2^,  180 1,  ebenso  seine  Gesamt- 
anlage, ein  Halbrund.  Die  Erhaltung  ist  aber 
sehr  schlecht;  Standplatten,  Aufsclirifteri  und 
die  Statuen  fehlen  (den  Platz  unseres  S.  glaubte 
Pomtow  trotzdem  ermitteln  zu  können,  siehe 
jedoch  Hi.-B/ü.  S.  686.)  Ganz  unsicher  ist  die 
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Datierung.  Sie  wäre  einigermaßen  zu  ermitteln, 
wenn  die  erhaltene  Weihinschrift,  Agystoi  &vi- 
df-r  xanöllovL,  Fouilles  de  Delphes  3,  1,  54  ff. 
und  pl.  3 , 1 , zu  dem  Epigonenmonument  ge- 
hörte, wie  man  zunächst  annahm  (Baedeker, 
Grieclid’  143,  Ktgaiiönovlo?,  ’Oärjybg  rcöv  Jsl- 
q>ä)v  35),  denn  diese  gehört  nach  ihrem  Schrift- 
charakter in  die  Mitte  des  5.  Jahrh  ; doch  gibt 
man  sie  jetzt  dem  Monumente  der  Sieben, 
Hi.-BIü  683  [neuerdings  wieder  dem  Epigonen- 
halbrund, Bulle  und  Zippelius,  Pomtow,  Berl. 
Phil.  Woch.  1911,  Sp.  1550].  Ferner  schwankt 
man  über  die  Richtigkeit  von  Pausanias'  Ver- 
mutung, daß  das  Epigonenmonument  wie  das 
der  Sieben  anläßlich  der  Schlacht  von  Oinoe 
geweiht  sei  (Hi.-Blü.  685);  und  wenn  schließlich 
Pausanias  recht  hätte:  auch  das  Jahr  dieser 
Schlacht  stellt  nicht  fest  (zwischen  394  und  387, 
zwischen  462  und  458,  oder  456  ? Hi.-Blü.  682 f.\ 
Unter  diesen  Umständen  versuchte  Pomtow  (mit 
Busolt)  eine  Zeitbestimmung  nach  der  Form  der 
für  die  Quadern  verwendeten  Klammern  und  kam 
auf  417 — 415.  Ebenso  unsicher  ist  der  Schöpfer 
der  Statuen  auf  dem  Epigonenmonument.  Over- 
beck a.  a.  0.  schrieb  die  Gruppe  noch  zweifelnd 
dem  Hypatodoros  und  Aristogeiton  (s.  o.)  zu, 
Pomtow  dem  Argeier  Antiphanes,  von  dem 
nach  gefundener  Künstlerinschrift  die  Statuen 
des  gegenüberliegenden  Halbrunds  der  Heroen 
von  Argos  stammen.  Für  diese  Ansetzung  scheint 
zu  sprechen,  daß  beide  Halbrunde  architek- 
tonisch die  gleiche  Anlage  zeigen,  dagegen 
aber,  daß  das  Heroenhalbrund  doch  wohl  in 
spätere  Zeit  als  die  oben  für  das  Epigonen- 
monument angenommene  späteste  zu  setzen  ist, 
etwa  369 — 367.  Meines  Erachtens  ist  Pom- 
tows  Trennung  des  Ejjigonenmonuments  von 
dem  der  Sieben  richtig,  seine  Zeitbestim- 
mung des  Epigonenmonuments  nicht  unbe- 
gründet, seine  Zuweisung  der  Epigonenstatuen 
an  Antipihanes  melir  Hypothese.  — c)  Bild  auf 
einem  korinthischen  Pinax  in  Berlin,  abgeb. 
Antike  Denkm.  1,  7,  1.5,  am  besten  beschrieben 
von  P'urtwängler,  Beschreib,  der  Vasensamml. 
im  Antiquarium  764;  z.  T.  andere  Erklärung 
Bobert . Hermes  1901,  387  ff.  A&avaece  auf 
einem  Wagen  stehend  schaut  nach  rechts  auf 
Ai\Pog.£Ö'sg\,  der  Aineias  bekämpft;  am  Boden 
[ Ho;rfyß:]()os;linkshinter  den  Pferden  des  Wagens, 
jetzt  fehlend,  S.  (.'B/'^BdoM),  ganz  links  knieend 
Ts\v>iqo£\.  Die  dargestellte  Szene  entspricht 
ungefähr  £95tf.  und  245ff,  mich.  Bobert  £297 
bis  310  in  Verbindung  mit  £ 835  ff.  — d)  auf 
einer  chalkidischeii  Vase,  jetzt  Sammlung  Hope 
in  Deepdene,  Mon.  d.  Bistit.  1,  51,  Beinnch, 
Be'p.  des  vases  p.  1,  82.  Kampf  um  die  Leiche 
des  Achilleus;  S.  (JOISHB©.)  eine  Wunde  des 
Diomedes  [nicht  an  der  Schidter,  s.  o.;  das 
Bild  ist  ebenso  wenig  wie  c)  eine  genaue  Illu- 
stration zur  Ilias)  verbindend.  Overbeck,  Gail, 
her.  Bildw.  1,  S.  540.  JJumont  u.  Chaplain, 
Ceram.  de  la  Grcce  pr.,  S.  278 ; über  die  Stellung 
des  Bilds  zum  Epos  Luckciibaeh , Jahrbb.  für 
klass.  Philol.,  Suppl.  11,  1880,  S.  623  (ungenaue 
Darstellung  von  E 108ff?  oder  nach  einer 
anderen  Dichtung?);  A.  Schneider,  der  troi.^che 
Sagenkreis,  1886,  S.  151  — 158.  — c)  auf  einem 
Karncolskarabäus , etruskisch,  jüngeren  Stils, 
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bei  Varticängler , A}d.  Gemmen  18,  2 {Cades- 
sche  Gemmen,  :■>.  Cent.,  Nr.  33).  S.  ju^etidlich, 
bewatt’uet,  Beisclirift  3\ibM3>>,  'wohl  Stenele 
= Stlißnelos  zu  lesen,  indem  der  5.  Buchstabe 
verschrieben  ist’  {Furtwängler)',  vgl.  Sjn  1425,66. 

— t').Ob  S.  auf 'zwei  schlechten  römischen  Bas- 
reliefs mit  der  Eroberung  Thebens  in  Villa  Pan- 
fili’  dargestellt  ist,  die  WeJeker,  AUe  JJeul'm.  2, 
lb8,  Anm.  23  erwähnt,  kann  ich  nicht  sagen. 
Sie  zeigen  die  Eroberung  der  Stadt  'mit  vielem  lo 
Bauwerk’,  otfenbar  nach  Art  der  tabula  lliaca; 
bisher  sind  sie  unpubliziert  {Medz-TJuhn  3339 
ist  damit  nicht  identisch)  uml  nach  liebens- 
würdiger Mitteilung  des  Kaiserlich  Deutschen 
Archäologischen  Instituts  in  Kom  auch  kaum 
zugänglich. 

(!)  S.,  Vater  des  Kometes,  identisch  mit  5? 
iT^er  Komete.s  s.  o.  Bd.  2,  128t),  18,  wo  auch 


nichts  weiter  berichtet  wird  als  der  Ehebruch 
mit  Aigialeia  und  der  Mordanschlag  auf  Dio- 
medes;  man  ist  also  versucht,  Kometes  nicht 
der  ursprünglichen,  altargeiischen  Sage  zuzu- 
weisen, sondern  in  ihm  eine  jüngere  Erfindung 
zu  sehen,  wie  man  dies  auch  von  der  Über- 
siedelung des  Diomedes  nach  Italien,  die  auf 
jenen  Mordanschlag  folgte,  vermuten  möchte.  — 
Aufzugeben  wäre  die  versuchte  Verbindung 
dieses  S.  mit  S.  5)  natürlich,  wenn  es  sich  nicht 
um  S.,  Vater  des  Kometes,  sondern  um 

<ia)  S.,  Sohn  des  Kometes  handelte.  Doch 
ist  dieser  wahrscheinlich  zu  streichen.  Die 
Überlieferung  kennt  als  Verführer  der  Aigia- 
leia Kometes,  Sohn  des S. (also  oben  6):  Mimncr- 
mns  hei  Tzetzes  zu  Lyliophr.  610,  Tzetzes  ebda. 
603,  1093,  ApoUod.,  epit.  Vat.  22,  4,  (Wagner, 
curae  myth.  267f.),  Eiist.  und  schol.  zu  Dionys. 


1)  Chalkidisclio  Vase  (nach  Mon.d.  51):  Kampf  nm  die  Leiche  Achills;  anwesend;  Sthenelos,  Diomedes, 

Athene,  Aiaa,  Glaukos,  Paris,  Aineas,  Leodokos,  Echippos. 


die  Literatur  über  diesen  S.,  dazu  Bd.  1,  147, 
20;  1,  1024,  34.  Da  Kometes  durch  sein  Amt, 
das  Hauswesen  des  Diomedes  zu  ülior- 
wachen,  und  durch  den  Ehebruch  mit  Diome- 
des’ Gattin  Aigialeia  (diese  Sage  schon  dem 
j\l imnermos  bekannt,  s.  u.;  jüngere  Verknüpfung 
mit  Naiqdios:  Wagner,  curae  mytlmgr.  267 f.) 
eng  mit  Diomedes  verbunden  erscheint,  so 
möchte  man  in  seinem  Vater  S.  den  unter  5) 
bes])rocheneu  Freund  des  Diomedes  sehen,  um 
so  mehr,  als  der  von  I.ucdius  bei  Sem.  Verg.  A. 

8,  9 (vgl.  11,  269)  an  Stelle  des 
Kometes  als  Buhle  der  Aigialeia 
genannte  Cylarabus  sicher  [s.  o.] 
ein  Sohn  dieses  S.  war;  auch  wenn 
Lucdlu.s  den  Cylarabus  irrtümlich 
ein  setzte,  so  folgt  doch  aus  seinem 
Irrtum,  daß  er  sich  jedenfalls  als 
Vater  des  Ehebrechers  den  S., 
Sohn  des  Kapaneus  dachte.  Frei- 
lich i.st  die  Identität  des  S.,  Va- 
ters des  Kometes,  mit  S.,  Sohn 
des  Kapaneus,  nie  direkt  bezeugt, 
und  nach  der  Überlieferung  setzt 
also  Gruppe,  Griech.  Myth.  176, 
3,  diese  beiden  S.  mit  liecht  als 
zwei  verschiedene  Personen  an;  doch  war  es 
wohl  für  einen  antiken  Mythographen  und 
Bcholiasten,  wenn  er  in  einem  Berichte  über 
Diomedes  von  einem  Sohne  eines  S.  sprach, 
überflüssig  zu  sagen,  daß  dieser  S.  eben  der 
bekannte  Freund  des  Diomedes  sei.  Auffällig 
bleibt  nur,  daß  der  andere  Sohn  des  S.,  Kyla- 
rabes,  in  der  argeiischen  Lokaltradition  lange 
lebendig  blieb,  (sein  Grab  mit  dem  seines  T7aters 
in  Argos  gezeigt,  s.  o.),  während  von  Kometes 


2)  Sthenelos 
auf  einem 
Kurneol- 
skarabäus 
(nach  Furt- 
wänf/lcry  Ant. 
Gemmen  1'^  2). 


l’crieg.  483  (in  Müllers  Geogr.  gr.  min.  II);  da- 
gegen Kometes,  Vater  des  S. : schol.  II.  5,  412, 
Eust.  zu  II.  5,  412  und  zu  Od.  19,  174  (wo  also 
Eust.  seinem  eigenen  Kommentar  zu  Dion.  Per. 
widers]iricht.  — Ohne  Namensnennung  die 
Geschichte  bei  loa.  Alalcdas  Chronogr.  6,  210 f. 
Ox.-,  nur  Kögys  ohne  Angabe  des  Vaters  Georg. 
40  Kedrenos  hist.  comp.  P 142 D). 

Es  ist  wohl  anzunebmen,  daß  der  Irrtum 
in  den  Homerkommentaren  steckt  und  also  S., 
Sohn  des  Kometes  zu  tilgen  ist.  (Immerhin 
scheint  es  methodischer,  in  schol.  II.  5,  412 
die  Worte  EQ'svGm  xm  Kogrixov  zu  belassen 
und  sie  nur  als  sachlich  falsch  zu  erklären, 
statt  sie  mit  Sclmeidewin  und  Maass  unter 
Berufung  auf  Eust.  zu  Dion.  Per.  als  ein- 
fachen Schreibfehler  in  Kogyrrj  reo  E&evzlov 
50  zu  ändern.  Denn  man  würde  damit  den  Autor 
korrigieren;  die  Stellen  bei  Eust.  zu  Homer 
beweisen,  das  tatsächlich  eine  Konfusion  irgend- 
eines Grammatikers  vorlag.) 

7)  S.,  Vater  des  Ligurers  Kyknos,  oben  Bd.  2, 
1699,  4tf. , mit  Phaethon  irgendwie  verwandt 
nach  Ov.  Met.  2,  368,  außerdem  nur  noch  aus 
dem  Anonym,  bei  Westennann,  Myth.  gr.  347, 
33  bekannt. 

7 a)  S.,  Sohn  des  Melas,  der  Midder  F.  H.  G.  1, 
60  114  (im  Texte  des  Apollodor  1,  8,  4)  und  in 
älteren  Verzeichnissen  von  Männeim  namens 
S.  vorkommt,  ist  hier  zu  streichen  und  unter 
Sthenelaos  (s.  d.l  zu  setzen,  siehe  Wagners 
Apollodorausg.  1,  76. 

8) S.,  Sohn  desPerseu  SU  ndder  Andro- 
meda, schon  aus  der  alten  S&ge  (Homer  und 
Hesiod)  bekannt;  doch  ist  die  Überlieferung 
hier  wie  in  der  Kunst  (5.  Jahrh.),  ja  auch  bei 
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den  Späteren  nur  trümmerhaft;  die  späte  Über- 
lieferung wird  aber  wenigstens  in  einem  Punkte, 
dem  aus  einer  vereinzelten  Notiz  des  Hyqin. 
zu  erschließenden  [s.  u.J  hohen  Lebensalter 
des  S.,  durch  Vasenbilder  des  5.  Jahrh.  als 
echt  erwiesen.  Die  Quelle  und  also  der  Wert 
der  christlichen  Überlieferung  [s.  u.]  ist  mir 
nicht  klar.  — S.,  Sohn  des  Perseus  und  der 
Andromeda  (II.  19,  116;  Apollod.  2,  4,  5 = 2, 
49  ir.),  Bruder  des  Perses,  Alkaios  (vgl.  S.  3)), 
Heleios,  Mestor,  Elektryon  und  der  Gorgoplione 
{Apollod.  ebda.,  Tzvtz.  in  Lycophr.  838)  oder 
des  Alkaios,  Elektryon,  Helos  (oben  Heleios), 
Mestor  {selwl.  II.  19,  116),  oder  des  Alkaios, 
Mestor,  Elektryon  {Herodoros  in  schol.  Apoll. 
Bh.  1,  747),  Gatte 

a)  der  Nikippe,  T.  des  Pelops  (so  Hesiod 
nach  schol.  II.  ebda.,  Apollod.  2,  4,  5,  5 = 2, 
53  IF.),  oder 

b)  der  Artibia,  T.  des  Amphidamas  (so 
Hesiod  nach  schol.  II.  ebda,  in  Behlcers  Aus- 
gabe; Gruppe,  Griech.  Myth.  557,  1)  oder 

c)  der  Antibia,  T.  des  Amphidamas  {schol. 
II.  ebda.),  oder 

d)  der  Amphibia,  T.  des  Pelops  {schol.  11. 
ebda.  = Müller,  F.  H.  G.  Pherek.  31),  oder 

e)  der  Menippe  {schol.  II.  ebda.),  oder 

f)  der  Kalliphobe?  (s.  u.  Kunstdarstellungen). 
Vater  der  Alkiuoe  (Alkyone  Diodor.  4,  12,  7), 
Medusa  (vgl.  oben  S.  4,  Astymedusa),  des  Eu- 
rvstheus  {Apollod.  2,  4,  5,  5 = 2,  53  IE.;  List  der 
Hera  bei  der  Geburt  des  Eurystheus  II.  19,  114; 
Apollod.  a.  a.  0.;  Eurystheus  als  Sohn  des  S. : 
Eur.  Alk.  1150,  Herakl.  361,  Nicol.  Damasc. 
fr.  20  {F.  H.G.  111),  Ovid.  met.  9,  273,  her.  9, 
25,  Val.  Flacc.  5,  487;  schol.  Veron.  in  Verg. 
georg.  3,  5 (3,__2,  408  Thilo  Hagen)  u.  unten; 
eine  andere  Überlieferung  kennt  als  Bruder 
des  Eurystheus  und  folglich  als  Sohn  dieses 
S.  Iphis  {Bionys.  Miles.  in  schol.  Apoll.  Bh, 
4,  223,  228)  oder  Iphitos  (bei  Diodor. \ oben 
Bd.  2,  314,  15));  Herrscher  des  von  Perseus  ge- 
gründeten Mykenai,  wie  schon  sein  Vater  und 
später  Eurystheus,  und  über  ganz  Argos  {Strdbon 
8,  377,  s.  auch  unten)  zuerst  zusammen  mit 
seinen  Brüdern  außer  Perses,  der  bei  Kepheus 
blieb  (Herodoros  in  schol.  Apoll.  Bh.  1,  747), 
oder  er  reißt  Mykenai  und  Tiryns  an  sich,  in- 
dem er  die  Herrschaft  des  Elektryon  über- 
nimmt, den  Amphitryon  {Blut.  fpwr.  öir\y.  3, 
8 ==  4 , 469 , 1 1 Bern. ; vcer.  lect.  Amphiktyon) 
gegen  seinen  Willen  getötet  hatte  {Apollod.  2, 
4,  6,  5 = 2,  56  W.,  Tzetz.  in  Lycophr.  938;  hier 
einzuordnen  Für.  Alkmene  frg.  90  JV.  [schol. 
Arist.  ran.  536,  Suidas  ravtu  TCybg  «rdpos]; 
der  dort  erwähnte  S.  ist  wohl  sicher  der  Sohn 
des  Perseus,  mit  dem  Alkmene  zwiefach  ver- 
wandt war,  s.  0.  Bd.  1,  246,  26;  über  die  Ein- 
ordnung des  Fragments  in  das  Drama  [Bezug- 
nahme auf  die  Vertreibung  des  Amphitryon 
durch  S.]  Engelmann,  Archäol.  Studien  zu  den 
Tragikern,  1900,  S.  60);  später  ist  sein  Sohn 
Eurystheus  der  mächtigste  unter  den  Kö- 
nigen der  Argolis  {Pulaiph,  39  [38  Festa  j) ; 
wurde  von  Hyllos,  dem  Sohne  des  Herakles 
getötet,  der  mit  ihm  verwandt  war  [Hygin 
244);  des  Hyllos  Urgroßvater  Elektryon  war 
ein  Bruder 
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Sthenelos  Elektryon 

Eurystheus  Alkmene 
Herakles 
Hyllos 

des  S. ; danach  starb  S.  offenbar  in  höchstem 
Alter,  8.  unten  Kunstdarst.).  — Augustin,  de  civ. 
dei  18,  8 = p.  265  Donihart  nennt  unter  Ar- 
geiern, die  zum  Range  von  Göttern  erhoben 
seien,  auch  den  9.  König  von  Argos  Sthenelas 
oder  -leus  oder  -lus;  die  Überlieferung  des 
Namens  sei  nicht  sicher.  Verwechslung  mit 
S.  5),  Totenkult  an  dessen  Grab  im  Gymnasion 
Kylarabu?  Als  9.  König  von  Argos  kennen 
Sthenelos  (ohne  Variante  des  Namens)  auch 
die  Excc.  Int.  et.  gr.  Barhari  bei  Fick,  Chro- 
nica minoru  290,  4;  291,  4.  Die  Angaben 
dieser  Königsreihe  gehen  auf  dieselbe  Quelle 
zurück,  die  dem  Augustinus  vorlag.  — Kunst- 
darstellungen auf  Vasen:  S.  sieht  als  alter 
Mann  entsetzt  zu,  wie  sich  sein  Sohn  Eurystheus 
vor  Herakles  mit  dem  erymanthischen  Eber 
verkriecht;  dabei  eine  Alte,  in  einem  Falle  mit 
Namensbeischrift  Kalliphobe,  nach  Pottier  a. 
a.  0.  die  Mutter  des  Eurystheus;  eine  Gattin 
des  S.  mit  diesem  Namen  ist  aber  meines 
Wissens  nicht  bezeugt  (s.  o.):  a)  große  Schale 
(Fabrik  des  Chachrylion  ? Klein,  Euphr.  - 
96)  in  Paris,  Louvre,  G 17,  abgeb.  Wiener 
Vorl.  Bl.  1890/1  Tfl.  10,  beschrieben  Pottier, 
Vases  ant.  du  Louvre,  Salles  E — G,  1901,  p.  138. 
Namensbeischriften  STEA/EfO^,  KAfUDOBE  u.a. 
b)  nur  mit  Namensbeischrift  Eurystheus,  aber 
in  den  anderen  Personen  nach  der  Pariser 
Schale  sicher  zu  benennen,  Kylix  des  Euj^hro- 
nios  (von  dem  Maler  mit  dem  Lieblingsnamen 
Panaitios  Pauly-Wiss.  6,  1222,  46,  über  diesen 
Fiirtwängler  Beichhold,  Griech.  Vasenm,,  1, 
S.  270f)  London,  Br.  M.  E 44,  Wieyier  Vorl. 
Bl.  5,  7. 

D)  S.,  ein  Athener,  literarisch  nicht  bezeugt, 
weil  freie  Erfindung  [s.  u.]  eines  Vasenmalers, 
auf  einer  schönen  attischen  Vase  perikleischer 
Zeit,  die  den  Kami^f  des  Theseus  gegen  die 
Amazonen  in  Attika  darstellt,  aus  der  Forman 
Collection  ins  Brit.  Mus.  gelangt,  Gerhard, 
A.  V.  329 — 30  = Beinach,  Bepert.  des  Vases 
peints  2, 163,  jetzt  zuverlässiger  bei  Furtwängler 
Beichhold,  Griech.  Vasenmalerei  58.  Dem  Athe- 
ner Melaneus,  der  von  einer  Amazone  nieder- 
gestochen wird,  kommt  jsflos  zu  Hilfe 

(so  Furtwängler  im  Texte;  auf  der  Tafel  ist 
nur  E&s  zu  sehen;  trotzdem  ist  der  Name  mit 
ziemlicher  Sicherheit  zu  ergänzen,  da  es  zu 
Hits,  namentlich  aber  zu  kaum  eine 

andere  Form  eines  mythologischen  Namens 
gibt;  ferner  schwebte,  wie  Gerhard  A.  V.. 
Text  4,  107,  und  Stephani,  Comjite  rendu  de 
la  comm.  arch,  de  St.  Petersh.  1866,  171  sahen, 
dem  Vasenmaler,  der  diesen  S.  erfand,  wohl 
der  andere  Amazonenkämpfer  S.,  oben  nr.  2,  vor.) 

10)  S.,  T roer,  von  Turnus  getötet,  Verg.  A.  12, 
341 ; der  Name  oH'eubar  von  Vergil  frei  erfunden. 

10  a)  S.,  Itutuler,  Verg.  A.  10,  388,  wo  man 
jetzt  nach  den  codd.  Med.  und  Pal.  mit  Bih- 
heck  Sthenium  liest. 

11)  S.  in  Teos.  Dort  gab  es  nach  C.  I.  G 
3064,  26  einen  Ed'svtXov  nvQyog  (i.  e.  öfjgog) 
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In  die  Liste  der  Stbeneloi  bat  Gruppe 
Ordnung  zu  bringen  versucht,  indem  er  die 
beiden  argeiischen  Träger  dieses  Namens,  oben 
nr.ö  und  8,  als  die  ursprünglicben  und  die  übrigen 
Stbeneloi  als  von  ihnen  al)geleitet  oder  nach 
ihnen  erfunden  ansieht.  Seine  Ansicht  ist  nicht 
zusammenhängend,  sondern  in  verschiedenen 
Anmerkungen  seiner  Griech.  3Ii/ilwlogie  darge- 
legt. Die  beiden  Argeier  sind  nach  unserer 
Überlieferung  tatsächlich  die  bekanntesten ; die 
Lokalisierung  des  Namens  in  Argos  stützt 
Gruppe  durch  die  Herleitung  vmi  dem  in  Argos 
verehrten  Zeus-Poseidon  Stbenios  (s,  d.),  s.  o.  Als 
bekannter  argeiischer  Name  sei  S.  dann  dem 
Vater  des  Verfübi-ers  der  Aigialeia,  oben  nr.  (5, 
beigelegt,  und  auf  Grund  der  Argeier  S.  auch 
eine  Danaide  Sthenele  und  demzufolge  {öl 
ouavvaiav,  s.  0.)  ein  Aigyptossolm  S.,  oben  nr.  f, 
erfunden  worden  {Gr.  170,  3).  Sthenelaos,  oben 
7 a),  ist  Aitoler,  aber  der  Name  sei  argeiisch, 
da  auch  sonst  altargeiiscbe  und  altaitolische 
Stammtafeln  viel  Gemeinsames  zeigen  (Gr.  347). 
Ferner  sind  S.  und  Alkaios,  Söhne  des  Andro- 
geos,  oben  nr.  3,  zwar  Kreter,  die  aufParos  ge- 
fangen genommen  werden  und  dann  über  T h a s o s 
herrschen;  sie  haben  also  scheinbar  mit  Argos 
nichts  zu  tun;  aber  da  auch  zwei  Söhne  des 
Argeiers  Perseus  S.  und  Alkaios  heißen,  so 
sind  jene  Kreter  für  Gruppe  nur  eine  Dublette 
der  Argeier,  und  daß  der  Argeier  Herakles 
sie  in  Paros  gefangen  nimmt  und  in  Tbasos 
ansiedelt,  ist  ein  Rest  vom  Vordringen  argei- 
ischer Macht  auf  den  Inseln  {Gr.  176;.  Der  nach 
einer  vereinzelten  Nachricht  des  Phcrekydes 
in  thebaniseber  Sage  auftauchende  Schwieger- 
vater des  Oidipus,  Vater  des  Astymedusa,  oben 
nr.  4,  ist  für  Gru)>p)e  höchst  wahrscheinlich  nie- 
mand anderes  als  der  Argeier  S.,  Sohn  des 
Perseus,  Vater  der  Medusa,  oben  nr.  8,  und  die 
Labdakiden  sind  mit  den  Pelopiden  durch  die 
Perseiden  verwandtschaftlich  verbunden  iGr. 
Ü13/4;  die  dort  erwähnte  Nikippe  oben  8 unter  a). 
Auch  der  im  fernen  Ligurien,  also  ganz  isoliert 
erscheinende  S.7)  macht  keine  Schwierigkeiten; 
Rhodier  haben  in  ihre  Pbaethonsage  von  Süd- 
tbessalien,  das  mit  Argos  in  Verbindung  steht, 
die  Sage  von  Kyknos  aufgenommen,  "dessen 
Vater  den  echt  argeiischen  Namen  S.  führt’,  und 
sie  ihrerseits  in  ihre  ligurischen  Kolonien  über- 
tragen {Gr.  487.)  Schließlich  empfing  auch  das 
kleinasiatische  Lyre  seine  Kulte  und  damit  den 
Aktoriden  S.,  oben  nr.  2,  mittelbar  oder  unmittel- 
bar vom  östlichen  Mittelgriechenland  {Gr. 
S.  321).  — Ics  paßt  vortrefflich  in  dieses  System 
Grujjpe.'i,  daß  die  S.,  die  seinem  Sammeleifer 
entgangen  sind,  oben  nr.  9 und  10,  der  Konstruk- 
tion nicht  widersprechen;  wie  oben  gesagt, 
lokalisieren  sie  nicht  etwa  den  Namen  in  Attika 
und  Troia,  sondern  sind  nur  frei  erfunden. 
Trotzdem  vermag  ich  Gruppe  nicht  zu  folgen. 
Am  ehesten  könnte  man  seiner  Ansicht  bei  S., 
Sohn  des  Aigypjtos  zustimmen;  schwerlich  ist 
auch  Zufall,  daß  zweimal  ein  S.  mit  einem 
Bruder  Alkaios  verbunden  erscheint;  doch  ist 
hier  schon  zu  beachten,  daß  einmal  das  Bruder- 
paar allein  steht,  im  anderen  Falle  Hel[ei]os, 
Mestor,  Elektryon  dazutreten.  Schließlich  sind 
natürlich  auch  die  am  Pontos  Euxeinos  und 
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in  Ligurien  auftretenden  S.  dahin  von  Griechen- 
land gebracht,  ob  aber  grade,  wenn  auch  auf 
Umwegen,  von  Argos?  Die  ganze  Kombination 
Gruppes  erscheint  mir  ungemein  scharfsinnig, 
aber  nicht  ganz  überzeugend.  (Auch  in  histo- 
rischer Zeit  sind  die  nicht-mythologischen 
Stbeneloi  nicht  etwa  auf  Argos  beschränkt 
oder  da  besonders  häufig:  nach  Ar.  Vesp.  1313 
und  Indices  der  Inscr.  Gr.  zweimal  in  Attika, 
einmal  in  Argos,  zweimal  auf  Inseln  des  ägä- 
ischen  Meeres.)  [Lamer.] 

Stheuias  s.  Stheino  und  Sthenios. 

Stlieuios  (A’'9'friog),  1)  Beiname  des  Zeus 
(Belegstellen  s.  unten  unter  1),  unter  dem  sich 
aber  ein  ursprünglicher  Iloaud&v  NofEriog  birgt ; 
vgl  K.  Tümpel,  Die  Aithiopenländer  des  Andro- 
medamythos m Fleckeisens  Jahrh.  Suppl.  16,  212 
anm.  224.  Derselbe,  Festschrift  für  Overbeck  163. 
Gruppe,  Griech:  Myth.  1155, 1.  1157,3.  0.  Höfer, 
3Iythologisch-Epigraphisches  (Progr.  Dresden, 
Wettin.  Gymn.  1910)  S.  33  ff. 

1.  In  der  troizenischen  Ebene  auf  dem  Wege 
nach  Hermione  befand  sich  der  sogenannte 
"Stein  des  Theseus’,  der  früher  ßapog  E&s- 
viov  Ai6g  hieß.  Es  war  dies  ein  Felsen, 
unter  dem  Aigeus  sein  Schwert  und  seine 
Schuhe  als  Erkennungszeichen  für  den  von 
Aithra  zu  erwartenden  Sohn  hinterlegt  hatte. 
Nachdem  Theseus  unter  dem  Felsen  die  äva- 
yvtüQLagaTa  hervorgeholt  hatte,  erhielt  der 
ßagogDQ'svLovAiög  die  Bezeichnung  nstga 
©paiaig  {Paus.  2,  32,  7.  34,  6).  Da  Aigeus 
unter  jenem  Felsen  die  Erkennungszeichen  ge- 
borgen hatte,  so  würde  man  erwarten,  nicht 
von  einem  ßapbg  Ed’sviov  Aiog  zu  hören,  son- 
dern von  einem  solchen  des  Aigeus  oder,  da 
Aigeus  ein  Doppelgänger,  eine  Hypostase  des 
Poseidon,  der  ebenfalls  als  Vater  des  Theseus 
bezeichnet  wird,  ist  (Belege  bei  Gruppe  a.  a.  0. 
191.  Wernicke  bei  Pauly-Wissoiva  1,  955,  30  ff.), 
von  einem  ßagög  (bzw.  rcirQu)  Uoetidävog. 
Schon  diese  eine  Erwägung  würde  darauf 
hinführen,  in  dem  Zsvg  Z^sviog  einen  ur- 
sprünglichen Poseidon  zu  erkennen ; doch  kom- 
men W'eitere  Gründe  hinzu. 

2.  Ein  Roß  des  Poseidon  heißt  D&sviog 
(Schol.  Toicnl.  Hom.  11.  13,  23)  oder  DQ-ivaiv 
{Fast,  ad  Hom.  11  a.  a.  0.  p.  918,  15)  diä  tb 
aO’svuQüv  Tov  ’PvvoGiya'iov.  Denn 

3.  gerade  der  Begriff  der  Stärke,  der  in 
dem  Ei^itheton  E&iviog  Regt,  wird  an  kei- 
nem Gotte  so  häufig  hervorgehoben  wie  an 
Poseidon;  so  heißt  er  £VQv-a& Bvyg  {Hom. 
II.  7,  455.  8,  201.  üd.  13,  140),  psya-eQ' sviqg 
{Find.  Ol.  1,  38,  [25];  vgl.  Ar.  Kub.  566),  gs- 
yedo-Gd-avpg  {Hom.  ep.  6,  1),  Pmto-eO'ivrig 
{Paus.  3,  15,  7),  fvpv-ßlocg  {Pind.  Ol.  6,  98  [58], 
vTiiQ-ßrog  {Quint.  Smyrn.  14,  568)  usw. 

4.  Auf  der  Akropolis  von  Troizen,  eben 
der  Stadt,  in  deren  Gebiet  der  ßcogbg  H&sviov 
Aiog  (s.  nr.  1)  sich  befand,  war  ein  Tempel 
ri]g  Ed' iyyidb og  naXovptvpg  ’Adgv&g  (Paus.  2, 
32,  5).  Über  diesen  Beinamen  berichtet  die 
Legende:  unter  der  Regierung  des  Poseidon- 
sohnes Althepos  hätten  Athena  und  Posei- 
don um  den  Besitz  des  troizenischen  Landes 
gestritten;  nach  der  Entscheidung  des  Zeus 
hätten  sie  es  gemeinschaftlich  in  Besitz  ge- 
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nommen:  xat  Slu  tovto  Ji&rjväv  rs  csßovai 
Ilohäda  xari  £v  lüd  a ovoud^ovTsg  xi]v  av- 
xriv,  Kal  IJoaeidäiva  Buoilia.  Von  dieser 
Athena  HQ'sviäg  aber  — Lylcophr.  1164  ge- 
braucht dafür  die  Form  H&eviia;  vgl.  auch 
das  der  Athena  mit  Poseidon  gemeinsame  Epi- 
theton fisya-ad-Bviig  [Bergk.  Foet.  I^yr.  3*, 
697  fr.  36)  — , mit  der  Poseidon  hier  in  Kult- 
gemeinschaft auftritt,  ist  nicht  zu  trennen  die 
mit  Poseidon  gepaarte  Gorgone 
Zld’BLvm  oder  llQ'ivovcu  [lies.  Theog.  276, 
Apollod.  2,  4,  2,  7.  Schal.  Find.  Fyth.  12,  8. 
Nonn.  Dionys.  40,  229),  die  ursprünglich  eine 
kO’gvä  ZQ'tvidg  selbst  ist  (Gruppe  a.  a.  0. 
1201, 1.  Tümpel,  Fl-eckeFciis  Jahrh.  a a.  0.  203  f. 
Festschrift  f.  Overbeck  163.  6.  B.  Hildehrandt, 
Comment.  phil.  Bibheck.  240).  So  weist  alles 
auf  Zd'tviog  als  einen  ursprünglichen  Beinamen 
des  Poseidon  hin;  die  Umwandlung  in  einen 
Zeus  Sthenios  ist  nach  Gruppe  (a.  a.  0.  1155 
mit  Anm.  1.  1157,  3)  auf  argivischen  Einfluß, 
speziell  auf  Pheidon  zurückzuführen.  Das 
scheint  auch  mir  wahrscheinlich;  doch  will 
ich  wenigstens  auch  noch  auf  eine  andere 
Möglichkeit  der  Erklärung  hinweisen  oder  viel- 
mehr auf  einen  Umstand,  der  die  Umstempe- 
lung des  Poseidon  Sthenios  zu  einem  Zeus  St. 
erleichterte.  Es  ist  eine  Tatsache,  für  die  es 
genügt  auf  Bohde  {Fsyche  1",  205  If.)  hiuzu- 
weisen,  daß  in  vielen  Lokalkulten  der  Name 
Zeus  in  Verbindung  mit  näher  bestimmenden 
Beiwörtern  den  generellen  Sinn  der  Bezeich- 
nung des  ,, Gottes“  überhaupt  hat;  so  heißt 
Hades  Zsvg  x^öviog,  Zsvg  Karax&öviog,  Zsvg 
aXXog  (im  Gegensatz  zum  olympischen  Zeus); 
für  Poseidon  als  Ztvg  Q-aXdoaiog  bzw.  svdXiog, 
Tiovziog,  dXlyöovTtog  s.  Bruchmann  {Epitheta 
deor.  p.  196).  Vgl.  auch  den  Zeus  Agamemnon, 
Zeus  Amphiaraos,  Zeus  Trephonios,  Zeus  Lake- 
daimon  usw.  sowie  den  Zsvg  vipiexog,  der  gleich- 
bedeutend neben  dem  Q-sog  viptcTog  steht  (vgl. 
F.FolandjGesch.  des  g riech.  Vereinswesens  179  f.). 

5.  Denn  daß  eine  Übertragung  stattgefunden 
hat,  beweist  auch  eine  Notiz  über  das  argi- 
vische  Fest  der  Sthenia,  die  man  freilich  noch 
nicht  herangezogen  oder  sogar  falsch  erklärt 
hat.  Flutarch  (de  rnus.  26  p.  1140c)  berichtet: 
,,’ÄQyiloi  öh  TtQog  xrjv  xwv  ZUsvlcov  (vgl.  Hesych. 
Zd'ivia’  dycov  xLg  ivAgysi  ovx(o  TiQoorjyOQSvsxo) 
xü}v  KaXovyBvaiv  naQ  avxolg  7idXr}v  4xqü>vxo  xm 
avXör  xbv  8’  dyäva  xovxov  iitl  Bavaqy  gtv 
X i]v  UQxfiv  X BÜriv  aL  (paaiv  vaxsQov  8 
d V ax  e & fjvai.  BlI  A’O’eiHm“.  Nilsson,  Gr. 
Feste  32  tut  die  Sthenien  kurz  ab  mit  der 
Bemerkung:  ,,Die  Sthenien  waren  ein  argivi- 
scher  Agon  . . . ; er  hat  wohl  einmal  größere 
Bedeutung  gehabt,  da  er  einem  speziellen  Gott 
gewidmet  ist;  Zeus  Sthenios  hatte  einen  Altar 
zwischen  Troizen  und  Hermione“.  Durchaus 
irrig  aber  ist  es,  wenn  Wa.ser  bei  Faiily- 
Wissowa  (4,  2095,  57  ff.  s.  v.  Danaos)  bemerkt: 
„Auch  für  den  Stifter  der  sog.  Sthenien  wurde 
Danaos  angeaehen.“  Seit  wann  heißt  inl  Bavaä> 
xtxHivai  „von  Danaos  eingesetzt“?  Selbst- 
verständlich kann  inl  mit  folgendem  Dativ  in 
solchen  Verbindungen  wie  dyöjva  xtllhvai. 
(noiiiv)  nur  die  Bedeutung  haben,  einen  Wett- 
kampf zu  Ehren  jemandes  einsetzen,  veran- 
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stalten;  vgl.  zu  diesem  Gebrauche  von  inl  0. 
Bibbeck,  Anfänge  u.  Entwicklung  des  Dionysos- 
kultes 26.  Danach  würde  also  der  Agon  der 
Sthenien  ursprünglich  für  Danaos  eingesetzt, 
später  aber  dem  Zeus  Sthenios  geweiht  ge- 
wesen sein.  Aus  welchem  Anlasse  dem  Danaos 
dieser  Agon  gestiftet  worden  ist,  ist  unbekannt. 
Es  kann  ein  d.yd>v  inixdrpiog  gewesen  sein,  es 
kann  aber,  was  mir  wahrscheinlicher  dünkt, 
die  Stiftung  des  Festes  zur  Erinnerung  daran 
erfolgt  sein,  daß  Danaos  dem  ausgetrockneten 
Argos  "Wasser  schenkte  (Hesiod.  frgrn.  24  bei 
Eust.  ad  Hum.  II.  461,  2.  Strabo  1,  2,  15  p.  23), 
ein  Geschenk,  das  nach  anderer  Version  Po- 
seidon aus  Liebe  zur  Danaostochter  Amy- 
mone  dem  Lande  gemacht  hatte,  nachdem  er 
selbst  vorher  die  Quellen  hatte  versiegen  lassen. 
Ich  bin  nicht  kühn  genug,  auf  Grund  dieser 
bald  dem  Danaos  bald  dem  Poseidon  zuge- 
schriebenen Wasserversorgung  von  Argos  und 
auf  Grund  der  für  Danaos  eingesetzten  Sthe- 
nien, die  doch  von  dem  Beinamen  ZUiviog 
nicht  zu  trennen  sind,  eine  Verwandtschaft 
der  beiden  anzunehmen  oder  den  Danaos  für 
eine  Hypostase  des  Poseidon  zu  erklären,  aber 
das  eine  folgt  aus  der  Notiz  über  die  Sthenien 
in  Verbindung  mit  den  oben  angeführten  Grün- 
den : wie  die  ursprünglich  dem  Danaos  ge- 
weihten Sthenien  an  Zeus  Sthenios*  gefallen 
sind,  ebenso  ist  dieser  in  Troizen  an  Stelle 
eines  ursprünglichen  Poseidon  Sthenios  ge- 
treten, den  ich  auch  inschriftlich  nachweisen 
zu  können  hoffe. 

Eine  Kolonie  von  Troizen  war  Halikar- 
nass os  (vgl.  Fr.  Ffister,  Bcliquienkult  im  Alter- 
tum 53  if.).  Das  Gründungsdatum  dieser  Kolonie 
setzt  Ed,  Meyer  [Forschungen  zur  alten  Gesch, 
1,  173  f.  Anm.  li  zwischen  1090 — 1030,  also  in 
eine  Zeit,  die  Jahrhunderte  vor  der  Regierung 
des  Pheidon  von  Argos  liegt,  der,  wie  oben 
erwähnt,  nach  der  Unterwerfung  des  troizeni- 
schen  Landes  den  Poseidon  Sthenios  in  einen 
Zeus  Sth.  verwandelt  hat.  Die  troizenischen 
Oikisten  brachten,  wie  üblich,  und  in  der  in 
der  Überschrift  zu  diesem  Kapitel  zitierten 
Inschrift  ausdrücklich  erwähnt  wird,  ihre  hei- 
mischen Kulte,  in  er.-ter  Linie  den  des  Posei- 
don, in  die  neu  gegründete  Kolonie  mit.  Die 
erhaltene  Inschrift  stammt  aus  dem  2.  oder 
1.  Jahrh.  V.  Chr.  und  bildet  die  Abschrift  einer 
gleichartigen  Urkunde,  die  dem  Anfänge  des 
6.  Jahrh.  angehören  wird  (s.  Ed.  Aleyer  a.  a.  0. 
Toepffer  bei  I-'auly-Wissowa  1,  2359.  Ditten- 
berger  a.  a.  0.  p.  384).  Die  Inschrift  gibt  ein 
Verzeichnis  von  27  Namen  von  Poseidon- 
priestern in  (wahrscheinlich)  15  Generationen, 
die  einen  Zeitraum  von  540  Jahren  umfassen 
(vgl.  auch  unten).  Der  Eingang  der  Inschrift 
lautet  nach  den  bisherigen  Herausgebern : 
gsxayQdy’ai  [in  xyg  agxalag  atrßXrjg  xfjg  nag- 
saxcoagg  xoig  dydX[uaci  xotg  t]oü  rioastdibvog 
xov  (I)a&giov  vovg  yey[si’t]uivovg]  dnb  xyg 
y.xiasujg  xaxd  '^ivog  isgtig  xo  v Do [c s i8 o)]ro  g 
xov  Ka&idgv&ii'xog  vno  xüi’  x 7]  v unoi- 

* Aus  dem  argivischen  Feste  ZlSHyib  folgt  selbstver- 
ständlich ein  argiviecher  Ztug  Der  erklärt 

am  leichtesten  und  natürlichsten  die  unter  argivischeui 
Fintluß  vollzogene  Umgestaltung  in  Troizen. 
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■/ci[av  iy.\  T(>oi{^)fj  vog  dyayovrcov  IJoGsi- 
6ä)Vi  Htti  ’ÄTtull{io)vi.  (-la'iv  Sb  bv  avrfj  ib^bTs 
Tov  IJot7BiSu>i’os  oi'Sb  (folgen  die  Namen  der 
Priester). 

Die  Inschrift  ist  in  zwei  Abschriften  über- 
liefert; die  von  BrSiuktcd  hat:  Iloösid&vog 
TO  TIJf^MIOT,  die  von  I)uh<iis:  TOIHOMION. 
Schon  daraus  und  noch  mehr  aus  den  Ergän- 
zungen, die  in  obiger  Wiedergabe  durch  Klam- 
mern bezeichnet  sind,  erkennt  man,  daß  der  i 
Zustand  der  Inschrift  bei  ihrer  Kopierung  ein 
solcher  war,  daß  eine  Reihe  von  Ruchstaben 
undeutlich  oder  überhaupt  nicht  mehr  zu  lesen 
war.  Nun  ist  ja  ’'Iad'uiog  ein  sehr  bekannter 
Beiname  de.s  Poseidon.  Sollte  nicht  dieser 
Umstand  auch  mit  Veranlassung  gewesen 
sein,  für  das,  wie  ich  überzeugt  bin,  in  der 
Inschrift  stehende  TOT  liOENIOT:  TOT 

H0MIOT  zu  lesen?  Und  halten  wir  uns  au 
die  Hiiboissche  Kopie,  die  sogar  den  letzten  2 
Buchstaben  in  dem  Poseidonbeinamen  (abge- 
sehen von  O für  0)  unrichtig  wiedergibt,  so 
müßten  wir  in  dem  Artikel  TO  ein  T ein- 
schieben,  Änderungen,  die  paläographisch  ent- 
schieden nicht  leichter  sind  als  unser  Vor- 
schlag. Und  dazu  kommt  außerdem  noch,  daß 
für  Troizen,  aus  dem  doch  nach  denr  aus- 
drücklichen Zeugnis  unserer  Inschrift  der  Hali- 
karnassische  Kult  dieses  Poseidon  stammt,  für 
diesen  der  Beiname  ''Ind’iuog  nicht  bezeugt  ist,  3 
während  der  Beiname  Sd'Bvtos,  wie  wir  sahen, 
für  ihn  gewonnen  ist. 

2)  Roß  des  Poseidon  s.  oben  unter  nr.  2. 

[Hofer.] 

Stheiiuo  s.  Stheiuo,  wo  nachzutrageu  ist,  daß 
Stheno  auch  im  Zauber  eine  Rolle  spielt.  Auf 
einem,  Zauberslein  aus  Pergamon  (M.  WünscJi. 
Antikes  Zanherycrät  aus  iTrgamoii  — Jahrb.  des 
Kais.  I)eutsch:  Arcli.  Inst.  ErgänzmKjslteft  6 
[1D0.5J,  S.  17  nr.  8 — 10  B)  wird  sie  angerufen:  -i 
cf  oi^ay.TBiga  Kd'Bvi’to  d.  h.  (vgl.  WmtscJt  a.  a.  0. 
27)  Alle  Schauderbringerin’  und  wahrscheinlich 
führt  sie  auch  das  Epitlieton  Ttlrj^imtog  Hosse- 
peitschend’.  Über  die  Gorgo  als  Höllengeist  s. 
Wünsch  a.  a.  Ü.  27.  Rohde,  Psyche  2^,  83,  407 f. 
Bernh.  Schmidt,  Das  Volksleben  der  Neu.griechen 
u.  das  hellenische  Altertum  1,  141  f.  Daher  wer- 
den umgekehrt  auf  einem  Zauberpapyrus  die 
Ü lorgotöterinnen’,  die  roQyoqiwvat  (lies:  Too- 
yocpoi’ca)  angerufen  als  Dä,monen  mit  heilender  5 
Kraft  und  der  Gabe,  die  Schrecknisse,  die  den 
Menschen  bedrohen,  zu  üljerwinden.  U.  Wilekeu, 
Arch.  für  Pap yru.s forsch.  1,  421  f.  — Die  Form 
Stenno  (so!)  steht  im  Cormitus-Seholion  zu  luv. 

3,  118  in  dahrh.  f.  klass.  Phil.  Siippl.  23,  41.'i. 
Fulgent.  Myth.  21  (p.  32,  3.  33,  3 ed.  Helm). 
über  die  Form  KQ-bwcd  s.  Rzncli,  Wiener  Stu- 
dien 19  (1897),  29  Anm.  11.  Zeitschr.  für  österr. 
Gynm.  1895,  740.  W.  Schulze,  Quaestiones  epicae 
407.  [Höfer.]  6 

Stlieuon  s.  Sthenios  2. 

Stheiiusa  s.  Stheino. 

Stichios  (Sxixiog),  li  Athener,  mit  Me- 
nestheus  Anführer  der  Athener  vor  Troia,  Hom. 
II.  13,  195.  691.  Tzetz.  Alley.  II.  13,  74.  178. 
Schol.  Hom.  II.  21  in  Papyrus  O.Tcyrynchus  2, 
221  p.  62,  26;  vgl.  Schol.  Townl.  Hom.  II.  21, 
140;  von  Hektor  getötet,  Hom.  11.  15,  329. 


Osk.  Wulff,  Zur  Theseussaye  (Diss.  Dorpat  1892) 
S.  203.  Em.  Ermatinger,  Die  attische  Auto- 
chthonensage  3.  C.  Robert,  Studien  zur  Ilias 
405  f.  — 2)  ein  Aitoler,  Geliebter  des  Hera- 
kles, von  diesem  getötet,  als  er  in  seinem 
Wahnsinne  auch  seine  Kinder  mordete,  Ptolem. 
Hephaist.  bei  Phot.  Bibi.  152  b,  36  ff.  (=  Wester- 
mau'}i.,  Mythogr.  Gr.  197,  22)  mit  dem  Zusatz: 
(Eziyiog)  tvotitg  dvaaxLß&si?  TBXQi^coiLivriv 
xijv  ■KugSLav.  [Höfer.] 

Stillte  ( Exiyxrj),  Hund  des  Aktaion,  Hyg.  f. 
181  (p,  37,  10  Scinn.).  Ov.  Met.  3,  217. 

[Höfer.] 

Stühe  (Exillh]),  'Glanz’  {Fick,  Griech.  Per- 
sonennamen S.  233),  1)  Tochter  des  thessali- 
schen  Peneios  {A-  u.  B-Schol.  ad  II.  A 266, 
DiodorS,  61)  und  der  Nymphe  Kreusa  {Diod, 
4,  69,  vgl.  auch  Ooid,  A^nores  3,  6,  31  f.,  siehe 
den  Artikel  Kreusa).  Sie  gebiert  dem  Apollon 
den  Kentauros)  ZXodor  4,  69)  und  Lapithes 
{Diodor  4,  69,  A-Schol.  R.  M.  128,  B-Schol. 
11.  A.  266  [nach  Porphyrios],  Schol.  Apoll.  Rliod. 
1,  41)  und  nach  Schol.  Apoll.  Rliod.  1,  948  den 
Aineus,  den  Vater  des  Kyzikos.  ihr  Bruder 
heißt  {Diod.  4,  69)  Hypseus.  Da  als  dessen 
Eltern  das  Schol.  Pind.  Pyth.  9,  27“  nach  Ake- 
sandros  {F.  H.  G.  4 p.  285  fr.  2)  Peneios  und 
die  Asopostochter  Phil(l)yra  nennt,  so  darf 
mau  in  dieser  Genealogie  vielleicht  auch  für 
Stilbe  eine  Nebenüberlieferung  erblicken.  Vgl. 
Preller-Robert,  Griech.  Mythol."'  S.  264  Anm.  3.  — 
2)  Tochter  des  Heosphoros,  von  Hermes 
Mutter  des  Autolykos,  des  Großvaters  des 
Odysseus  {Schol.  Townl.  II.  K 266.  Vgl.  Preller- 
Robert,  Gr.  Alythol.^  S.  447  Anm.  4).  Eustath, 
zu  K 266  nennt  Telauge  als  Mutter  des  Auto- 
lykos. (Im  Artikel  Heosphoros  dies.  Lexikons 
Bd.  1 Sp.  2036,  13  f.  ist  statt  Schol.  II.  11  zu 
lesen  Eustath,  zu  11.  10  (die  Angabe  der  Bekker- 
schen  Scholienausgabe,  daß  das  Schol.  AL  den 
Namen  der  Telauge  biete,  beruht  offenbar  auf 
Irrtum).  Ferner  ist  sowohl  in  diesem  Artikel 
wie  im  Artikel  Autolykos  Bd.  1 Sp.  736  die 
Überlieferung  des  Schol.  To'wnl.  nachzutragen.) 

|H.  Ostern.] 

Eine  Exllßg  ist  von  Keteus  Mutter  der  Kal- 
listo,  Schol.  Eur.  Or.  1646;  vgl.  Reinh.  Franz, 
De  CulUstus  fabula  {Leipziger  Studien  12  [1890 1) 
p.  345 f.  Ed.  Meyer,  Forschungen  zur  alten 
Gesell.  1,  64  (Anm.  3 zu  S.  63).  Hitler  v.  Gärt- 
ringen,  Proleg.  ad,  J.  G.  5,  2 p.  VHioeff.,  121- 
Ob  diese  Stilbe  mit  der  obigen,  über  die 
man  vergleiche  Pott,  Zeitschr.  f.  V ölkerpsych. 
und  Sprachwissenschaft  14  (1882),  15.  H.  D. 
Müller,  Mythol.  der  griech,  Stämme  1,  25  f. 
Sta.dniczka , Kyrene  147.  L.  Malten,  Kyrene 
{Philol.  Untersuch.  20  [1911 1)  S.  74,  1,  iden- 
tisch ist,  läßt  sich  nicht  entscheiden. 

[Höfer.] 

Stilbou  {SxlXßmv),  1)  Hund  des  Aktaion,  Hyg. 
f.  181  (p.  37,  14  Schm.).  — 2)  S.  Planeten  Bd.  3 
Sp.  2524,  23  ff.  [Höfer.] 

Stimula  s.  Indigitamenta. 

Stirus  (Styrus),  asiatischer  Albaner,  bewirbt 
sich  um  Medeia,  kämpft  gegen  die  Skythen 
und  deren  König  Anausis,  der  sich  gleichfalls 
um  Medeia  bewirbt;  beide  Helden  verwunden 
sich  gegenseitig,  Val.  Flacc.  Arg.  3,  497.  5,  459. 
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6,  265  if.  Nachdem  Medeia  mit  Jason  geflohen 
ist,  beteiligt  er  sich  an  der  Verfolgung,  findet 
aber  bei  dem  von  Hera  geschickten  Sturm  seinen 
Tod  in  den  Wellen,  Val.  Flacc.  8.  299f.  32811'. 
Gruppe,  Gr.  Myth.  573,  1.  575,  3.  [Höfer.] 

Stoa  ( Etod)  tritt  personifiziert  auf  in  dem 
Agon  gegen  ’Hdovri,  Luc.  bis  accus.  8.  13.  19. 
21.  22.  [Höfer.] 

Stodineuos  {EroSyrivöq) , Beiname,  wohl  lo- 
kaler, des  Zeus  auf  einer  Inschrift  aus  Akmo-  lo 
nia,  Itev.  arch.  III  Ser.  Tome  41  (1902),  nr.  96 
p.  358  Zeile  23;  ttroös  Ticcrgiovi  xal  Eia  Ero6- 
pr}vbv  v.al  E(oti]qu  kov.lr\ni,bv  xcd  ^QTtfuda 
’EcptaLav.  [Höfer.] 

Stoichaios  {Eroi%atoq),  Beiname  des  Zeus  in 
Thera,  1.  G.  12,  3,  376  Collitz  4740.  Der  Bei- 


Stornyx 

Epidaure  1 p.  52  zu  nr.  90  bedeutet  der  Bei- 
name s.  V.  als  riQÖuaxoq.  Frankel  (zu  J.  G.  a.  a.  0.), 
der  sich  dieser  Ansicht  anschließt,  verwirft  die 
von  den  Grammatikern  gegebene  Ableitung 
und  Bedeutung  des  Zeusepithetons  Stoichadeus, 
erkennt  also  auch  in  diesem  den  Kriegsgott. 

[Höfer.] 

Stoichos  (ETor/pq),  angeblich  ein  artischer 
Autochthone,  Erfinder  der  nach  ihm  benannten 
Gxoiitia,  PindarioH  der  Grammatiker  in  Schol. 
Vat.  in  Dionys.  Thrac.  art.  grammat.  ed.  Hil- 
192,  13.  Bekker,  Anecdota  190, -23.  Gramer, 
Anecd.  Gr.  Oxon.  4,  320,  30.  Villaison,  Anecd. 
Gr.  2,  187.  [Höfer.] 

Stoiücus,  aquitanischer  Gott  auf  einer  in 
Asque  bei  denBigerriones  (dep.  Hautes-Pyrenees 


Stornyx  auf  einem  apulisclicn  Gefäß  (nach  Photographie). 


name  findet  seine  Erklärung  durch  die  Deu- 
tung des  synonymen  Beinamens  des  Zeus  Exoi- 
Xccäsvq  in  Sikyon;  oxoi%oq  . . . naQu  xotq  na- 
Xaiolq  6 dQid’jioq’  xotyccQOVv  ElxvibviOl 

xaxci  (pnlag  iavxovq  xd^ccvxsq  xa'i  (XQiQ’g.rjGccvxsq 
Aibq  Exoixaäicoq  (Varianten:  Exoi-x^iov,  Exoi- 
%Lov,  Exoixsmq)  Ugbv  iSQvaccvxo,  Schol.  Vatican. 
zu  Dionys.  Thrax  Ars  grammat.  {Grammut.  Gr.  3) 
ed.  Hilgard  192,  15  f.  Bekker,  Anecd.  Gr.  2, 
790,  32.  Gramer,  Anecd,  Gr.  Oxon.  4,  320,  30. 
Vüloison,  Anecd.  Gr.  2, 187  ; vgl.  Loheck,  Pathol. 
serm.  Gr.  Proleg.  351.  Darnach  bedeutet  also 
Exoixodoq  usw.  den  Zeus  als  Schützer  der 
Phylen,  Hitler  vo)b  Gärtringen,  Thera  1,  146. 
Klio,  Beiträge  zur  alten  Geschichte  1 (1901),  217 
(vgl.  Die  archaische  Kultur  der  Insel  Thera  19). 
Nach  Odelberg,  Sacra  Gorinthia,  Sicyonia,  Phlia- 
sia  6 ist  Zeus  St.  der  Gott,  Gpii  totam  rem- 
publicam  legibus,  institutis,  ordinibus  temperaS. 
B.  Gompf,  Sicyoniacorum  specimen  1 (Progr. 
Berlin  1832)  p.  80  übersetzt  Exoixtxbivq  mit 
''numerator’ . Doch  kann  der  Beiname  den  Zeus 
auch  als  Kriegsgott  (s.  Stoicheia)  bezeichnen. 

[Höfer.] 

Stoicheia  (Exoi%tLa),  Beiname  der  Athena 
auf  einer  Weihinschrift  aus  Epidauros  ’Ad-gv&q 
Exoixslaq  Efidgc'ydoq  . . . nvQorpoQrjßaq,  I.  G. 
4,  1073.  — Baunack  (Aus  Epidauros  p.  14) 
vergleicht  den  ähnlichen  Beinamen  des  Zeus 
Stoichadeus.  Nach  P.  Gavvadias,  Foiiilles  d’ 

Koschkr,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 


arr.  Bagneres-de-Bigorre)  gefundenen  jetzt 
40  verschollenen  Inschrift  G.  I.  L.  13,  388:  deo 
Stoioco  d.  G.  lul.  lustinus  Votum  solvit  lubens 
merenti.  Die  Echtheit  ist  bezweifelt  worden, 
0.  Hirschfeld  hält  sie  für  echt.  [M.  Ihm.] 
Stolos  (ExoXoq),  Personifikation  der  schnellen 
Schiffahrt,  dargestellt  als  nackte  männliche 
Figur  mit  ausgestreckter  B.,  in  der  L.  Ruder 
haltend,  auf  dem  Haupte  Kranz  aus  Schiffs- 
schnäbeln, Eckhel,  Doctr.  niim.  vet.  2,  430. 
Head,  Hist.  num.  444.  G.  F.  Hill,  Handbook 
50  of  greek  and  roman  coins  188.  Gat.  of  greek 
coins  brit.  Mus.  Pontus  etc.  181,  16  pl.  34,  5. 

[Höfer.] 

Stouyehia  (Exowxla),  eine  der  Peleiades 
(vgl.  Bei.  3 Sp.  2550,  60  ff.),  Tochter  der  Ama- 
zonenkönigin, Kallimachos  {fr.  381  Schneider) 
im  Schol.  Theokr.  13,  25.  Nach  Gruppe,  Gr. 
Myth.  825,  3 bezieht  sich  der  Name  Stonychia 
ebenso  wie  der  ihrer  Schwester  Lampado  auf 
die  Pannychis,  bei  der  die  Pleiades  als  Bak- 
60  chantenchor  erscheinen.  [Höfer.] 

Stornyx  {Etogw^).  Auf  einem  großen  apu- 
lischen  in  Ceglie  di  Bari  gefundenen  und  in 
das  Provinzialmuseum  von  Bari  (Nr.  3648)  ge- 
langten Gefäß  {Not.  d.  scavi  1900,  S.  507) 
fiiniet  sich  folgende  Darstellung:  Ein  junger, 
bis  auf  das  Gewand,  das  ihm  vom  linken 
Unterarm  herabhängt,  unbekleideter  Mann,  dem 
an  der  linken  Seite  an  einem  weißen  über  die 
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Brust  gehenden  Kiemen  eine  Schwertscheide 
hängt,  kniet  n.  1.  mit  dem  r.  Fuße  auf  einem 
weißen  Altar,  während  die  Zehen  des  1.  Fußes 
noch  den  Boden  berühren;  er  hat,  wie 
es  scheint,  mit  der  1.  Hand  den  Band  des 
Altars  gefaßt,  um  sich  im  Gleichgewicht  zu 
erhalten ; <lie  r,  gleichtalls  auf  den  Altar  ge- 
legte Hand  hält  ein  kurzes  dolchartiges  Schwert 
zur  Verteidigung  bereit.  Her  Jüngling  ist  als 
ZItoqvv^  bezeichnet.  Über  dem  Altar  hängt  i 
eine  aus  Wollflocken  zusammengereihte  Gir- 
lande, links  steht  ein  mächtiger  mit  drei  em- 
porstehenden Henkeln  versehener  Dreifuß,  rechts 
auf  einem  mit  Strichen,  Punkten  und  Kreisen 
verzierten  niedrigen  Pfeiler  ein  mit  Voluten- 
henkeln am  Bauche  gerieftes  Gefäß.  Rechts 
davon  erblickt  man  eine  voller  Entsetzen  nach 
r.  fliehende  Frau.  Links  vom  Altar  sieht  man 
einen  zu  Boden  gestürzten  Jüngling,  der  sich 
mit  der  r.  Hand  auf  den  Boden  aufstützt;  es  2 
scheint  fast,  nach  seiner  Bewegung  zu  urteilen, 
als  habe  er  einen  Schlag  auf  den  Kopf  er- 
halten. Ihm  ist  der  Name  AltXdvtTtTtog  bei- 
geschrieben. Mit  gewaltigen  Schritten  eilt  von 
links  her  ein  König  heran,  noch  in  den  besten 
.lahren  stehend;  in  der  1.  Hand  führt  er  das 
Ze])ter,  mit  der  r.  zückt  er  das  Schwert;  sein 
Blick  ist  nach  dem  Jüngling  auf  dem  Altar 
gerichtet.  Er  ist  als  MtQoip  bezeichnet.  Hinter* 
ilim  entfernt  sich  nach  links  erschreckt  eine  Frau  ; 
von  königlicher  Gestalt,  KXviUvi],  Begrenzt 
wird  die  Darstellung  auf  beiden  Seiten  durch 
einen  <.)lbaum ; über  der  Szene  ist  noch  ein 
Schild  und  ein  Patera  aufgehängt. 

Der  Name  2droQvv^  kommt  hier  zum  ersten- 
mal vor;  Merops  iind  Klymene  sind  aus  den 
Phaethonmythen  als  König  und  Königin  von 
Äthiopien  bekannt,  doch  zu  diesem  Mythus 
paßt  keiner  der  Helden,  die  den  Namen  Me- 
lanijjpos  führen.  Die  Handlung  als  solche  ist 
ja  ziemlich  klar:  Stornyx  hat  den  Melanippos 
erschlagen;  um  ihn  zu  rächen,  komint  Merops 
mit  gezücktem  Schwert  herbei,  der  Mörder 
flieht  zum  Altar,  um  sich  dort  zu  schützen, 
Klymene,  die  Gattin  des  Merops,  die  mehr 
Oller  weniger  den  Anlaß  zur  Mordszene  ge- 
geben haben  muß,  flieht  von  dannen;  die  na- 
menlose Frau  auf  der  rechten  Seite  dürfte  rvohl 
als  Priesterin  des  Apolloheiligtums  (denn  um 
ein  solches  handelt  es  sich  hier  otfenbar)  auf- 
zufassen sein.  Aber  welcher  Mythus  sjDeziell 
gemeint  ist,  läßt  sich  mit  unseren  Quellen 
nicht  nachweisen.  31.  3Iayer  denkt  (in  den 
Hot.  d.  sc.  1900,  S.  507)  an  den  Mythus  von 
Agrios  und  Oineus  (einer  der  Söhne  des  Agrion 
heißt  Melanippos),  doch  fehlen  dann  die  andern 
Namen,  auch  läßt  sich  keine  Situation  in  dem 
Mythus  erkennen,  die  zu  unserer  Darstellung 
paßte.  Daß  die  auf  der  Vase  dargeste.llte 
Szene  einer  Tragödie  entnommen  ist,  ist  so 
gut  wie  sicher.  Doch  weiter  zu  gelangen  ist 
vorläufig  nicht  möglich.  [Engelmaun.] 

Storpaios  {ZroQTcaing),  Beiname  des  Zeus 
in  Tegea,  ’Efprjii.  ciq^.  1906,  64.  Revue  des 
etudes  grccques  ‘20  (1907),  63.  1.  G.  5,  2.  64 
p.  25:  SxoQTtäco.  Nach  Arbanitopoullos, 

’Ecprty.  ccQx.  a.  a.  0.  und  Rornaios,  ’Ecprjg.  dgx- 
1911,  150  bezeichnet  A^Tognaiog  abzuleiten  von 
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aTOQTtd-  eiGxQccjtri  Hesych.,  vgl.  ebenda:  GXQondr 
= ccoxgaTtTj  (vgl.  Th.  Reryli,  I)e  titul.  Arcad.  14. 

H.  L.  Ahrens,  Kleine  Schriften  1,  457.  R.  3Iei- 
ster,  Die  griechischen  Dialekte  2,  212.  0.  Hoff- 
mann,  Die  griech.  Dialekte  1,  125.  152  f.)  den 
Zeus  als  Blitzgott  und  findet  sein  Analogon  im 
Zeus  Keraunos  von  Mantinea,  über  den  man 
vgl.  Usenet-,  Rhein.  AIus.  60  (1905),  1 ff,  [Höfer.] 

Strabou  (Exgäßcop),  Sohn  des  Ärgivers  Kallon 
und  des  in  ein  Weib  verwandelten  Teiresias, 
so  genannt,  wmil  er  schielte  (rüg  öxpei-g  disaxgua- 
fitrog),  Sostratos  (vgl.  Wagner,  Hermes  27  [1892], 
131  ff.  bes.  135.  Wellmann,  ebenda  bei 

Eust.  ad  Horn.  Odyss.  1665,  52  f.  [Höfer.] 

Stragia  {Exgaylu),  Beiname  der  Athena, 
Anonym.  Laurent,  in  Anecdot.  var.  Gr.  et.  Lut. 
ed.  Schoell-Studemund  1,  269  nr.  29.  Die  nahe- 
liegende Änderung  von  ExgaUia  in  ExgaTia 
ist  ausgeschlossen,  da  dieses  Epitheton  un- 
mittelbar nach  Exguyia  selbst  folgt.  Vielleicht 
ist  Exgafxrj/yia  zu  lesen,  wie  wir  einen  Apollo 
Exgaxriyiog  (s.  Exgaxäyiog)  haben.  [Höfer.] 

Straiiiimenos  {Exgayiyrjvög),  thrakischer  Bei- 
name des  Asklepios  (s.  d.),  Dobrusky,  Comptes 
rendus  du  ADisee  National  Archeol.  ä Sofia  1907, 

I,  p.  25.  G.  Kazarow,  Arch.  für  Religionswiss. 
11  (1908),  blb,  1.  Weitere  thrakische  (in  die- 
sem Lexikon  noch  nicht  angeführte)  Beinamen 
des  Gottes  sind:  Kovlnovaarjvog,  Ecddrivog,  EaX- 
doßva{a)riv6g  EaXo-nslrivog,  Eal8ovGr\v6g,  Ealöo- 
oiG6r]v6g,  EaXäoxtXrjvog,  Ev.ul7cr\v6g  usw.  Do- 
brusky u.  Kazarow  aa.  aa.  00.  Reinach,  Revue 
des  etudes  grecques  22  (1909),  179.  Rev.  arch. 
1908,  1,144.  Wemreich,  Ath.  Alitt.  Sl  {ldV2),  IX 
nr.  41.  [Höfer.] 

Strapton  (Exgdnxcov).  Eine  Weihinschrift 
aus  dem  zwischen  Mene,  dem  alten  Maionia, 
und  Kula  gelegenen  Dorfe  Emre  lautet  nach 
der  sicheren  Ergänzung  von  K.  Buresch,  Aus 
Lydien  76  nr.  37 : ['ffsjw  axgd7i[xo]pxi  xal 
ßg[ovx]d)[v]xi.  Unter  diesem  namenlosen  Blitz- 
und  Donnergott  ist  natürlich  Zeus  zu  verstehen, 
vgl.  seine  Bezeichnung  als  Ksgavvoßgovxtjg 
(Arist.  Rax  376),  Aioloßgövxrjg  {Rind.  Ol.  9,  84 
[42]),  Usenet-,  Rhein.  AIus.  53  (1898),  347  f. 
Strena  Helbigiana  317  und  Anm.  4.  Eine 
schlagende  Parallele  zu  dem  phrygischen  ffsog 
exgdnxcov  xal  ßgovxütv  bietet  eine  Altarinschrift 
aus  Thera;  Aibg  Bgovxmvxog  xcci  jLaxgdnxovxog, 
Inscr.  Gr.  XII,  3 Suppl.  nr.  1359  p.  299.  Hiller 
V.  G aertringen,  Klio  Beiträge  zur  alt.  Gesehichte 
1 (1901),  222.  Nilsson,  Rhein.  Mus.  63  (1908), 
315  und  Anm.  2,  und  eine  Weihinschrift  aus 
Lykaonien  Ad  Bgovx&vxt  «ßi  A.6xga7TXo[v]vxi,, 
Ath.  Mitt.  13  (1888),  235  nr.  1.  Cagnat,  Inscr. 
Graecac  ad  res  Romanus  pertinentes  3,  245 
p.  121.  Vielleicht  ist  auch  die  Inschrift  aus 
Rom  (J.  G.  14,  983):  @sm  inr]x6cp  Bg]ovxmvxi 

A UsiGcov  sv[xr'iv  mit  Cagnat,  Inscr.  Gr. 

ad  res  Romanus  pertinentes  1,  1382  zu  Bojoi»- 
xmvxt.  ’A]6xganxovvxi  zu  ergänzen,  wobei  frei- 
lich das  zwischen  den  beiden  Begriffen  fehlende 
xai  auffällig  wäre.  Zu  Zeus  Astrapton  vgl. 
ferner  Eust.  ad  Hom.  11.  786,  4:  sixdcag  xov 
gsyav  ßaailso:  Ad  ccGxgdnxovxt  (vgl.  Orph . Hymn. 
20,31),  ög  öicc  xb  xoiovxov  Igyov  xcd’AGxgcxTXoüog 
leysxai.  Dies  letztere  Epitheton  findet  sich  für 
Zeus  bei  [Arist.,  de  mundo  7 S.  401  Ujg  = Stob. 
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Eclog.  p.  88  Heeren  (p.  22  Meineke).  Äpul.  mmid. 
37.  Anonym.  Ambros,  in  Anecd.  var.  Graec.  et 
Lat.  ed.  Schoell-Sttidemimd  1,  264  nr.  6.  An- 
onym. Laurent,  ebenda  266  nr.  17.  Cornut.  de 
nat.  deor.  9 p.  28  Osann,  auf  zwei  Inschriften 
aus  Bithynien,  Corr.  hell.  17  (1893),  540,  17  = 
Cagnat  a.  a.  0.  3,  17  p.  8 und  Corr.  heil.  24 
(1900),  383,  33  = Cagnat  3,  1408  p.  495.  Eine 
Inschrift  aiis  Antandros  in  Mysien  erwähnt  ein 
Fest  (lopTTj)  Aiog  AatQaitcUov,  Bev.  arcli.  Nouv. 
Serie  vol.  10  (1864),  49.  Nilsson,  Griech.  Feste  b, 
wo  das  Zitat  irrig  angeführt  ist.  In  Athen  be- 
fand sich  zwischen  Pythion  und  Olympieion 
eine  iaxdga  tov  ’AoiQccnaiov  Aiög,  die  den  Py- 
thiasten  als  Wetterwarte  zur  Beobachtung  der 
Blitzzeichen  im  Parnesgebirge  diente,  ApoUod. 
bei  Strabo  9,  404.  ludeich,  Topographie  v.  Athen 
344  f.  Toepffer,  Hermes  23  (1888),  325  (=  Bei- 
träge zur  griech.  Altertum swiss.  122).  Colin,  Le 
culte  d’ Apollon  Pythien  ä Athenes  11;  vgl.  Ni-  -2 
kitsky,  Hermes  28  (1893),  628. 

Über  den  mit  Zeus  Strapton  bzw.  Astrap- 
ton hier  verbundenem  (Zeus)  Bronton,  der  sich 
besonders  häufig  in  Phrygien  findet,  s.  Cumont 
bei  Pauly-Wissowa  s.  v.  Bronton  und  dazu  die 
Eichtigstellungen  von  Körte,  Ath.  Mitt.  25 
(1900),  410. 

Seltener  findet  sich  statt  Bgorrcov  die  Epi- 
klesis  BporToifos,  Orph.  Hymn.  Ib,  9.  Weihung: 
All  T^iara  . . . Bgovtcdm:  s.  Bd.  1 Sp.  2858,  6ff. 
(s.  V.  Hypsistos).  Inschrift  aus  der  Nähe  von 
Kyrikos:  svxi]  Ail  Bgovrcdco,  Journ.  ofhell.  stud. 
22  (1907),  66  nr.  12.  Bev.  des  etudes  yr.  21 
(1908),  192.  [Höfer.] 

Stratagios  (Äparo-ytop),  Beiname  des  Apollon 
auf  einer  Inschrift  aus  Rhodos:  kTtöllcovog 
Hrgaraylov  — der  Stein  bietet  knollavog  Nrga- 
riayiov,  eine  Form,  die  Fr.  Poland,  Gesch.  d. 
griech.  Vereinsivesens  186**,  vgl.  65***,  237  ver- 
teidigt gegenüber  der  Änderung  in  Urgaräyiog 
mit  dem  Hinweis,  daß  der  Beiname  von  crgcctiä 
(vgl.  NrgÜTiog)  abzuleiten  sei  — Boß,  Tnscr. 
ined.  3,  282.  Laders,  Hie  dionysischen  Künstler 
58.  Foucart,  LjCS  associations  religieuses  48. 
Hiller  V.  Gärtringen  bei  Collitz  3842.  1.  G. 

XII,  1, 161.  Der  Beiname  bezeichnet  den  Apollon 
als  Kriegsgott,  Preller -Bobert  l^  274  Anm.  2. 
Gruppe,  Griech.  Myth.  1239,  7.  Nach  H.  van 
Gelder,  Gesch.  der  alten  Bhodier  ist  Apollon 
Stratagios  ein  aus  dem  Orient  entlehnter  Gott. 
Vgl.  Zeus  Strategos,  Stratios.  [Höfer.] 

Strategis  {Ntguvriyig),  so  wurde  Elektra  (s. 
d.  nr.  2),  die  Tochter  des  Atlas,  von  den  Ein- 
geborenen Samothrakes,  wo  sie  wohnte,  ge- 
nannt. Nach  Hellanikos  hieß  sie  Elektryone, 
Schol.  Ap.  Bhod.  1,  916.  [Stoll.] 

Strategos  (Nrgccrriyög),  1)  Beiname  des  Zeus, 
der  (als  icpogog  rmv  6rgKTSvyd.rMv,  Eust.  ad 
Hom.  II.  189,  16)  die  ausziehende  Gemeinde 
in  der  Schlacht  zum  Sieg  führt  {Gruppe,  Griech. 
Alyth,  1117 ; vgl.  auch  Zsvg  n argarr]y6g,  Alaxim. 
Tyr.  16,7  Hob.),  und  zwar  in  Amastris  (Paphla- 
gonien):  6 öriyog  . . . Hixtxai  Ail  Ntgariiyü  xa) 
"Hgu  toig  nargloig  Q'toig  xal  TCgosotaißt  r tf/g 
Ttolsag,  Hirschfeld,  Inschriften  aus  dem  Norden 
Kleinasiens,  Sitzungsber.  d.  Berl.  Akad.  d.  IFis.s. 
1888,  876  nr.  27j„.  Cagnat,  Inscr.  Graecae  ad 
res  Bomanas  piertinentes  3,  89  p.  32.  Auf 
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Münzen  derselben  Stadt  mit  der  Legende  Zfvg 
ÜTgarriyog  bzw.  "Hga.  Zsvg  NTgarrjyög  erscheint 
das  Haupt  des  Zeus  oder  Zeus  in  voller  Figur, 
mit  Lanze  bewaffnet  oder,  wie  in  obiger  In- 
schrift, Zeus  und  Hera,  beide  mit  Lanze  be- 
waffnet, Eckhel,  Hoctr.  num.  vet.  2,  385.  Mionnet 

2,  390,  14  ff.  L.  Müller,  Hescr.  des  monnaies  ant. 
au  Musee  Thoricaldsen  271,  160.  Head,  Hist, 
num.  433.  v.  Schlosser,  Num.  Zeitschr.  23  (1891), 

) 18.  25.  Overbeck,  Kunstmythologie  Zeus  223 
(vgl.  134.  164)  Mfinztafel  2,  27.  Berichte  d.  K. 
S.  Gesellsch.  d.  Wiss.  16,  208.  Catal.  of  greek 
coins  Brit.  Mus.  Pontus,  Papjhlagonia  etc.  p.  85, 
11.  12  pl.  20,  1.  2 vgl.  Treu,  Arch.  Anzeig.  7 
(1892),  67.  Einen  Zeus  Strategos  (vgl.  Juppiter 
Imperator,  Cic.  Verr.  4,  58,  129;  sucht  auf 
Münzen  von  Syrakus  nachzuw'eisen  Abeken, 
Annali  11  (1839),  62ff. ; vgl.  0.  Jahn,  Arch. 
Aufsätze  40.  Gruppe,  Griech.  Myth.  1117,  2.  — 

I 2)  Ein  "Hgag  UrgaTriyog  auf  einer  späten  athe- 
nischen Inschrift,  ’EqpTjp.  ccg^aioX.  1884  p.  170 
Z.  53.  Bohde,  Psyche  1*,  173,  3.  [Höfer.] 

Strateia  s.  Stratia,  wo  nachzutragen  ist 
1)  Stratia,  Tochter  des  Pheneos  (s.  d.),  Eponyme 
der  arkadischen  Stadt  Stratia  {Hom.  II.  2,  606), 
Steph.  Byz.  s.  v.  ExgccxLa.  Eust.  ad  Hom.  II. 
301,  33.  Zu  der  Epiklesis  Exguxs{i)a  ist  nach- 
zutragen: 

1.  Zu  Aphrodite  Exgaxsia  s.  K.  Keil,  Philo- 
I logus  7 iT852),  202,  5.  Nach  Georg  Meyer,  Die 
Kurier  in  Bezzenbergers  Beiträgen  10  (1886), 
149  zeigt  diese  Aphrodite  Exg.  in  ihrem  krie- 
gerischen Charakter  gewisse  Ähnlichkeiten  mit 
der  phönizischen  Astarte  und  der  babylonischen 
Istar;  vgl.  auch  K.^.  Starck,  Gaza  und  die 
philistäische  Küste  296.  Eine  Zusammenstel- 
lung der  Zeugnisse  über  die  bewaffnete  Aphro- 
dite bei  Tümpel,  Ares  u.  Aphrodite  in  Jahrb. 
f.  klass.  Phil.  Suppl.  11,  653f.  Aphrodite  Stra- 
teia ist  auch  in  Erythrai  bezeugt,  wo  sie  nebst 
Herakles  und  Arete  Opfer  erhält:  ’HgaxlsT  kgexy 
k[(pg\odlx7i  Egaxtia  rsXsiav  xgiäv,  v.  IVilamo- 
witz.  Nordionische  Steine  in  Abhandl.  d.  Kgl. 
Preuß.  Akad.  d.  Wiss.  1909  philol.-hist.  Klasse 
S.  48  nr.  12j„.  Auch  dieser  Kultus  ist  wie  in 
Mylasa  etwas  Vorgriechisches,  v.  Wilamowitz, 
a.  a.  O.  55.  — 2.  Athena  Ergaxia  {Exgaxiä  nach 
Lobeck,  Paralipomena  552  Auctar.  adnotat.  ad 
Soph.  Aiacem  p.  113  adnot.  2)  auch  bei  Ano- 
nymus Laurent,  in  Anecd.  varia  Gr.  et  Lat. 
ed.  Schoell-Studemund  1,  269  nr.  28.  Als  Tochter 
des  Zeus  Stratios  (s.  d.)  wird  kd-grä  ExgaxLa 
genannt  bei  Eust.  ad  Hom.  II.  189,  18.  — 

3.  Die  Inschriften  mit  Weihung  an  Hekate 
Stratia  bei  Pa.ton  und  Hicks,  The  inscr.  of  Cos 
370.  388.  [Höfer.] 

Strateios  {Exgdxsiog),  Beiname  des  Zeus  = 
Stratios  ('s.  d.  II  b)  auf  einer  Inschrift  aus  My- 
lasa mit  der  Erwähnung  eines  Priesters  Aiög 
[Ex]gaxtiov  xal  'Hgag,  Athen.  Mitt.  15  (1890),. 
269.  Der  in  derselben  Inschrift  erwähnte  Zsvg 
'7‘agßsavxüv  d.  h.  Zeus  der  Phyle  der  ’Tagßs- 
ßvxai  ist  nach  Judeich,  Athen.  Mitt.  a.  a.  0.  271 
mit  dem  Zeus  Stratios  identisch.  Das  Epithe- 
ton Exgdxiog,  das  Eust.  ad  Hom.  II.  189,  18 
durch  hffugog  rüv  Gxgaxsvydxcüv  erklärt,  findet 
sich  für  Zeus  außer  an  den  unter  Stratios  II  b 
mitgeteilten  Stellen  zunächst  ohne  Beziehung 
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auf  ein  bestimmtes  Kultlokal  bei  (Arist.)  de 
mundo  1 S.  401  a 22  f.  = Stob.  Eclog.  p.  88 
Heeren  — p.  22  Meinelee.  Etym.  M.  729,  36. 
Phot.  Lex.  s.  V.  Ergdriog.  Anonym.  Ambros., 
Anecd.  varia  Graec.  et  Lat.  ed.  Schoell-Stude- 
mund  1,  265  nr.  89.  Ayionym.  Laurent,  ebd. 
266  nr.  85;  vgl.  Pollux  1,  24,  wo  unter  den  &B0I 
crgdrioL  in  erster  Linie  Zeus  zu  verstehen  ist. 

Auch  auf  Kos  ist  der  Kult  des  Zeus  Stra- 
tios nachweisbar;  eine  jetzt  verschollene  (Her- 
zog bei  A.  Deißmann,  Zeitschr.  für  neutestarn. 
Wissenschaft  4 [1903],  195  Anm.  3)  nur  frag- 
mentarisch überlieferte  Inschrift  lautet  nach 
Paton-Hiclcs,  Inscr.  of  Cos  347  p.  226.  Deiß- 
mann a.  a.  0.  195:  Iis]ßaa[T](g  Jd  E[t]qcctL(p 
llaaTr'iQiov.  Die  englischen  Herausgeber  ver- 
stehen (a.  a.  0.  iJ.  389)  darunter  eine  einem 
römischen  Kaiser,  der  als  Zeus  Stratios  be- 
zeichnet werde,  dargebrachte  Weihung.  Da- 
gegen meint  J.  Schäfer,  De  love  apud  Gares 
cidto  (=  Diss.  philol.  Halenses  20,  4 [1912]), 
359  Anm.  2,  daß  tw  Ja  EzgaxLcg  zu  lesen  und 
die  sonst  erhaltenen  Buchstaben  anders  zu  er- 
gänzen seien. 

Ein  Kultus  oder  eine  Übertragung  des  Kultes 
des  Zeus  Stratios  ist  nach  der  von  Hiller 
V.  Gaeriringen  I.  G.  12,  5,  50  p.  19  ergänzten 
Inschrift:  IlaQce  [Jii]  Z,\rQ'\arLa  auch  für  Naxos 
anzunehmen  (anders  liest  die  Inschrift  Szanto, 
Arch.  Epigr.  Mitt.aus  Oest.  13  [1890],  179 ; Recueil 
d’inscr.  jurid.  grecpues  1, 118  nr.  66,  vgl.  jj.  142). 

Eine  weitere  auf  der  Akropolis  in  Athen 
gefundene  Altarinschrift  ist  Jd  A'rpc:ri[(B(,]  ge- 
weiht, Kirchhoff,  Sitzungsber.  d.  Berl.  Akad.  d. 
in'ss.  1887,  1204  nr.  58.  Zu  Zeus  Stratios  (und 
Labraundos)  in  Athen  vgl.  Eoucart,  Les  asso- 
ciations  religieuses  105.  Ziebarth,  Gr.  Vereins- 
icesen  121  u.  Anm.  2.  Fr.  Poland,  Gesch.  des 
griech.  Vereinswesens  181.  Zu  Zeus  Stratios  und 
Labraundos  im  allgemeinen  Vollgraff,  Rhein. 
Mus.  61  (1906),  150.  164.  Gertz,  Et  Graesk 
Oldtidsmhidesm aerke  in  Oversigt  over  det  Kong. 
Danske  Videnskabernes  Selskabs  Eorhandlinger 
1906,  316  f.  Aßmann,  Philologus  67  (1908),  186. 
Der  von  PUn.  K.  H.  16,  89,  239  erwähnte  Kult 
des  Zeus  Str.  im  jjontischen  Herakleia  (,,in 
Konto  citra  Heracleam  arae  sunt  lovis  Etqcc- 
riov  cognomine“)  ist  nach  0.  Kümmel,  Hera- 
cleotica  47 f.  (vgl.  32  Anm.  31)  ein  Kult  nicht 
der  griechischen  Kolonistenbevölkerung,  son- 
dern der  Mariandyner.  Über  die  Verwandt- 
schaft des  Zeus  Stratios  mit  dem  Zeus  Urios 
(s.  d.)  vgl.  Abeken,  Annali  1839,  63  f.  Cave- 
doni,  BuUetino  1840.  70.  110. 

Eine  monumentale  Darstellung  des  Zeus  Str. 
will  Hans  Rott,  Kleinasiat.  Denkmäler  aus  Pi- 
sidien,  Pamphylien , Kappadokien  und  Lykien 
(=  Studien  über  christliche  Denkmäler  5/6  [1908], 
253  f.)  in  der  ebenda  255  Abb.  92  abgebildeten 
Götterfigur  an  einer  Felswand  in  Suwasa  in 
Kappadokien  erkennen:  Die  Gottheit  sitzt  in 
einer  rundbogigen  Nische  und  hält  den  linken 
Arm,  der  ein  Attribut  hielt,  erhoben.  Der 
Oberkörper  ist  unbekleidet  und  zeigt  Reste  von 
Brüsten;  ein  faltiges  Gewand  fällt  über  Schoß 
und  Knie  herab.  Über  Darstellungen  des  Zeus 
Str.  bzw.  Labrandeus  vgl.  auch  Milchhöfer,  Aru- 
fänge  der  Kunst  110  f.  [Höfer.] 


Stratia.  1)  Aphrodite  wurde  als  Stratla 
zu  Mylasa  verehrt,  wo  die  ungefähr  aus  dem 
ersten  nachchristlichen  Jahrhundert  stammen- 
den Inschriften  Lebas  414  (=  C.  I.  G.  2,  2693  f.) 
und  415  einen  isQSvg  ’Ag>QOÖizr\g  Ezgazsiceg 
nennen.  Bei  Mylasa  ist  auch  von  alters  her  der 
Zeus  Stratios  (s.  d.)  zu  Hause  und  die  auf  dem 
benachbarten  Rhodos  verehrte  Hekate  Stratia 
wird  wohl  auch  von  Karien  diesen  Beinamen  mit- 
gebracht haben.  In  Smyrna  wurde  eine  kqygo- 
dizT]  EzgazovLnig  (s.  d.)  verehrt  (C.  1.  G.  2,  3137). 
Auch  auf  dem  griechischen  Festland  führte 
Aphrodite  hie  und  da  Beinamen,  die  sonst  der 
Athena  eigen  sind,  wie  ’AqsLcc,  Ntyirirpogog, 
’EvoTtliog  und  wurde  wie  in  Kythera  bewaffnet 
dargestellt  (Paus.  3,  23,  1 ; Gruppe,  Gr.  Myth. 
1352,  4);  die  Aphrodite  von  Mylasa  wird  aber 
mit  diesen  nur  spärlich  noch  erhaltenen  Resten 
einer  vorgeschichtlichen  kriegerischen  Auffas- 
sung der  griechischen  Göttin  schwerlich  einen 
Zusammenhang  haben,  sondern  vermutlich  wie 
die  von  Hesychios  genannte  AepgoSizr]  ’'£y%6toj 
in  Kypros  auf  die  orientalische  Liebesgöttin 
Astarte  zurückgehen  (Farnell,  Cultes  of  the 
greek  States  2,  654),  die  bei  den  Babyloniern  und 
Syrern  zur  Kriegsgöttin  und  Schirmherrin  von 
Stadt  und  Land  geworden  war  (vgl.  Bd.  1,  1 
Sp.  650). 

2)  Athena  wird  von  Plutarch  (praec.  reip. 
ger.  5 j3.  801  E)  mit  dem  Beinamen  StguzLa 
bezeichnet  und  mit  Ares  Enyalios  zusammen 
als  Kriegsgöttin  genannt.  Dasselbe  Epitheton 
gibt  ihr  die  Hetäre  in  Lukians  9.  Hetären- 
gespräch; auch  Niketas  (XIL  deorum  epitheta 
bei  Studemund,  Anecd.  var.  gr.  1,  276)  führt 
diesen  Beinamen  an.  Ein  Kult  der  Athena 
Stratia  ist  nicht  nachweisbar. 

3)  Hekate  führt  diesen  Beinamen  auf  einer 
etwa  dem  3.  Jahrh.  v.  Ohr.  angehörenden  In- 
schrift von  Halasarna  auf  Kos,  in  der  ihr  ein 
Priester  des  Apollon  und  fünf  isgonoioi  ein 
Weihgeschenk  dar  bringen  (Ray  et,  Annuaire  de 
l’ass.  pour  Vene,  des  et.  gr.  9,  1875  S.  288  ff.). 
Auch  in  einer  von  Roß  gefundenen  Inschrift 
aus  Nea  Antimakhia,  die  ebenfalls  unter  einem 
Weihgeschenk  stand,  das  ein  Pi-iester  und  sechs 
isgonoioi  darbrachten,  hat  Rnyet  (S.  291)  un- 
zweifelhaft richtig  'Exdra  Xzgazig  ergänzt. 
Der  Beiname  stammt  sehr  wahrscheinlich  aus 
Karien,  wo  wir  ihn  für  Zeus  schon  in  früher 
Zeit  kennen  und  wo  ihn  auch  Aphrodite  führte ; 
der  Kult  der  Hekate  war  in  Karien  — ihr  be- 
kanntestes Heiligtum  lag  in  Lagina  — sehr 
verbreitet  (Gruppe,  Gr.  Myth.  263),  wenn  sich 
auch  dort  dieser  Beiname  bisher  nicht  hat 
nachweisen  lassen.  [Kuhnert.] 

Stratiagios  s.  Stratagios. 

Stratioi  Theoi  (Ezgazioi.  9soi)  s.  Strateios. 
Mit  dem  @sbg  6 Ezgdziog  bei  Synes.  or.  de 
regno  15  p.  23  C = Migne,  Patrol.  Scr.  Gr. 
66  j».  1094  ist  Ares  gemeint;  s.  Stratios  II a 
und  Phot.  Lex.  s.  v.  Xzgdziog.  [Höfer.] 

Stratios.  I.  Eigenname  (Xzgaziog): 

1)  Sohn  des  Nestor,  II.  P 413;  439.  Apol- 
lodor (1,  9,  9,  3)  nennt  ihn  2Jzgd.zi.xog,  seine 
Mutter  Anaxibia. 

2)  Einer  der  Freier  der  Penelope,  aus  Zä- 
kynthos  stammend,  Apollod.  Epitome  7,  29. 
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3)  Sohn  des  Königs  Klymenos  zu  Orcho- 
menos,  Paus.  9,  37, 1.  Gruppe,  Gr.  Myth.  645, 11. 

II.  Beiname  {^rgdviog): 

a)  des  Ares,  Ton  Plut.  Prot.  14  p.  757  D 
mit  Enyalios  zusammen  genannt.  Auch  das 
Etym.  M.  (p.  729.,  36)  führt  Urgdtiog  als  Epi- 
theton des  Ares  und  des  Zeus  an.  Hesychios 
erklärt  das  Wort  mit  TtoXsyiv.bg  li)  cpoßsgog. 

b)  des  Zeus.  Ein  griechischer  Gott  ist  der 
Zeus  Stratios  nicht;  wo  wir  auf  dem  Festlande  i 
Tempel  oder  Weihgeschenke  für  ihn  treffen 
(C.  I.  A.  2,  613;  3,  201),  rühren  sie  von  Aus- 
ländern her.  Ist  auch  hier  und  da  die  kriege- 
rische Seite  in  dem  Wesen  des  Zeus  betont 
worden,  worauf  Beinamen  wie  Areios  und  Ho- 
plosmios  (in  Epeiros  und  Orchomenos,  Gruppe, 
Griech.  Mythol.  1117,  2 b,  c)  deuten,  so  ist  er 
doch  in  Griechenland  nicht  speziell  als  Heeres- 
gott verehrt  worden.  Der  Stratios  ist  in  Karien 
heimisch;  Herodot  nennt  5,  119  als  erster  das  2 
Aibg  Ergariov  Igbv  in  einem  großen  heiligen 
Platanenhain  zu  Labranda  und  fügt  hinzu,  daß, 
soviel  ihm  bekannt,  allein  die  Karer  dem  Zeus 
Stratios  Opfer  brächten  (yovvot  äs  tmv  r}ysig 
i'äysv  K&gtg  siai,  oi  Au  ErgaTito  Q'vaiag  &v- 
dyovGL).  Dies  alte  Heiligtum,  vsag  dg^alog,  in 
dem  ein  ^bccvov  des  Gottes  stand  {Strabo  14 
p.  659)  lag  etwa  sechzig  Stadien  von  Mylasa 
entfernt  im  Gebirge  und  war  mit  dieser  Stadt 
durch  eine  heilige  Straße  verbunden;  der  Kult  3 
stand  in  so  hohem  Ansehen,  daß  die  vornehm- 
sten Bürger  von  Mylasa  die  Priesterwürde  auf 
Lebenszeit  bekleideten  (Bd.  2,  2 Sp.  1815).  Be- 
kannter war  dieser  Zeus  Stratios  unter  dem  Bei- 
namen Labrandeus(s.  d.) ; diese  Bezeichnung  geht 
wie  der  Ortsname  auf  die  dem  Gott  hier  eigen- 
tümliche Waffe,  die  Doppelaxt,  zurück,  die 
nach  Plut.  qii.  gr.  45  p.  301/02  lydisch  Xdßgvg 
hieß  {Kretschmer,  Einl.  in  d.  gr.  Gramm.  303; 
vgl.  Schremmer,  Laharum  u.  Steinaxt,  Tüb.  1911  4 
S.  32).  Der  Sage  nach  gehörte  dies  Doppelbeil 
ursprünglich  der  Amazonenkönigin  Hippolyte; 
nach  ihrer  Ermordung  schenkte  es  Herakles  der 
Omphale,  es  blieb  dann  im  Besitz  der  lydischen 
Könige,  bis  Kandaules  seiner  überdrüssig  wurde 
und  es  einem  seiner  Gefährten  gab.  Diesem 
nahm  es  Arselis  von  Mylasa,  der  Bundesgenosse 
des  Gyges,  im  Kampfe  ab  und  brachte  es  in 
seine  Heimat.  Dort  ließ  er  ein  Bild  des  Zeus 
verfertigen,  gab  diesem  die  Doppelaxt  in  die  5 
Hand  und  nannte  den  Gott  danach  Aaßgaväsvg. 
In  Kai-ien  war  die  Verehrung  dieses  Zeus  sehr 
verbreitet,  wir  finden  ihn  außer  in  Mylasa  in 
Euromos,  in  Amyzon  bei  Alinda  (Head,  Hist, 
num.^  Ü22),  in  Olymos  {Lebas  323;  331),  Aphro- 
disias  (C.  I.  G.  2750)  nnd  Heraklea  am  Latmos 
(C.  1.  G.  2896,  vgl.  C.  I.  A.  2,  613). 

Von  seiner  karischen  Heimat,  in  der  ihn 
Herodot  allein  kannte,  hat  sich  dieser  Kult 
nach  dem  ganzen  nördlichen  Kleinasien  ver-  6 
breitet.  Aus  einem  Weihgeschenk,  das  zu 
Athen  vier  Bürger  von  Amasia  in  der  Kaiser- 
zeit dem  Zeus  Stratios  darbrachten  iC.  I.  A.  3, 
201),  ließ  sich  bereits  auf  einen  Kult  in  ihrer 
Heimat  schließen;  wiedergefunden  ist  diese 
Kultstätte  von  Cumont  {Studia  Pontica  2, 173  ff.), 
der  auf  einer  1350  Meter  hohen  Bergkuppe 
bei  dem  nahe  dem  alten  Amasia  Ponti  gele- 


genen Dorf  Ebimi  einen  viereckigen  Hügel  von 
etwa  40  Meter  im  Quadrat,  offenbar  den  Rest 
eines  gewaltigen  Altares,  ähnlich  dem  perga- 
menischen,  entdeckte,  der  von  einer  runden 
Mauer  von  250  Meter  im  Durchmesser  um- 
geben war.  Innerhalb  derselben  lag  eine  Basis, 
die  ein  aus  den  Einkünften  des  Heiligtumes 
von  dem  isgsvg  äid  ßiov  CI.  Philo  gestiftetes 
Weihgeschenk  trug  {Stud.  Pont.  3,  152,  Inscr. 
142);  wessen  Priesteramt  der  Stifter  bekleidete, 
zeigen  die  nach  Ebimi  verschleppten  Inschriften 
140  und  141,  zwei  Weihungen  an  Zeus  Stratios, 
deren  letzte  aus  dem  Jahre  101  der  einheimi- 
schen Zeitrechnung,  d.  i.  98/99  n.  Chr.,  stammt. 
Der  Tempel  zählte  zu  seinen  Würdenträgern 
Neokoren,  deren  Namen  zur  offiziellen  Datie- 
rung gehörten,  und  wurde  von  einem  Kollegium 
von  Archonten  {avvdgxovrsg)  verwaltet.  Daß 
hier  in  späterer  Zeit  auch  Festspiele  mit  dra- 
matischen Aufführungen  gefeiert  wurden,  lehrt 
die  Grabschrift  eines  Schausjsielers  CI.  Gemellus 
{Inscr.  143),  der  hier  unvermutet  sein  Ende 
fand. 

Bronzemünzen  von  Amasia  zeigen  einen 
flammenden  Altar,  neben  dem  ein  oder  zwei 
Bäume  stehen  {Ree.  gen.  d.  monn.  gr.  d’Asie 
min.  1,  27;  Head,  Hist,  num.“  496);  über  ihm 
schwebt  ein  Adler  mit  ausgebreiteten  Flügeln 
oder  eine  Quadriga.  Cumont  sieht  in  diesem 
Altar  eine  Wiedergabe  des  Heiligtums  zu 
x\masia;  die  Bäume  deuten  den  Wald  an,  dessen 
Reste  noch  heute  bei  dem  Dorfe  Beuyuk  Evlia 
stehen.  Die  Eingeborenen  hüten  sie  mit  aber- 
gläubischer Scheu  und  feiern  dort  jährlich  im 
Mai  ein  Fest  für  den  heiligen  Elias  (S.  172/3). 
Wie  der  Adler,  so  gilt  auch  das  Viergespann 
als  dem  Zeus  heilig  nach  der  von  Hio  Chrys. 
36  § 9 überlieferten  Sage  der  kleinasiatischen 
Magier,  nach  der  Zeus  auf  einem  von  vier 
Rossen,  den  Symbolen  der  vier  Elemente,  ge- 
zogenen Wagen  fährt. 

Dieser  in  der  Kaiserzeit  zu  Amasia  in  voller 
Blüte  stehende  Kult  des  Zeus  Stratios  war 
aber  im  Pontus  bereits  lange  eingebürgert.  Im 
Jahre  81  v.  Chr.  brachte  Mithridates,  als  er 
nach  glücklichem  Erfolg  gegen  Murena  Kappa- 
dokien  von  den  Römern  gesäubert  hatte,  nach 
Appian  {bell.  Mithr.  66'  auf  einem  Berge  dem 
Zeus  Exgdriog  eine  Ttdrgiog  Q-vcLa,  ein  alther- 
gebrachtes Opfer,  dar.  Der  König  trug  selbst 
die  ersten  Holzscheite  herbei;  es  wurde  ein 
hoher  Holzstoß  aufgehäuft  und  um  diesen  her- 
um eine  niedrige  Mauer  geschichtet.  Auf  den 
Mauerrand  stellte  man  allerlei  Speisen  für  die 
Teilnehmer  an  der  Zeremonie,  auf  den  Holz- 
stoß aber  wurde  Milch,  Honig,  Öl,  Wein  und 
allerlei  Räucherwerk  gebracht  und  er  dann 
angezündet.  Es  war  ein  Opfer,  fügt  Appian 
hinzu,  wie  es  ähnlich  die  Perserkönige  zu  Pa- 
sargadai  darzubringen  pflegen.  Als  Mithri- 
dates sieben  Jahre  später  in  Paphlagouien 
einfallen  wollte,  ließ  er  zu  Ehren  Poseidons 
einen  Wagen  mit  weißen  Rossen  ins  Meer 
stürzen  und  wiederholte  gleichzeitig  das  üb- 
liche Opfer  [xi]v  avvt]&t}  Q’vaiixv)  an  Zeus  Stra- 
tios {Appian  bell.  Mithr.  70). 

Der  Zeus  Stratios  war  also,  wie  die  Aus- 
drücke Tidxgiog  und  ö'UJ'TjO');?  Q'vrdo:  bezeugen, 
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seit  langer  Zeit  zum  Schutzgott  4er  politischen 
Könige  geworden,  dem  sie  bald  nach  einem 
Siege,  bald  zur  glücklichen  Inauguration  eines 
Kriegszuges  ein  dem  persischen  Ritus  ent- 
sprechendes Feueroid'er  darzubringen  pflegten. 
Sein  Kult  ist  nicht  auf  das  politische  Reich, 
wo  wir  ihn  noch  in  der  Ebene  von  Chilioko- 
mon  'Stud.  Pont.  2,  177)  Anden,  beschränkt 
geblieben.  Bei  dem  iiontischen  Heraklea  in 
Bithynien  nennt  Pliniiis  (h.  n.  16,  89)  dem  Zeus  lo 
Stratios  geweihte  Altäre : Arrhiun  {F.  H.  G.  3. 
594  fr.  41)  berichtet,  daß  ein  bithynischer 
Künstler  Daidalos  in  Nikomedia  eine  wunder- 
bare Bildsäule  des  Zeus  Stratios  geschaü'en 
habe.  Eine  zu  Athen  gefundene  Inschrift  {C.  1.  A. 

3,  141)  stand  unter  einem  Weihgeschenk  zweier 
Bürger  aus  Gerinanikopolis  (Gaugra)  an  Zeus 
Stratios;  auch  in  dii^ser  paphlagoiiischen  Stadt 
hat  es  also  einen  Kult  dieses  Gottes  gegeben. 
Und  der  neben  Hera  als  jioiTQioi  bezeich-  20 
nete  Zeus  Strategos  von  Amastris  {Inscr.  Gr. 
Pom.  3,  89;  vgl.  Gnt2)pe,Gr.  3f>/thoJ.  1117 H.  2 d, 
oben  Sp.  1541)  wird  von  dem  Stratios  nicht 
verschieden  gewesen  sein. 

Wir  linden  also  die  Verehrung  dieses  Gottes 
über  den  ganzen  Norden  Kleinasiens  ausge- 
dehnt. Aus  dem  Bericht  des  Pliitarch,  daß 
Eumenes,  als  er  von  den  Argyraspiden  dem 
Antigonos  ausgeliefert  wurde,  sie  unter  An- 
rufung Aih^  Nrpon'oi’  na)  {taioi'  6q%io>v  als  3o 
seine  Mörder  anklagte  {Euni.  17),  entnimmt 
Cumotit  fS.  179),  daß  die  Ausbreitung  dieses 
Kultes  im  Zusammenhang  mit  den  Kämpfen  der 
Diadochenzeit  erfolgt  sei.  Sicherlich  werden 
die  Heereszüge  jener  Zeit  zu  seiner  weiteren 
Ve.rbreitung  beigetragen  haben;  da  es  aber 
nicht  wahrscheinlich  ist,  daß  der  Herrscher  von 
Kappadokien  und  Paphlagonien  gerade  einen 
dort  neu  eingeführteu  Gott  zum  Zeugen  an- 
gerufen habe,  so  werden  die  Anfänge  seiner  lo 
Verbreitung  von  Karien  her  wohl  in  eine  frü- 
here Zeit  hinaufreichen. 

Sichere  Darstellungen  besitzen  wir  nur  von 
dem  Zeus  von  Labranda.  Ihn  finden  wir  zu- 
erst auf  einem  Stater  des  Hekatomnos  (395 
bis  377,  Cat.  of  greel'  coiiis,  Cnria  pl.  28,  1 ; 
Head,  Hist.  numm.  * 629),  dann  auf  Münzen  der 
persischen  Satrapen  Kariens,  Maussolos,  Idrieus, 
Pixodaros  und  Orontopates  in  im  wesentlichen 
übereinstimmender  Weise  dargestellt,  als  bär-  so 
tigen  Gott  mit  einem  Kranz  im  Haar,  ste- 
hend, mit  langem  Chiton  und  einem  über  den 
l.  Arm  geschlagenen  Himatiou  bekleidet;  mit 
der  L,  faßt  er  oben  ein  auf  dem  Boden  stehen- 
de.s  Zepter  oder  eine  Lanze,  in  der  R.  hält  er 
das  auf  der  Schulter  ruhende  Doppelbeil  {Bahe- 
lon,  Catal.  des  motni.  gr.  de  la  Bibi.  Nut.,  les 
Perscs  Achemenides  1893,  pl.  10  fig.  4 — 11  und 
14 — 17).  Auf  Münzen  von  Mylasa  trägt  er 
einen  Modius  auf  dem  Haupt,  in  der  R.  die  6o 
Doppelaxt  und  in  der  L.  Zepter  oder  Lanze; 
häufig  ist  er  in  einem  Tempel  dargestellt  (vgl. 

Bd.  2,  2 Sp.  1816',  wir  haben  also  eine  Ab- 
bildung des  Kultbildes  vor  uns.  Das  von  Strabo 
14  p.  659  erwähnte  Holzbild  will  Overbeck 
{hinist iiiyfhol.  2,  1,  1 S.  8 Fig.  2)  in  der  alter- 
tümlichen Figur  in  einem  Tempel  auf  einem 
Bronzemedaillon  Getas  wiedererkennen;  der 


Gott  steht  steif  da,  mit  einem  langen  bis  über 
die  Knie  kreuzweis  umschnürten  Gewand  be- 
kleidet, in  der  L.  die  Lanze,  in  der  anderen 
Hand  senkrecht,  nicht  wie  sonst  geschultert, 
das  Doppelbeil  haltend.  Aelian,  der  de  nat.  an. 
12,  30  auf  das  Heiligtum  von  Labranda  zu 
sjirechen  kommt,  weil  darin  zahme  Fische  ge- 
halten wurden,  läßt  die  Kultstatue  ein  Schwert 
tragen.  Da  sich  dies  auf  den  zahlreichen  Münz- 
bildern nie  findet,  so  liegt  wohl  ein  Irrtum  vor, 
vielleicht  eine  Verwechslung  mit  dem  Zeus 
Kariös  (vgl.  Bd.  2,  1 Sp.  958)  oder  dem  Chry- 
saoreus  von  Stratonikeia,  den  Strabo  14  p.  660 
erwähnt.  Lenormant  wollte  auf  Grund  des 
Bronzemedaillons  Getas.  dessen  Zeus  er  in  der 
Kour.  Galerie  vujthol.  Paris  1858  auf  S.  53  in 


;t)cele  des  Zeus  Stratios,  gefunden  zu  Tegea 
(nach  J/on.  ct  Mem.  Piot  18,  1911). 


doppelter  Größe  hat  nachbilden  lassen,  dem 
Gott  androgyne  Bildung  zuschreiben;  da  aber 
die  Münze,  wie  die  Abbildung  in  natürlicher 
Größe  auf  Tafel  VHI,  11  ebendort  zeigt,  so 
schlecht  erhalten  ist,  daß  kein  Detail  sicher 
erkennbar  erscheint,  und  von  einer  weiblichen 
Bildung  des  Gottes  bisher  nichts  bekannt  war, 
mußte  man  annehmen,  daß  er  einer  Täuschung 
zum  Opfer  gefallen  war  {Overbeck,  Kunstmythol. 
2,  1,  1 S.  270).  Sicher  gestellt  wurde  diese 
Bildung  erst  durch  eine  der  Mitte  des  4.  .lahrh. 
angehörige  beim  Tempel  der  Athena  Alea  zu 
Tegea  gefundene  Stele,  die  Foucart  in  seinen 
A.ssoc.  rel.  1873  S.  106  kurz  erwähnt  und  jetzt 
in  den  Man.  et  Mem.  Piot  18,  1911,  S.  147  ver- 
öftentlicht  hat.  Sie  zeigt  in  der  Mitte  in- 
schriftlich bezeichnet  Zeus,  in  Vorderansicht 
stehend;  mit  der  R.  schultert  er  die  Doppel- 
axt, mit  der  L.  faßt  er  den  Speer.  Das  eine 
Ende  seines  Mantels  geht  vorn  unter  dem  r. 
Arm  durch  und  ist  über  den  1.  geschlagen; 
auf  dem  freibleibenden  Teil  des  Oberkörpers 
erscheinen  unter  einem  Halsschmuck  sechs 
weibliche  Brüste,  die  in  Form  eines  Dreiecks, 
oben  drei  nebeneinander,  in  der  Mitte  zwei, 
zuunterst  eine  angeordnet  sind.  Zur  Seite 
des  Zeus  stehen,  ebenfalls  inschriftlich  bezeich- 
net, links  Ada,  rechts  ihr  Bruder  Idrieus,  beide 
um  mehr  als  Haupteslänge  kleiner  als  der  Gott 
gebildet;  Ada  erhebt  beide  Hände  zu  ihm, 
Idrieus  die  R.,  während  er  mit  der  L.  einen 
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Stab  (ein  Zepter  oder  eine  Lanze)  schultert. 
Idrieus  wurde  351  der  Nachfolger  des  Mausso- 
los und  starb  344;  in  diesen  Jahren  muß  das 
Monument  also  entstanden  sein.  Leider  fehlt 
der  untere  Teil  desselben  mit  der  Widmung; 
Foncart  hält  es  für  ein  Werk  eines  der  von 
Skopas  zum  Bau  des  Maussoleums  mitgenom- 
menen Arbeiter,  das  dieser  nach  der  Rück- 
kehr in  die  Heimat  zur  Erinnerung  an  die 
Herrscher,  in  deren  Dienst  er  gestanden,  und 
an  ihren  Landesgott  der  Athena  Alea  geweiht 
habe. 

Zeus  erscheint  hier  ebenso  wie  das  ihn  um- 
gebende Herrscherpaar  in  der  griechischen 
Tracht  jener  Zeit,  die  ihm  auch  die  Münzen 
geben.  Eine  treuere  Wiedergabe  des  Kultbil- 
des hat  Foucart  in  einem  Marmorrelief  aus 
Mylasa  erkannt,  das  Wood{Ephesus  1877  S.  270), 
da  ihm  das  Gesicht,  jedenfalls  infolge  schlechter 
Erhaltung,  bartlos  schien,  für  eine  Artemis  2i 
gehalten  hatte.  Der  Gott  trägt  wie  auf  dem 
Medaillon  Getas  einen  Modius  auf  dem  Haupte; 
in  der  R.  hält  er  die  Doppelaxt  aufrecht,  die 
L.  faßt  die  Lanze.  Der  Unterkörper  ist  auch 
hier  kreuzweis  umschnürt,  und  zwar  bis  auf 
den  Boden  herab,  so  daß  die  Füße  nicht  sicht- 
bar sind,  auf  dem  Oberkörper  aber  erscheinen 
unter  dem  Halsband  vier  Reihen  weiblicher 
Brüste. 

Es  kann  danach  nicht  zweifelhaft  sein,  daß  3 
das  Kultbild  des  Zeus  von  Labranda  andro- 
gyne  Bildung  aufwies,  so  auffallend  auch  das 
Schweigen  Herodots  sein  mag,  der  die  Merk- 
würdigkeit der  alleinigen  Verehrung  des  Stra- 
tios durch  die  Karer  hervorhebt,  die  für  einen 
Griechen  viel  größere  Merkwürdigkeit  dieser 
Bildung  aber  dabei  zu  erwähnen  unterließ. 
Neben  ihr  muß  aber  auch  die  rein  männliche 
üblich  und  verbreitet  gewesen  sein;  sie  wurde 
von  den  karischen  Dynasten,  die  sich  in  Tracht  4 
und  Sitte  als  Hellenen  zu  gehen  liebten,  für 
das  Zeusbild  ihrer  Münzen  gewählt. 

Foucart  (S.  172)  will  hinter  dieser  Bildung 
nicht  die  Vorstellung  eines  zweigeschlechtlichen 
Wesens  suchen,  da  hierzu  die  normale  Zahl 
der  Brüste  genügt  hätte;  durch  die  Fülle  sollte 
vielmehr  nur  symbolisch  angedeutet  werden, 
daß  der  Gott  als  ein  Spender  des  Segens  und 
Ernährer  alles  Lebenden  galt.  Und  diese  Bil- 
dung sei  nicht  eine  primitive,  sondern  wie  bei  s 
der  Artemis  erst  die  Erfindung  einer  späteren 
Zeit  gewesen,  die  dadurch  eine  der  Haupteigen- 
schaften der  Gottheit  am  ausdrucksvollsten 
versinnbildlichen  zu  können  glaubte.  Daß  der 
Beiname  Stratios  das  Wesen  des  Gottes  von 
Labranda  nicht  erschöpfte,  geht  schon  daraus 
hervor,  daß  man  ihn  dem  griechischen  Zeus, 
nicht  dem  Ares  gleichsetzte;  eine  ältere  Zeit 
wird  in  dem  kriegerischen  Charakter  die  we- 
sentlichste Eigenschaft  gefunden  und  danach  ( 
den  Beinamen  bestimmt  haben. 

Außerhalb  Kariens  können  wir  in  Kleinasien 
sichere  Darstellungen  des  Zeus  Stratios  bisher 
nicht  nachweisen;  Overbeck  (2,  1,  1,  60/1,  vgl. 
Kaeinmel,  Heracleotica  1869  S.  47,  3),  dem  sich 
Reinach  (l’hist.  par  monn.  1902  S.  191)  und  Cii- 
mont  (S.  179)  anschließen,  vermutet,  daß  die  mit 
einem  Himation  bekleidete,  in  der  L.  ein  Zepter 


oder  eine  Lanze,  in  der  R.  einen  Lorbeerkranz 
haltende  Zeusgestalt  auf  Münzen  der  bithyni- 
schen  Könige  von  Prusias  I.  bis  auf  Nikome- 
des  III.  eine  Wiedergabe  des  d'ocimaarbi’  ayaXßa 
sei,  das  der  Künstler  Daidalos  für  Nikomedia 
geschaffen  hatte.  Dies  müßte  dann  bald  nach 
der  Gründung  der  Stadt  (um  270)  entstanden 
sein.  Sowenig  das  Attribut  der  Doppelaxt 
allein  dem  Zeus  von  Labranda  eigen  war  — 
sowohl  der  in  Phrygien  und  Pisidien  verehrte 
Reitergott  ftsös  om^cov  wie  der  Zeus  von  Tarsos 
und  der  Jujjjjiter  Dolichenus  führen  es  {Preller, 
Griech.  Mythol.  1®,  141,  2;  vgl.  Drexler  oben 
Bd.  2,  2 Sp.  1817  zu  den  Münzen  von  Eumeneia) 
— so  wenig  braucht  es  für  den  Zeus  Stratios 
charakteristisch  gewesen  zu  sein;  der  Heeres- 
zeus konnte  ebenso  gut  durch  den  Lorbeer- 
kranz als  Gewährer  des  Sieges  wie  durch  die 
Doppelaxt  als  Krieger  gekennzeichnet  werden. 

Eine  solche  Verschiedenheit  der  Attribute 
dürfte  um  so  weniger  befremden,  als  der  in 
Kleinasien  verbreitete  Zeus  Stratios  keine 
griechische,  mit  den  ihr  charakteristischen 
Eigenheiten  unverändert  übernommene  Gott- 
heit, sondern  nur  eine  Hellenisierung  verschie- 
dener dem  Zeus  wesensgleicher  Lokalgottheiten 
war.  Daß  der  Gott  von  Labranda  barbarischer 
Herkunft  war,  beweist  allein  das  Attribut  des 
Beiles,  das  wohl  unter  den  Weihgeschenken 
an  den  Zeus  Naios  zu  Dodona  begegnet  {Karo, 
Arch.  f.  Bei.  7,  1904,  134),  dem  griechischen 
Zeus  als  Waffe  aber  ganz  fremd  ist.  Foucart 
S.  156 — 161  hält  die  Doppelaxt  für  eine  den 
Hetitern  eigentümliche  Waffe,  die  von  ihnen 
auch  nach  Kreta  gebracht  wäre.  Eine  ihrer 
Gottheiten,  die  neben  diesem  Attribut  bald  den 
Speer,  bald  den  Blitz  führt,  ei'klärt  er  für  den 
dem  Herakles  gleichgesetzten  Sandas  (vgl.  ob. 
Bd.  4 Sp.  323)  und  will  in  ihm  das  Urbild  des 
Zeus  von  Labranda  erkennen.  In  dem  Zeus 
von  Amasia  glaubt  Cumont  nicht  nur  die  Ver- 
edelung eines  poetischen  Lokalgottes  durch 
griechische  Kolonisten  zu  erkennen,  sondern 
er  will  in  ihm  auch  persische  Züge  finden, 
die  die  pontischeu  Könige  iranischer  Abkunft 
von  Ahura  Mazda  auf  ihn  übertragen  hätten. 
In  dem  gewaltigen  Scheiterhaufen  der  von 
Appian  beschriebenen  Opferzeremonie,  zu  dem 
der  König  selbst  die  ersten  Holzstücke  herbei- 
trägt, erblickt  er  eine  Wiederholung  des  von 
den  Anhängern  Zoroasters  geübten  Feueropfers 
in  großem  Stil;  und  da  das  Opfer  au  Zeus 
auf  Bergeshöhen  von  Herodot  (1,  131)  als  den 
Persern  eigentümlich  bezeichnet  sei,  so  ent- 
nimmt er  dem  Vergleich  Applaus,  daß  das 
Opfer  des  Mithridates  die  von  den  Perserkönigen 
zu  Pasargadai  beobachteten  Gebräuche  nach- 
ahme {Stud.  Pont.  2,  182/3).  In  der  späteren 
Zeit  ist  jedenfalls  der  hellenische  Einfluß 
I durchaus  vorherrschend  gewesen,  wie  die  ganze 
Organisation  des  Kultus  {ccq^ovts?,  vsco-xoQOi, 
ifQivg  Siä  ßiov),  die  Formelsprache,  die  sich 
von  der  griechischen  in  nichts  unterscheidet, 
sowie  endlich  die  Aufführung  klassischer  Dra- 
men zu  Ehren  des  Gottes  beweist.  [Kuhnert.] 

Stratios  (A’rpartog),  Satyrname  in  des  Sopho- 
kles ’I%vtvraL  in  Papi/r.  Oxyr.  9 nr.  1174  p.  49 
Col.  VII,  25.  C.  Robert,  Hermes  47  (19121,  548, 
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Da  in  dem  Satyrspiel  auch  das  änonaQÖtlv 
({'.  Wilamowitz,  Neue  Jahrb.  f.  d.  Idass.  Altert. 
‘29  [19T2],  458.  4")  eine  Rolle  spielt,  so  erscheint 
es  nicht  unmöglich,  zur  Erklärung  des  Satyr- 
namens Stratios  die  Stelle  bei  Ar  ist.  Vesp.  619 
iptycc  Kal  GXQicziov  Kartnagdsv)  heranzuziehen. 

[Höfer.] 

Stratiotes  ürgartdiTrig),  Beiname  des  Pan 
auf  Lesbos,  Lotigtis  4,  37  p.  178  Mitscherlich. 
Zu  den  von  Roscher  Bd.  3 Sp.  1389  zusammen-  : 
gestellten  Zeugnissen  über  Pan  als  Gott  des 
Krieges  kommt  als  besonders  bezeichnend  hin- 
zu die  Weihung  der  Jäger  von  Panopolis,  die 
dargehracht  ist  JTavl  GvczQaxtvGoutvfp,  Bev.des 
etndes  grecques  4 (1891),  55  u.  9.  Poland,  Gesch. 
des  (jriech.  Vereitmvesens  208  f.  [Höfer.] 

Stratohates  (NxQaxoßdxrig),  Sohn  des  Elek- 
tryon  s.  d.)  und  der  Auaxo,  Tzetz.  zn  lyykoqjhr. 
93‘2;  vgl.  Heyne  zu  Apollod.  2,  4,  5,  7. 

[Höfer.] 

Stratolaos  {Ztgarölaog).,  Sohn  des  Partheno- 
paios  (s.  d.),  einer  der  Epigonen,  Schal.  Hom. 
11.  4,  404.  Eust.  ad  Hom.  11.  489,  39.  Gruppe, 
Griech.  Myth.  538.  [Höfer.] 

Stratonike  (ExgazoviKrj)  1)  Gemahlin  des 
Melaneus  (s.  d.  3),  Mutter  des  Eurytos  (s.  d.  2), 
Hesiod  im  Schol.  Laur.  Sopdi.  Trach.  266  = frgm. 
110  Bzach  (1902).  ■ — 2)  Tochter  des  Pleuron 
und  der  Kanthipi^e,  Apollod.  1,  7,  7,  1 (1,  59  TP.). 
Gruppe,  Gr.  Myth.  1379,  9.  1382.  — 3)  Tochter  : 
des  Thespios,  von  Herakles  Mutter  des  Atromos, 
Apollod.  2,  7,  8,  4 (2,  163  W.)  — 4)  s.  Poi- 
mandros.  — 5)  S.  Stratonikis.  [Höfer.] 

Stratonikia  (ZtzgazoviKia),  die  Stadtgöttin 
von  Stratonikeia-Hadrianopolis  erscheint  in  die 
gewöhnlichen  Darstellung  mit  Mauerkrone  usw. 
und  durch  Beischrift  (Ezgazoviiy.ta)  bezeichnet 
auf  Münzen  dieser  Stadt,  Cat.  of  greek  coins  in 
the  Brit.  Mus.  Lydia  285,  3f.  pl.  28,  8.  Head 
Hist,  num.-  658.  [Höfer.] 

Stra1onikis(ATpo:roriKt?),  Beiname  der  Aphro- 
dite in  Smyrna,  angerufen  im  Eide  der  Smyr- 
naer, C.  1.  G.  2,  3137,,)  p.  697  = Hittenherger, 
Or.  Gr.  inscr.  sei.  229, „ p.  372.  Ihr  Tempel, 
von  Vitruv  6,  9 (p.  112,  3 Krohn)  Stratonicum 
genannt,  zb  zyg  ’Axpgo6iz7]g  zyg  NzgazovtxiSog 
isgov  {C.  1.  G.  2,  3137,)3.  Hittenherger  a.  a.  0. 
229j,g  p.  373)  besaß  das  Asylrecht,  {C.  I.  G. 
2,  3137^,  p.  695  = Hittenherger  a,  a.  0.  229j„ 
p.  366),  das  auch  auf  einer  zweiten  Inschrift 
erwähnt  wird : tö  zs  isgbv  zb  [rag]  ’Acpgo- 
Sizag  z&g  EzgazoviidSog  Kai  zdv  noliv  zmv 
Ngvgvaicov  [iep]«!/  Kal  dovlov  slysv,  Carr.  hell. 
18  (1894),  230  = Collitz  2733  p.  875  = Hitten- 
herger a.  a.  0.  228  p.  363.  Eine  dritte  In- 
schritt erwähnt  ein  zegtvog  iigbv  Aq>goäizyg 
EzgazoviKidog,  C.  1.  G.  2,  3156  = Kontoleon, 
Ath.  Mitt.  16  G891),  133,  134  = Hittenherger, 
Sylloge  2^,  575  p.  275.  Bevue  des  ctudes  anc. 
2 (1900),  251  ff.  = Amer.  Jovrn.  of  arch.  5 (1901), 
90  = Fontrier,  Bev.  arch.  37  (1900),  161  f. 
Wuchtig  für  die  Beurteilung  und  Erklärung 
der  Epiklesis  NzgazoviKig  ist  die  Stelle  bei  Tac. 
Annal.  3,  63 ; ceteros  ohscuris  oh  vetustatem  ini- 
tiis  niti.  Nam  Smyrnaeos  oraculum  Apollinis, 
cuius  imperio  Stratonicidi  Veneri  templum  di- 
caverint  ....  referre.  Propiora  Sardianos; 
Alexandri  victoris  id  donum.  Daraus  hatte 


Strigae 

Nipperdey  geschlossen,  daß  die  Aphrodite  Stra- 
tonikis einerseits  nicht  identisch  sein  könne 
mit  der  von  den  Smyrnaern  göttlich  (ffea  Ezga- 
zoviKy,  C.  1.  G.  2,  31373.  Hittenherger,  Or.  Gr. 
inscr.  229g  p.  366)  verehrten  Stratonike,  der 
Gemahlin  des  Antiochos  I.  Soter,  andererseits 
auch  nicht  nach  ihr  benannt  sein,  da  in  diesem 
Falle  Tacitus  nicht  von  '^obscura  ob  vetustatem 
initia’  sprechen  könne.  Der  Beiname  lizgazo- 
viKig  sei  in  eigentlicher  Bedeutung  aufzufassen 
wie  die  synonyme  Epiklesis  NzgazsLa  oder 
NiKycpogog.  Im  erstenPunkte,  demWiderspruche 
einer  Identifizierung  der  Ajjhrodite  Stratonikis 
mit  der  Königin  Stratonike,  wie  sie  auch  Bened. 
Niese,  Gesch.  der  griech.  u.  niakedon.  Staaten  2, 
161.  Edw.  Bob.  Bevan,  The  house  of  Seleucus 
177.  188  f.  annehmen,  ist  Nipperdey  zuzustim- 
men. Doch  scheint  immerhin  ein  gewisser  Zu- 
sammenhang mit  Stratonike  angenommen  wer- 
den zu  müssen.  L.  Couve,  Corr.  hell.  18,  233 
vermutet,  daß  Stratonike  den  Kultus  der  Aphro- 
dite Stratonikis  begründet  habe.  Hittenherger 
zu  Sylloge  575*  Anm.  1.  Or.  Gr.  inscr.  sei.  228 
Anm.  1.  4.  5 läßt  die  Aphrodite  Str.  nach  Stra- 
tonike benannt  und  ihren  Kult  von  Seleukos 
Kallinikos  gestiftet  sein.  Am  wahrscheinlichsten 
ist  die  Ansicht  von  v.  Wilamowitz,  Nordionische 
Steine  in  Ahhandl.  d.  Königl.  Preuß.  Akad.  d. 
TPfss.  1909  phil.  hist.  Klasse  S.  55,  daß  der 
Kultus  der  Aphrodite  Str.  in  Smyrna  mit  Rück- 
sicht auf  Stratonike  aus  einem  alten  vorgrie- 
chischen Kultus  der  Aphrodite  Strateia,  die  in 
Erythrai  und  Mylasa  bezeugt  ist,  umgedeutet 
worden  ist;  vgl.  auch  Gruppe,  Gr.  Myth.  1353 
Anm.  4 zu  1352.  Preller  - Bobert,  Gr.  Myth. 
Wileken  bei  Pauly-Wissoua  1 Sp.  2542,  2 ff . 

[Höfer.] 

Stratos  (Nzgdzog),  Thraker,  vor  Troia  von  Aga- 
memnon getötet,  Quint.  Smyrn.  8,  99.  [Höfer.] 

Streuia.  s.  Indigitamenta. 

Strepsaios  s.  Strophaios. 

Strigae,  vulgäre  Form  für  striges  {Caper, 
Gramm,  lat.  7 p.  111 : striges  [strigis],  non  strigae: 
striga  intervallum  turmarum,  ubi  equi  stringun- 
tiir  und  Porf.  Hör.  cp.  5,  20:  nocturnae  striges: 
sic  dicitur,  non  ut  vidgo  strigae)  abgel.  von 
strix,  Gzgiy'g  (Ohreule)  ital.  strega,  lex  Sal.  64,  2 
Stria,  ed.  Both.  197  strigam,  quod  est  mascam, 
von  Gzgl^co  oder  zgl^co  (=  strido),  weil  die 
I strigae  bei  ihrem  gewöhnlich  nächtlichen  Er- 
scheinen ein  unheimliches  Schwirren  verur- 
sachen (vgl.  Ovid  F.  6,  131  und  Cen.  Trim.  63), 
vampirartige  Wesen  des  römischen  Volks- 
glaubens. Man  schwankt,  ob  sie  ein  eigenes 
Vogelgeschlecht  sind  oder  böse,  alte  Weiber, 
oder  in  Vögel  verzauberte  Menschen.  Wie 
unsicher  die  Auffassung  der  strigae  war,  zeigen 
auch  die  verschiedenen  Deutungsversuche  der 
Grammatiker  {Gloss.  lat.  II  189  {ed.  Goetz)  v. 
) striga:  Icaazgvycov  (Aatozgvycbr  Vulcanius,  mg 
zgvymv  Buech.)  Kal  yvvy  (pagyaKig;  2,  262,  42 
yh'og  ögvtov  striga;  3,  319,  4 vvKzoKogag  striga; 
5,  390,  18  striga:  hegtis  (angels.  Hexe);  Isid. 
11,  4,  2 quidam  asserunt  strigas  ex  hominihus 
fieri).  Ursprünglich  böse  alte  W^eiber  sieht  in 
ihnen  Festus  (p.  314)  an  leider  völlig  verderbter 
Stelle:  Strifgem,  ut  ait  Verrijus,  Graeci  Evq- 
via  (azQiyya  C.  0.  Müller)  apfpellant] , quod 
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maleficis  mulieribus  nomen  inditum  est,  quas 
volaticas  etiam  appellant.  Itaque  solent  Ms 
verbis  eas  veluti  avertere  Graeci:  EYPFmfa 
nOMHEIEN  NYKTIKOwian  ZTPINTAT^AON 
oQviv  ccvcovvjiiov  ojKVTtÖQOvg  inl  vfjas,  von 
Haupt  folgendermaßen  hergestellt:  aTQiyy’ 

an07tiq.7tsiv  vvKzißöccv,  zav  azQiyy’  &ito  ; 

OQVIV  avmvvpiov,  ozQzyy’  ojuvnÖQOvg  inl  vijag; 
sie  enthält  eine  Abwehrformel  gegen  die 
strigae,  die  sie  ins  Meer  verscheuchen  soll. 
Plinius  {nat.  hist.  11,  232)  hält  die  Strigen  für 
Fabelwesen  und  meint,  daß  mit  dem  Worte 
strix  ein  Vogel  bezeichnet  sei,  der  sich  aber 
nicht  feststellen  lasse,  Plautus  (Pseud.  3,  2,  21) 
erwähnt  ihre  Eigenschaft,  die  Eingeweide  her- 
auszufressen (.  . . strigibus,  vivis  convivis  in- 
testina  quae  exedint).  Isidor  hält  sie  für  ver- 
zauberte Menschen  (11,  4,  2 sed  et  quidam  as- 
serunt  Strigas  ex  hominibus  fieri);  derselbe  gibt 
an  anderer  Stelle  ('12,  7,  42)  eine  allen  sonstigen 
Anschauungen  widersprechende  Ansicht  wieder, 
nach  der  die  strix  ein  Nachtvogel  sei,  der  die 
Säuglinge  liehe  und  ihnen  Milch  spende  {Strix, 
nocturna  avis,  habens  nomen  de  sono  vocis. 
Quando  enim  stridet,  de  qua  Liicianus:  Qiiod 
trepidus  bitbo,  qtiod  strix  nocturna  queruntur. 
Haec  avis  vulgo  dicitur  Anima  ab  amando  par- 
vulos,  unde  et  lac  praebere  fertur  nascentibus). 

Die  Strigen  lassen  sich  am  besten  mit  Vam- 
piren vergleichen ; der  Dichter  ( Oy dZ,  6, 131  ff.) 

schildert  sie  uns  als  garstige  Flügelgestalten 
mit  großem  Kopf,  starrenden  Augen,  dem 
Schnabel  eines  Kaubvogels,  aschgrauem  Ge- 
fieder und  scharfen  Krallen.  Wenn  die  Amme 
nicht  aufpaßt,  schlüpfen  sie  nachts  in  das  Ge- 
mach, nehmen  das  Kind  aus  der  Wiege  und 
saugen  ihm  das  Blut  aus,  was  häufig  den  Tod 
des  Kindes  zur  Folge  hat.  So  drangen  sie, 
wie  Ovid  a.  a.  0.  erzählt,  einst  in  die  Kammer 
des  albanischen  Königskindes  Procas,  das, 
5 Tage  alt,  beinahe  ihre  Beute  geworden  wäre. 
Schon  hatten  sich  die  Krallen  der  Untiere  in 
die  zarte  Wange  des  Kindes  eingegraben  und 
hatten  ihm  das  Blut  ausgesogen,  denn  das 
Kind  wurde  blaß  wie  das  herbstliche  Laub  der 
Bäume.  Da  entdeckte  die  Amme  das  Unglück 
und  eilt  zu  Carna  (vgl.  Wissoica  bei  Boscher 
1^  Sp.  854),  die  Ovid  hier  sicher  mit  Cardea 
verwechselt,  welche  letztere  hier  allein  an 
ihrem  Platze  ist,  da  ihr  einst  Janus  zum  Dank 
für  ihre  Liehe  die  Herrschaft  über  die  Tür- 
angeln verlieh  und  den  wundertätigen  Weiß- 
dorn schenkte,  mit  dem  sie  bösen  Zauber 
bannen  konnte.  Diese  von  Ovid  und  auch  von 
Preller,  Böm.  Myth.  2“  S,  239  fälschlich  mit 
Cardea  zusammengeworfene  Carna  also  wird 
herbeigerufen.  Sie  berührt  zunächst  die  Pfosten 
und  die  Schwelle  dreimal  mit  dem  Laube  des 
Erdbeerstammes,  dann  besprengt  sie  den  Ein- 
gang mit  Wasser  und  nimmt  die  Eingeweide 
eines  zwei  Monate  alten  Ferkels  in  die  Hand; 
dann  spricht  sie  den  Segen:  Schont,  ihr  nächt- 
lichen Vögel,  das  Eingeweide  des  Knaben,  das 
zarte  Tier  wird  geopfert  für  den  zarten  Knaben, 
Herz  nehmet  für  Herz,  Eingeweide  für  Ein- 
geweide {atque  ita,  noctis  aves,  extis  puerilibus, 
inquit,  parcite.  Pro  parvo  victima  parva  cadit, 
ehr  pro  corde,  pro  fibris  sumite  fibras-,  hanc 
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animam  vohis  pro  meliore  damus).  Dann  legt 
sie  die  Stücke  ins  Freie,  niemand  darf  sich 
nach  ihnen  umblicken.  Endlich  legt  sie  die 
ihr  von  Janus  geschenkte  Weißdornrute  ins 
Fenster;  nun  ist  den  Strigen  der  Weg  verlegt 
und  das  Kind  gerettet.  Was  an  dieser  ovi- 
dischen  Erzählung  Volkstradition,  was  dich- 
terische Erfindung  ist,  läßt  sich  freilich  nicht 
feststellen.  S.  auch  Bosclur,  Ephialtes  S.  32,  A.  77. 

Auch  in  der  gruseligen  Geschichte,  die 
TrimalcMo  {Cen.  Tr  im.  63)  den  Tischgenossen 
erzählt,  treten  die  Strigae  auf.  Er  erzählt,  wie 
der  Lieblingsknabe  seines  Prinzipales  gestorben 
sei.  Als  nun  die  Mutter  ihn  beklagt  habe, 
hätten  plötzlich  die  Strigen  angefangen  zu 
sausen,  mit  einem  Geräusch,  als  ob  ein  Hund 
einen  Hasen  jagte.  Darauf  habe  sich  ein  kräf- 
tiger kappadokischer  Sklave  ein  Herz  gefaßt, 
sei  vor  die  Haustür  gelaufen  und  habe  ein 
Weib,  die  eine  der  Strigen,  durchbohrt.  Als 
nun  die  Mutter  die  Leiche  des  Sohnes  um- 
armen wollte,  habe  sie  statt  der  Leiche  ein 
Strohbündel  gefunden  {manuciolum  de  stramen- 
tis).  Es  habe  weder  Herz  noch  Eingeweide 
gehabt,  die  Unholdinnen  hätten  den  Knaben 
bereits  geraubt  und  einen  Wechselbalg  aus 
Stroh  untergeschoben;  er  schließt  mit  der  Auf- 
forderung zu  glauben,  daß  es  Weiber  gebe,  die 
hexen  könnten  {rogo  vos,  oportet  credatis,  sunt 
midieres  plussciae,  sunt  nocturnae,  et  quod  sur- 
sum  est,  deorsum  faciunt).  Der  Kappadokier 
ist  am  ganzen  Körper  braun  und  blau,  weil 
ihn  die  Hand  der  Hexe  berührt  hat,  und  stirbt 
nach  kurzer  Zeit.  Die  Tischgenossen  hören 
gläubig  zu  und  bitten,  den  Tisch  küssend,  die 
Hexen,  zu  Hause  zu  bleiben,  wenn  sie  von  der 
Mahlzeit  heimkehrten. 

Demnach  wirkt  schon  eine  Berührung  der 
Strigen  tödlich.  Vgl.  Stringes.  [F.  Richter.} 

Strigamis,  Beiname  des  Juppiter  auf  einer 
Inschrift  aus  Misenum:  lovi  Strigano,  C.  I.  L. 
10,  3337  und  dazu  Mommsen,  der  die  frag- 
mentarische Inschrift  10,  3495  vergleicht,  auf 
der,  wie  es  scheint,  strig(anus?)  als  Bezeich- 
nung eines  Beamten  im  Flottendienst  gebraucht 
wurd.  [Höfer.] 

Stringes  {UzQiyysg,  auch  ZzQvyyai  [s.  unten]) 
s.  Strigae,  wo  nachzutragen  Soldan- Heppe,  Ge- 
schichte der  Hexenprozesse  1 fl880),  60  ff.  E. 
Opjpenheim,  Wiener  Studien  30  (1908),  167  ff. 
Beruh,  Schmidt,  Das  Volksleben  der  Ntugriechen 
u.  das  hellenische  Altertum  1,  136  ff.  John  Cuth- 
bert  Laivson,  Modern  greek  folklore  and  ancient 
greek  religion  179  ff.  — Oppenheim  a.  a.  0.  159 
(vgl.  auch  0.  Keller,  Hie  antike  Tiericelt  2,  39) 
weist  darauf  hin,  daß  die  striges,  soweit  sie 
nicht  geradezu  verwandelte  Hexen  sind,  doch 
im  Dienste  dieser  stehen.  Ihre  Eier,  Federn, 
Augen,  Zehen,  ihr  Herz,  Fleisch  und  ihre  Ein- 
geweide finden  bei  der  Bereitung  von  Zauber- 
mitteln Verwendung. 

Über  die  Striges  als  Totengeister  vgl.  E. 
Bieß,  Bhein.  Mus.  48  (1893),  310.  Eitrcm, 
Hermes  u,  die  Toten  {Christiania  Videnskabs- 
Selskabs  Eorhandlinger  1905,  5)  S.  35  Anm.  3. 

Die  im  Volksglauben  von  den  Stringes  ver- 
breitete Meinung  findet  sich  auch  bei  loanncs 
Hamascenus,  Migne  Patrol.  Ser.  Gr.  14  p.  1604: 
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Die  ^TQvyyat  (so!),  auch  rtXovdeg  (=  Gello 
usw.)  genanut,  sind  zauberische  Weiber,  die 
bei  Nacht  durch  die  Luft  daherschwirren  und, 
ohne  durch  Schloß  und  Tür  gehindert  zu  wer- 
den, in  die  Häuser  eindringen  und  die  Kinder 
ersticken;  nach  anderen  verzehren  sie  die  Leber 
der  Kinder  xal  Ti&aav  avräv  tt}v  oixovoiUuv 
(d.  h.  wohl:  sie  schädigen  alle  zum  Leben  nö- 
tigen Funktionen').  Manche  sagen  auch,  daß 
nur  die  Geister  dieser  Hexen  in  die  Häuser 
eindringen,  während  ihr  Leib  auf  dem  Lager 
ruht.  Daß  die  Striges,  wie  hier  erzählt,  be- 
sonders gern  die  Leber  verzehren,  geht  auch 
aus  dem  (iebet  an  die  zur  Abwehr  des  Striges 
angerufene  Carna  (,s.  d.  Art.  Striges),  ut  ieci- 
nora  . . . salva  conservet  hervor;  vgl.  Otto, 
Eheiii.  Milt).  ü4  (1909),  4(50  ff.  Wissowa,  Reli- 
gion und  Kultus  der  Römer'-  23(5.  Vgl.  auch 
Petro».  Snt.  134:  (gute  striges  cumederuut  nervös 
tunsg=  Manneskraft)? 

über  die  Bezeichnung  der  strix  als  amma 
vgl.  Glosse  bei  O.  Loeire,  Glossae  nominum  l(5o 
Anm.  2:  amiitu:  uris  nocturna.  Pnpias  M.  S. 
Ecclesiae  Bituric.  hei  Du  fresne- He  »sehet , Glossae 
med.  et  inf.  Lat.  s.  v.  amma:  amma.  avis  noc- 
turna ah  amando  dicta,  haec  et  strix  dicitur  a 
Stridore.  Not.  Bern.  57,  31  Schmit.::  öuho:  amma. 
In  der  Glosse  im  Corp.  Gloss.  Lat.  ed.  Loeive- 
Goet~  2,  519,  25  mammu:  myestes  möchte  W. 
Heraeus.  Arch.  für  lat.  Lexikographie  13  (1904), 
154  Anm.  emendieren  amma:  »njstes  (vgl.  Corp. 
Gloss.  a.  a.  O.  142,  6:  parra:  yvartjg  ögvsov; 
374,  32  : gvoigg:  }>arra,  sacratus).  — H.  Rönsch, 
Rhein.  Mus.  30  (1875),  454  verwirft  die  Ab- 
leitung von  amare  und  führt  amma  auf  das 
rr~x  = mater  zurück,  da  der  Vogel  im  Volks- 
munde scherzweise  'Mutter’  genannt  worden 
sei.  Lachmann  in  Ijucretii  de  rer.  nat.  deor. 
comment.  165  f.  fzu  3,  386)  erklärt  amma  aus 
anima  = Schmetterling,  Motte  (vgl.  ipoxy  in 
dieser  Bedeutung.  O.  Jahn,  Arch. -Beiträge  137) 
entstanden.  — 0.  Keller  a.  a.  (.).  39  übersetzt  amma 
mit  'ürahne’.  — G.  Körting,  Lateinisch- Romani- 
sches Wörterhuch  67®  nr.  604  p.  67  sieht  in 
amma  dasselbe  Wort,  wie  das  Lallwort  der 
Kindersprache  amma  = Amme,  'weil  mau  ir- 
gendwelche Ähnlichkeit  zwischen  diesem  Vogel 
und  einer  Amme  herausfand’,  eine  Ähnlichkeit, 
die  nach  Heraeus  a.  a.  0.  nur  darin  bestanden 
haben  könnte,  daß  der  in  den  Ammenmärchen 
der  Alten  berüchtigte  Nachtvogel  strix  nach 
bekanntem  Aberglauben  den  Kindern  in  der 
Wiege  giftige  Milch  aus  eignen  Brüsten  ein- 
melkte. ünd  in  der  Tat  l)erichtet  Pli».  N.  H. 
11,  232  von  die.sem  Volksglauben:  fahulosum  . . . 
arhitror  de  strigihus  uhera  eas  infantium.  lahris 
immulgere,  und  dasselbe  besagt  eine  Stelle  aus 
dem  liher  medicinalis  des  Serenus  Sammonicus 
58  V.  1035  f.  (Poet.  Lat.  min.  ed.  Baehrens  3 
p.  155):  Pra.eterea  si  forte  premit  stri.e  atra 
puellns  Virosa  immulgens  exertis  uhera  lahris, 
Allia  -über  die  unheilabwehrende  Kraft  des 
Knoblauchs  vgl.  O.  Jahn,  Sachs.  Berichte  7 
[18.55],  84  Anm.  233.  C.  Sittl,  Die  Gebärden  d. 
Griechen  u.  Römer  119)  praecepit  Titini  sen- 
tentia  necti;  vgl.  Kehr,  Quaeslionum  magicarum 
specimen  (Programm  Gymnasium  Haderslehen 
1884)  S.  8.  Von^der  den  Strigae  auch  sonst 
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(s.  oben)  gleichgesetzten  Unholdin  Gel(lo),  Gillo, 
Gyllo  usw.  berichtet  ALich.  Psellos  bei  Leo  Al- 
latius.  De  Graecorum  hodie  quorundam  opinio- 
nihus  3 (p.  118  der  Ausgabe  von  1645)  ^ Sa- 
thas,  Bihlioth.  Graec  med.  aevi  5,  573:  y ye 
xyusQOv  iTCsxovoa  roig  ygaCdioig  rrjv  dv- 

vauLv  Tccvrrjv  naQSxsicci.  nrSQol  yovv  rag  xrag- 
jjßrixviag  xal  äcpccvmg  siaoixi^si,  tolg  ßgicpsaiv. 
ilzDi  AriXd^sir  noisl  ravvoeg  xcd  Ttaauv  rrjv  iv 
Toig  ßgsqxaiv  ayioggocpilv  oianeg  vygoryTcc.  Also 
der  Volksglaube  läßt  alte  Weiber  geflügelt  zu 
den  Neugeborenen  eindringend  diesen  ihre 
Brust  reichen;  während  aber  die  Kleinen  sau- 
gen, schlürfen  sie  selbst  das  Blut  und  Mark 
ihrer  Opfer,  entweder,  um  sich  selbst  zu  nähren 
{Ov.  Fast.  6,  138)  oder  um  daraus  einen  Liebes- 
zauber zu  gewinnen  (Hör.  Epod.  5).  Als  Striga 
denkt  sieb  Ovid  (Amores  1,  8,  13)  die  alte 
Kupplerin  Dipsas:  Hane  ego  nocturnas  versam 
volitare  per  umbras  suspicor,  et  pluma  corpus 
anile  tegi.  In  einen  bubo  (=  strix,  Oppenheim 
a.  a.  0.  158)  verwandelt  sich  Pamphile  durch 
Bestreichung  mit  einer  Zaubersalbe,  um  ihre 
Geliebten  aufzusuchen,  Apul.  Aletam.  3,  21. 
Crusius,  Philologus  50  (1891),  100.  0.  Keller 

a.  a.  0.  37.  Gebete  und  Beschwörungen  gegen 
die  Gello  bei  Allatius  a.  a.  0.  p.  126.  133. 
Sathas  a.  a.  O.  5,  576.  Reitzenstein,  Poiman- 
dres  298.  Fr.  Pradel,  Griechische  u.  -siiditalische 
Gebete  28.  90  = Religionsgesch.  Versuche  u.  Vor- 
arbeiten 3,  280.  342.  P.  Aiaaß,  Byzant.  Zeitschr. 
17  (1908),  224  f.;  von  den  zwölf  und  einen  hal- 
ben Namen,  welche  die  Gello  führt  und  deren 
Kenntnis  Schutz  vor  dem  Gespenst  gewährt, 
weist  der  halbe,  Ergiyla,  auf  ihre  Gleichsetzung 
mit  der  Striga  hin,  Cotelier,  Ecclesiae  Graecae 
monumenta  1,  745  5.  Schmidt  a.  a.  0.  139.  Pra- 
del a.  a.  0.  91.  Über  Gello  vgl.  ferner  Schmidt 
a.  a.  0.  139  f.  Laistner,  Rätsel  der  Sphinx  2, 
380.  Rohde,  Psyche  2®,  410. 

Schon  seit  alter  Zeit  galt  die  Bezeichnung 
striga  als  Schimpfwort:  esse  in  maledictis  iam 
antiquis  strigem  convenit,  Plin.  .a.  a.  0.,  und 
dieser  Gebrauch  hat  sich  lange  erhalten,  wie 
ja  auch  heute  noch  die  Bezeichnung  'Hexe’  als 
Schimpfwort  gilt;  vgl.  Lex  Salica  64,  2 (p.  61 
ed.  Geffcke») : Si  quis  mulierem  stria  (so !)  cla- 
■maverit  . . . Edictum  Rothari  197  (Momim. 
German,  historica.  Legum  Tom.  4 p.  48  ed. 
Pertz):  Si  quis  mundium  de  puella  Uhera  aut 
mulicre  haheris  eamque  strigam,  qiiod  est  ma- 
scam  clamaverit  . . . , amittat  mimdum  ipsius 
vgl.  ebenda  198:  si  quis  puellam  aut  mulierem 
Uhera, m . . . fornicariam  (=  nogvyv)  aut  stri- 
gam  clamaverit  . . . Über  den  im  frühen  Mit- 
telalter herrschenden  Hexenglauben  und  die  im 
Gegensatz  zu  der  späteren  Hexenverfolgung 
wohltuend  berührende  Gesetzgebung  vgl.  Edict. 
Rothari  376  a (p.  87):  Nullus  presumat  haldiam 
(=  Freigelassene)  alienam  aut  ancillam  quasi 
striyam,  quam  dicunt  mascam  (vgl.  Fr.  Diez, 
Etym.  Wörterbuch  d.  roman.  Sprachen  1^  s.  v. 
Älasehera.  M.  Ihm,  Rhein.  Mus.  48  [1893],  635), 
occidere,  quod  christianis  mentihus  nullatenus 
credendum  est,  nec  possibile  ut  mulier  hominem 
vivum  intrinsecus  possit  comedere.  — Caroli 
Magni  Capitula  de  partibus  Saxoniae  6 (Monum. 
Germ.  hist.  Legum  Tom.  5 p.  37);  Si  quis  a dia- 
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hoJo  deceptus  crediderit  secimduin  morem  paga- 
norum  virum  aliquem  aut  feminam  sUHgam  esse 
et  homines  comedere  et  propter  hoc  ipjsam  in- 
cenderit  vel  carnem  eins  ad  coinedendum  dederit 
vel  ipsam  comederit,  capitis  sententia  ptunietur. 
Vgl.  J.  Grimm,  Deutsche  Mgthol.  2®,  1021  und 
Amn.  Soldan  a,.  a,.  0.  123.  Vgl.  auch  Gervasius 
Tilb.  bei  Ihm  a.  a.  0.  Diez  a.  a.  0.  s.  v.  Strega 
p.  401:  lamias  quus  vulgo  mascas  aut  in  Gal- 
lica  lingua  strias,  physici  dicunt  nocturnas  esse 
imagines,  quae  ex  grossitie  humorum  animas 
donmentium  perturbant  et  pondus  faciunt. 

Über  die  Form  striga  und  strix  vgl.  W. 
Heraeus,  Die  Sprache  des  Petronius  und  die 
Glossen  41  f.  Gewöhnlich  bedeutet  strix  den 
Nachtvogel,  striga  die  Hexe;  doch  wird  diese 
Unterscheidung  nicht  immer  streng  eingehal- 
ten, Oppenheim  a.  a.  0.  159. 

Die  Verbesserungsvorschläge  zu  der  Stelle 
des  Festus  einschließlich  der  auch  von  TF.  M. 
Lindsay  in  seiner  Ausgabe  des  Festus  (1913) 
p.  415  aufgenommenen  Emendation  von  M. 
Haupt  finden  sich  verzeichnet  bei  Fr.  Linde- 
mann, Corpus  Grammat.  Latin,  vet.  2,  685. 
Gegen  Bergks,  P.  L.  G.  3“*,  664  Vorschlag: 
Szqiyy'  unoTtognslv  \ vvnzißöav  {y&s),  \ argiyy’ 
ävtb  Xaibr’,  | oqvlv  avmvvgov  {i^'d’gmv)  bmvTtOQOvg 
inl  vgcic  s.  die  Bemerkungen  von  B er nh. Schmidt, 
Jahrb.  f.  klass.  Phil.  143  (1891),  564,  der  fol- 
gende Erklärung  gibt:  ,,der  Beschwörende 

wünscht  die  Hexe  weit  weg  von  sich  aufs  Meer, 
wo  die  schnellen  Schiffe  segeln;  die  sollen  sie 
mit  sich  fortnehmen.  Daran  daß  das  Zauber- 
weib auch  dort  Unheil  anrichten  könne,  denkt 
er  in  seinem  Egoismus  nicht,  und  insofern  kann 
man  allerdings  mit  Preller,  Röm.  Myth.  2®, 
239,  3 sagen,  fjti.  vijag  bedeute  so  viel  wie 
Hort  mit  ihnen  ins  Meer,  in  den  Ozean’“.  Vgl. 
auch  R.  Heim,  Jahrb.  f.  Hass.  Phil.  Suppl.  19, 
500  f.  [Höfer.] 

Stroibos  (?)  s.  Strombos. 

Strombos  {ÜTgofißos),  Sohn  der  Keroessa  (s. 
d.),  Bruder  des  ßyzas  (s.  d.)  gegen  den  er  zu 
Felde  zieht,  Hesych.  Miles.  frgin.  4,  20  (F.  H.  G. 
4 p.  150 1.  — /.  Miller  bei  Pauly  -Wissowa 
3,  1158,  64  (s.  V.  Byzas)  schreibt  Stroibos,  wie 
bei  Steph.  Byz.  s.  v.  Fwai-Mitolis  (p.  215,  16 
Mein.)  steht:  Szgoißov  rov  äSslcpov  Fv^avrog,  wo 
aber  Meursius  Hvgufißog  korrigiert  hat.  [Höfer.] 
Strophaia  {üzgoqxida),  Beiname  der  Arte- 
mis in  Erythrai,  wo  ihr  eine  navpyvgig  ge- 
feiert wurde,  Hippias  von  Erythrai  bei  Athen. 
6,  259  b.  {F.  H.  G.  4,  431, i.  Nilsson,  Gr.  Feste 
242.  Fr.  Pfister,  Reliquienkult  im  Altertum  540. 
Wahrscheinlich  ist  die  Artemis  Strophaia  iden- 
tisch mit  derjenigen  Artemis  von  Erythrai, 
deren  Kultbild  nach  Polemon  im  Schol.  Rind. 
Ol.  7,  95  (F.  H.  G.  3,  146,  90)  gefesselt  war, 
Nilsson  a.  a.  0.  (vgl.  230,  3).  Gruppe,  Gr. 
Myth.  1268,  8.  Der  Beiname  wird  gewöhnlich 
als  'Hüterin  der  Türangel’  oder  'Schützerin 
der  Tore’  erklärt,  Schreiber  Bd.  1 Sp.  585,  8 ff. 
Preller  - Robert  322,  5.  402,  2.  Griqjpe,  Gr. 
Myth.  1337,  6.  Eitrem,  Philologus  65  (1906), 
263  u.  Anm.  20  (vgl.  jedoch  auch  den  Art.  Stro- 
phaios  am  Ende).  In  Hinsicht  auf  die  erwähnte 
Fesselung  des  Kultbildes  leitet  Wernicke  bei 
Pauly- Wissowa  2 Sp.  1398  den^Beinamen  von 
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GTgocpslov  'Strick’  ab,  versteht  ihn  also  in 
passiver  Bedeutung:  'die  Gefesselte’.  In  ak- 
tiver Bedeutung  'die  Fesselnde’  scheint  der 
Beiname  gebraucht  auf  einer  Defixionsplatte 
aus  Pantikapaion , wo  der  Verwünschte  ver- 
flucht wird  bei  Hermes,  Hekate,  Pluton,  Leu- 
kothea,  Persephone  — sämtliche  genannten 
Gottheiten  erhalten  das  Epitheton  x^oviog  — 
nal  nagic  yigrBgiöa  Urgocpuicii' , Arch.  Anzeig. 
22  (1907),  127.  Oder  erinnert  der  Beiname  an 
den  Zauberkreisel  der  Hekate,  den  FtuirrMg 
argoepaXog,  Schol.  ad  Synes  de  insomn.  p.  361  D. 
(vgl.  Gruppe,  Gr.  Myth.  1290,  3)?  [Höfer.] 
Stropbaios  (Ikgopaiog),  Beiname  des  Hermes 
(s.  d.),  der  in  seiner  Eigenschaft  als  freundlich 
geleitender  Wegegott  auch  'als  Pförtner’ 
(TTvlgSoyiog)  und  'Angel wart’  zugleich  Wege- 
gott bleibt  und  Hüter  des  Hauses  wird,  Usener, 
Rhein.  Mus.  29  (1874)  27,  und  identisch  mit 
Strophios  (s.  d.),  dem  Vater  des  Pylades,  des 
'Tormannes’  ist,  E.  Curtius,  Gesamm.  Abhand- 
lungen 1,  104.  Nach  Eitrem  , Philologus  65 
(1906),  263  ist  Hermes  Stropbaios  derjenige, 
,,der  sich  bald  hier,  bald  dort  umkehrt  und 
der  vor  der  Tür  die  Diebe  zur  Umkehr  bringt“. 
Der  Hermes  Stropbaios  pflegte  bei  der  Haus- 
tür, aber  innerhalb  des  Hauses  zu  stehen, 
Pollux  8,  72  {atgocpalog  xm  oinfgiuxi  ffeo? 
nugee  xov  axgocpsa  id'gvgtvog'  k'oxi.  d’  ’Egurjg). 
Schol.  Arist.  Flut.  1131.  Hesych.  und  Phot.  s.  v. 
Exgocpcäog.  Etym.  M.  376,  34  s.  v.  ’Lgagg  Nxgo- 
qjaiog.  Eust.  ad  Hom.  II.  1353,  7.  Suid.  8.  v. 
Nxgocpalov  (p.  923,  13  Bernh.)-,  vgl.  Luc.  Navig. 
20.  Athen.  10,  437  b.  Ael.  v.  h.  2,  41.  Wachs- 
muth.  Die  Stadt  Athen  2,  290  Anm.  2.  dir.  Peter- 
sen,  Zeitschr.  für  die  Alter tumswiss.  9 (1851),  107. 
Bei  Eust.  ad  Hom.  Od.  1388,  17:  ö äoliog 
Eggiig  fj  6 ’pd'oviog  fj  argöcpig  (sic!)  ist  axgotpiog 
oder  atgocpalog  zu  lesen,  falls  nicht  argocpig 
hier  wie  bei  Arist.  Nub.  450  und  bei  Eusta- 
thios  selbst  (ad  II.  1353,  7 : atgocpalog  ’Egggg 
. . . ov  iiovov  6 Ttaga  tm  argocpsl  idgvgsvog  äXXa 
■Aal  6 axgscpcov  xai  i%anazmv  olov  azgocpig) 
ebenso  wie  auch  atgocpalog  selbst  gebraucht 
wird  {Schol.  Arist.  Plut.  1153:  azgocpalov  ... 
zov  slSoza  avgnXtxsiv  xal  azgecpeiv  Xöyovg  xal 
g?j;(avcxg)  in  der  Bedeutung  von  'gewandt’  steht; 
vgl.  Pott,  Philol.  Suppl.  2,  330  f.  K.  Zacher, 
De  nomin.  graecis  in  aiog  aia  aiov  {Dissert. 
philol.  Hai enses  S [1878])  p.  218  f.  Synonym  ist 
der  (Hermes)  Nzgocpsvg  auf  Thera,  I.  G.  12 
Suppl.  3,  p.  300  nr.  1374.  Hiller  v.  Gürtringen, 
Klio  Beitrüge  zur  alten  Gesch.  1 (1902),  221; 
ferner  der  Hermes  Ezgsipalog  bei  Aristopihanes 
{fr.  257  p.  1220  Mein.),  dessen  Benennung  frei- 
lich in  Anecd.  Oxon.  2,  53,  14  ed.  Gramer  = 
Herodian  1,  133,  26  Lenz  abgeleitet  wird  naga 
zb  SiBatgdcpQ'ai  zag  bipsig  d.  h.  nach  Kock, 
Com.  Att.  frgm.  860  s.  v.  a.  daß  Hermes  scherz- 
haft als  Bürger  der  Stadt  Strepsa  in  Thrakien 
bezeichnet  wird,  der  die  Augen  gierig  nach 
Erhaschung  von  Gewinn  hin  und  herwendet. 
Vgl.  ferner  deu  Hermes  atgocpiovyog,  Orph. 
Hgmn.  28,  5.  — Eitrem,  der  a.  a.  0.  263  Anm.  20 
aus  der  Artemis  Strophaia  auch  einen  A)jollon 
Ezgocpalog  erschließen  möchte,  erklärt  Hermes 
und  die  Toten  34  ff,  (=  Forhandlinger  i Viden- 
skabs-Selskabet  i Christiania  1909,  5)  jene]]so- 
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wie  den  Hermes  Strophaios  für  chthonische 
Gottheiten.  Vgl.  aber  auch  Strophios.  [Höfer.] 

Stropheus  s.  Strophaios. 

Stropliios  {ZrQocfiog).  1 1 Sohn  des  Krisos, 
des  Gründers  von  Krisa  in  Phokis  is.  Artikel 
Krisos  Bd.  2.  Sp.  1447  f.),  und  der  Antiphateia, 
der  Tochter  des  Naubolos  {Schol.  Eur.  Or.  33), 
Enkel  des  Phokos,  Gemahl  der  Schwester  seines 
Freundes  Agamemnon  (Eur.  Or.  arg.  Iph.  T. 
yi8)  namens  Anaxibia  {Asios  b.  Eaus.  2,  29, 
4.  Schol.  Eur.  Or.  765.  1233;  vgl.  ob.  ßd.  1, 
Sp.  335)  oder  Kydi’agora  [Schol.  Eur.  Or.  33. 
1233;  nach  andern  war  Kydragora  Atreus’ 
Tochter  und  Ehefrau  des  Krisos;  s.  ob.  Bd.  2, 
Sp.  1675j  oder  Astyoche  I Hygin,  f.  117),  Vaterdes 
Pylades  <Asios  a.  a.  0.  Eur.  Or.  arg.  u.  1402. 
Iph.  T.  917.  ArI.stot.  epigr.  anthol.  app.  9,  91. 
Schol.  l'iyid.  l’yih.  11,  53.  Ovid.  ex  1\  3,  (5, 
25)  UTid  der  Aslydameia  [Schol.  Eur.  Or.  33). 
Er  wird  gewöhnlich  schlechthin  als  Phoker 
bezeichnet  (Aicsch.  Ag.  879.  Choeph.  (179.  Eur. 
El.  18.  Tph.  T.  917.  Xicol.  Dam.  fr.  34  b, 
Müller  E.  JI.  G.  3 p.  371  f.),  wurde  aber  als 
Herrscher  von  Krisa  gedacht,  auch  -wenn  dies 
nicht  ausdrücklich  gesagt  ist.  Daher  nennt 
Eihn)i.  or.  64  vol.  3 p.  427  li.  neben  Deu- 
kalion,  Amjihiktyon,  Akrisios  und  Eurylochos 
auch  St.  als  Erhalter  des  Amphiktyonenbundes. 
Bei  l’indar  (I'yth.  11,  53  f.)  deuten  die  Worte 
IlaQvaaov  Ttoda  vuiovr  auf  Krisa  fvgl.  Schol., 
dazu  Ulrivh.'i  Eeisen  u.  E.  1,  19,  23.),  die  alte 
Burgstädt,  welche  auch  bei  Sopholdrs  (El.  180; 
genannt  und  als  des  Pylades  Heimat  voraus- 
gesetzt wird  (vgl.  Eur.  Or.  1076).  L»orthin 
brachte  vor  Agamemnons  Ermordung  Klytai- 
mestra  (Aesch.  Ag.  840  If.)  oder  nach  der  Un- 
tat die  Amme  des  Knaben,  oder  der  Paidagog 
auf  Elektras  Anstiften,  denjugendlichen  < )restes. 
Strophios  nahm  seinen  Ketfen  gastlich  auf  und 
erzog  ihn  wie  ein  Vater  zusammen  mit  dem 
eigenen  Sohne  Pylades  (A’nr.  Iph.  1\  917.  Find. 
Fyth.  11,  53  u.  Schol.  Aesch.  Ag.  879.  Ghoepih. 
679.  Soph.  El.  1111.  Eur.  FJl.  18.  Or.  arg. 
Fyraudros  bei  Flut.  Farall.  37.  Nicol.  Dam. 
fr.  34  b bei  Müller  F.  H.  G.  3 p.  374  f.  Hygin 
/T.  117).  Bei  Se)i(CU'  [Agam.  920  |987|ff.;  emp»- 
fängt  St.,  der  als  Sieger  auf  der  Heimreise 
von  Olympia  nach  Mykenai  zu  Besuch  kommt, 
den  kleinen  Orest  aus  Elektras  Hand  und  nimmt 
ihn  mit  sich  nach  Krisa  (vgl.  Höfer,  Orestes 
Bd.  3,  Sp.  961  f.  Weizsäclier,  Fylades . oben 
Bd.  3,  Sp.  3319). 

2)  Stropihios,  Sohn  des  Pylades  und  der 
Elektra,  Bruder  des  Medon,  Enkel  des  vorigen 
(Hellnnil:os,  fr.  43  b.  Fans.  2,  16,  5),  griechi- 
scher Sitte  gemäß  nach  dem  Großvater  benannt; 
(vgl.  Eurtwänghr,  Elektra,  ob.  Bd  1,  Sp.  1235f. 
Schirmer,  Medon  ob.  Bd.  2,  Sp.  2517). 

Der  Name  Stroprhios,  d.  i.  der  ,, Gewandte“ 
'(iTQocfug  OTQlcf'ta&ai  Bänke  spinnen,  vgl.  Flat, 
llept.  3,  405  e.  Euihyd.  302b;  CTQoqig  b.  Arisi. 
A ub.  450,  Schol.  0101'  tvCTQOqiog  v.u'i  tmivrixog 
iv  Toig  TtQäygaGi.  Arist.  Flut.  1153  argocfaiov. 
Schol.:  ßTQOtpaiov  yuQ  cpcxutv  ai’ApoJsroi’ rd?’  tiÖorct 
r>vg.7tny.bivv.u)  GTQirpeivlöyovg  -AUL  ypiccrdg-  Foll. 
6,  130),  dazu  der  Umstand,  daß  er  der  Vater 
eines  so  viel  gewandten  Sohnes  (vgl.  Nonnos  30, 
108,  wo  es  von  einem  anderen  Stropjhios  heißt 
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Nrgocploto  itolvorgotpog  viog)  wie  Pylades  war, 
dessen  dem  Wesen  des  Odysseus  ähnliche  Art 
Euripides  [Or.  1404)  ausdrücklich  hervorhebt, 
und  der  dabei  hauptsächlich  als  Geleiter 
seines  Freundes  auftritt,  legen  den  Gedanken 
nahe,  daß  unter  Strophios,  wTe  unter  Pylades, 
ein  zum  Heros  abgeschwächter  Hermes  zu 
denken  sei.  (Hermes  als  Geleitsgott  vgl.  Jl.  24, 
334  f.  437  ff.  446.  Roscher,  ob.  Bd.  1,  Sp.  2364. 
Freller- Robert  Gr.  Myth.ityj.)  Der  Name  Pyla- 
des ist  von  nvh]  hergeleitet.  Hermes  als  Ergo- 
cpatog,  ETgorpevg,  Ilvlridonog,  s.  Scherer  ob.  Bd.  1, 
2383.  Freller-Robert,  Gr.  Myth.  402.  Wie  ein 
Türhüter  sollte  der  Strophaios  den  Zugang  be- 
wachen. Vgl.  Arist.  Fl.  1153  naga  rj]v  ■d’vgav 
argoipcdov  IdgvauG^i  ys  sagt  Hermes,  dazu  der 
Schol.  argocpatov  mdcogöv  iTtcovvyla  larl  xovxo 
Toü  fffoh'  Tttxgcc  xb  xocig  Q'vgat.g  IdgvaO'ai,  inl  cpv- 
lav.1]  x&v  dXXav  xlfTTtwr,  äaa  ö'h  nagd  x6  6xgl- 
cpsiv  xä  Ttgdygaxa.  Die  Tür  dreht  sich,  cxgscpit, 
um  den  x\ngel  (axgocpsvg,  axgöipiy^).  Dabei 
kommt  dann  auch  die  Bedeutung  des  Hermes 
als  Windgott  in  Betracht:  axgocpdö'sg  heißen 
diedf'no;;,  Orp)h.  Arg.&ll  ■,  die  Harpyien  wohnen 
auf  den  Stropihaden  [Engelmann,  ob.  Bd.  1. 
Sp.  1844).  Vgl.  Fanofka,  Abh.  Berl.  Ak.  1856, 
235  ff.  Gruppe,  Gr.  Mytii.  2,  1337,  6.  Roscher, 
Hermes  d.  Windgott  9i  f.  Anm.  348  ff.).  Über 
die  Herleitung  des  Namens  Pylades  von  der 
Pylaia  in  Delpjhi,  die  er  als  Vertreter  des  Apollon 
gegründet  haben  soll,  s.  Agathon  Schol.  Soph. 
Trach.  639,  dazu  0.  Alüller  zu  Aesch.  Eum. 
131.  — Freller,  Ausgew.  Aufs.  234.  v.  Wilamowitz, 
Homer.  Unters.  117,  19.  Gruppe  a.  0.  Artikel 
Pylades  von  Weizsäcker  ob.  Bd.  3 Spj.  3319.  Vgl. 
auch  Strophaios.  [Weniger.] 

3)  Vater  des  von  Menelaos  getöteten  Tro- 
janers Skamandrios,  Hom.  R.  5,  49.  Tzetz. 
Alleg.  Hom.  II.  5,  31.  C.  Robert,  Die  Iliuper- 
sis  des  Folygnot  [17.  Hallisches  Winckelmanns- 
progr.)  S.  56;  vgl.  Robert,  Studien  zur  Ilias 
379.  Eerd.  Noack,  Iliupersis.  De  Euripidis 
et  Folygnoti  quae  ad  Troiae  excidium  spiectant 
fabulis  48  Anm.  1. 

4)  Diener  des  Menelaos  auf  dem  die  Iliuf 
pjersis  darstellenden  Gemälde  des  Polygnotos 
in  der  Besehe  der  Knidier  in  Delphi,  Raus.  10, 
25,  3.  Noack  a.  a,  0.  Robert,  Iliupersis  a.  a.  0. 
(vgl.  den  Kekonstruktionsentwurf).  F.  Weiz- 
säcker, Folygnots  Gemälde  25  (vgl.  den  Kekon- 
struktionsversuch  zwischen  S.  28/29). 

5)  Vater  des  Phlogios  (s.  d.  nr.  4),  Nonn. 
Dionys.  30,  108.  [Höfer.] 

Strymo  (Exgvyä),  Tochter  des  Skamandros, 
Gemahlin  des  Laomedon,  an  deren  Stelle  andere 
die  Plakia  oder  Leukippe  nannten,  Mutter  des 
Tithonos,  Lampjos,  Klytios,  Hiketaou,  Podarkes- 
Priamos,  Apollod.  3,  12,  3,  8.  Quelle  für  Apol- 
lodor ist  nach  H.  Kullmer,  Die  Historiax  des 
Hellanikos  von  Lesbos  [Jahrb.  f.  klass.  Fhil, 
Suppl.  27)  562  Hellanikos : vgl.  Schol.  Hom.  II. 
3,  250:  yfjxrig  Hgiägov,  mg  (ppGi  Ho  gepv  g log 
. . . narä  yiv  ’Aluyäva  [frgm.  113  Rergk  3\ 
69)  xbv  ytloTtoibv  Zsv^luTcp,  xaxcz  ds  Ellavt- 
V.OV  [F.  H.  G.  1,  64,  137)  Exgvym  [D  u.  cod. 
Vindob.  nr.  49  Tgvym).  Mutter  des  Tithonos 
heißt  Strymo  ferner  im  Schol.  Yen.  A.  Hom.  II. 
11,  5.  Schol.  Yen,  und  Toienl.  20,  237.  Izetz. 
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zu  Lykophr  18  (p.  19,  10  Scheer).  Eudocia  Viol. 
920  (p.  665  Flach).  Tzetz.  Proleg.  Alleg.  Hom. 
II.  173;  vgl.  V.  Holzinger  zu  Lykophr.  1341. 
Strymo  ist  nach  dem  thrakischen  Strymon  (s. 
d.)  benannt,  Gruppe,  Gr.  Myth.  302.  Tümpel, 
Jahrb.  f.  klass.  Phil.  Suppl.  16,  163.  [Höfer.] 
Strymon  {ZxQvywv),  1)  Gott  des  gleichna- 
migen Flusses,  in  Thrakien,  Sohn  des  Okeanos 
und  der  Tethys,  Hesiod.  Theog.  339.  Hygin. 
fab.  praef.  p.  11,  8 Schm.  Seine  göttliche  Ver- 
ehrung, die  schon  aus  dem  Personennamen 
ZTQvyöScüQog  {Usener,  Götternamen  353;  vgl. 
auch  das  ihm  gegebene  Epitheton  ayvög,  Aesch, 
Pers.  497.  Suppl.  255)  zu  erschließen  sein  würde, 
wird  bewiesen  durch  das  von  den  Magiern  des 
Xerxes  dargebrachte  Opfer  weißer  Rosse,  Herod. 

7,  133  sowie  durch  eine  Inschrift  aus  Amphi- 
polis,  die  bestimmt,  daß  der  zehnte  Teil  des 
konfiszierten  Geldes  und  Gutes  dem  Apollon 
und  Strymon  zufallen  soll  (ro  d’  inidtKarov  2 
LQOV  TOV  AtCoUcOVOS  KUL  TOV  ZTQV(lOVOg),  C.  I. 
G.  2,  2008.  Le  Bas  2,  1418  p.  328.  Ditten- 
berger,  Sylloge  1®,  113  p.  187.  Collitz  5282. 
Der  gelagerte  Flußgott  ZTPYMQN  ist  darge- 
stellt  auf  Münzen  von  Amphipolis,  Head,  Hist, 
num.'^  217;  sein  Haupt  (ohne  Beischrift)  auf 
Münzen  derselben  Stadt,  Head  a.  a.  0.  216 
Cat.  of  greek  coins  brit.  Mus.  Macedonia  47, 
31  ff.  (mit  Abbildung),  vgl.  ebenda  12,  40  (mit 
Abb.)  Macdonald,  Cat.  of  greek  coins  in  the 
Hunterian  coli.  1,  350,  4;  auf  Münzen  yon  Ab- 
dera,  Cat.  Brit.  Mus.  Thrace  74,  80.  Über  die 
Darstellung  des  von  allegorischen  Gestalten 
umgebepen  Strymon  auf  Münzen  von  Pautalia 

8.  d.  A.  Stachys.  Strymon  ist  Vater  des  Rhesos, 
Eur.  Bhes.  279.  346.  351.  387.  394.  652.  920. 
929.  Schol.  Für.  Bhes.  351,  den  er  mit  einer 
bei  Eur.  Bhes.  ohne  Namen  genannten  Muse 
zeugte,  als  diese  seine  Fluten  durchschritt 
{Bhes.  919tf.  Schol.  a.  a.  0.);  wo  der  Name  der 
von  Strymon  geliebten  Muse  genannt  wird,  ist 
es  bald  Klio  {Marsyas  d.  Jüngere  in  den  Ma- 
kedonika  im  Schol.  Eur.  Bhes.  346),  bald  Eu- 
terpe {Pindar  {?)  im  Schol.  Yen.  A.  B.  Townl. 
Hom.  II.  10,  435  [=  frgm.  262  BerglA].  Hera- 
kleides  [so  Schicartz  für  'Ifpaxleirog]  und  Apol- 
lodoros  im  Schol.  Eur.  Bhes.  346.  Schol.  Hesiod. 
op.  1,  p.  27,  17  Gaisford.  Apollod.  1,  3,  4.  Eust. 
ad  Hom.  II.  817,  26.  Eudocia  Viol.  850  (p.  620 
Flach).  Serv.  ad  Verg.  Aen.  1,  469)  oder  Terpsi- 
chore  (Aristophanes  Hypothes.  zu  Eur.  Bhes. 
Schol.  Hesiod  a.  a.  0.)  oder  Kalliope  (Ajmllod. 

1,  3,  4).  Außer  Rhesos  nennt  als  Söhne  des  Stry- 
mon Konon  4 (dessen  Quelle  nach  U.  Hoefer, 
Konon  64  vielleicht  Hegesippos  Palleniaka  ist) 
noch  den  Brangas  und  Olynthos.  Nach  Pseudo- 
Plut.  de  puv.  21,  1 stürzte  sich  Strymon,  der 
Sohn  des  Ares  (vgl.  Serv.  a.  a.  0.,  wo  des  Stry- 
mon Sohn  Rhesos  Sohn  des  Mars  heißt)  und 
der  Helike  aus  Verzweiflung  über  den  Tod  des 
Rhesos  in  den  Fluß  Palaistinos,  der  nun  seinen 
Namen  empfing.  Töchter  des  Strymon  sind 
Tereina  [Ant.  Liber.  21)  und  (von  der  Neaira) 
Euadne  (s.  d.  nr.  2),  Apollod.  2,  1,  2,  1.  Auch 
Boreas  gilt  als  Sohn  des  Strymon  (vgl.  Zzqv- 
pövLog  Bogiccg,  Kallim.  Hymn.  in  Del.  26), 
Heragoras  {Hereas,  C.  Müller,  F.  H.  G.  4,  427, 
47 ; Melesayoras,  Bernhardy  zu  Dionys.  Per. 
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p.  631)  im  Schol.  Apoll.  Bhod.  1,  211.  Eudocia 
Viol.  1021  (p.  748  Flach). 

Der  singuläre  {G.  Luetke,  Pherecydea  [Diss. 
Güttingen  1893]  47)  Bericht  bei  Apollod.  1,  2, 
5,  12,  daß  Herakles,  nachdem  er  die  von  Hera 
rasend  gemachten  Rinder  des  Geryones  mit 
Mühe  wieder  zusammengebracht  hatte,  „Exqv- 
fiova  psu'tjuifievog  xov  Ttoxayov,  irciXcu  x6  gsi- 
Q'qov  nlmx'ov  ov  iunhqaag  xiixQcag  anlaxov 
scheint  auf  einen  Kampf  des  Herakles 
mit  Strymon  hinzudeuten,  und  Gruppe,  Gr. 
Myth.  S.  718e  (Nachtrag  zu  468,  3)  möchte 
dieses  Abenteuer  auf  einer  Gemme  dargestellt 
sehen.  Freilich  scheint  der  Text  bei  Apollo- 
dor nicht  unversehrt  zu  sein;  ob  in  dem  kur- 
zen ^ ysyipäysvog’  {Canter  vermutet  ccfisi-tpdusvog, 
wodurch  die  Annahme  eines  Kampfes  zwischen 
Herakles  und  Str.  hinfällig  würde),  wirklich 
die  von  Heyne  z.  d.  St.  gegebene  Interpretation 
{habuit  Hercules,  quod  incusaret  fluvitim,  cum 
vadum,  quo  traicere  posset,  nusquam  esset; 
irascens  itaque  fluvium  ultus  est)  liegen  kann, 
bleibt  fraglich.  Ebenso  sind  die  Worte  naXai, 
xb  Q81&QOV  fehlerhaft,  und  es  ist  ungewiß,  ob 
die  Heynesche  Umstellung  xb  gsid'Qov  ndlai 
den  Fehler  der  Überlieferung  heilt.  Vielleicht 
ist  nach  asyipdpsvog  eine  Lücke  anzunehmen, 
in  der  der  Grund  des  Grolles  des  Herakles 
gegen  Str.  angegeben  war,  und  in  TtdXca  könn- 
ten die  Reste  eines  xtaXaK augy  erhalten  sein, 
so  daß  von  einem  Ringkampf  der  beiden 
Gegner  erzählt  war.  Übrigens  berichtet  Tzetz. 
zu  Lykophr.  697  (p.  228,  28  ff.  Scheer)  eine 
Parallele:  Herakles  habe,  als  er  die  Rinder 
des  Geryones  nicht  über  den  Fluß  Orontes  (in 
der  Gegend  von  Kyme)  habe  setzen  können, 
durch  Felsblöcke  eine  Furt  geschaffen.  — 2) 
Skythe,  von  dem  Kolcher  Caresus  getötet,  Val. 
Flacc.  Argon  6,  193.  [Höfer.] 

Stygios  {Zxvyiog),  Beiname  unterirdischer 
Gottheiten,  findet  sich,  wie  es  scheint,  nur  bei 
den  Römern.  Denn  in  dem  Epigramm  des 
Philippos,  Anth.  Pal.  11,  321,  1:  rgau,u.axiv.ol 
Mmgov  Ztvyiov  x^Kva  ist  Zxvyiog  übertragen, 
in  der  Bedeutung  von  'verhaßt’,  gebraucht. 
So  heißt  1)  Dispater-Pluton:  Juppiter  Stygius, 
Ov.  Fast.  4,  448.  Verg.  Aen.  4,  638  und  dazu 
Serv.:  lovi  Stygio  hoc  est  Plutoni  (eine  An- 
lehnung an  Verg.  a.  a.  0.:  Sacra  lovi  Stygio  ... 
perficere  est  animus  findet  sich  in  einer  von 
Mommsen  zu  C.  I.  L.  1,  181  p.  133  früher  irr- 
tümlich für  gefälscht  erklärten  Inschrift  aus 
Firmum  Picenum:  sacra  lovi  Stygio  C.  I.  L. 
9,  5350.  Dessau,  Inscr.  Lat.  sei.  2,  3188  p.  27; 
vgl.  auch  Arnob.  adv.  nat.  2,  70  [p.  104,  12 
Beiffersch.'].  3,  31  [p.  133,  1]).  — Stygius  rex, 
Carminu  epigr.  (ed.  Buecheler)  1550  = C.  I.  L. 
11,  1209,  15.  Verg.  Aen.  6,  252;  vgl.  9,  104.  10, 
113.  Stat.  Theb.  11,  76.  12,  277;  Stygius  rector, 
Sil.  Ital.  14,  242;  — Stygius  regnator,  Carm. 
epigr.  1552  = C.  I.  L.  8,  212,  55.  — Stygius 
tyrannus,  Claudian,  de  rapt.  Pros.  2,  264.  — Ver- 
dächtig ist  die  Inschrift  aus  Rom:  Genio  lovi 
Stygio  Sancto  sacrum,  Orelli-Henzen  1266.  — 
2)  Beiname  der  Proserpina,  Apn?.  Melam.  11,  5. 
Bei  Stat.  Theb.  4,  526  f.  heißt  sie  luno  Stygia 
(s.  d.  Schol.  z.  d.  S.);  vgl.  ihre  Bezeichnung  als 
luno  Inferna  bei  Verg.  Aen.  6,  138  und  als  luno 
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Averna  bei  Ov.  J\let.  14,  114;  interna  Ceres  bei 
Stat.  Theh.  5,  156.  l'ie  Inschrift  aus  Benevent; 
lunoni  Styoiae  bei  Orelli-Ilenzen  1310  ist  ge- 
fälscht. — 3)  Der  Erinyen  (Furien),  Stat.  Theh. 
4,  53.  5,  156.  10,  833'.  11,  415.  576.  12,  215. 
Lucan.  0,  838  Claudian.  In  Eutrop.  2,  31.  — 
4)  Des  Kerberos,  Soieca,  Here.  Oet.  79.  1257. 
Phuedr.  223;  Claudian,  de  raptu  Troseip.  2 
Prolog.  34.  Sil.  Ital.  3,  35;  vgl.  Lucan.  6,  733. 
— 5)  Der  unterirdischen  Götter  im  allgemeinen : 
rogo  per  dcos  Stygius  oss{a>  >iostr{a)  . . . non 
/■■'oles,  Orelli- Henzen  2998;  ferner  Stat.  Theh. 
4,  624.  11.  344.  Verdächtig  ist  die  Inschrift 
ebenda  1466;  Plutoni  Suminano  aliis(pue  Dis 
Stggiis.  Vgl.  Stygii  Manes,  Ov.  Met.  5,  115. 
13,  465.  Vai.  Elacc.  1,  730.  Orcus  Stygius, 
\Hg.  Aen.  4,  (i99.  (Ilöfer. | 

Stygiie  {ETvyvg),  Danaide  mit  dem  Aigyp- 
tiden  Polyktor  vermählt,  Apollod.  2,  1,  5,  7 
2,  19  ir.).  I Hofer.] 

Stylla  Gemahlin  des  Aigestes, 

Kponyme  der  gleichnamigen  Stadt  auf  Sizilien, 
Schal.  Ip/hophr.  952  p.  305,  13.  Klausen,  Aeneas 
u.  die  Penaten  484,  724.  Woerner  Bd.  1 Sp.  143, 
61.  Oeffeken,  Timaios’  Geographie  des  Westnis 
26  .Anm.  3.  [Höfer.] 

Stylos  {ÜTidog).  Zu  dem  Orakel  bei  Giern. 
Ale.c.  Strom.  1,  25  p.  418  = Orac.  Gr.  ed.  Hen- 
dess  (Diss.  phil.  Hai.  4,  1)  p.  100  nr.  207:  Erv- 
i.og  OjißaioiOL  JtdjvvGug  Ttokvyg&rjg  vgl.  G.  Mi- 
nerrini,  Alonum.  md.  inediti  di  Kaff.  Barone, 
Tav.  VII  p.  34  tf.  Panofka,  Dionysos  u.  die 
Thyaden  tPhil.  u.  hist.  Ahhandl.  d.  K.  Akad. 
d.  Irtss.  zu  Berlin  1852)  373  f.  382  Taf.  2,  2. 
C.  Boetticher,  Der  Baumkultus  der  Hellenen 
227  f.  ist  Stylos  wohl  nicht  Epitheton  des  Dio- 
ny.sos,  sondern  bezeichnet  die  Form  seiner  Dar- 
stellung; vgl.  Bd.  1 Sp.  1090,  55.  [Höfer.] 

Styinpbalia  (ETvyepaXia),  Beinamen  der  Ar- 
temis, die  in  Stymjrhalos  ein  altes  Heiligtum 
• — es  hieß  AyTeylaiov,  Corr.  hell.  II.  486 f.  (vgl. 
490)  — mit  einem  vergoldeten  Xoanon  besaß, 
und  der  zu  Ehren  Feste  gefeiert  wurden,  Paus. 
8,  22.  7.  8.  Steph.  Byz.  s.  v.  ErvuepaXog.  Eust. 
ad  Hom.  II.  302,  11,  Immerwahr,  Kulte  u. 
Mythen  Arkadiens  150f.  154f.  Nilsson,  Griech. 
Eeste  227  f.  Auf  Münzen  von  Stymphalos  er- 
scheint der  lorbeerbekränzte  Ko]4  der  Göttin, 
Journ.  of  hell.  sind.  7,  103.  Cat.  of  greek  coins 
hrit.  3h(S.  Pelopomiesus  p.  199.  PI.  37,  4.  5. 
Ilead,  Hist,  wum.^  454  Fig.  242.  [Höfer.] 

Styinphalische  Vögel.  Die  Bekämpfung  der 
Stymphalischen  Vögel  kannten  als  Arbeit  des 
Herakles  Peisandros  (b.  Pa.us.  8,  22,  4),  Phere- 
kydes  (b.  Schal.  Apoll.  Kh.  2,  1052;,  Hellanikos 
(ibid.  frg.  61),  Apollod.  2,  5,  6.  In  das  Gebüsch 
des  Stymphalischen  Sees  war  ein  ungeheurer 
Schwarm  von  Vögeln  geflüchtet.  Um  sie  dar- 
aus zu  vertreiben,  benutzte  Herakles  eine 
eherne  Kla^rper,  die  er  — nach  altreligiöser  ( 
Vorstellung  von  dem  Götterschutze,  der  ein- 
greifend und  beratend  den  Helden  beisteht  — 
hierzu  erhalten  hatte  (Pherekydes),  nämlich  von 
Athena  als  ein  Werk  des  Hephaistos  (Apollod, 
aus  Pherek.),  oder  die  er  sich  selber  bereitet 
hatte  (nach  Hellanikos,  um  dem  Helden  auch 
den  Ruhm  der  Erfindsamkeit  zuzueignen;  ebenso 
Matris  b.  Diod.  4,  13).  Während  Peisandros 
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nur  die  Vertreibung  erzählte,  wurden  nach 
den  anderen  Berichten  die  aufgescheuchten 
Vögel  durch  die  Pfeile  des  Herakles  getötet. 
Was  nun  die  Örtlichkeit  anlangt  (vgl.  Curtius, 
Peloponn.  2,  202 ft'.,  Bursian  2,  S.  196),  sö  war  es 
für  die  Bewohner  von  Stymiihalos  eine  Lebens- 
frage, daß  der  durch  Quellen  gesjieiste  See 
nicht  über  seine  Ufer  trat,  sondern  durch  die 
Abzugshöhlen  abfloß;  die  Notwendigkeit  einer 
) Regulierung  des  Wasserstandes  erhellt  daraus, 
daß  jetzt  der  See  stehend  den  niedrigsten  Teil 
der  durch  das  Sumpffieber  völlig  verödeten 
Ebene  bedeckt.  Ilie  Überschwemmungen, 
welche  man  durch  Dämme  und  künstliche 
Ableitung  der  Gewässer  abzuwenden  suchte, 
schrieben  die  Stymphalier  dem  Zorne  der  Ar- 
temis ZU;  sie  lockte  durch  ihr  heiliges  Tier, 
die  Hindin,  sich  einen  Jäger  in  den  See,  und 
nachdem  die  unterirdische  Höhle  diesen  als 
I sühnendes  Opfer  verschlungen,  trat  die  Flut 
in  ihre  alten  Ufer  zurück.  In  dem  alten  Tempel 
der  Artemis,  der  ein  vergoldetes  Holzbild  um- 
schloß, waren  auch  Nachbildungen  der  Stym- 
phalischen Vögel  aus  Holz  oder  Gips  ange- 
bracht, weil  die  Verdrängung  der  Wasservögel 
(TiXcoidsg  b.  Apollon,  a.  0.)  aus  ihrem  L^fer- 
dickicht  dieselbe  Kulturarbeit  darstellt,  welche 
der  Kultus  durch  Sühnung  des  göttlichen  Zornes 
geistig  zu  schützen  glaubte.  Wie  derartige 
Entsumpfungsarbeiten  ergiebige  Gelegenheit 
zur  Jagd  auf  Wasservögel  bieten,  zeigt  die 
Schilderung  aus  dem  neueren  Griechenland  bei 
A.  Alommsen,  Z.  Kunde  d.  griech.  Klimas,  Progr. 
Schleswig  1870,  S.  16:  namentlich  im  Winter 
sind  die  Sumjrf lachen  so  von  Vogelschwär- 
men bevölkert,  daß  deren  Geschrei  selbst  die 
Flintenschüsse  übertönt,  die  daher  gar  nicht 
beachtet  werden  ivgl.  Paus.  a.  0.  '/^aiyüvog  c6q<x 
?.iyvrp'  — , iv  Htyar  nyoXigrd^ti  ovö'sv  Dt,  no- 
raubg  6’  avrina  aifo  Ti]g  ztpyfjg).  Letzterer  Zug 
zeigt,  wie  Blommsen  bemerkt,  die  Bedeutung 
des  außergewöhnlichen  Lärm-  und  Schi'eck- 
mittels,  der  ehernen  Klapper  an.  In  Wirklich- 
keit geschah  natürlich  die  gründliche  Ver- 
drängung der  lärmenden  Vogelscharen  durch 
Ti'ockenlegung  der  Seeufer;  im  Altertume 
schränkte  den  See  ein  I>amm  ein,  der  wahr- 
scheinlich zugleich  einer  Kanalanlage  ähnlich 
dem  Herakleskanale  in  dem  benachbarten  Tale 
von  Pheneos  diente  {Curtius  a.  a.  0.).  Dieser 
Sieg  der  menscblichen  Arbeit,  welche  der 
Naturwildnis  Grund  und  Boden  abringt,  wird 
hier  in  das  lebendige  Bild  eines  einmaligen 
Kampfes  zusammengefaßt.  Stand  der  über 
Griechenland  verbreiteten  Sage  nicht  das  Bild 
des  rings  von  hohen  Bergen  umschlossenen 
Tales  mit  dem  See  auf  der  Talsohle  vor  Augen, 
so  mußten  die  durch  die  Klapper  verscheuchten 
Vögel  wenig  ebenbürtige  Gegner  des  Helden 
scheinen.  Daher  die  ausmalende  Schilderung 
ihrer  an  sich  ohne  Khcksicht  auf  die  Örtlich- 
keit ihres  Aufenthaltes  furchtbaren  Erschei- 
nung, die  zunächst  an  einen  naturgemäßen 
aber  über  die  Natur  gesteigerten  Zug  anknüpft: 
cum  essent  plurimae,  rolantes  tantum  plumarum 
de  se  emittehant,  ut  homines  et  animalia  neca- 
rent,  agros  et  semina  omnia  cooperirent  {Serv. 
Verg.  Äen.  8,  299).  Weiter  erhielten  sie  ehernes 
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Gefieder,  daß  ihre  Federn  nun  wie  scharfe 
Pfeile  herniederfuhren;  in  solcher  Gestalt 
hausten  sie  auf  der  Aresinsel  im  Pontos,  wo- 
hin sie  Herakles  nur  verscheucht  hatte,  da 
seine  Pfeile  sie  nicht  töten  konnten  {Apolloyi. 
2,  1033  sq.,  Plin.  h.  n.  4,  32,  Serv.  a.  0.;  ahi- 
mnae  Martis,  Hyg.  f.  30:  aves  St.  in  insula 
Martis  interfecit.  Pamanias  nennt  sie  sogar 
menschenfressend  (so  auch  epigr.  ap.  lustin. 
M.  or  ad  Graec.  c.  3)  und  berichtet  von  den 
sogenannten  Styinphalischen  Vögeln  in  der 
arabischen  Wüste  in  einem  längeren  terato- 
logischen  Exkurs.  — Nach  einem  albernen 
Autoschediasma  des  Mnaseas  (b.  Ap.  Ph.  2 
Schal.  1065)  waren  die  Stymphaliden  Töchter  des 
Heros  Stymphalos  (s.  d.)  und  einer  Frau  namens 
’ÜQvie,  welche  Herakles  erschlug,  weil  sie  die 
Molioniden  aufgenommen;  letzterer  Bezeich- 


Herakles  und  die  Stymphaliden  auf  Münzen  von  Stym- 
phalos (nach  Imhoof-Blumer  u.  P.  Gardner,  Num.  Comrn.  on 
Pausanias  Taf.  T 10—12). 


nach  Vater  und  Mutter  hat  zu  dieser  Erfindung 
das  Modell  geliefert.  — E.  Curtius  (a.  a.  0.) 
hält  die  menschenfressenden  Raubvögel  für  ein 
Bild  der  aus  dem  Sumpfwasser  aufsteigenden 
Dünste;  dies  Bild  passe  um  so  besser  in  die 
Natur  der  Landschaft,  da  man  hier  Scharen 
von  Wasservögeln  sieht.  Nach  dem  Gesagten 
bedeutet  allerdings  die  V'erdrängung  der  Wasser- 
vögel die  Urbarmachung  des  Tales,  aber  die 
Wasservögel  'bedeuten’  nach  ihrer  leibhaftigen 
Erscheinung,  wie  die  Schwalben  durch  ihr 
Kommen  den  Frühling  bedeuten.  So  auch  A. 
Alommsen  gegen  Preller^  2,  S.  197 : „Die  Sage 
meinte  Vögel  und  gerade  solche,  denen  ein 
Heros,  welcher  der  Unkultur  entgegentritt,  eben- 
falls entgegentreten  muß.“  [Voigt.j 

[Auders  Gruppe,  Gr.  Myth,  1,  195f.  u.  464f., 
der  die  Sage  von  Chalkis  und  dem  dortigen 
Herakult  ableitet  und  das  Klappern  als  eine 
gegen  Hagelschaden  gerichtete  Zeremonie  auf- 
fassen möchte.  Hinsichtlich  der  Bildivcrle  s. 
Furtwängler  oben  Bd.  1 Sp.  2200  f.  2224  f.  und 
die  Münzen  von  Stymphalos  b.  Imhanf-Blumer 
und  P.  Gardner,  Num.  Comment.  an  Pausanias 
p.  99  nebst  Taf.  T 10 — 12  (s.  beistehende  Ab- 
bildungen).] [Roscher.] 

Stymphalos  (Erviicpcdog), 

1)  einer  der  fünf  Söhne  des  Elatos,  Enkel 
des  Arkas;  er  galt  als  Gründer  der  Stadt  Stym- 
phalos, die  mit  der  bei  ihr  entspringenden 
Quelle  von  ihm  den  Namen  empfing  {Paus. 
8,  4,  4 — 6;  22,  1).  Nach  Ap)ollodor  (3,  9,  1,  1) 
war  seine  Mutter  des  Kinyras  Tochter  Laodike, 
sein  Bruder  Pereus,  der  auch  von  Pausanias 
unter  den  Söhnen  des  Elatos  aufgeführt  wird. 
Als  Söhne  des  Stymphalos  werden  von  Paus. 
8,  4,  8 Agamedes  und  Gortys,  8,  35,  9 Age- 
laos  genannt,  der  Vater  des  Phalanthos,  des 
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Gründers  der  gleichnamigen  Stadt  unweit  Me- 
thjMrion.  Als  seine  Tochter  bezeichnet  Apollod. 
2,  7,  8,  10  Partheuope,  die  dem  Herakles  den 
Eueres  gebar. 

Nach  Apollod.  3,  12,  6,  9 war  Stymphalos 
König  der  Arkader  und  wurde  von  Pelops,  der 
ihm  Freundschaft  vortäuschte,  ermordet.  Dar- 
auf befiel  ganz  Griechenland  Mißwachs,  der  so 
lauge  anhielt,  bis  auf  den  Rat  des  Orakels 
Aiakos  durch  Gebete  sein  Auf  hören  erflehte. 
Pausanias  gibt  2,  29,  7- — 8 diese  Sage  wieder, 
ohne  des  Stymphalos  und  Pelops  Erwähnung 
zu  tun. 

Plutarcli  de  fluv.  19  nennt  als  Vater  des 
Stymphalos  Ares,  als  seine  Mutter  Dormothea. 

2)  Gemahl  der  Ornis,  deren  Töchter  die 
Stymphaliden  waren,  nach  einer  nur  dem 
Mnaseas  eigenen  Überlieferung,  Schal.  Apoll. 
Bhod.  2,  1052.  Vgl.  Gruppe,  Gr.  Myth.  842,  5. 

3)  Einer  der  fünfzig  frevelhaften  Söhne  des 
arkadischen  Königs  Lykaon,  die  Zeus  mit  Aus- 
nahme des  jüngsten,  Nyktimos,  mit  dem  Blitz 
erschlug,  Apollodor  3,  8,  1.  [Kuhnert.] 

Styon  {Ervav),  Satyr  auf  einer  Schale  des 
Brygos,  der  nebst  drei  andern  Genossen  Hera 
mit  seinen  Zudringlichkeiten  verfolgt,  aber  von 
Herakles  bedroht  und  von  Hermes  zur  Vernunft 
ermahnt  wird  (vgl.  Beisch,  Festschrift  f.  Th. 
Gomperz  M>9).  Balletino  1812,  4.0.  Mon.  d.  Inst. 
9,  46.  Wiener  Vorlegebldtter  8,  Taf.  6.  TU.  Klein, 
JJie  griech.  Vasen  mit  MeistersignatureW  183, 
8I>.  Heydemann,  Satyr-  und  Bakchennamen 
15  H (vgl.  43).  Cecil  H.  Smith,  Cat.  of  greek 
tJases  in  the  Brit.  AIus.  3,  88  nr.  E 65.  Furt- 
ivängler  und  Beichhold,  Griech.  Vasenmalerei  1, 
239  Taf.  47.  Der  Name  ist  natürlich  von  axva> 
{Ar.  Lys.  598.  869)  abgeleitet,  TU.  Schulze,  Gott. 
f?eZ.  1896,  254  f.  Vgl.  Stysippos.  [Höfer.] 
Styphelos  {Srvrpslog),  Kentaur,  von  Kaineus 
getötet,  Ov.  Met.  12,  454  (459).  Darnach  er- 
gänzt M.  Frankel,  Die  Inschriften  v.  Pergamon, 
121  p.  66  die  Reste  eines  Gigantennamens  zu 
FTv]cpsl[og.  Andere  Ergänzungsvorschläge  s. 
unter  Megalophelos.  [Höfer.] 

StyrakitPS(A;tupaxtrr]s),  Beiname  des  Apollon 
nach  dem  kretischen  Berge  UtvQdtiiov,  Steph. 
Byz.  s.  V.  StvQd-KLov.  Der  Name  ist  abzuleiten 
von  dem  Styraxbaume  ( V.  Hehn,  Kulturpflanzen^ 
p.  412;  vgl.  Gruppe,  Gr.  Myth.  789,  2),  TU.  Aly, 
Her  kretische  Apollonkult  52.  [Höfer.] 
Stysippos  (Ftvai7r[n]og},  Satyr  auf  einer 
Trinkschale  im  Neapeler  Museum,  C.  I.  G.  4, 
7 863.  H.  Heydemann,  Vasensammlimg  des  Museo 
Naz.  zu  Neapel  nr.  2617  S.  353f.  Taf.  6,  2617. 
Derselbe,  Satyr-  u.  Bakchennamen  26  nr.  p (vgl. 
15, 58).  TU.  Klein,  Die  griech  . Vasen  m it  Lieblings- 
inschriften p.  66.  TU.  Schulze,  Gotting.  Gel.  Anz. 
1896,  255.  Vgl.  Styon.  [Höfer.] 

Styx  (ACtv|,  Sxvyög,  17),  Unterweltsgewässer, 
vgl.  zumal  Paus.  8,  17,  6 — 18,  6 und  die  Kom- 
mentare dazu  von  j.  G.  Frazer  4,  248 — 256  und 
Hitzig- Bl ümner  3,  171 — 174,  sowie  Porphyrios 
n.  Fvvyog,  Bruchstücke  hei  Stob.  ecl.  1,  49,  50 
— 54  p.  418 — 429  Wachsmitth-  ferner  Otto  v. 
Stackelberg,  Die  Keise  zum  Styx  (datiert  von 
Solos  25.  Juni  1812)  in  Fd,  Gerhards  Hyperb.- 
röni.  Stud.  2,  293 — 98.  TU.  M.  Leake,  Travels 
in  the  Morea  3,  139.  156.  161 — 69.  E.  Puillon 
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Bohlaye,  Becherches  geqgr.  sur  les  ruines  de  la 
Moree  S.  155.  Beule,  Etudes  sur  h Feloponese 

5.  l'J5  tf.  K.  G.  Fiedler,  Beise  d.  Griechenl.  1, 
398 — 401  (dazu  Abb.  Tf.  5).  Al.  Curtius,  Pelo- 
ponnesos  1,  163.  195  if.  212  f.  Chr.  Th.  Schivab, 
Arkadien  (1852)  S.  15  tf.,  mit  den  Berichten 
der  Alten  über  die  St.  S.  51  ff.  (vgl.  xirch.  Anz. 
9,  1851,  59).  Panag.  Bimitropulos  To  vScag  xyg 
Zrvyog,  Ath.  1855.  TF.  F.  Binde,  THe  Belig.  d. 
Hell.  1,  46.  53.  2,  462  f.  Wilh.  Visdier,  Eritvne- 
ruyigen  und  Eindrüdee  aus  Griedtenl.  S.  490  tf. 

G.  ilTlcker,  Griedi.  Götterl.  1,  801 — 803.  TTb  G. 
Clark,  Peloponnesus  S.  301  — 14.  Th.  Bergk, 
Pieckeisens  ■hihrh.  81  (1860),  399  f.  401 — 408 
= Kl.  Sehr.  2,  694  f.  696 — 704  (Abschn.  ^Styx’), 
ii.  Schillbach,  Zwei  Beisebilder  aus  Arkadien 
(Jena  1865)  S.  10  tf.  Löffler  u.  Busch,  Bilder 
aus  Griechenl.  S.  115  Tf.  17,  Btirsian,  Geogr. 
V.  Griechenl.  2,  202.  438,  1.  A.  Philippson,  Der 
Peloponnes,  Versuch  einer  Landesk.  auf  geolog. 
Grundlage  S.  115.  130  tf.  142  f.  169.  Wilh. 
Schulze,  Quaest.  epicae  S.  440—43.  F.  Dümmler, 
iJelphika  S.  5 — 16  = Kl.  Sehr.  2,  126  — 140 
(Zrvybg  vScoq).  Prdler-Bobert,  Griech.  Myth.  1, 
32 tf.  37.  56.  65,  2.  388,  1.  474.  494.  560.  608,  3. 
816.  Gruppe,  Gr.  Myth.  81,  13.  196,  3.  4.  280. 
386.  394.  402  f.  414.  429,3.  455,8.  553,1.  571. 

618.1.  767,3.  798,7.  812,4.  815  f.  872.  878  A. 

993.2.  1066,3.  1084,4.6.  1140,1.  1181  f.  1187, 

6.  1189,1.  1232,  1.  1308  A.  1581,2. 

Die  Bedeutung  des  N.  proprium  Ztv'%,  der 
etymologische  Zusammenhang,  in  den  es 
hineingehört,  erschließt  sich  schon  aus  dem 
Appellativgebrauch  des  Wortes  y axv^  = ro 
oxvyog  Haß,  Abscheu,  vgl.  z.  B.  Älkiphr.  ep.  3, 
34  {Aisch.  Choeph.  532j,  ferner  cd  axvysg  Eises- 
kälte, z.  B.  Theophr.  de  caiisis  pAant.  5,  14,  4 
(dag.  Plat.  rep.  3,  2 p.  387B.  Exc.  ex  Strab.  1, 
22  = Geogr.  Gr.  min.  2,  531  Zxvysg  = Flüsse 
wie  Styx),  zu  cxvyim  hasse,  verabscheue,  fürchte, 
cxvyeQog,  axvyvog,  abscheulich,  verhaßt,  also 
7)  Zxv'g  = die  Verabscheute,  Prellwitz,  Etym. 
Wörterb.-  439.  Fick,  Vgl.  Wb.  d.  Indog.  Spr.* 
3,  494,  dazu  schon  Macrob.  Somn.  Seqn  1,  10 
(p.  54).  Et.  Mg.  p.  663  s.  v.  axvyvog.  Suid.  s.  v. 
oxvyei.  Zxvybg  fidavoxcegöiog  ns'xqa  (Aristoyh. 
PTö.  470).  Tzetz.  Ijyk.  706.  Eustath.  z.  II.  8, 
369  p.  718,  26  tf.  35  ff.  usw.  Schulze  a.  0.  ver- 
mutet als  älteste  Namensform  die  bei  Homer 
regelmäßige  Wortverbindung  ZxvyoavdcoQ  (vgl. 
auch  Herod.  6,  74.  Strab.  8 p.  389.  Ptol.  geogr. 
6,  7,  20.  40.  Hesych.  s.  v.  usw.)  — 'Wasser  des 
trrausens’,  wozu  vgl.  die  moderne  Benennung 
des  irdischen  Gegenbildes  der  Styx  in  Arka- 
dien 'Mavroneri’  = 'Schwarzwasser’  (das  Was- 
ser schwarz  gefärbt  durch  Demeter,  Ptol.  Hepti. 
3 bei  Phot.  bibl.  190  jj.  148  a.  19  = Westermann 
Mv&oygcccpoi  p.  186,  11  f.,  s.  u.).  V'ornehmlich 
habe  Homer  den  Namen  der  Styx  in  die  Dich- 
tung eingeführt,  sagt  Paus,  8,  18,  2 und  zitiert 
II.  Ib,  36  f.  2,  748  ff.  (755)  und  8,  366—369. 

H.  15,  36 — 38  ist  es  der  vollständige  Göttereid 

mit  drei  Eideszeugen,  wie  gewöhnlich  auch  bei 
Menschenschwüren:  Himmel,  Erde  und  was 
unter  der  Erde  ist,  die  Styx,  werden  als  Zeu- 
gen angerufen  von  Here : x6  'Kocxsißoysvov 

Zxvybg  v$coq  (die  St.  wird  aus  der  Ober-  in 
die  Unterwelt  hinabfließend  gedacht  nach  der 
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auch  bei  Hesiod  theog.  786  ff.  belegten  Vor- 
stellung, daß  die  St.  als  ein  Arm  des  Okeanos 
aus  diesem  in  die  Unterwelt  fließe  und  dort 
von  hohem  Fels  herabträufle,  s.  u.),  og  xs  ptyi- 
axog  I OQXog  dsivoxocxog  xs  xxslsi  paxdgseoi,  'fl'a- 
oTaiv;  es  ist  der  bindendste  Eid  für  die  Götter 
und  der  schrecklichste,  weil  die  St.  den  Ge- 
danken des  Todes  vor  Augen  führt  und  so  den 
Verlust  der  Unsterblichkeit  für  den  Fall  des 
Meineides:  der  Gott  will  der  Tiefe  verfallen, 
wenn  er  falsch  schwören  sollte,  G.  Finsler, 
Homer S.  296.  Mit  denselben  Worten  wie 
Here  schwört  die  Kalypso,  Od.  5,  184 — 86,  und 
schwört  Leto  im  Hom.  Hymn.  auf  d.  del.  Apoll 
V.  84 — 86;  daß  diese  Verse  aus  der  Odyssee  in 
den  Hymnos  übertragen,  darauf  deutet  der  Um- 
stand, daß  auch  V.  79  ziemlich  übereinstimmt 
mit  Od.  5,  178.  Vgl.  auch  den  hom.  Hymn. 
auf  Demeter  V.  260,  auf  Hermes  V.  519.  In 
anderer  Form  erscheint  der  Göttereid  II.  14, 
271  tf.,  wo  Here  dem  Hypnos  beschwören  soll, 
daß  sie  ihm  der  Chariten  eine  zur  Gattin  geben 
wolle:  schwören  soll  sie  beim  cedaxov  Zxvybg 
vdcog,  beim  verderblichen,  unheilvollen  Wasser 
der  St.,  dabei  soll  sie  Erde  und  Meer  berühren 
(was  auf  einer  Insel  wie  Lemnos  denkbar  ohne 
Annahme  kolossaler  Größe),  damit  die  nach 
11.  8,  478 — 81  an  den  äußersten  Grenzen  von 
Erde  und  Meer  im  Tartaros  weilenden  Titanen 
(vnoxagrägtoi,  II.  14,  279)  Zeugen  sein  können 
des  Schwures;  denn  dies  Berühren  von  Erde 
und  Meer  weist  symbolisch  hin  auf  den  Wohn- 
sitz der  zu  Zeugen  anzurufenden  Titanen,  ist 
gleichsam  ein  Anklopfen  an  ihre  Wohnung, 
um  sie  zu  laden.  Vgl.  für  den  zweimaligen 
Schwur  der  Hera  in  der  Ilias  E.  H.  Meyer, 
Indogerm.  Mythen  2.  Achilleis  S.  277.  II.  8, 
369  sodann  heißt  es  von  Herakles : Nicht  wäre 
er  entronnen  den  jäh  dahinstürzenden,  reißen- 
den Fluten  der  St. : Zxvybg  vdaxog  ednd  gisQ'goc 
(=  ngoadvxy  xul  avcoQ'sv  xaxaggiovxa,  Schol. 
z.  St.,  wozu  wieder  vgl.  rö  xaxsißöuevov  Zx.  väcog, 
II.  15,  37 ; Zxvyög  cdncc  gesd'gcc  als  Versausgang 
auch  Quint.  Smyr.  5,  453.  6,  266),  und  II.  2,  755 
kommt  zum  Ausdruck  ein  wunderbar  geheim- 
nisvoller Zusammenhang  des  Titaresios  mit  der 
unterirdischen  Styx;  der  (thessalische)  Titaresios 
wird  bezeichnet  als  ein  Ausfluß  vom  Wasser 
der  St.,  des  schrecklichen  Eidbannes  (ogxov  ydg 
d'sivnv  Zxvybg  vdaxog  ißxiv  crjtoggcbg,  vgl.  auch 
A2)p.  narrat.  76  p.  387,  lltf.  in  Westermanns 
Mv^oyg.  Eust.  a,.a,.0.  p. 718,33),  vielleicht  seiner 
reißenden  Schnelligkeit  wegen  und  weil  sein 
Wasser,  das  in  den  Peneios  mündet,  in  diesem 
lange  deutlich  sich  unterscheidet,  möglicher- 
weise auch  ein  'Eidwasser’,  vgl.  Plin.  4,  31. 
Dümmler  a.  a.  0.  S.  135f.  — wie  ebenso  der  Ko- 
kytos  hingeatellt  wird  als  Zxvybg  vdaxog  ccrcog- 
gwg,  Od.  10,  514  {Tzetz.  Lyk,  705.  Serv.  Aen.  6, 
295),  daher  Zxvybg  dnoggibysg  Plut.  de  superst.  4. 
Daß  das  Styxwasser  selbst  direkt  als  ogxog  bezeich- 
net wird,  begreift  sich  aus  dem  transitiven  Ge- 
brauch von  öfivvpi  {byvvpL  xiva  schwöre  bei  jem., 
eig.  mache  einen  oder  etwas  zum  Inhalt,  Gegen- 
stand meines  Schwui’es,  vgl.  Lukian.  deor.  conc. 
15  opÖGavxag  xbv  vbyipov  ogxov  xyv  Zxvya). 

Unter  den  ältesten  der  insgesamt  dreitau- 
send Töchter  des  Okeanos  und  der  Tethys, 
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•der  Okeatiiaen,  erscheiat  Hesiod.  tlieog.  3(31  auch 
Styx,  unter  allen  die  älteste  (jrpogpspfffrdrr;, 
vgl.  V.  777  TtQta&vtdtri),  vgl.  auch  Apollo  L 1, 

8 W.  [Kallim.  Hginn.  auf  Zeus  V.  36).  fichol. 
Horn.  II.  8.  369  = Et.  Mq.  p.  663  s.  v.  Ecv^, 
wogegen  nach  Hyg.  fab.  praef.  p.  9,  7 Sch.  Styx 
abstamnit  von  Nox  und  Erebus.  Als  Okeanide 
figuriert  St.  unter  den  Gespielinnen  der  Perse- 
phone vor  deren  Raub  durch  Pluton,  Hom. 
Hymn.  auf  Dem.  494,  die  V.  5 als  des  Okeanos 
Töchter  bezeichnet  sind.  Eine  Schwester  der 
Styx  (die  nach  Apollod.  1,  13  W.  durch  Zeus 
Mutter  der  Persephone,  Gruppe  1182,  3)  ist 
nach  Phei-ekydes  (F.  H.  G.  1,  72,  11)  bei  Eustath. 

.z.  II.  6,  367  p.  648,  37  die  Daeira:  inl  yaq 
vyQ&q  ovaLui  tuztovaiv  oi  nalaioi  trjv  Accslquv, 
&.O.  Bd.  1 Sp.  933,  7 tf.  Joh.  Toepffer,Att.Geneal. 
96,  1.  Wiederum  gebar  Styx,  des  Okeanos 
Tochter,  dem  Titanen  Pallas  vermählt,  den 
Zelos  und  die  schöufüßige  Nike  und  Kratos  2i 
und  Bie.  Hesiod.  th.  383  ff.  Apollod.  1,  9 14^. 
{Hdlhavzog  d's  nal  Ecvyug  Nixri  Kgatog 
Bicc),  vgl.  Hyg.  /'.  praef  p.  11,  20  Seh.  (ex  Pal- 
lante  et  Styge  Vis  Invidia.  Potestas  Victoria 
fontes  lacus),  für  Victoria  als  der  Styx  Tochter 
vgl.  auch  Serv.  Aen.  6,  131.  324.  Myth.  vat.  1, 
178.  2,  54.  3,  6,  3 (=  p.  176,  4 Bode);  so  ist 
•denn  auch  bei  Bakch.  10  (11)  V.  8f.  Blaß  [/JaO’u-] 
Jtioxdpon  KOvga  [Airnyös  dpJO'odi’xon  zu  schrei- 
ben (Stvybg,  nicht  Ai,6g),  s.  o.  Bd.  3 Sp.  306,  3' 
wie  Nike  Bakch.  frg.  71  = Autli.  6,  313,  1 an- 
geredet ist  y.ovga  Ildllavtog.  Zur  Belohnung 
dafür,  daß  St.  zuerst  mit  ihren  Kindern  dem 
Eeus  zu  Hilfe  geeilt  gegen  die  Titanen,  habe 
dieser  sie  selbst  als  Schwurgöttin  eingesetzt, 
ihre  Kinder  aber  sollten  für  alle  Zeiten  bei  ihm 
wohnen,  TAeo(/.  389  tf.  Apollod.  ipj.  Tzetz.Lqk. 
707.  Nachdem  auch  Pausanias  8,  18,  1 an  Hes. 
th.  361  erinnert,  wo  St.  als  Tochter  des  Oke- 
anos (und  der  Tethys),  und  an  V.  383,  wo  sie,  i 
des  Okeanos  Tochter,  dem  Pallas  vermählt  er- 
scheint (wobei  der  Perieget  wie  9,  27,  2.  31,  4. 
35,  5 kein  Hehl  macht  aus  seinem  Zweifel,  daß 
Hesiod  der  Verfasser  der  Theogonie  gewesen,  vgl. 
Bzach,  Hesiodos  bei  Pauly-Kroll,  Realencyel.  8, 
1197,  47  tf.),  bemerkt  er,  ähnliches  habe  auch 
iwo.s  gedichtet  in  einer  Dichtung,  die  ihm  beim 
Lesen  durchaus  den  Verdacht  der  ünechtheit 
erweckte  (vgl.  über  den  apokryphen  Schrift- 
steller Linas  o.  Bd.  2 Sp.  2059  f.),  ferner  habe  ,'i 
der  Kreter  Epimenides  die  St.  gleichfalls  zwar 
zur  Tochter  des  Okeano.s  gemacht,  doch  habe 
sie  nicht  Pallas  geheiratet,  sondern  von  einem 
Peiras  die  Echidna  geboren,  vgl.  Epim.  frg. 
10  p.  236  Kinkel;  über  diesen  Peiras  vgl.  Ed. 
Meyer,  Forschungen  zur  alten  Gesch.  1,  72  (3). 
91,  1.  Max.  Mayer,  Gig.  u.  Tit.  S.  66  o.  Bd.  3 
Sp.  1753,  48  ff.  Hitzig-Blümner  a.  0.  S.  172  f. 
Endlich  gilt  als  Sohn  der  St.  der  unterwelt- 
liche Daimon  Askalaphos,  Serv.  Aen.  4,  462  ( 
{Acherontis  vel  ut  quidam  volunt  Stygis  filius), 
vgl.  jiuch  Serv.  Georg.  1,  39.  Myth.  vat.  1,  7,  6f. 
2,  100,  17.  Comm.  Bern.  Lucan.  6,  740,  wäh- 
rend sonst  als  Mutter  des  Askalaphos  Gorgyra 
erscheint^  des  Acheron  Gattin,  Apollod.  l,  33  W. 
Tc.  thsöav  frg.  10  (F.H.G.  1,  439)  aus  Porphyr. 
bei  Stob.  a.  0.  p.  419,  15  tf.  Wachsm.,  oder 
Orphne,  d.  i.  die  Dunkle,  Ooid.  met.  5,  539. 

Koscher,  Lexikon  der  gr.  u.  röm.  Mythol.  IV. 
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Prob.  z.  Verg.  geory.  1,  39,  vgl.  Gruppe  81,  13 
(771,  3).  1189,  1. 

Soll  einer  der  Götter  schwören,  so  schickt 
Zeus  die  Iris,  auf  daß  sie  in  goldenem  Krug  das 
berühmte  eisige  Wasser  hole,  das  niederträufelt 
vom  hohen  glatten  Fels,  dort,  wo  fern  den 
übrigen  Göttern  die  Styx  wohnt,  atvyegt]  d-sog 
Scd’aräroiGi,  unter  hohen  Felsen  im  prangenden 
Haus,  das  rings  auf  allen  Seiten  mit  silbernen 
Säulen  gegen  den  Himmel  gestützt  ist,  Hesiod. 
th.  775  tf.  Die  Styx,  heißt  es  weiter  bei  Hesiod 
(wenn  wirklich  die  Schilderung  V.  775 — 806, 
die  Bergk  a.  0.  696  den  'wertvollsten  Resten 
alter  hieratischer  Poesie’  beirechnet,  nach 
Dämmler  a.  0.  134  zurückgehend  auf  'delphi- 
sche Tempeltradition’,  von  Hesiod  selber  her- 
rührt, nicht  als  eine  Erweiterung,  'eine  an  sich 
höchst  interessante  Einlage’  anzusehen  ist,  vgl. 
Peppmüller,  Hesiodos  S.  77tf.  llzach  hei.  Pauly- 
Kroll  8,  1191,  58  tf‘.),  fließt  unter  der  Erde 
durch  das  Dunkel  der  Nacht,  als  der  zehnte 
Teil  des  Okeanoswassers,  gesondert  von  den 
9 übrigen  Teilen,  die  den  Okeanos  bilden,  der 
die  Erde  umgibt;  die  Styx  aber,  ein  Teil  also 
jenes  Urwassers  (deshalb  v8ioq  myvyiov  Hes. 
th.  805  f.  hytvLrig  Ezvybg  vScog  Parth.  frg.  7 bei 
Meineke,  Anal.  Alex.  S.  264  aus  Steph.  Byz.  s.  v. 
"Slysvog  p.  705,  15  f.  Mein.,  vgl.  JVaser,  Charon 
S.  9,  5),  stürzt  nieder  von  einem  Fels  als  'großes 
Leid  für  die  Götter’,  die  einen  Meineid  schwö- 
ren, und  genannt  wird  auch  die  Strafe,  die 
den  Meineidigen  trifft:  er  liegt  nun  auf  seinem 
Lager  in  todähnlicher  Erstarrung,  des  Atems 
beraubt  und  der  Sprache,  ohne  den  Genuß  von 
Ambrosia  und  Nektar,  ein  großes  Jahr  lang; 
noch  schwerere  Pein  folgt,  Pein  auf  Pein,  neun 
.Tahre  lang*)  bleibt  er  verbannt  ans  dem  Kreis 
der  ewigen  Götter,  erst  im  zehnten  betritt  er 
wieder  ihre  Versammlungen  und  nimmt  teil 
! an  ihrem  Mahle,  Hesiod.  th.  793  tf.,  dazu  Orph. 
frg.  157  Abel  aus  Serv.  Aen.  6,  565,  wo  auch 
die  Strafe  auf  9 Jahre  Verweilen  im  Tartaros 
angesetzt  ist  und  Stat.  Theb.  8,  30  f.  zitiert 
wird;  das  schrumpft  bei  Serv.  Aen.  6,  324 
(ebenso  Myth.  vat.  2,  54.  3,  6,  3 p.  176,  7 ff. 
Bode)  zusammen  auf  ein  Jahr  und  neun  Tage 
Enthaltung  von  Ambrosia  und  Nektar,  vgl. 
Dämmler  a.  0.  113  f.  Gruppe  a.  0.  878  H.  Für 
die  tiefere  Bedeutung  des  Eidschwurs  der  Göt- 
I ter  beim  Styxwasser  (in  der  Meinung  der  Alten) 
vgl.  Aristot.  metaph.  1,  3 p.  983  b 27  und  dazu 
Bergk  a.  0.  699.  Dämmler  126  f.  Preller- Robert 
33,  1;  auch  sonst  ist  der  Eidschwur  bei  Quellen 
nicht  ungewöhnlich,  Bergk  698,  118;  eine  Auf- 
zählung der  'Eidwasser’  bei  Rud.  Hirzel,  Der 
Eid  S.  175,  2 nach  Gruppe  S.  1282,  1.  Iris  selbst 
schwört,  um  die  Tötung  ihrer  Schwestern  (der 
Harpyien)  zu  hindern,  bei  der  Styx,  daß  Phi- 
neus  fortan  von  jenen  unbelästigt  bleiben  solle, 
) Apoll.  Rhod.  Arg.  2,  291  ff.,  vgl.  z.  B.  o.  Bd.  3, 
Sp.  2.i59,  60 ff.  Gruppe  571.  833,  4;  die  Götter 
schwören  bei  der  Styx,  vgl.  Ooid.  met.  1,  189. 
2,  46.  101.  ars  am.  1,  635.  Sil.  It.  13,  568  tf. 
Stat.  Theb.  8,  30  f.  und  dazu  Auson.  technop. 

*)  Vgl.  über  neunjährige  fristen  Roac/ier,  Die  ennead.  u. 
hebdornad.  Fristen  u.  Wochen  der  ältest.  Griechen.  Loipz.  1903 
S.  19  ff.  Derselbe,  Die  Sieben-  u.  Neunzahl  im  KaltiLS  ii.  Mij- 
thus  d.  Griechen.  Leipzig  19)4  S.  54  f. 
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27,  7,  11.  Apul.  met.  6,  15  {deos  per  Stygis 
7)iaicstatem  deierare  solere)  usf.  Das  Prototyp 
der  griechischen  Iris,  die  zum  großen  Eid- 
schwur der  Götter  in  goldener  Kanne  das 
Wasser  holt  aus  der  Styx,  wollte  A.  MücMoefer 
erkennen  in  der  gefaßtragenden  Mischgestalt 
aut  gewissen  'Inselsteinen’,  vgl.  Mdchhoefer, 
D.  Auf.  d.  Kunst  in  Griechen!.  S.  67  tf.  {Arc}i. 
Zt(j.  41,  1883,  174),  0.  Bd.  2,  Sp.  322,  47  ff.;  da- 
gegen erinnert  Furtwdyigler,  Die  aut.  Gemmen  : 
3,  40  an  die  daimonischen  Teichinen,  die  nach 
der  Sage  einst  Bewohner  der  Insel  Khodos  (da- 
her deren  früherer  Name  Ttl%ivig)  diese  mit 
dem  Wasser  der  Styx  besprengt  haben  zum 
Schaden  für  Viehstand  und  Vegetation,  Strah. 
14  i>.  654.  Exc.  ex  Strah.  14,  24  = Geogr.  Gr. 
min.  2,  617 1.  Kann.  Dion.  14,  41  ff.  (46).  Zenob. 

5.  41.  Suid.  s.  V.  ffftysi.  Eno^nides  im  Et.  Gud. 
p.  257,  24  ff.  s.  V.  Q-iXytiv.  Schol.  Stat.  Tlteh.  2. 
274.  Myth.  vat.  2,  185.  Ereil  er -Kohert  608,  3.  2 
Gruppe  1308  A. ; doch  an  eine  zweite,  wohltätige 
Seite,  belebende  Wunderkrat't  des  in  unserer 
Überlieferung  nur  als  schrecklich  und  verderb- 
lich erscheinenden  Wassers  möchte  Eurtivängler 
denken  bei  dem  Achat  vo7i  Yafio  Tf.  2,  32, 
abgeb.  auch  Journ.  ofhelJ.  stud.  14  (1894),  106 
Fig.  6 (vgl.  auch  Fig.  7 usw.).  21  (1901),  101 
Fig.  1 (vgl.  auch  S.  117  Fig.  12 — 14).  v.  Lichteti- 
hcrg,  Die  Äyäische  Kultur  S.  109  Abb.  63.  Win- 
ter, Ktcnstgesch.  hi  Bildern^  S.  94,  16  (vgl.  auch  3 
19j  usw.  — Unterweltsgewässer  wie  Styx  und 
Kokytos  heißen  bei  Etat.  nol.  3,  2 p.  387  B 
KcoKVToi  TS  xal  GTvysg  (ebenso  Exc.  ex  Strah. 

1,  22  ---  Geogr.  Gr.  min.  2,  531),  vgl.  auch  Elat. 
Jdtaid.  61  p.  113  C und  Olympiodoros  z.  St.  = 
Orph.  frg.  156  (321)  Abel,  ferner  für  St.  als 
Unterweltsgewässer  vgl.  u.  a.  noch  Elut.  de 
genio  Socr.  22  (de  Eythiae  orae.  17).  Cic.  nat. 
deor.  3,  43.  Verg.  georg.  4,  480  {Orph.  frg.  321), 
dazu  Stat.  Theh.  4,  524.  Claudian.  de  ra2)tu  4 
Eros.  1,  22 f,  ferner  Verg.  Aen.  6,  154.  Ovid. 
met.  4,  434.  Sil.  It.  13,  370  usf.  MAtser,  Charon 
S.  9f.  56  f;  ferner  St.  häufig  metonymisch  ge- 
braucht für  Tod  und  Unterwelt  überhaupt  (pars 
pro  toto)  wie  gewissermaßen  schon  Horn.  11.  8, 
369,  so  z.  B.  Quint.  Sm.  5,  453.  6,  266.  A^ith. 
14,  23,  2.  Verg.  georg.  1,  243.  Hör.  c.  1,  34,  10. 
Ovid.  fast.  2,  536.  met.  10,  13.  12,  322.  15,  154, 
ebenso  'ad  Styga’  Ovid.  ars  amat.  3,  14.  Eist. 

5,  2,  74.  ex  Eonto  4.  8,  60.  Mart.  4,  60,  4,  im  5 
selben  Sinn  häufig  Stygius  z.  B Verg.  Ae^i.  6, 
252  Stygio  regi  (dag.  in  eigentlicher  Bedeutung 
V.  134  Stygii  lacus,  V.  369  Stygia  palus,  V.  391 
Stygia  Carina).  Ovid.  met.  1,  139.  3,  76.  4,  437. 
Eetron.  sat.  121,  121.  124,  272  usf.  Vgl.  die 
Indd.  zu  Se7i.  {trag.)  Luca^i.  Val.  Flacc.  Sil. 
Ital.  Stat.  Mart.  Claudian.  usw.  Carter,  Epi- 
theta deor.  S.  148. 

Schon  Herod.  6,  74  (zitiert  von  Eorph.  bei 
Stob.  a.  0.  p.  420  f,  26  ff.  W.)  gedenkt  der  Styx  6( 
bei  Nonakris  {NiovaxQi.g)  in  Arkadien  gegen 
Pheneos  (l>svs6g)  hin;  Kleomenes  habe,  als  er 
die  Führer  der  Arkader  gegen  Sparta  aufwie- 
gelte, sie  u.  a.  auch  durch  feierlichen  Eid  bei 
dieser  Styx  verpflichten  wollen:  ein  wenig 
Wasser  sehe  man  da,  das  träufle  von  einem 
Felsen  in  eine  Waldschlucht,  um  diese  aber 
laufe  rund  herum  eine  Dornenhecke,  Und 
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schon  Eaus.  8,  18,  2 meint,  der  Dichter  der 
Ilias  habe,  indem  er  die  Here  schwören  lasse 
beim  xazsißöfisvov  Etvybg  vdag,  ebenjenen 
arkadischen  Quell  vor  Augen  gehabt:  'mit  viel 
besserem  Schein  hätte  er  behaupten  können, 
Hesiod  habe  die  Styx  bei  Nonakris  aus  eigner 
Anschauung  gekannt  und  jenes  großartig  er- 
habene Naturbild  zu  seiner  phantasie vollen 
Beschreibung  des  Götterquells  benutzt  . . 

) {Berglc  S.  697).  Eine  poetisch  ausgeschmückte 
Schilderung  der  Styx  gibt  Apul.  inet.  6,  13  f.,. 
wo  Psyche  das  Styxwasser  holen  soll  aus  dem 
von  Drachen  behüteten  Quell  (vgl.  Fulg.  myth. 

3,  6 1).  68,  17  f.  Helm),  vgl.  Gruppe  S.  872.  Für 
die  St.  bei  Nonakris  bzw.  bei  Pheneos  vgl. 
noch  Theophrast  b.  Antig.  v.  Karystos  h.  mir. 
158  (174)  und  bei  Elin.  31,  26.  Kallini.  it.  wy- 
cp&v  {frg.  100  b 2 Schneider  2,  290)  aus  Eoi'ph. 
bei  Stob.  ecl.  1,  49,  51.  Strah.  8 p.  389,  vgl.  mit 

I Elut.  Alex.  77  Elut.  de  primo  frigido  20,  wo 
ungenau  die  Gegend  des  Tainaron  angegeben 
wird,  wohl,  weil  dort  ein  Eingang  zur  Unter- 
welt (vgl.  z.  B.  Ovid.  met.  10,  13),  ferner  Ehilon 
V.  Herafleia  bei  Eorpth.  a.  0.  52  = Ailian.  de 
nat.  an.  10,  40.  Vitr.  8,  3,  16.  Elin.  2,  231.  31, 
26.  Sen.  quaest.  nat.  3,  25,  1.  Etol.  Hepih.  3 
(p.  186,  7 in  Westermanns  Mi^&oygdepoi)  in  Ehot. 
bibl.  190  j).  148  a,  15  Bich.  Suhl.  s.  v.  ^svsög. 
Eust.  z.  11.  8,  369  p.  718,  30.  Tertull.  de  an.  50, 

I wo  Nonacris  = Styx,  usw.  Vielleicht  frei  er- 
funden, jedenfalls  verdächtig  sind  die  beiden 
Erzählungen,  die  nach  Ftolemaios  Hephaist. 
B.  3 (vgl.  Mvd-oyg.  jj.  186,  3 ff.)  skizziert  sind 
in  des  Fhotios  bibl.  p.  148a,  lOff.  Bkh.:  1)  daß 
Hyllos,  des  Herakles  Sohn,  ein  kleines  Horn  ge- 
habt, an  der  linken  Seite  des  Kopfes  heraus- 
gewachsen, daß  ihm  dies  der  Sikyonier  Epo- 
peus  genommen,  nachdem  er  ihn  im  Einzel- 
kampf getötet,  daß  Epopeus  in  diesem  Horn 
das  Styxwasser  geholt  und  König  des  Landes 
geworden,  vgl.  Escher  b.  Faidy-Wissoua  6,  247, 
7 ff. ; 2)  daß  Demeter,  als  sie  auf  der  Suche 
nach  der  Tochter  von  Poseidons  Liebe  verfolgt 
ward,  sich  in  eine  Stute  verwandelt  und  daß 
sie  dann,  zur  arkadischen  Styxcjuelle  gelangt 
und  ihrer  Mißgestalt  innegeworden,  aus  Ver- 
druß das  Wasser  der  St.  schwarz  gefärbt  habe, 
vgl.  W.  Immerwahr,  Die  Kulte  u.  Mythen  Ar- 
hadiens  1,  106  (116).  Leo  Bloch  in  diesem  Lex. 
Bd.  2 Sp.  1299,  17  ff.  Keim  bei  Fauly-Wissowa 

4,  2732  f,  63  ff.  Gruppe  1140,  1.  1187,  6;  vgl. 
Styx  atra  Verg.  georg.  1,  243,  nocticolor  Auson. 
technop.  27,  7,  11  und  den  heutigen  Namen 
'Mavroneri’,  nach  Ehilippson  a.  0.  S.  133  davon 
herrührend,  daß  die  St.  die  Felswand,  über  die 
sie  fällt  und  die  sie  benetzt,  mit  einer  schwar- 
zen Inkrustation  überzogen  hat,  die  sich  von 
der  grauen  Verwitterungsfarbe  des  Kalksteins 
scharf  abzeichnet;  nach  Ailian  a.  0.  habe  über- 
haupt erst  Demeter  die  Styxquelle  fließen  las- 
sen. In  neuerer  Zeit  ist  der  im  Gebiet  des 
Aroania- Gebirges  (heute  Chelmos)  in  -einer 
Felsenwildnis  von  hoher  Wand  niederstürzende 
Wasserfall  der  Styx  (h.  Mavroneri)  von  Reisen- 
den häufig  besucht  und  geschildert  worden, 
vgl.  V.  Stachelberg,  Leake,  Boblaye,  Beule,  Fied- 
ler, E.  Curtius,  C.  Th.  Schwab,  Vischer,  Welcher, 
Clark,  Schillhach,  Löffler  u.  Busch,  Bursian, 
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Philippson  usw.  a.  0.  Preller-Eobert  S.  33,  2. 
Frazer  S.  250— 52.  Baedeker,  Griechenl.''  S.348f. 
Hitzig-Blümner  S.  172.  Schon  Paus.  8,  18,  4 
bemerkt,  daß  das  von  der  Felswand  bei  Eo- 
nakris  niederträui'elnde  Wasser  zuerst  auf  einen 
hohen  Felsen  fällt,  dann  durch  diesen  durch- 
geht und  in  den  Krathis  sich  ergießt,  dazu 
vgl.  Stat.  Hieb.  4,  291  Pheneos  nigro  Styga 
mittere  credita  Düi  (man  dachte  sich  also  auch 
die  irdische  Styx  in  Verbindung  mit  der  Unter- 
welt). Was  Pausanias  sagt,  gilt  noch  heute: 
die  Wasseradern  der  St.  vereinigen  sich  nord- 
östlich unter  dem  stygischen  Felsen  in  einer 
tiefen  Schlucht  mit  dem  Bach  von  Zanichla, 
dem  alten  Krathis  (h.  Akrata),  Curtius  S.  196. 
Die  Höhe  des  Felsens,  über  den  das  Wasser 
stürzt,  wird  verschieden  angegeben;  Stackelberg 
(S.  296)  erschien  sie  wie  die  des  Staubbach  in 
der  Schweiz  (ca.  300  m),  C.  Th.  Schwab  (S.  54) 
schätzte  sie  auf  150',  Beule  auf  200';  nach 
Vischer  (S.  490  f.),  der  den  Vergleich  mit  dem 
Staubbach  nicht  unpassend  findet,  wenn  auch 
die  Umgebung  eine  ganz  andere  sei,  sind  Sch  wab 
und  Beule  mit  ihren  Schätzungen  bedeutend  un- 
ter der  Wirklichkeit  geblieben,  Stackelberg  wohl 
darüber  hinausgegangen,  nach  Philippson  S.  133 
beträgt  die  Höhe  über  200  m,  nach  Frazer 

5.  251  über  600'.  . . Außerdem  gab  es  noch  wei- 
tere Lokalisierungen  der  Styx.  Diesen  Namen 
habe  eine  Stadt  auf  Euboia  getragen,  Nonn. 
D.  13,  163.  Bursian  S.  438,  1,  und  von  Euboia 
vielleicht  ward  der  Name  übertragen  nach 
Kyme  in  Italien  an  den  Avernersee,  Strab.  5 
p.  244.  Exc.  ex  Strab.  5,  41  {Geogr.  Gr.  min.  2, 
554;,  ferner  nach  Ephesos;  auch  da  scheint 
es  eine  Filiale  des  nordarkad.  Heiligtums  ge- 
geben zu  haben,  d.  h.  es  fand  sich,  wohl  beim 
ephesischen  Artemision,  ein  'Eidwasser’,  bei 
dem  freilich  später  bloß  noch  Keuschheitseide 
scheinen  geschworen  worden  zu  sein,  vgl.  die 
Sage  von  Rhodopis  (Podämis)  und  Euthynikos 
bei  Achill.  Tat.  8,  12  f.  CPoöoTtrj  bei  Niket.  Eugen. 
3,  264  ff.)  0.  Bd.  4,  Sp.  115  f.  E.  Curtius,  Beitr. 
z.  Gesch.  u.  Topogr.  Kleinas.  {Äbh.  d.  Berl.  Äkad. 
d.  Wiss.  1872)  S.  8,  3.  Gruppe  S.  196,  4.  280,  1. 
1282,  1.  Vielleicht  sind  noch  andere  Über- 
tragungen erfolgt,  so  nach  Rhodos,  Strab.  14 
p.  654.  Exc.  ex  Strab.  14,  24  (Geogr.  Gr.  min. 
2,  617  f.).  Nonn.  D.  14,  46  f.  Gruppe  S.  196,  4, 
s.  0.,  nach  Thessalien,  wo  ja  der  Titaresios  i 
als  Nebenfluß  der  St.  galt,  II.  2,  755.  App. 
narr.  76  p.  387,  11  ff.  in  M^estermanns  Mnffoyp., 
Gruppe  a.  0.  Auch  in  den  Mythos,  da  Isis  die 
Glieder  ihres  von  seinem  Bruder  Typhon-Set 
ermordeten  Gatten  Osiris  sucht,  findet  und  be- 
stattet, sx^ielt  hinein  ein  schlammiger,  papyros- 
bewachsener,  schwer  passierbarer  Sumpf,  Styx 
genannt  (<iuod  tristitiam  transeuntibus  gi- 
gnit),  in  der  Gegend  von  Syene  in  Oberägyp- 
ten bei  Philai,  jenseits  des  Sumpfes  die  (nur  e 
Priestern  zugängliche)  Insel  Abatos  (=  inac- 
cessa  hominibus),  vgl.  Seneca  de  situ  et  sacris 
Aegyptiorum  frg.  12  (3,  420  ed.  Haase)  aus 
Sern.  Aen.  6,  154.  Myth.  vat.  3,  6,  3,  vgl.  auch 
Kallim.  frg.  561  (2,  693  f.  Schneider).  Gruppe 
1581,  2.  Endlich  vgl.  für  die  'stygischen  Was- 
ser’ in  der  Arabia  Felix  Claud.  Ptol.  geogr. 

6,  7,  20.  40.  TJamask.  vita  Tsidori  bei  Phot. 
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bibl.  242  p.  347  b 18.  28.  40  Bkk.  Gruppe 
812,  4. 

Ausführlich  spricht  Paus.  8,  18,  4 — 6 von 
den  wunderbaren  Eigenschaften  des  Styx- 
wassers. Erstlich,  es  bringe  dem  Menschen 
und  jedem  andern  Lebewesen  den  Tod,  und 
man  erzähle,  daß  einst  auch  Ziegen,  die  zum 
ersten  Mal  aus  dem  Wasser  tranken,  von  ihm 
Verderben  kam.  Dieser  Aberglaube  war  all- 
) gemein  verbreitet,  vgl.  Strab.  8 p.  389  (usqI 
fptvs'ov  ö’  fort  nal  xo  '/.alovgsvov  Exvyos  vd'oip, 
ktßddiov  öXsd'Qiov  vdarog,  vogi^ogsvov  itgov). 
Plin.  2,  231  (iuxtu  Nonacrim  in  Arcadia  Styx 
nec  odore  differens  nec  colore  epota  ilico 
■necat).  31,  26  (ßt.  quae  ilico  necat);  die  St. 
aufgeführt  unter  'aquae  mortiferae’  Vitr.  8, 
3,  16.  Sen.  3,  25,  1.  Diese  Volksmeinung  aber 
mag  daher  sich  herleiten,  daß  ein  Trunk  aus 
dem  Wasser  der  St.,  das  als  Schneewasser, 

I eben  erst  geschmolzen,  eiskalt  ist,  auch  in  der 
heißesten  Sommerszeit,  dem  Erhitzten  gefähr- 
lich werden  kann,  vgl.  z.  B.  Curtius  S.  213. 
Vischer  399.  Hitzig-Blümner  173,  dag.  Schwab 
S.  23;  eiskalt  heißt  das  Styxwasser  schon  bei 
Hes.  th.  786,  ebenso  ibvxQov  Plut.  de  prinio  frig. 
20,  3.  Alex.  77;  von  'frigidissimi  umores’  redet 
Vitr.  8,  3,  16,  von  'aqua  frigida’  lustin.  12, 
14,  9.  Erst  im  Lauf  der  Zeit  aber,  fährt  Paus. 
fort,  erkannte  man,  was  für  wunderbare  Eigen- 
schaften das  Wasser  sonst  noch  besitze:  Glas 
und  Kristall  und  murrhinische  Gefäße  (göggiu 
— vasa  murrhiua)  und  was  sonst  die  Menschen 
aus  Stein  machen  sowie  irdene  Ware,  das 
springt  infolge  des  Styxwassers;  was  von  Horn 
und  von  Knochen  ist.  ferner  Eisen  und  Erz, 
Blei  und  Zinn,  Silber  und  Elektron  werden  von 
diesem  Wasser  zerfressen,  und  das  Schicksal 
aller  Metalle  teilt  selbst  das  Gold,  und  doch 
ist  die  Dichterin  {Sappho  frg.  141  f.  bei  Bergk 
P.  l.  Gr.^  3,  135)  Zeuge  dafür,  daß  das  Gold 
vom  Rost  nicht  angegriffen  wird,  und  beweist 
dies  das  Gold  selbst;  und  so  kann  denn  das 
Wasser  der  St.  einzig  und  allein  den  Huf  eines 
Pferdes  nicht  verletzen:  hineingegossen  wird 
es  von  ihm  gehalten  und  durchfrißt  ihn  nicht. 
Ob  wirklich  auch  das  Lebensende  Alexanders 
d.  Gr.  durch  dies  Gift  herbeigeführt  ward, 
weiß  Pausanias  nicht  genau,  so  viel  weiß  er, 
daß  es  behauptet  wurde.  Wiederum  verbreitet 
war  diese  Meinung,  daß  das  Styxwasser  Me- 
tall, Ton,  Glas  usw.  aufreiße  und  zerstöre, 
ebenso,  daß  anderseits  der  Huf  eines  Pferdes 
es  vertrage  (vgl.  lustin.  12,  14,  7,  wo  freilich 
das  Styxwasser  nicht  ausdrücklich  genannt  ist) 
oder  der  Huf  von  Maultieren  {Vitr.  a.  O.  Plin. 
30,  149,  vgl.  auch  Arrian.  Anab.  7,  27,  1,  wo 
dies  wieder  nur  vom  Gift  gesagt  ist,  das  Alex- 
anders Tod  herbeigeführt,  nicht  direkt  vom 
St.)  oder  eines  Esels  {Plut.  Alex.  77,  de  primo 
frig.  20)  oder  sonst  eines  Zugtieres  {Curt.  10, 
31  = 10,  10,  16).  Danach  ergibt  sich  (nach 
Hitzig-Blümner  S.  173)  die  Vermutung  Hümm- 
lers  (S.  135),  die  Notiz  des  Paus,  deute  darauf 
hin,  daß  der  Vereidigung  mit  Trunk  des  Styx- 
wassers ein  Roßopfer  voranging  oder  wenig- 
stens ein  Rosseshuf  das  rituelle  Gefä,ß  für  das 
Styxwasser  war,  als  hinfällig.  Andere  Schrift- 
steller nennen  Horn  überhaupt  als  den  nicht 
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augegritfeaeii  Stört',  Theophr.  bei  Antig.  v.  Ka- 
rystos  h.  mir.  158  (,1T4).  KaUim.  n.  vvgfpuiv  frg. 
100b  2 (2,  290  Schneider)  aus  Porph.  liei  Stob. 
a 0.  p.  421,  7 f.  W.  Tzetz.  z.  Lyl;.  706.  Schol. 
Opp.  hat.  1,  401.  Eust.  z.  II.  8,  369  p.  718,  31, 
vgl,  Ptol.  Heph.  bei  Phot.  bibl.  190  p.  148  a 
lOrt'.  Pkk.  Uud  um  die  Sache  abenteuerlicher 
uoch  zu  gestalten,  uenneii  einige  als  dazu  er- 
forderlich das  Horn  einer  im  Skytheuland  vor- 
kommenden gehörnten  Eselsart  {övoi  -nsQuacpö- 
Qoij;  nach  Philon  mm  Herakleia  berichtet  da- 
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332  If.  spricht  offenbar  vom  See  von  Pheneos, 
wenn  er  vom  Wasser  dort  berichtet:  est  lacus 
Arcadiae  ^doch  nach  Weher  im  C.  poet.  lat.  ^est 
locua  Are.’,  vgl.  E.  Curtiiis  S.  213);  ferner  ist 
bei  Ovid  die  Kede  von  einem  Unterschied  der 
Wirkung  des  Trunkes  bei  Tag  und  bei  Nacht 
(V.  334:  uocte  )iocent  potae,  siiie  noxa  litce 
hihimtur),  vgl.  auch  Lact.  Plac.  narr.  fab.  15, 
23  usw.  Mannigfaltig  also  ist  die  volkskund- 
liche Bedeutung  des  Styxwassers,  die  Rolle,  die 
es  in  der  Volksmeinung  der  Alten  gespielt: 


10 


1)  Szenen  aus  dem  Leben  Achills  auf  der  sog.  kapitolin.  Brunnenmündung  (nach  Baumeister,  Denkm.  d.  kl.A.  S.  4 Abb.  5): 
Geburt,  Feiung  im  Styrwasser,  Übergabe  an  Chiron,  Unterricht  im  Jagen,  Auf  Skyros  unter  den  Töchtern  des  Lyko- 
medes,  Zweikampf  mit  Hektor,  Hektors  Schleifung. 


von  Porphyrios  bei  Stob.  a.  0.  52  p.  421,  1 Iff.  W., 
vgl.  Ailian.  de  nat.  an.  10,  40,  ja,  auch  ein 
Weihepigramm  Alexanders  d.  Gr.  auf  einem 
solchen  Horn  zu  Delphi  wird  da  mitgeteilt  so 
(=  Anfh.  Pal.  app.  1,  99).  Vgl.  dazu  noch  A. 

B.  Cook.  Jonrn.  of  hell.  stud.  14  (1894),  99  f. 
Gruppe  798,  7.  815,  1.  Olck  Pauly-Wif<sotva 
6,  651,  33  ff;  Ilafrtr,  daß  Alexander  d.  Gr. 
durch  Styxwasser  vergiftet  worden,  worauf 
Paus.  8,  18,  6 auspielt,  vgl.  auch  Plut.  Alex. 

77.  Vitr.  s,  3,  16.  Ptin.  30,  149.  Curt.  10,  31. 
Tert.  de  an.  50;  auch  Ixistin.  12,  14.  Arrian. 
Avnb.  7,  27  ist  die  Rede  von  einem  in  seinen 
Eigenschaften  entsprechenden  Gift,  ohne  daß  60 
es  direkt  als  Styxwasser  bezeichnet  wird.  Be- 
reits gedacht  ist  der  verderblichen  Wirkung 
dieses  Wassers  in  der  Geschichte  von  den  rho- 
dischen  Teichinen,  s.  o.  Theophrast  habe  be- 
richtet von  kleinen  giftigen  Fischen  in  der  St., 
Plin.  31,  26;  das  Wasser  ward  gewonnen  durch 
Schwämme,  die  man  an  Stöcke  band,  Antig. 

V.  Karystos  h.  mir.  158  (174).  Ovid.  met  15, 


Mie  Alten  erz'ählen  zwar  von  einer  Menge 
schädlicher  Quellen,  aber  bei  keiner  andern 
werden  die  Wirkungen  so  eklatant  dargestellt 
. . .’  {Schwab  S.  22);  in  jeder  Darstellung  des 
antiken  Aberglaubens  sollte  auch  des  Styx- 
wassers Erwähnung  geschehen,  man  vermißt 
sie  in  Rieß’  Art.  Aberglaube  bei  Pauly-Wissowa 
1,  44  und  bei  W.  Kroll,  Änt.  Aberglaube  S.  33  f. 
(wo  die  Rede  vom  Wasser).  Noch  heute  gilt 
das  Styxwasser  für  verderblich  und  wird  aller- 
lei darüber  gefabelt,  vgl.  z.  B.  Schwab  S.  16. 
Vischer  S.  492.  So  schreibt  man  dem  herab- 
tropfenden Wasser,  getirnnken  an  einem  be- 
stimmten Tage  des  Jahres,  den  natürlich  nie- 
mand weiß,  die  Eigenschaft  zu,  den  Trinker  un- 
sterblich zu  machen,  vgl.  Schwab  a.  0.  Bergk 
S.  701  (405).  E.  H.  Meyer  S.  425  A,  und  das  er- 
innert an  die  Sage  von  der  F eiung  des  Achill- 
kindes  durch  Styxwasser.  jHomer  kennt  die 
Unverwundbarkeit  seines  Helden  noch  nicht, 
oder  es  ist  die  Un  Verwundbarkeit  von  der  Haut 
auf  die  Rüstung  des  Helden  übertragen,  vgl.  II. 
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20,  264ff.  21,  164f.  59Sf.  K.Lelirs,I)eAristarchi 
stud.  Hom.  p.  178.  F.  Staehlin,  Föm.  Mitt.  21 
(1906),  336,  und  die  Sage  von  Achills  Eintau- 
chung in  die  Styx  tritt  verhältnismäßig  spät 
erst  auf  (der  alexandrinischen,  vielleicht  sogar 
erst  der  römischen  Sagenbildung  gehört  nach 
C.  Bohert  die  Unverwundbarkeit  des  Achilleus 
an,  mhl  li.  Lied  S.  9;  Stud.  z.  Ilias  S.  463). 
Nach  dem  hom.  Hymnos  auf  Demeter  V.  237 
bis  243  ward  Uemophon,  der  Sohn  des  Königs 
Keleos  und  der  Metaneira  zu  Eleusis,  von  De- 
meter, die  sich  in  Gestalt  einer  alten  Frau  als 
Wärterin  bei  der  Königin  verdingt  hatte,  des 
Tags  mit  Ambrosia  gesalbt,  des  Nachts  heim- 
lich im  Feuer  gestählt,  auf  daß  er  unsterblich 
wäre;  aus  dem  Demetermythos  aber  stammt 
offenbar  der  Zug  von  der  Feuerläuterung  auch 
des  Achill  durch  Thetis  bei  Apollov.  Bhod.  4, 
868  ff.  Apollod.  3,  171  W.,  die  beide  zurück- 
gehen auf  eine  gemeinsame  ältere  Quelle  {ILy- 
prien  oder  Aiilnopisf)\  hier  wie  dort  wird  die 
gute  Absicht  verkannt:  wie  Demeter  durch 
Metaneira  wird  Thetis  durch  Peleus  in  ihrem 
Werk  gestört,  beide  verlassen  darauf  das  Haus 
(wie  im  Märchen  die  gute  Fee),  s.  o.  Bd.  2 
Sp.  1026,  44  ff.  KnaacTc  bei  Pauly-Wissowa  5, 
148,  17  ff.;  daher  die  Vermutung,  ©t'tig  als 
Kurzform  für  0tayo&irtg  sei  urspr.  = Demeter, 
Gruppe  S.  116.  618,  1.  1140.  1163.  1168,  3.  1197, 
1.  Staehlin  a.  0.  337.  An  Stelle  der  Feuer- 
läuterung trat  die  Feiung  des  Kindes  durch 
Styxwasser;  um  den  Knaben  unverwundbar  zu 
machen,  habe  ihn  Thetis  in  die  St.  getaucht; 
nicht  benetzt  ward  bloß  die  eine  Ferse,  wo  die 
Mutter  das  Kind  festhielt,  und  an  dieser  Stelle 
dann  traf  Achill  der  todbringende  Pfeil.  Erst 
bei  Statins  [Ach.  1,  269  f.)  und  andern  Spät- 
lingen {Quint.  Sm.  3,  62.  Serv.  Aen.  6,  .57  und 
dazu  Myth.  rat.  1,  36.  178,  2 ff.  2,  205,  16  ff. 
3,  11,  24  p.  242,  5 ff . 21  ff.  Bode,  wo  Servius 
zitiert  wird,  und  übereinstimmend  mit  Myth. 
vat.  3,  11,  24  ff.  Fiilg.  myth.  3,  7 p.  71,  9 ff. 
Helm,  vgl.  auch  Hyg.  fab.  107  p.  97,  15,  Tert. 
de  an.  50  s,_o.  Bd.  1 Sp.  24,  58  ff.),  also  erst  spät 
in  unserer  Überlieferung  erscheint  diese  Art  der 
Feiung,  diese  Version  der  Geburtssage;  sie 
dürfte  indes  weiter  zurückreichen,  tiefer  wur- 
zeln, hat  sie  doch  ihre  schlagende  Parallele  in 
der  Sage  vom  gehörnten  Sigfrid:  wie  Achill  an 
der  nicht  von  der  unsterblich  machenden  Styx 
benetzten  Ferse  vom  Pfeil  des  Paris  bzw.  Apolls 
tödlich  getroffen  wird,  so  wird  Sigfrid  von  Hagen 
tödlich  getroffen  an  einer  nicht  vom  Drachen- 
blut benetzten  Stelle,  vgl.  Bergk  a.  0.  S.  701 
(405),  124.  Elard  Hugo  Meyer,  Indogerm.  My- 
then 2.  Achilleis  S.  425  A.  495.  541.  641.  664  f.; 
für  Varianten  der  Feuer-  oder  Wasserprobe  aus 
der  indogerm.  Mythologie  s.  ebenda  S.  669  bis 
661.  Wie  in  der  Literatur,  so  kommt  die  uns 
so  geläufige  Eintauchung  des  Achilleuskindes 
in  die  St.  auch  in  der  Kunst  erst  spät  vor, 
vgl.  Stephani,  C.-R.  de  St.  l^eUrsb.  1859,  76,  3. 
Conze,  Arch.-epigr.  Mitt.  aus  Östtrr.  1877,  73 
bis  76.  Fr.  Marx,  Arch.  Ztg.  43  (1885),  172  ff. 
Staehlin  a.  0.  S.  336/37  (wo  im  ganzen  zehn 
Kunstdarstellungen).  Auf  dem  Kapitol  finden 
sich  1)  die  sog.  kairitolinische  Brunnenmündung 
in  der  Halle  des  Kapitolin.  Museums  an  der 
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Eingangswand,  mit  sieben  Szenen  aus  dem 
Leben  Achills,  Helbig,  Führer^  1,  419  nr.  766, 
abgeb.  Overbeck,  Gal.  her.  Bildiv.  Tf.  14,  3 
(S.  284  f.,  7).  Wiener  Vorlegebl.  Serie  B Tf.  9. 
Baumeister,  D.  d.  liass.  Alt.  S.  4 Abb.  5,  dar- 
nach uns.  Abb.  1 lan  zweiter  Stelle  Thetis,  wie 
sie  ihren  Knaben,  über  dem  linken  Fußgelenk 
ihn  haltend,  mit  dem  Kopf  eintaucht  in  das 
Wasser,  das  — mit  dem  Geschlecht  der  St.  im 
Widerspruch  — ein  bärtiger  Flußgott,  r.  sitzend, 
aus  seiner  Urne  gießt,  nach  Bergk  a.  0.  Vater 
Okeanos)  und  2)  die  Tensa  Capitolina  im  Kon- 
servatorenpalast, deren  Bronzebeschläge  in  ihren 
Eeliefs  u.  a.  wieder  Szenen  aus  dem  Mythos 
des  Achill  darstellen,  hier  gleich  an  erster  Stelle 
die  'Feiung  Achills’,  vgl.  Helbig,  Führer^  l,552f. 


2)  Szenen  aus  dem  Leben  Achills  an  der  'Tensa  Capito- 
lina' (nach  Rom.  Mitt.  21,  1906,  33,5  Fig.  2);  Feiung  im 
Styxwasser,  Darreichung  durch  Chiroji  an  Peleus,  Unter- 
richt im  Leierspiel. 

nr.  966,  abgeb.  Wiener  Vorlegebl.  a.  0.  Tf.  7,  la 
(1).  Beim.  Mitt.  a.  0.  S.  335  big.  2 (darnach  uns. 
Abb.  2).  S.  Beinach,  Bep.  de  reliefs  1,  377, 1 (1); 
hier  r.  von  Thetis  mit  kleinem  Achill  die  Per- 
sonifikation der  Styx,  wirklich  als  Quellnymphe 
auf  einem  Felsen  sitzend;  'sie  ist  am  Unterkör- 
per von  einem  Mantel  bedeckt,  stützt  den  r.  Arm 
auf  die  Urne  und  hält  in  der  L.  einen  Schilf- 
zweig’ ; während  sie  selbst  zur  Handlun'g  in  Be- 
ziehung steht,  ist  die  ihr  entsprechende  Nymphe, 
1.  im  Bild,  wohl  bloß  zu  symmetrischer  Kaum- 
füllung beigegeben.  3)  Das  Relief  von  Rohitsch 
bei  Sauerbrunn,  heute  eingemauert  im  loanneum 
zu  Graz,  von  Suppantschitsch  als  norisches  Weib 
gedeutet  auf  Grund  von  Flcr.  4,  12,  5,  wo  die 
Rede  von  noiischen  Frauen  Lpuae  deficientibus 
telis  infantes  ipsos  afflictos  Immo  in  ora  militum 
adversa  miserunt',  von  Muchur  als  kindermor- 
dende Medeia,  vgl.  A.  v.  Aluchar,  Gesell,  der 
Steiermark  1,  422  f.  Tf.  10.  Wiener  Vorlegebl. 
a.  0.  Tf.  7,  4;  4)  das  Relief  von  Champlieu, 
Bev.  arch.  8,  1 (1851),  191—94  pl.  160,  5,  wm 
freilich  F.  Caillette  de  l’Herrillier  der  Deutung 
auf  Thetis  mit  Achill  diejenige  auf  Demeter 
mit  Demophon  vorziehen  möchte;  5)  die  Relief- 
darstellung  an  der  Ostseite  der  sog.  Igelersäule, 
S.  Beinach  a.  0.  1.  169  (167);  6)  Alatz-v.  Dulvn 
nr.  3344,  Pal.  Castellani(?);  7)  das  Terrasigillata- 
relief  von  Lezoux,  zu  vergleichen  der  Darstel- 
lung auf  der  kapitolin.  Brunnenmündung,  De- 
chelette,  La  Gaule  romaine  2,  212  nr.  76;  8)  ein 
Granat,  s.  Z.  in  der  Gemmensammlung  desHrn. 
B.  Hertz  zu  London  nr.  794,  vgl.  Catal.  of  the 
coli.  etc.  formed  bi/  B.  Hertz  (London  1851). 
Arch.  Ztg.  9 (1851),  103*  (Anz.)-,  9—11)  ein 
Cameo  der  Petersb.  Ermitage,  eine  Corualina 
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der  Kaiserl.  Sammlung  zu  Wien  und  ein  wei- 
terer gravierter  Stein,  vgl.  T.  Cades,  Sammlung 
V.  Gemmeiiahdn'icken.  Kasten  26,  147 — 4'J.  Köm. 
Mitt.  a.  0.  S.  336,  7 — 9 z.  Fig.  3.  Dagegen 
erscheint  die  Deutung  auf  Thetis,  die  Achill 
in  die  Styx  taucht,  unhaltbar  bei  dem  das  Bad 
eines  Knaben  darstellenden  Wandgemälde  der 
Casa  dei  Dioscuri  zu  Fompei,  Helhig,  Wand- 
gemälde etc.  S.  31 7 f.  nr.  1390.  K.  H.  Mcger 
a O.  413.  [Otto  Waser.J 

Suada.  Keine  römische  Göttin,  sondern  dich- 
terische Übertragung  der  griechischen  UsiO-ü 
(s.  d.),  wie  schon  Cicero  Brut.  59  zur  Erklärung 
des  Prädikats,  das  Enniiis  in  ä&n  Annalen  dem 
M.  Cethegns,  orator  suaviloquenti  ore,  erteilt, 
’Suadae  mednlla'  {Ennius  ÜOS,  b-),  sagt:  Jlsitto) 
quam  vocant  Graeci,  cuius  eff'ector  est  orator, 
hanc  Suadam  appellavit  Ennius;  eius  autem 
Cethegum  medallam  fuisse  vult,  ut,  quam  deam 
in  Pericll  labris  scripsit  Eupolis  sessitavisse. 
huius  hic  medullum  nostrum  oratorem  fuisse 
direrit.  Die  mit  ’Acfgodirr]  gejjaarte  TJsiQ'o)  er- 
scheint bei  Horaz  epist.  1,  6,  38  als  Suadela 
neben  der  Venus.  | W.  F.  Otto.] 

Suadela  s.  Suada  u.  Peitho. 

Siibigus  8.  Indigitameuta. 

Subruncinator  s.  Indigitameuta. 

Sucaelus  s.  Sucellus.  Die  Inschriften  z.  T. 
auch  bei  H.  Gaidoz,  Etudes  de  mythol.  gauloise 
1,  105.  liev.  arcli.  1885,  2 p.  184  und  bei  Dessau, 
inscr.  Lat.  sei.  2,  4614.  4615.  4689.  [Höfer.J 

Sucellus,  Sucelus,  Sucaelus,  Name  eines 
keltischen  Gottes  auf  einer  Anzahl  von  In- 
schriften (vgl.  A.  Allmer  in  Revue  epiqr.  5 
[1903'08]  S.  Ephem.  epigr.  3 S.  313  nr.  181 

(York)  Deo  Sucelo.  C.  I.  L.  12,  1836  (Vienne) 
l)en  Sucello  Gellia,  lucundfa]  v.  s.  l.  m.  13, 
5057  (Y’verdun)  Sucello  usw.  6224  (Worms) 
Deo  Su  I fcel  jo  [e]t  \ fSJilvano  usw.  6730  (Mainz) 
1.  0.  M.  Sucaelo  et  Genio  loci  (doch  wohl 
tuppiter  0.  M.  und  Sucaelus).  Von  besonderer 
Wichtigkeit  ist  ein  im  J.  1895  in  Saarburg 
gefundener  Altar  mit  der  Widmung  Deo  Sucello 
Nantosvelte  Bellausus  Alasse  filius  v.  s.  l.  m., 
da  er  das  Bild  des  Gottes  und  seiner  Gefährtin 
Nantosvelta  zeigt:  Sucellus  ist  bärtig,  mit  Tu- 
nika, Mantel  und  Stiefeln,  in  der  L.  einen 
langgestielten  Hammer,  in  der  li.  einen  runden 
Napf  haltend  dargestellt  (abgebildet  und  be- 
sprochen von  A.  Michaelis,  Das  Felsrelief  am  i 
pompösen  Bronn  bei  Jjemberg  [Canton  Bitsch], 
in:  Jahr-Buch  d Gesellsch.  f.  lothr.  Gesch.  u. 
Altertumsk.  7 [1895]  S,  154  ff.  S.  Reinach, 
Sucellus  et  Nantosvelta,  in:  Revue  celtique  1895 
S.  45  ff.  = Reinach,  Cultes,  mythes  et  religions. 
1.  Paris  1905.  S.  217ff.  J.-L.  Courcelle-Seneuil, 
Les  dieux  gaulois  d’apris  les  monuments  figures. 
Paris  1910.  S.  371  ff.  [ohne  Abbild.]).  In  Su- 
ccllus  glaubt  man  den  lange  gesuchten  Namen 
eines  auf  keltischen  Denkmälern  außerordent-  ( 
lieh  häufig  vorkommenden  Gottes  mit  dem 
Hammer  ('Le  dieu  au  maillet’;  vgl.  z.  B.  die 
reichen  Zusammenstellungen  der  Denkmäler 
dieses  Gottes  bei  E.  Esperandieu,  Recueil  gen. 
des  bas-reliefs,  (statues  et  bustes)  de  la  Gaule 
rom.  lii.  Paris  1907  tf.  [in  den  Itegistern  s.  v. 
Dien  au  maillet].  J.-L.  Courcelle-Seneuil  a.  a.  0. 
S.  115ff.)  gefunden  zu  haben;  es  fragt  sich  aber, 


ob  diese  Verallgemeinerung  der  Benennung  rich- 
tig ist.  Über  das  Verhältnis  von  Sucellus  zu 
Silvanus  s.  Michaelis  und  Reinach  a.  a.  0.  A. 
V.  Domaszewski  in  Arch,  f.  Religionswiss.  9 [1906] 
S.  149  ff.  = Abhandl.  z.  röm.  Religion  S.  129  ff. 
und  oben  Silvanus  Sp.  872,  47  ff. ; über  die  Ety- 
mologie des  Namens  und  die  Bedeutung  des 
Gottes  vgl.  Michaelis  und  Reinach  aa.  aa.  00., 
Courcelle-Seneuil  S.  371  ff.  [R.  Peter.] 

SucliOS  ' Eoviof),  die  griechische  Transskrip- 
tion des  ägyptischen  Gottesnamens  Sobk  (s.  d.) ; 
vgl.  H Brugsch,  Religion  u.  Mythol.  der  alten 
Ägypter  587.  Derselbe,  Zeitschr.  f.  ägypt.  Sprache 
31  (1893),  24f.  28f.  E.  A.  Wallis  Budge,  The 
gods  of  the  Egyptians  2,  354 f.  Nach  K.  Sethe, 
Der  Name  des  Gottes  Suchos  in  Zeitschr.  für 
ägypt.  Sprache  50,  80  tf.  weist  die  griechische 
Umschreibung  Nov%og  auf  eine  ursprüngliche 
(.frundform  Sbük  oder  Sübek  hin.  Die  Form 
iO  Noxivi  (als  Genetiv  gebraucht)  findet  sich  Teb- 
tunis  Pajjyri  1.  376  nr.  85jj,.  Auch  Nov^ig 
(s.  d.)  und  vielleicht  auch  NvxccToiuig  (s.  d.) 
scheinen  Variationen  desselben  Namens  zu  sein. 
Da  in  dem  Artikel  Sobk  (vgl.  die  Bemerkung 
Sp.  1101,  5ff.)  das  Material,  das  in  den  grie- 
chischen Inschriften  und  Papyri  enthalten  ist, 
nur  gestreift  worden  ist,  so  soll  das  Haupt- 
sächlichste nebst  einigen  anderen  Ergänzungen 
hier  nachgetragen  werden. 

0 Der  Kultus  des  Suchos  hängt  eng  zusam- 
men mit  der  Verehrung  des  Krokodiles  (vgl. 
Sobk  Sp.  1103,  Iff.)  und  ist,  wo  das  Krokodil 
auf  den  Gaumünzen  erscheint  (Nomos  Ombites, 
Antaiupolites,  Arsinoites,  Onuphites,  Mene- 
laites),  ohne  weiteres  anzunehmen,  Brugsch, 
Religion  597.  Es  ist  Ungenauigkeit  oder 
Übertreibung,  wenn  die  Schriftsteller  berich- 
ten, das  Krokodil  sei  von  den  meisten  {Diod. 

1,  35)  Ägyptern  oder  sogar  von  allen  verehrt 
0 worden,  Cic.  nat.  deor.  3,  19,  47.  1,  29,  82. 

Tuscul.  5,  27,  78.  los.  contra  Apion.  1,  27,  1. 

2,  7,  6.  Alinuc.  Fel.  28,  8 (p.  54  Schöne).  Ter- 
tull.  adv.  Marcion.  2,  18.  ad  nation.  2,  8 (vgl. 
Apolog.  24).  Arethas  im  Schol.  Luc.  Peregr.  13 
(p.  220,  2 Rabe).  Porphyr,  de  abstin.  4,  9 (p. 
169,  24  Nauck).  dem.  Alex.  Paed.  3,  2,  4. 
Athenagoras,  Supplie.  pro  Christianis  1 (p.  G,  1 
Otto).  Cyprian.  Ad  Demetrianum  12  (p.  360,  5 
Hartei).  Prudentius,  Peristephan.  10,  258.  lu- 

J stinus  Martyr,  Apolog.  1,  23  (p.  74  Otto).  Quaest. 
et  respons.  ad  orthodox.  35  (ed.  Otto  2,  52  D). 
Richtig  ist,  das  es  nur  in  manchen  Gegenden 
verehrt,  inmanchen  sogarverfolgt(SobkSp.  1103) 
wurde,  Herod.  2,  69.  Plut.  Quaest.  conv.  4,  5,  2. 
Tjuc.  lupp.  Trag.  ^2.  Ael.nat.an.  10,  21.  Tuven. 
15,  2.  Euseb.  Praep.  ev.  8,  14,  65  p.  398  C 
(p.  465,  9 f.  Dindorf).  Wo  Krokodilverehrung 
bestand,  freuten  sich  sogar  die  Mütter,  wenn 
ihre  Kinder  von  den  Bestien  gefressen  wurden, 

) und  waren  stolz  darauf,  daß  die  Frucht  ihres 
Leibes  einem  Gotte  zur  Nahrung  diene,  Ael. 
a.  a.  (.).  Alaxim.  Tyr.  8,  5 (=  2,  5 p.  23  Hobein). 
Der  abergläubische  Kultus  des  Krokodils  hat 
sich  an  manchen  Orten  bis  in  die  neuere  Zeit 
erhalten;  so  berichtet  v.  Päckler- Muskau,  Aus 
Mehemed  Alis  Reich  3,  250  f.  von  einem  be- 
sonders großen  Krokodil,  das  von  den  Einge- 
borenen in  Chartum  unter  dem  Namen  eines 
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Schecks  ebenso  gefürchtet  als  verehrt  wurde; 
vgl.  auch  die  von  A.  Wiedemann,  Herodots 
zweites  Buch  300  f.  aus  Sieler,  Besclir.  Verz.  50 
angeführte  ägyptische  Volkssage,  nach  der  der 
Krokodilkönig  bei  Erment  südlich  von  Theben 
seinen  Sitz  hatte. 

Von  Inschriften,  die  des  Suchos  Erwähnung 
tun,  sind  folgende  anzuführen: 

Akoris  in  Mittelägypten  im  kynopoliti- 
schen  Nomos,  sofern  die  Gleichsetzung  Akoris 
= Tehne-et-tahuna  richtig  ist:  "/IßfioivL  v.ul  Sov- 
%(o  xal  roig  avvvüoig  &eotg  fisyiaroig,  Corr.  hell. 
27  (1903),  343,  1.  Cagnat,  Inscr.  Gr.  ad  res 
Roman,  pert.  1, 1132  p,  388.  Dittenberger,  Orient. 
Gr.  inscr.  sei.  772  p.  534.  Genau  derselbe  Wort- 
laut der  Dedikation  findet  sich  auf  weiteren 
Inschriften  derselben  Provenienz,  Annales  du 
Service  des  ant.  de  l'Egijpte  6 (1905),  152  f.  nr. 
11.  14  (vgl,  auch  nr.  12.  17).  Cagnat  a.  a.  0. 
1,  1133  p.  388  f.  Fr.  ^PreisigJce,  Sammelhuch 
griech.  Urkunden  aus  Ägypten  990.  1533.  Eine 
Weihung:  ÄfigcovL  xal  Annales  usw. 

a.  a.  0.  154  nr.  21.  Preisigke  a.  a.  0.  1537  c. 
Ein  lsgbv  Fovy^ov  xal  "Auficovog  xal  ’EQpov  xal 
'Hgag  xal  rüv  Gvvvdon’  &säv  jisyiazcov,  Anna- 
les a.  a.  0.  154  nr.  22.  Cagnat  a.  a.  0.  1,  1434. 
Borchardt,  Nilmesser  und  Nilstandsmarken  37 
Anm.  5 (Äbhandl.  d.  K.  Preuß.  Akad.  d.  Wiss. 
1906).  Preisigke  a.  a.  0.  991.  Stiftung  einer 
Bildsäule  (ävdgiäg)  Nov^ov  fisydkov,  Annales 
a.  a.  0.  151  nr.  8 Cagnat  a.  a.  0.  1,  1136. 
Preisigke  a.  a.  0.  993.  Auf  den  Kult  von  Akoris 
bezieht  sich  wohl  auch  das  Papyrusfragment 
bei  Th.  Reinach,  Papyrus  grecs  et  demotigues 
p.  70  nr.  9biSjj:  isQsig  Eovxcg  (so!)  (vgl.  Rei- 
■nach  a.  a.  0.  71  Anm.  1). 

Von  weiteren  Inschriften  ist  zu  nennen  die 
einer  Platte  mit  der  Darstellung  eines  Königs, 
der  ein  mit  der  Krone  geziertes  Krokodil,  das 
auf  einem  Postament  gelagert  ist,  anbetet : 
Novxat{i)  &eä(i.)  [asyd]lo}(i)  fi[s]ydko}(i) , Corr. 
hell.  18  (1894),  148,  2.  Aih,  Mitt.  19  (1894), 
213,  1.  M.  L.  Strack,  Die  Dynastie  der  Ptole- 
mäer 265  nr.  142.  Dittenberger  a.  a.  0,  178 
p.  259,  und  eine  zweite,  wie  die  eben  ange- 
führte gleichfalls  aus  dem  Faiyum  stammende 
Inschrift  hat,  soweit  sie  die  Dedikation  betrifft, 
denselben  Wortlaut,  Corr.  hell.  18,  147,  1. 
Strack  a.  a.  0.  265  nr.  143.  Dittenberger  p.  a. 

0.  176  p.  256;  vgl.  Mariano  San  Nicolb,  Ägyp- 
tisches Vereinswesen  zur  Zeit  d.  Ptolemäer  1,  33. 

Eine  Terrakottavase  aus  dem  Paiyum  trägt 
die  Inschrift:  ’Isqov  Zov%{ov),  C.  Smith,  Cla.ss. 
rev.  2 (1888),  297  (vgl.  266,  7 c).  Strack,  Ath. 
Mitt.  19,  214. 

Aus  dem  östlich  von  Silsilis  (vgl.  Bd.  IV 
Sp.  1104,  37fF.)  gelegenen  El-Khanaq  stammt 
die  Inschrift  mit  der  Erwähnung  eines  aigv- 
cog(?)  Soviov  &SOV  /leyiarov,  Grifßth,  Procee- 
dings  of  the  soc.  of  bibl.  arch.  11,  231  pl.  3. 
Cagnat  a.  a.  0.  1,  1276  p.  435.  Das  Wort 
d^gvaog  kann  dem  Zusammenhänge  nach  nur 
eine  Priesterbezeichnung  sein,  wenn  nicht  mit 
W.  Otto,  Priester  u.  Tempel  im  heilenist.  Ägyp- 
ten 1,  407  (zu  S.  39  Aiim.  2)  für  A6MYCOY  zu 
lesen  ist  AECGINOY.  Über  Isa&vLg  u.  laaävi, 
die  griechische  Übertragung  des  demotischen 
„mr  sn“  = ,,Tempelvorstehcr“,  vgl.  Wilcken, 
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Gr.  Ostraka  1,  382.  822.  Arch.  f.  Papyrusforsch 
2,  122.  Spiegelberg,  Der  Titel  leG&vig  in  Re- 
cueil  de  travaux  relatifs  ä la  phil.  et  l’archeol. 
egyptienne  24  (1902),  187  ff.  Otto  a.  a.  0.  1,  39,  2. 

Die  Ergänzung  einer  Inschrift  aus  Ombos 
durch  Jouguet,  Corr.  hell.  20  (1896),  169  zu: 
A\n6%X(ovi  xal  [Eovxa  x^al  rolg  avvvuoi[g  ttsolg] 
ist  zu  unsicher,  als  daß  man  sie  mit  Otto  a. 
a.  0.  1,  8 Anm.  5,  der  sie  versehentlich  aus 
Koptos  stammen  läßt,  ohne  weiteres  annehmen 
könnte. 

Aus  Arsinoe,  dem  früheren  Kgoxodilav 
TtoXig,  über  dessen  Suchoskultus  man  oben 
Bd.  IV  Sp.  1097.  1101  sehe  (vgl.  auch  Brugsch, 
Zeitschr.  f.  ägypt.  Sprache  1893,  24 f.  29),  stammt 
eine  Kalksteinstele,  auf  welcher  der  Krokodil- 
gott Suchos  mit  Krone  auf  dem  Haupte,  Kreuz 
und  Szepter  in  den  Händen  tragend  dargestellt 
ist;  neben  dem  Gott  stehen  zwei  königliche 
Personen,  wohl  Caesar  und  sein  und  der  Kleo- 
patra  Sohn,  Ptolemaios  XVI.;  die  Inschrift 
lautet:  VTc'sQ  ßaatXi6ar}g  KlsoTidrQag  Q'säg  q>iio- 
ndcoQog  xal  ßaoilscog  UzoXtgaiov  rov  xal  KaL- 
GaQog  . . . xal  rcöv  ngoyorcav  Eovxcp  Q'tü  gsydlcg 
gsydXa  TtgoTtdtogi  (also  Bezeichnung  des  Suchos 
als  des  göttlichen  Ahnherren  des  ägyptischen 
Königshauses),  G.  Lefebvre,  Annales  du  serv. 
des  ant.  de  VEgypte  9,  241.  Preisigke,  Sammel- 
buch 1570.  Für  jeden  Hauskauf  in  Arsinoe 
mußte  eine  Abgabe  an  die  Tempelkasse  des 
Suchos  abgeführt  werden,  Berl.  Crk.  3,  57 
nr.  748®:  t)  dtägaxgia  rov  Sov%ov  ttsov  (isydXov 
fisydXov,  U.  Wilcken,  Griech.  Ostraka  1,  360. 
Naber,  Arch.  f.  Papyrus  forsch.  1,  90.  W.  Otto, 
Priester  u.  Tempel  im  hellenist.  Ägypten  1,  356. 
Mehr  s.  Sp.  1587,  15  ff.  Ein  Bericht  des  Ober- 
priesters des  Juppiter  Capitolinus  (215  n.  Chr.j 
besagt,  er  habe  so  und  soviel  ausgegeben  sj]s 
rov  Ttargcgov  ijufwv  ttsov  xgo- 
xodsiXjojTCog  Eot’xov  gsydXov  gsydXov  Berl.  Urk. 
2,  362*  p.  VI„2  (p.  8).  Wilcken,  Hermes  20 
(1885),  436  )j.  VHj.  Zeitschr.  f.  ägypt.  Sprache 
22  (1884j‘  139.  Ärch.  f.  Papyrusforsch.  3,  543, 
66.  4,  240.  5,  429,  vgl.  auch  Wilcken- Mittels, 
Grundzüge  u.  Chrestomathie  der  Papyruskunde 

1,  2,  128  p.  VI „j.  Aus  der  griechischen  Bei- 
schiuft  eines  deinotischen  Papyrus:  nagd  rcov 
isgBcnv  rov  Eov^ov  nsgl  rov  avrov  xgoxobilo- 
racpiov  {Grenfdl-Hunt,  New  classical  fragments 
and  other  greek  and  latin  papyri  14  d p.  29. 
St.  Witkowski , Epistulae  privatae  Graecae  22 
p.  31)  erfahren  wir,  was  ja  auch  schon  Herod. 

2,  69  [aTtod'avövrag  äs  [ro i'S  apozod'silon,]  ragi- 
XSvaavtsg  ^dnzovat  iv  iggaL  th]xgai,  vgl.  f]  zoav 
isgäv  gmnv  Q’gxr],  Papyr.  Oxy.  9,  II884.  21  P- 
204 f.,  vgl.  auch  Tebt.  Pap.  1,  5 p.  24)  berich- 
tet, daß  die  Krokodilmumien  in  einem  wohl 
zum  Suchostempel  gehörigen  heiligen  Raume 
beigesetzt  wurden.  Und  ebenso  begegnet  uns 
in  der  Faiyümortschaft  Kerkeosiris  ein  Eov- 
Xifjov  xal  xog'ioäi,{Xo)zacpiov  (1.:  xgoxoäiXoza- 
qisCov),  Tebt.  Papyr.  1,  88j  p.  395.  Wilcken- 
Mitteis,  Grundzüge  u.  Chrestomathie  d.  Papyrus- 
kunde 1,  2,  94  nr.  675.  Eine  Inschrift  aus 
Theadelphia,  eine  Eingabe  der  Priester  des 
Krokodilgottes  Pnepheros  (isgstg  zov  Uvscps- 
pw[Tog]  d'sov  gsydXov  rov  övzog  iv  0saäsX<psia), 
berichtet  von  den  zdrpoi  zäv  anod’siovgsviov 
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isQ&v  ^wcov.  Lcfehrre,  Cowpt.  Ee>id.  de  l’acad. 
des  inscr.  et  beUes-lettres  1908,  772 tf.  Wilcl-en- 
Mitteis,  (h-undzüge  1,  2,  99  nr.  70,  16  (vgl.  1, 

1,  105).  Die  I’Üege  des  lebenden  heiligen  Kro- 
kodils war  dem  ygov.o6tXoßo6-Ä6?  übertragen, 
Bert.  TJrl:.  .6,  734  Col.  2.  7,  34.  Crönert,  Zur 
Kritik  der  Bapyrustexte  (=  Wessely,  Studien 
zur  Palaeoyiaphie  und  l’ajjyruskimde  4)  23,  3. 
Der  im  Teht.  Bcejj.  1,  57^  p.  167.  211  p.  531 
er-wähnte  cui'Qi'ßTis  kann  ein  Eidechsen-,  aber  i* 
auch  ein  Krokodilpfleger  sein;  vgl.  Otto  a.  a.  0. 

1,  111,  4.  St.  Witkowski,  Kpist.  privatae  Grae- 
cae  p.  75  zu  nr.  46,4.  Doch  scheint  es  mehr, 
als  seien  die  Gavgfjrca  Krokodilwärter,  da  nach 
Wdcken,  Grundzüge  u.  Chrestomatlue  der  Pa- 
pyruskunde 1,  2 p.  97  zu  nr.  69  ein  unedierter 
Berliner  Text  den  Straßennamen  HuvQrir{&v) 
v.Qoy.od{iilav)  bietet  und  ein  Heidelberger  Pa- 
pyrus tTtirriQrjTul  GuvQrpi&v)  v.gov.oSsil{(ov) 
nennt.  Zu  der  von  Jlcrod.  2,  69.  Strabo  17,  2 
811.  812  ivgl.  Strack,  Ath.  3litt.  19,  214)  ge- 
schilderten Fütterung  der  Krokodile  vgl.  Teht. 
Pap.  1,  32,3  f.  P-  !““•  yfivögtvov  tcö  IJirs- 
r>ov%co  v.a'i  rotg  y.goy.o(dtlXoig)  ipcoylov  und  ebenda 
1,  57, „ p.  168:  ai  rwv  Ifpwr  ^wcov  Gfiraycoyiai. 
Von  einer  ycoguola  yopyodsiXav  (so!)  — yojiia- 
cia  bezeichnet  das  feierliche  Herumtragen  der 
heiligen  Tiere,  Clem.  Alex.  Strom.  5 p.  6,  71 
Polter:  vgl.  Otto  a.  a.  0.  1,  10  Anm.  8.  95. 
Wilcken,  Grundzüge  u.  Chrestomathie  1,  2,  63  s 
Anm.  15  — in  Arsinoe  berichtet  der  Berliner 
Pupyr.  2488.  Wilcken,  Philologus  53  i'1894),  91. 
Zeitschr.  d.  Gesellsch.  für  Erdkunde  zu  Berlin 
22  (1887),  83.  Vgl.  auch  das  Papyrusfragment, 
dessen  Ursprung  nicht  näher  zu  bestimmen 
ist,  Berl.  ürk.  2,  489  p.  141:  . . . vaig  v.agaGl- 
uig  Ttü[v  &eär,  Otto  a.  a.  0.  2,  31  f.  Anm.  3) 
ysypaggivaig  jjgtQcug  . . . gfp&v  tqi&v  Eov%cü  . . . 
^vGiüv  iy.daTi]g  y.mgaalag.  Vgl.  auch  die  ^eayol 
Eovyov  in  Tebtynis  (Sp.  1586,  68).  Dem  ygo-  4 
■AohiXoraepttov  entspricht  das  IßtoTaepsiov  (Teht. 
Papyr.  1,  8853  p.  397.  Mehr  Belege  bei  Wil- 
cken, Ostraka  1,  66 f.  [vgl.  Arch.  für  Papyrus- 
forsch. 2,  139  nr.  916].  Kicolö,  Ägypt.  Vereins- 
tresen  1,  100,  3),  wie  dem  y.goyodiXoßoGxög  der 
ißtoßoGxög  {Otto  a.  a.  0.  1,  111,  3)  bzw.  ißio- 
GToXiGrr'ig  (Nicolö  a.  a.  0.)  oder  der  Isgaxoßo- 
6x6g  (Ael.  n.  a.  7,  9)  und  der  erst  kürzlich  be- 
kannt gewordene  Schakalpfleger,  der  xvvoßv- 
Gy.ög,  Wilcken,  Arch.  f.  Papyrusforsch.  6,  222.  f 
Ebenso  ist  aus  der  Analogie  von  ißiordepoi, 
if-gay.OT<xq:oi,  aiXovgoToicpoi,  y.gtozdepoi  (Belege 
bei  Otto  1,  109  und  Anm.  8.  Nicolö  a.  a.  0.) 
ein  priesterliches  Kollegium  der  y.goxoöilorä- 
<foi  zu  erschließen.  Beigesetzt  wurden  die 
Krokodilmumien  von  Arsinoe  im  Labyrinth, 
Ilerejd.  2,  148,  d.  h.  dem  Totentempel  des 
Königs  Amenemhet  111  (Sobk  Sp.  1099,  3 ff.), 
der  als  Pramarres  vergöttert  mit  den  dem 
Suchos  heiligen  Krokodilen  auf  der  unten  6 
1584,  65ff.  erwähnten  Stele  erscheint,  vgl.  auch 
Wilcken,  Grundzüge  usw.  1,  1,  107  Anm.  2. 
Das  heilige  Krokodil  wird  nach  seinem  Tode 
zum  IJavGogGovypg,  wie  der  Apis  zum  Osara- 
pis,  der  heilige  Stier  Bovyjg  von  Hermonthis 
zum  'OGogßovyjg  (Spiegelberg,  Arch,  f.  Papyrus- 
forsch. 1,  339 tf.),  der  Ibis  zum  ’OGogcptßig  (Sethe, 
Vnicrsuchungcn  z.  Geschichte  u,  Altertum sktinde 


Ägyptens  2,  101,  2)  usw.,  Wilcken,  Grimdzüge  u. 
Chrestomathie  1,  1,  105.  In  Arsinoe  bzw.  im 
arsinoitischen  Gau  tritt  neben  den  alten  Gau- 
gott Suchos  im  Kultus  die  vergötterte  Arsinoe 
Philadelphos,  die  Schwester  und  Gemahlin  des 
Königs  Ptolemaios  II,  wie  aus  Mahaffy,  Plin- 
ders  Petrie  Papyr.  1,  25,  2,  p.  70  hervorgeht, 
wo  hgslg  TOTtovyov  (1.:  toü  Eovyov)  y.al  ri}g- 
<lnlccd tXefox'  erwähnt  werden,  Wilcken  bei  J. 
G.  Broysen,  Kleine  Schriften  zur  alt.  Geschichte 
2,  435  (ZU  S.  374b).  Arch,  f.  Papyrusforsch.  5, 
459.  Paul  M . Meyer,  l)as  Heerwesen  der  Pto- 
lemäer u.  Bomer  in  Ägypten  28  (vgl.  57  Anm. 
196).  Otto  a.  a.  0.  1,  5 Anm.  3.  350  u.  Anm.  2. 
Uber  den  Suchostempel  vgl.  Brugsch,  Zeitschr. 
f.  ägypt.  Sprc(che  tu,  SO.  Seine  ein  furth,  Zeitschr. 
d.  Gesellsch.  f.  Erdktmde  zu  Berlin  22  (1887), 
76.  Wilcken  ebenda  83.  Ein  ötoIiöttjs  Novyerv 
tfioC  ytydlov  usydlov  xal  rüv  avvvdcov  d't&v 
xai  diddoyog  7igo(prytsiag  rwv  iv  kgGivoiT&v 
TiöXsi  tte&v  wird  in  einem  Genfer  Papyrus  er- 
wähnt, J.  Nicole,  Textes  grecs  inedits  de  la 
Collection  pap>yrologique  de  Geneve  27,.,.  31^. 
34g  = Preisigke,  Sammelbuch  15,p.  16,.  17,. 
Der  in  dem  von  B.  Beitzenstein,  Zieei  religions- 
geschichtliche Fragen  p.  3 col.  2g  (=  Arch.  für 
Papyrusforsch.  2,  5 col.  2,  9.  Wilcken -Mitteis,, 
Grundzüge  und  Chrestomathie  1,  2,  106  nr.  77 
col.  2,  9)  iDublizierten  Straßburger  Papyrus 
(gr.  60)  erwähnte  GroXiGzijg  xccl  diddoyog  zigo- 
(priZtiag  z&v  iv  zy  gyzgozcoXsi  (Arsinoe)  '9'jcör 
und  der  im  Papnjr.  Bainer  121  (Wessely,  Ka- 
ranis  und  Snknopaiu  Nesos  [Denkschr.  d,  Kais. 
Akad.  d,  Wiss.  zu  Wien  47,  1902]  S.  65)  ge- 
nannte GzoXiGzyg  Zovyov  xal  diddoyog  itgotpri- 
zfiag  zov  ÄgGivosizoxi,  worüber  man  Otto  1, 
52,  2 vergleiche,  ist  mit  dem  im  Genfer  Pa- 
j^yrus,  von  Otto  a.  a.  0.  noch  nicht  gekannten 
diddoyog  ngoepyzelag  usw.  identisch  und  be- 
zeichnet doch  wohl  eher  einen  priesterlichen 
Oberleiter  als  einen  Kegierungsbeamten  nicht- 
geistlichen Charakters. 

Ist  Arsinoe  mit  Ptolemais  Euergetis,. 
wie  wohl  sicher  anzunehmen  ist,  identisch 
(Gr  en  feil -Hunt,  Tebtunis  Papyri  2,  370.  398. 
|vgl.  Wilcken,  Arch.  für  Papyrusforsch.  5 244] 
G.  Plaumann , Ptokmais  m Oberägypten  72 
Anm.  1.  Arch.  f.  Papyrusforsch.  6,  180,  Nicolö 
a.  a.  0.  1,  34,  4.  Paul  M.  31eyer,  Griech,  Pa- 
pyrusurkunden der  Hamburger  Stadtbibliothek 

1,  15j  p.  63  [vgl.  p.  61.  66]),  so  haben  der  Prie- 
sterschaft des  Suchos  dort  auch  Frauen,  wie 
in  Soknopaiu  Nesos  (s.  Sp.  1585).  angehört; 
denn  in  Greek  papyri  in  the  Brit.  Mus.,  Cata- 
logue  2,  299  p.  1518.13  wird  nach  einem  isgsvg 
Novyov  &iov  gsydXov  gsydXov  xal  z&v  Gvvvaayv 
xht&v  eine  ligtia  z&v  avz&v  ‘Ot&v  erwähnt; 
vgl.  auch  Otto  a.  a.  0.  1,  92,  4. 

Ein  NovyieTov  in  einer  unmittelbar  bei  Ar- 
sinoe gelegenen  Ortschaft  wird  erwähnt  Tebt. 
Papyr.  863g  p.  384. 

Als  weitere  Kultstätten  des  Suchos,  zunächst 
im  Faiyum,  sind  zu  nennen: 

Apollon  ias-Hawara:  Weihung  einessrpo- 
epfzyg  Novyov  an  Pramarres  (s.  d.),  der  in  einer 
von  zwei  Krokodilen  gekrönten  Kapelle  thront, 
Fl.  Petrie,  Hawara,  Biahmu  and  Arsinoe  VII, 

2.  Archiv  f.  Papyrusforsch.  3,  136  nr.  17.  Bu- 
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hevsohn^  Zeitschr.  für  ägypt.  Sprache  42  (1905), 
llSfF.  Über  Darstellung  krokodilköpfiger  Götter 
aus  der  Nähe  ron  Hawaia  s.  Sobk  Sp.  1099, 
62ff.  1119,  13f. 

Euemeria:  ro  iv  EvripeQia  Eov%itiov,  J. 
P.  Mahafjy,  The  Plinders  Petrie  Papyri.  2, 
p.  2 nr.  1,„  vgl.  Grenf eil- Hunt , Fayüm  towns 
and  their  Papyri  p.  45.  Wessely,  Topographie 
des  Faijüm  (Penlschr.  d.  Kais.  Äkad.  d.  lEtss. 
zu  Wien  50  [1904])  S.  63.  Postoivzeiv,  Arcli.  f. 
Papyrvsforsch.  3,  204/5  Anm.  5. 

Kerkeosiris  (vgl.  Wessely,  Topographie  d. 
Faijum  87  f.).  Das  Krokodilotaphion  und  Su- 
chieion  ist  schon  oben  erwähnt,  Sp.  1582,  61.  Das 
Zovxieiov  ferner  Tebt.  Pap.  lOö^j  p.  457.  lOOjj 
p.  469.  Der  Tempel  des  Sucbos  {Lov%ttiov, 
Tebt.  Pap.  24  3 vgl.  253),  zwei  Tempel  der 
Thoeris  und  der  Isis,  je  ein  Tempel  des  Or- 
senupbis,  des  Harpsenesis,  des  Anubis,  der 
Bubastis,  des  Anubis  und  drei  Tempel  des 
Hermes  (Thoth)  werden  als  die  Tempel  zweiter 
Klasse  (ösvtsqu  bzw.  ^Xdecova  t&v  iv  ry  xw/iy 
isQ&v,  Tebt.  Pap.  60j^  p.  173.  63j4  p.  252)  be- 
zeichnet im  Vergleich  zu  dem  Hauptheiligtum 
des  Sokneptynis.  Tempelland  des  Suchos  (uqoc 
yy  Zioi’xov  &sov  '(isyci.ov  gtydlov),  'Tebt.  Pap. 
60c,.  eiajjj.  62j.  63j  {Wilchen- Mitteis  1,  2, 
333,;  p.  392).  64aj.  84,5^.  jg„.  jg..  jj., . ,4j. 

Verkauf  des  auf  dem  Temiiellande  gewonnenen 
Getreides  nach  einem  besonderen  Getreidemaß, 
dem  Maße  des  Suchos,  Tebt.  Pap.  1,  62b3j5. 
723„„.  105^„.  106, ,g.  109jf,  Otto  a.  a.  0.  1,280,  2. 

Magdola:  Tempelland  (Uqdc  yy)  üovxov 
ptyd{Xov),  Tebtmiis  Papyri  1,  8135  p.  350;  vgl 
Wessely,  Topographie  des  Fayüm.  101. 

Soknopaiu  Nesos  (vgl.  Wessely,  Karanis 
und  Soknopaiu  Nesos  in  Denkschriften  d.  Kais. 
Akad.  der  Wiss.  zu  Wien,  Phil.-hist.  CI.  47 
[1902])  wird  ausdrücklich  als  v-oycy  Hovy^v 
Nycov  KoKvoTtalov  ■fteov  gsydkov  gtydXov  be- 
zeichnet, Wessely,  Papyrorum  scripturae  Grae- 
cae  specimina  isagogica  tab.  6 N 6,  4 (vgl.  die 
Bezeichnung  von  Tebtynis  als  y.wgy  Zovxov 
Sp.  1587,  22).  Soknopaios,  diese  ,,mit  beson- 
derem Namen  begabte  Form  des  Sobk“  (s. 
Sobk  Sp.  1101,  49f.),  ist  in  Soknopaiu  Nesos, 
was  zu  Soknopaios  und  Sechmet  (s.  d.)  nach- 
zutragen ist,  der  Sohn  der  Sechmet,  W.  Spie- 
gelberg, Die  demotischen  Papyrus  der  Straß- 
burger Bibliothek  S.  49  (vgl.  Wilcken,  Arch.  f. 
Papyrusiorsch.  2,  140).  Hängt  damit  vielleicht 
die  von  Boeder  s.  v.  Sechmet  Sp.  595,  9 er- 
wähnte Darstellung  der  Sechmet  als  Frau_  mit 
dem-  Kopfe  eines  Krokodils  zusammen?  über 
das  Verhältnis  des  Suchos  zu  Soknopaios  geben 
die  Papyri,  soweit  ersichtlich,  keinen  Aufschluß. 

Wenn  Apostolides,  Bull,  de  Ja  societe.  arch. 
d’Alexandrie  9 (1907),  33  sagt:  „Deux  pa- 
pyrus,  malheureusement  mal  ecrits,  portent  ä 
croire  que  Souchos  etait  le  fils  de  Socnopee,  et 
qu’une  fcte  annuelle  rd  Eovystu  etait  celebrce 
dans  le  piays  ä Voccasion  de  la  naissance  de  ce 
dernier“,  so  sind  mit  den  zwei  Papyri  wohl 
Bert,  ürk.  1,  Ij^  p.  1 (vgl.  Krebs,  Zeitschr.  für 
ägypt.  Sprache  1893,  39):  (lyvl  Nim  ZeßccCtm  ^ 
ysveoioig  Eoyvonodov  %sov  jisydXov  und  Berl. 
Urk.  1,  149,5  P-  ytvi^Xioig  Eoyvoituiov 

Qsov  geydXov  g(eydXov)  gemeint.  (Die  beiden 
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Urkunden  sind  wiederholt  bei  Wilcken- Mitteis, 
Grundzüge  u.  Chrestomathie  der  Papyruskunde 
1,  2,  122  nr.  92  col.  Hj^  u.  123 f.  nr.  93;  vf^l. 
auch  Wessely,  Soknopaiu  Nesos  60.)  Doch  wird 
aus  ihnen  die  Vermutung  Apos/obdes^  nicht  er- 
wiesen. Das  Fest  Eovyila  wird  erwähnt  Berl. 
l'rk.  1,  248, 5., g p.  2461'.;  vgl.  Krebs,  Zeitschr. 
f.  ägypt.  Sprache  3 5(1897),  101.  We.ssGy,  Sokno- 
paiu JSfescs  HO  t.  Otto  a a.  0.  1,  6.  Wie  in  Ker- 
keosiris und  Tebtynis  Soknebtynis  der  Spezial- 
und Hauptgott  ist,  neben  dem  als  cvvvaog 
Suchos  steht,  so  ist  in  Soknopaiu  Nesos  Sokno- 
paios Spezialgott,  Suchos  sein  avwaog;  vgl. 
Krebs,  Zeitschr.  f.  ägypt.  Sprache  31,  105.  Daß 
Suchos  einen  besonderen  Tempel  gehabt  hat, 
ist  an  und  für  sich  wahrscheinlich  (vgl.  die 
Ausführungen  unter  Kerkeosiris)  und  scheint 
auch  aus  einem  Genfer  Pap.  hervorzugehen, 
wo  ein  isgsvg  avv  irigoig  ifgsvai  itgov  0sov 
gsytCTOv  xcd  aXXmv  vamv  rmv  ymgyg  Eoyvo- 
TTcdov  Nyaov  erwähnt  wird,  J.  Nicole,  Le  Pa- 
pyrus de  Genive  1,  369  ff.  p.  48.  Doch  ist  aller- 
dings die  Lesung  nicht  zweifelfrei,  da  die 
Möglichkeit  besteht,  daß  statt  dXXmv  &£&v: 
T&v  ßvvvdmv  ftsrnv  das  Ursprüngliche  ist, 
Wilcken,  Arch.  f.  Papyrusforsch.  1,  554.  Otto 
a.  a.  0.  1,  19,  3.  Bei  Wilcken- Mitteis,  Grund- 
züge und  Chrestomathie  1,  2 p.  112  nr.  869  fl-, 
lautet  der  Text:  . . . itgsvoi  Eoyvonaiov  %'sov 
gtyißrov  xal  t&v  avvvdmv  Q's&v.  Von  Priester- 
personal begegnen:  irQOffyzyg  Eovxov  &sov  gs- 
ydXov  giydXov  bzw.  giytarov,  Berl.  Vrk.  1,  149g. 
p.  163  (vgl.  Krebs,  Zeitschr.  f.  äg.  Spr.  31,  36). 
Brit.  Mus.  2,  262.,  p.  177.  Wessely,  Papyr.  Gr. 
Script.  Gr.  specimma  isagog.  tab.  6 N 6,  21.  tab. 
8 N 11,  9;  — 7rpoqppT7)s  yal  doxiaroXtaryg  {Otto 
a.  a.  0.  1,  83)  Eoi’xov  &sov  gsydXov  gsydXov 
Wessely,  Papyr.  etc.  tab.  la  et  Ib,  7.  tab.  6 
N 16,  18.  Wessely,  Sokn.  Nesos  63.  — hgsvg 
Eoi'xov  •&foü  gtyaXov  gtydXov  yal  t&v  ßvvvdmv 
&(&v.  Brit.  Mus.  2,„  299g  p.  151.  Berl.  Vrk. 
3,  783  p.  87.  — ßToXtßryg  {Otto  1,  83)  Eovxov 
&fov  giydXov  gsydXov  yul  t&v  ßvvvdmv  Q'b&v, 
Brit.  Mus.  3,  920  p.  1724  g-.,  Wie  für  Arsinoe 
ist  auch  in  Soknopaiu  Nesos  eine  Priesterin 
des  S.  iigtia  Eovyov  bezeugt,  Wesselu,  Papyr. 
etc.  p.  4 tab.  6 N 6,  9. 

In  dem  bei  Soknopaiu  Nesos  gelegenen  Fai- 
yumdorf  Nabane  (oder  vielmehr  N abla,  Wil- 
cken, Arch.  f.  Papyrusf.  3,  240  und  bei  Otto  a. 
a.  0.  1,  97,  4.  vgl.  Strack,  Dynastie  usw.  265 
nr.  141,1  werden  ■naßTOcpögoi  hgov  Xoyigoi’  {hgov 
Xöyigov  — 'Tempel’,  Otto  1,  18)  Tfjg  irtl  ymgrjg 
"ißiäog  Nccvaiag  yal  Etgdmdog  yal 
JgTroygaTovg  yal  Eovxov  9(&v  gsyißToiv  yal 
T&v  ßvvvdmv  'd'B&v  erwähnt  {Greek  Pap.  in  the 
brit.  3Ius.  Caialogue,  With  Texts  ed.  Kcnyon  2, 
345  p.  114.,;  Wilcken-3Iitteis,  Grundzüge  und 
Chrestomathie  1,  2, 135  nr.  102 ; vgl.  auch  Wessely, 
Soknopaiu  Nesos  66). 

In  dem  nahe  bei  Soknopaiu  Nesos  gelegenen 
und  mit  diesem  in  der  Verwaltung  eng  ver- 
bundenen NiiXov  TtoXig  findet  sich  ein  ngo- 
<pr;Tr]e  Eoi’xov  &tov  gtydXov,  Berl.  ürk.  1, 337,  ^ 
p.  329.  Wilcken,  Grundzüge  1,  2,  92„ß  p.  121,  vgl. 
Krebs,  Zeitschr.  für  ägyptische  Sprache  1893, 
33.  Wessehj,  Topographie  des  Faijüm  llOf. 

Tebtynis:  ftsayoi  (=  Ttaßrocfo  01,  Träger 
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der  tempelartigen  Götterbai-ken  bei  den  Pro- 
zessionen, Otto  a.  a.  0.  1,  ‘J5,  1)  2oi’xov,  Tebt. 
Pap.  1,  121-j  p.  505  vgl.  etienda  133  p.  517'i; 
vgl.  auch  die  ^■sav.ol  (so!)  Q'sov 

(isyiGTOv  Sv  xfourj  Tsktvvi.  Perl.  Urk.  Pap.  0832 
(4,  13  ur.  1023).  Nach  M.  S.  Nicola  a.  a.  0. 1, 
18  f.  enthält  der  von  Spiepelberp,  Recueil  de 
travnux  rel.  d l'urcheol.  16,  1911’.  entzifferte 
demotische  Papyrus  30  605  die  Statuten  einer 
,, Sechserschaft“  genannten  Kultgenossenschaft 
von  Tebtynis  aus  dem  zweiten  vorchristlichen 
.Jahrhundert,  deren  Zweck  die  Abhaltung  von 
jährlichen  Festen  zu  Ehren  des  Suchos  und 
der  anderen  Sobkgötter,  die  wohl  auch  als 
Verein.sgötter  verehrt  wurden,  war.  Die  in 
Arsinoe  an  die  Kasse  ries  Suchostempels  zu 
leistende  Abgabe  is.  oben  1582,  291  ist  auch  für 
Tebtynis  bezeugt;  Itoit  Eoviov  ffroü  fisydlov 
psydkov  v.ai  uov  avvvu(ov  ffstöv  roü  t^silr]q>6iog 
ccxo  TO)v  ItQibv  noonoÖ(ov  tov  Sovyov  rr]v  tig 
TO  isgbv  y.att/jy.ouaav  öiöoad'ui  bidgocyaLav  . . . 
Sv  y.cöurj  iSovyou  Teßrvvsi,  Tebt.  Pap.  2,  281 
p.  40;  Wilcken.  Gnindziigc  1,  2,  289  p.  341, 
und  zwar  ist  es  eine  lüprozentige  Kaufsteuer 
für  alle  Gebäude  (ßtxäTt]  naga  rcov  ktcouSvojv 
oixiag  i)  TOTtovg),  Wilcken  a.  a.  0.  und  1,  1, 
172.  Otto  a.  a.  0.  2,  334.  "Wie  in  Kerkeosiris 
(s.  oben)  so  ist  in  Tebtynis  der  Hauptgott  Sok- 
neptynis  (s.  rl.),  Suchos  sein  aüvvaog. 

Kult  in  der  Thebais  (oi  . . . nsgl  . . . fltjßag 
. . . oixSovvsg  y.al  y.dgra  tjypvrai  ocvrohg  [die 
Krokodile]  tivai  igovg,  Ilerod.  2,  69)  ist  im 
einzelnen  nachweisbar  in: 

Antaiupolis:  Verehrung  des  Krokodils, 
das  auf  einem  Prachtlager  neben  einem  alten 
Weib  lag,  Plut.  de  soll.  anim.  23,  9.  Die  Gau- 
inünzen  zeigen  nach  Pietschmann  bei  Paiily- 
Wissowa  s.  V.  Antaiupolis  eine  stehende  Figur, 
die  auf  eine  Lanze  sich  stützt  und  in  der 
Linken  ein  Krokodil  hält,  oder  auch  nur  ein 
Krokodil  allein,  Feuardent , Numismatiqne  de 
l'Fgypte  2,  301.  J.  de  Rouge,  Monnaies  des 
nomes  19  Taf.  1,  10.  11.  Revue  numismat.  N.S. 
15,  19.  Beiträge  zur  älteren  Münzkunde  1,  158. 

Bosochis  [BoaMyig),  Ortschaft,  wahrschein- 
lich im  panopolitischen  Gau  {Krebs,  Zeitschr. 
für  ägyptische  Sprache  32,  42  ur.  26.  28), 
scheint  in  seinem  Namen  den  Gottesnamen 
Sobk  zu  enthalten,  Seth,e  b.  Pauly -Wissoxva 
s.  V.  Bosochis. 

Chenoboskia:  Verehrung  des  Krokodiles 
(vTcegßällovaa  Ttsgi  y.goy.odiilovg  Grtovdij),  Alex. 
Polyhistor  hei  Steqdi.  Byz.  XgvoßoGxla.  Auf  einem 
Proskynema  aus  den  Kalksteinbriichen  von 
Gebel  Tarif,  gegenüber  von  Chenoboskia  und 
Diospolis  (s.  Z.  64  ff.)  wird  neben  dem  Phoinix 
angerufen  Suchos,  der  Herr  von  . . . (?),  der  große 
Gott,  (und)  Suchos  und  Min  (s.  d.).  — ^ Spie- 
gelberg, Annales  du  Service  des  ant.  de  l’Eggpte 
10  fl909),  32  f.  hat  aus  der  nach  den  Worten 
,,Herr  von  . . . “ etwas  zerstörten  Gruppe  den 
ägyptischen  Namen  von  Chenoboskia  entziffert, 
und  im  zweiten  Suchos,  der  keinen  Zusatz  er- 
h'ält,  vermutet  er  den  von  Diospolis. 

Diospolis  ;Mikra):  Krokodil  Verehrung, 
Steph.  Byz.  s.  v.  AioGTtnhg  . . . sIgI  äs  yal  aXXai 
piy.gal  (Städte,  mit  Namen  Diospolis)  Sv  Aiyv- 
ma  rSoGagsg,  cor  Sv  rij  giä  zWaGsvovGi  tovg 
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xgoxoäsiXovg,  Sv  avrgoig  v.al  epgiaGi  Gsßovxsg. 
Vgl.  auch  Chenoboskia. 

Koptos:  Tempel,  an  dessen  rechter  Wand 
der  Kaiser  Claudius  vor  Suchos  und  anderen 
Göttern  betend  dargestellt  war,  R.  Lepsius, 
Denkmäler  aus  Ägypten  und  Äthiopien,  Text, 
herausg.  von  F.  Naville,  L.  Borchardt,  K.  Sethe 
Bd.  1,  257  vgl.  Ad.  J.  Reinach,  Annales  da  Ser- 
vice des  ant.  de  l’Fyypte  11  (1911),  194.  207. 
— Vgl.  auch  Ael.  nat.  an.  10,  24. 

Krokodilonpolis  und  das  benachbarte 
Pathyris  (=  Aphroditopolis,  Strabo  17, 
817.  Fd.  Meyer-J.  Düinichen,  Gesch.  des  alten 
Ägyptens  64  f.)  scheinen  ein  gemeinsames  Hei- 
ligtum gehabt  oder  wenigstens  die  Aphrodite 
(=  Hathor)  und  den  Suchos  gemeinsam  verehrt 
zu  haben  {Wilcken,  Griech.  Ostraka  1,  710) 
oder,  wie  Otto  a.  a.  0.  1,  20  ff.  annimmt,  besaß 
Suchos  in  KgoxoöslXaiv  nöXig  (vgl.  Strabo  17, 
817:  KgoxodslXoJv  noXig  tigätGa  ro  ■d'ggiov), 

Hathor-Aphrodite  in  Pathyris  ihren  eigenen 
Tempel,  die  Priesterschaft  beider  Städte  aber 
war  vereinigt  und  führte  daher  beide  Götter 
in  ihrem  Titel.  So  finden  wir  in  KgoxoäiXav 
TToXig  einen  isgsvg  Fov^ov  xal  XcpgoSirrig,  Greek 
Pap.  in  the  brit.  Mus.  usw.  678g  (vol.  3,  18) 
oder  Isgsvg  Fovyov  hsov  ysyiGzov  xai  Acpgo- 
äitgg  {Grenfell,  Än  Alexandr.  erotic  fragment 
and  other  greek  papgri  chiefly  ptolemaic  27  pag. 
55  col.  3,  7)  und  Priester  mit  demselben  Titel 
in  Pathyris,  Greek  Pap.  brit.  Mus.  676^  (vgl. 
3,  15).  1206.,,  (3,  16).  1208,,  (3,  19).  Grenfell, 
An  Alexandr.  usw.  25  p.  52  col.  2,  12.  Grenfell- 
Hunt,  New  classical  fragments  and,  other  greek 
and  latin  papgri  SSg  p.  58.  35,.  p.  60;  vgl. 
Paul  M.  Meyer,  Heerwesen  der  Ptolemäer  85. 
Ein  Priester  in  Pathyris  führt  auch  den  Titel 
„Isgsvg  Aqpgoäirgg  xocl  Fov^ov,  r&v  ngatoGto- 
XiGTÜv  xcd  Ttrsgoqpögav  — über  die  ngatoGro- 
XiGtai  und  nrsgocpogoi  s Otto  1,  86ff.  — Gren- 
fell, Alex.  erot.  frgm.  nr.  44  col.  2,  1.  Nach 
Grenfell-Hunt  a.  a.  0.  Index  p.  188  ist  unter 
dem  34.,  p.  59  und  35,  p.  60  erwähntem  isgov 
Sv  nad-vgst,  der  gemeinsame  (vgl.  oben)  Tempel 
der  Aphrodite  und  des  Suchos  zu  verstehen. 
Der  Tempel  des  letzteren  in  Krokodilen  Polis 
wird  erwähnt  in  dem  iu  seiner  Konstruktion 
nicht  ganz  klaren  Papyrus  bei  Grenfell,  Alex, 
erot.  fr.  38  p.  69g : udixovaai  vtco  Hsccäiov  na~ 
Gd'{!)ocp6gov  rcov  Sx  Kog{\)xoSiXcov  nöXsi  (1.:  ito- 
Xsoog)  rov  HaxXvgLrov  Fov](ov  Igov.  Vgl.  ferner 
Papyr.  Gizeh  10  371  (ed.  Grenfell-Hunt,  Arch. 
f.  Papyr  US  forsch.  1,  61):  rcccgoc  r&v  Sv  Kgoxo- 
äslXcov  TtoXsi  rfjg  0r]ßaiäog  isgsicov  (1.:  IsgSaiv) 
TOV  Sovyov.  Die  im  Papyr.  Gizeh  10351  {Arch. 
a.  a.  0.  59  Col.  2j,)  ei’wähnte  bei  Krokodilon- 
polis gelegene  isgcc  vgGog  tov  Fovxov  ovgcc 
7tsgLxXv{G)Tog,  um  die  blutigen  Kämpfe  zwischen 
der  Priesterschaft  von  Hermonthis  einerseits 
und  der  von  Pathyris  und  Krokodilonpolis  an- 
dererseits geführt  wurden*),  ist  wohl  die  eine 

*)  Auf!dou  Kampf  um  die  heilige  Insel  des  Suchos 
und  die  Niederlage  der  Hermonthiten  möchte  ich  Pap. 
Amtierst  2,  39  p.  17  f.  beziehen ; der  dort  wiedergegebene 
Brief  ist  an  zwei  als  (l^doßaaüiatal  bezeichuete  Männer 
und  an  die  liXXoi  ntgatuotai  gerichtet;  an  dieselben 
Adressaten  wendet  sich  ein  Papyrus  aus  Pathyris,  in  de  n 
von  einer  gemeinsamen  Operation  der  Knoxoij iXonoX.ir a t 
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der  gegenüber  von  Apbroditopolis-Pathyris  ge- 
legenen Nilinseln;  vgl.  Miyer - Diimichen  a.  a. 
0.  64  f. 

Eine  Ortschaft  Kqo-aoS sLlav  noXig  {Greek 
Pap.  Brit.  Mus.,  Catal.  ivith  Texts  3,  604  p.  71) 
ist  nach  Wilcken,  Ärch.  für  Papyrus  forsch.  4, 
535.  537  identisch  mit  dem  von  Ptolem.  4,  5, 
31  {W.  Müller)  in  der  Nähe  von  Ptolemais 
Hermiu  erwähnten  KQoy.oSsilatv  Tcolig,  nicht, 
wie  Grenfell-Hunt  annahmen,  mit  dem  in  der 
Nachbarschaft  von  Pathyris  gelegenen.  Daß 
auch  hier  der  Kult  des  Suchos  bestand,  geht 
schon  aus  der  griechischen  Bezeichnung  hervor 
und  wird  bestätigt  durch  ägyptische  Texte,  in 
denen  der  Ort  Per-Sobek  ^Tempelbezirk  des 
Sobek’  heißt,  G.  Steindorff,  Arch.  f.  Papyrus- 
forsch. 4,  537,  2. 

Über  Suchos  als  Gott  Libyens  (des  in  der 
libyschen  Wüste  gelegenen  Landes  Thnw) 
vgl.  K.  Seihe,  Das  Grabdenkmal  des  Königs 
Sa^hu-Re  2 — 26.  wissenschaftliche  Veröffent- 
lichung der  deutschen  Orientgesellschaft  (1913) 
S.  75f. 

Auch  in  den  Zauberpapyri  erscheint 
Suchos  bzw.  ein  mit  ihm  identischer  Krokodil- 
gott; so  in  dem  Leydener  Papyrus  384  (V)  bei 
C.  Leemanns,  Papyr.  Graec.  Mus.  Lugd.  Bat. 
2,  27  col.  7 a^5  - A.  Dieterich,  Jahrb.  f.  klass. 

Phil.-Suppl.  16,807  col.  7j^  : sym  sigi  si'dcolog{l) 
rois  xaf  dlyd'siav  diuoicogsvois  yioQuodsila,  iyäi 
slgi  (!),  wo  vielleicht  mit  Leemanns  a. 

a.  0.  2 p.  63  zu  lesen  ist:  ^ycb  slui  si'Scolov 
rolg  V.UT  cdyd'siai’  siSSloig.  iyob  figi  2Jüyog, 
ogoi.ä}{l)usvogy.QoxoäsiX(p;  vgl.  denselben  Papyrus 
col.  3a^j  (Leemanns  2 p.  \ö  = Dieterich  p.  798 
col.  3j.):  y.ad'i'y  . . . yogxoösii.osi&yg)  und  den 
Berl.  Papyr.  2 v.  111  ed.  Parthey,  Phü.u.  hist. 
Abhandl.  d.  K.  Äkad.  d,  lP<ss.  zu  Berlin  1865, 
153:  fLOQffijv  'i%(nv  Kog-AoSilov;  Paris.  Zauber- 
2oapyr.  ed.  Wessely,  Denkschr.  d.  Kais.  Akad.  d. 
Wiss.  zu  Wien.  Phil.-hist.  Gl.  36  (1888),  II  p.  87 
V.  1691:  gogcprjv  'fysig  KQOKoösiXov,  vgl.  ebenda 
p.  145  V.  206  des  Pap.  Minvmt. 

Zu  Suchos  als  dem  Sohne  der  Neit  siehe 
außer  Boeder  s.  v.  Sobk  Bd.  4 Sp.  1107  die 

und  der  Pathyriten,  zu  der  Schiffe  gebraucht  werden,  die 
Rede  ist,  Pap.  Louvre  10593,  Arch.  f.  Papyrusforsch.  2,  515 
{Seyrnour  de  Ricci).  In  dem  Pap.  Amh.  heißt  es  nun:  f.is- 
ta?.aß6rts;  rovg  auvtsteXso/uh'ovg  nobg  tov; 
f.aovd'ltag  Itym'ccg  (.isy&lojg  ix&qt]UBV.  Wilcken,  Arch.  f. 
Papyrus/ . 2,  123  teilt  mit,  daß  nach  der  Photographie  für 
die  Lesung  (Js('i€ig  möglich  sei,  und  vermutet  <*i>- 
aschig  mit  der  Erklärung,  daß  die  Briefschreiber  sagen 
wollen,  daß  sie  ihre  Vereinsgenosaen  mit  Freuden  zu  den 
Hermonthitischen  Wettspielen  aufgenommen  haben.  Frei- 
lich fügt  Wilcken  hinzu,  daß  er  zu  flolchem  Gebrauche 
von  keine  Parallele  kenne.  Bezieht  man  die  Stelle 

aber  auf  den  Kampf  mit  den  Hermonthiten  um  die  Nil- 
jneel,  so  ergibt  sich,  daß  zu  schreiben  ist  f [-i  bT  g: 

^wir  haben  mit  Freuden  an  den  nun  beendeten  gemein- 
schaftlichen Kämpfen  gegen  die  gottlosen  H,  teilgonom- 
men’.  In  dem  oben  angeführten  Pap.  Gizch  heißt  es  bei 
Gelegenheit  dei  Schilderung  des  Kampfes  der  Verbün- 
deten mit  den  Hermonthiten:  avvy.qovaävtoiv  0’ 
h'  tjj  vt]0(x)  ovv^iTjvai  'tqortawyd'Tivai  tovg  Xytyqlovg  y.cd 
^(y.oapojg  Big  tbv  notapbv  h’alBOy^ai.  Von  den  von  den 
Herausgebern  bezeichneten  Möglichkeiten  einer  Korrektur 
der  Lesung  Xyrrjqlovg:  Xt^tijoag  (XyTTjoeg’  hool  aTBipavtypo^ 
qoi,  Ilesych.)  oder  Xtjf^ayttjqiovgy  oder,  wie  Criisius  {Arch*  f. 
Papyrusf.  1,  60)  vorschlägt  uXirr^otovg  trifft  die  letzte 
das^Richtige  und  stützt  das  oben  vorgeschlagene  höB^sig. 


von  Drexler  s.  v.  Nit  Sp.  437  angeführte  Lite- 
ratur und  die  ebenda  gegebene  Abbildung  (vgl. 
auch  Bd.  2 s.  v.  Isis  Sp.  509,  43 IF.).  Eine  Be- 
ziehung der  Neit  zu  Sobk  bzw.  dem  ihm  hei- 
ligen Krokodil  ist  auch  ausgedrückt  durch  die 
von  Charax  im  Schol.  Aristid.  Panath,  95,  7 C 
(3  p.  17  ed.  Dindorf)  erwähnte  Darstellung  der 
Athena  auf  der  Akropolis  von  Athen,  die  auf 
einem  Krokodil  ritt,  da  unter  Athena  (vgl.  den 
Art.  Sais)  hier  die  ihr  gleichgesetzte  Neit  zu 
verstehen^  ist,  0.  Keller,  Die  antike  Tierwelt  2, 
266.  — Über  Isis  als  Gattin  des  Suchos  vgl. 
Bubensohn,  ZeUschr.  f.  ägypt.  Spr.  42  (1905), 
115  (vgl.  auch  Sobk  Sp.  1108,  20 ff.).  * [Höfer.] 

Suconaa  s.  Souco . . . Wenn  die  dort  ver- 
zeichnete  Ergänzung  zu  Soucona  richtig  ist, 
so  dürfte  die  Göttin  identisch  sein  mit  der 
auf  einer  Inschrift  aus  Chälon  sur  Saone,  dem 
alten  Cabillonum  (Cabilonnum),  genannten 
Göttin  Soueonna:  Aug.  Sac.  Dzae  Souconnue 
oppidani  Cabilonnenses  pionendum)  cl^uraverunt), 
Heron  de  Villefosse,  Comptes  rendus  de  l’acad. 
des  inscr.  et  belles-lettres  1912,  677 ff. ; vgl.  Arch. 
Anz.  1913,  272  und  (mir  nicht  zugänglich)  ./ 
Boy-Chevrier,  La  deesse  Soueonna  ci,  Cabilon- 
num (Chälon  1913).  Soueonna  ist  offenbar  der 
alte  Name  des  Flusses  Saöne,  den  Ammian. 
Marc.  15,  11,  17  'Sauconua’  nennt.  H.  de  Ville- 
fosse, dem  die  unter  Souco  . . . mitgeteilte  In- 
schrift entgangen  ist,  bezeichnet  den  Gottes- 
namen Soueonna  als  neu  und  sieht  wohl  mit 
Recht  in  Soueonna  die  Göttin  des  genannten 
Flusses.  [Höfer.] 

Siiciilae  s.  Sternbilder. 

Suebae,  topischer  Beiname  der  rheinischen 
Matres  (vom  Volk  der  Sueben,  vgl.  Bd.  2 Sp.  2466) 
auf  Inschriften  aus  Cöln  und  Deutz.  C.  I.  L. 
13,  8224  [Bonn.  Jahrb.  83  p.  145  nr.  273) 
( Maytribus  meis  fGerymanis  Suebis  (derDedi- 
ka,nt  ein  7i'’gotiator  cretarius);  8225  {Ihm,  Rhein. 
AIus.  1890  p.  639)  fMatyribus  Suebis  Euthun- 
gabus  (oder  <(.  .yeuthungabus);  8497  (Bonn. 
Jahrb.  83  p.  147  nr.  289)  fMatribuys  Suebis 
fAeymilius  f Priymitivus  usw.  (aus  dem  Jahre 
223).  Die  sog.  Lutatia?  Suebae  (Brambach 
nr.  95.  Bonn.  Jahrb.  83  p.  172  nr.  455)  kommen 
in  Wegfall,  vgl.  C.  I.  L.  13,  8745.  [M.  Ihm.] 

Siieta,  keltische  oder  ligurische  Göttin.  Dor- 
mino  et  Suetai  ist  die  verschollene  Inschrift 
von  Acqui,  C.  I.  L 5,  7504  geweiht;  vielleicht 
Quellgott  und  Quellgöttin;  der  Fundort,  Aquae 
Statiellae,  im  Altertum  wegen  seiner  warmen 
Quellen  viel  besucht.  Vgl.  den  Artikel  Dor- 
minus  bei  Pauly-Wissowa,  R.-E.  5,  1568. 

[M.  Ihm.] 

Siietes,  Skythe,  von  Jason  getötet,  Val.  Flacc. 
Arg.  6,  550.  [Höfer] 

Suitulenos  {Eovirovlr\v6g),  Beiname,  wohl 
lokaler,  des  yvgiog  fjooig  (Usener,  Götternamen 
251  f.)  auf  einer  Inschrift  aus  dem  Kreise  Ra- 
domir  (Bulgarien):  ■nvQim  ygan  EomrovXgvp, 
Dumont,  Melanges  d’archeol.  et  d'epigraphic 
563  nr.  6^.  Arch.  Epigr.  Mitteil,  aus  Oesterr. 
14  (1891)  153  nr.  35.  E.Kalinka,  An'ike  Denk- 
mäler in  Bulgarien  (=  Schriften  der  Balkan- 
kommission 4)  p.  179  nr.  202;  vgl.  Tomaschek, 
Die  alten  Thraker  in  Sitzungsber.  d.  Wiener 
Akad.  d.  Wiss.  130,  58.  Auch  in  einer  zweiten 
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unvollständigen  Inschrift  wird  mit  Kaiittla 
a.  a.  0.  180  zu  nr.  203  zu  ergänzen  sein: 
ro'i’ATjvw]  [Höfer.l 

Sukenepaios  (^ow-svinccios),  Variante  oder 
^'erschreibung  des  Gottesnanieus  Sokuojiaios 
(s.  d.),  l'ap.  Amherst  2,  58  p.  66.  [Hüter.  | 

Sill  (oder  SiilisV,  überliefert  sind  die  Formen 
Sulis  im  Genetiv  und  Suli  im  DativI,  britanni- 
sche Heilgöttin,  verehrt  an  dem  nach  ihr  be- 
nannten Badeort  Aqiiae  Sitlis  {Ftolem.  2,  3,  13 
'‘Tdccra  Itin.  Aiit.  486.  3 Aquis  Siiiis 

[Var.  solisj,  Geogr.  Bavcnn.  5,  31  Aquis),  dem 
heutigen  Hath  (Grafschall  Somerset),  wo  viele 
Altertümer  gefunden  wurden  (vgl.  z.  B.  H.  M. 
Scarfli,  Aquae  t’oUs  or  noiices  of  roman  Bath, 
1864;  llülmer,  C.J.L.  7,  p.  24  und  bei  Fauhj- 
Wisso^va  F.-Fi.  2,  298  s.  v.  Aquae  nr.  31  •.  Die 
Göttin  wurde  der  Minerva  geglichen  (über 
Minerva  als  Heilgöttin  s.  lI7sso«'«  in  diesem 
Lexikon  Bd.2,  S]>.  2991  u.  Fdiqivn  und  Kultus  der 
Fd  mer  p.  205);  so  ist  sie  auf  drei  Inschriften 
zubenannt  (s.  unten),  und  nur  unter  diesen 
Namen  kennt  sie  Soli>rns  22,  10;  in  quo  spatio 
{Fritnnniae)  mag>iii  et  uiulta  flu7nina,  fmtfes 
adidi  opijiaio  extnlli  cqjpnraHi  ad  usus  mortn- 
lium:  quibus  fiudibus  qiruesxd  est  Mhufvac 
mimen  funnötig  Hübners  Änderung  p>raeest  k'id 
Almercac  nmne-n),  in  cums  aede  qjcrpetui  igues 
numquam  cancscunt  in  favillos,  sect  ubi  ignis 
tabuit,  rertit  m globos  saoceos.  Von  diesem 
Zeugnis  abgesehen  geben  von  dem  Kult  nur 
Inschriften  Kunde,  die  zusammengestellt  sind 
bei  31.  Siebourg,  I)e  Sulevis  Ca-mpiestribus  Fatis 
(Bonner  Hiss.  1886;  und  in  meinem  3Iatro7ieu- 
kultus  (Fo7m.  Jahrb.  83,  1887,  p.  183f.)  nr.  544 
bis  552  (vgl.  auch  Holder,  Altcelt.  Sprachschatz 
2,  Sp.  1662).  Die  Zahl  der  in  Bath  aufgetauch- 
ten ist  nicht  bedeutend,  mit  einem  neueren 
Funde  {Dessau,  Inscr.  sei.  nr.  4661)  sind  es  im 
ganzen  acht.  Den  von  Sohdi  a.  0.  bezeugten 
Tempel  (oder  eine  andere  Tempelanlage)  be- 
stätigt Ö.I.L.  7,  39  {3la1ronc7dcidt  nr.  544; 
vgl.  Scarih  a.  0.  p.  1711.):  C.  Grotaciu<{s  l.ibo 
'Ji.  cyiaudius  Figur  <)saccr{dotes)  restituto 
cyolegio  longa  seria  {^amioj-inn  abolito  aedemiy 
dcac  Sulis  3l<^i7iervd)ae  7nmia  vetu.st<)ate  co7>- 
lapsam  s{ua)  pecymda  refici  et  reptingi  cu- 
r<{aru7d,  ideinque pjroba^'unty  (diese Ergänzungen 
Hübners  sind  natürlich  z.  T.  problematisch). 
Einen  Priester  der  Göttin  nennt  C.  I.  L.  7,  53 
{31atro7)e7d;ult  nr.  550)  C.  Calptiruius  Feceptus 
sacei’dos  deae  Sulis,  der  75  Jahre  alt  wurde 
(Abbild,  bei  Scarth  Taf.  18).  — C.I.L.  7,  40  und 
41  { 3Iatro7ie7d;vlt  nr.  545.  546.  Scai'ih  Taf.  16. 
15)  sind  deae  Siili  geweiht  pro  salute  et  ificolu- 
mitatc  eines  Aufidnis  Alaximus,  Centurionen 
der  legio  VI  vietrix,  von  zwei  Freigelassenen. 
In  C.I.L.  7,  42  ( 3Iatro7ie7ikult  nr.  547.  Scarih 
l’af.  14)  löst  deae  Suli  3Iin{errae)  et  Fhmmi{ibus) 
Augg{ustoru7n) — also  frühestens  in  der  zweiten 
Hallte  des  zweiten  Jahrhunderts  — sein  Gelübde 
C.  C^iriatius  Satu/rnwus  leenturiö)  leg{ionis)  II 
Augiustae)  piro  se  suisque.  Wegen  der  Dedi- 
kanten  sind  bemerkenswert  C.  I.  L.  7,  43 
i 31atr07iC7ikult , nr.  548.  Dessau,  nr.  4660): 
deae  Suli  Alinerrae  Sulmus  Alaturi  fd.  (zum 
Namen  Sulmus,  der  mit  den  Göttin  und  dem 
der  Suleviae  zusammenzustellen  ist.  Holder 
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a.  O.  2,  1665,  vgl.  auch  den  Schluß  des  Artikels), 
und  Dessau,  nr.  4661:  Friscus  Touti  f{ilius) 
lapidariul^sy,  civis  Carl^iuiytei.us,  Su<,Uy  deae 
V.  (s.y.  G.  I.  L.  7,  44  {Matro7ieukult,  nr.  549, 
vgl,  Scaith,  Taf.  30)  endlich  ist  ein  belangloses 
Fragment  (sehr  zweifelhaft  die  von  Haverfield 
vermutete  Identität  mit  Fpjhevi.  epigr.  7,  p.  278 
nr.  825). 

Spuren  der  Verehrung  der  Göttin  auf  dem 
Kontinent  sind  spärlich  und,  wie  betont  wer- 
den muß,  nicht  ganz  sicher.  Die  deutsche  In- 
schrift C.I.  L.  3,  1156  (mit  add.;  Alatrrmenkult 
nr.  105)  Sule.  Fl.  Atfalus  Votum  l.  s.  hat  Hübner 
auf  die  britannische  Göttin  beziehen  wollen; 
dem  widerspricht  die  Form  und  der  Mangel 
des  Epithetons  dea,  das  auf  allen  Inschriften  er- 
scheint (vgl.  Suleviae,  und  Bonn.  Jalmb.  83 
p.  811.  Auf  dem  Alzeyer  Stein  C.  I.  L.  13, 
6266  (Alatroueidiult  nr.  551)  lautet  die  Wid- 
mung in  der  ersten  Zeile  dea.  Sid.,  was  Schwabe 
{Bonn.  Jahrb.  53/54  p.  295)  dea(bus)  S7d{evis) 
aufgelöst  hat;  der  Einwand  {Bonn.  Jaln-b.  83 
p.  31)  scheint  jetzt  hinfällig  (s.  den  Artikel 
Suleviae),  aber  dea{e)  Sul(i)  ist  wohl  noch  immer 
das  Wahrscheinlichere.  Und  ebenso  steht  viel- 
leicht nichts  im  Wege,  die  Göttin  Fcbl,  welcher 
der  König  Tiberius  lulius  Rhoemetalces  im 
Jahre  152  auf  der  Inschrift  von  Phanagoria 
{3Iairo7mikult  nr.  552  rg  ZCol)  eine  Wid- 
mung darbriugt,  mit  der  britannischen  Sul  zu 
identifizieren;  danach  müßte  der  Ruf  der 
warmen  Quellen  von  Bath  allerdings  im  Alter- 
tum ein  sehr  bedeutender  gewesen  sein.  End- 
lich hat  man  noch  die  auf  einer  verschollenen 
Inschrift  von  Nimes  erwähnte  Göttin  Stdivia 
Idennica  Alinerva  {C.  I.  L.  12,  2974.  Dessau 
4662)  zur  dea  Sul  in  Beziehung  gesetzt,  was 
der  Zusatz  Almerva  ja  uahelegt.  Doch  ist 
die  Überlieferung  nicht  genügend  sicher  {Bonn. 
Jahrb.  83  p.  81  f.),  vgl.  den  Artikel  Ide^mica 
in  diesem  Lexikon),  wenn  jetzt  auch  die  Trierer 
Inschrift  C.I.L.  13,  3664,  die  in  der  ersten 
Zeile  dae  Sulevd{iaey  zu  bieten  scheint,  zur 
Stütze  angeführt  werden  kann  (s.  Suleviae). 
Ein  Zusammenhang  zwischen  dea  Sul  und  den 
Suleviae  kann  aber  schwerlich  in  Abrede  ge- 
stellt werden;  der  Stamm  {sul-,  altirisch  süil 
'Auge’,  zur  Deutung  s.  den  Artikel  Suleviae) 
ist  der  gleiche,  und  besonders  verdient  Be- 
achtung, daß  eine  der  Votivinschriften  an  die 
Suleviae  {C.I.L.  7,  37.  AlaG'onenkult  nr.  344)  aus 
dem  Kultort  der  dea  Std  stammt,  noch  dazu  von 
einem  Sulmus  (s.  oben)  geweiht.  [M.  Ihm.] 

Sulevia  s.  Suleviae. 

Suleviae,  keltische  Göttinnen,  die  den  Alatres 
oder  Alatronae  {lunones)  nächst  verwandt  ge- 
wesen sein  müssen  und  wie  diese  als  segenspen- 
dende, beschützende  Genien  aufzufassen  sind. 
Die  Inschriften,  durch  die  allein  dieser  Kult 
bekannt  ist,  sind  behandelt  von  31.  Siebourg, 
De  Sidevis  Campestribus  F'atis  (Bonner  Disser- 
tation 1886)  und  in  meiner  Abhandlung  über 
den  'Matronenkultus’  {Bomier  Jahrbücher  83 
[1887]).  Neue  Funde  und  berichtigte  Lesungen 
rechtfertigen  eine  neue  übersichtliche  Zusam- 
menstellung des  Materials. 

1.  Rom. 

Nr.  1 tf.  meist  auf  3 Seiten  beschriebene 
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Marmoraltäre*),  wurden  in  Rom  an  der  Via 
Tasso  und  deren  Nachbarschaft  gefunden.  Sie 
rühren  von  Mitgliedern  der  equites  singuläres 
her,  die  dort  ihre  Kasernen  hatten.  Vgl.  be- 
sonders W.  Henzen,,  Annali  delV  InsHtuto  1885 
p.  235  If.  und  C.  I.  L.  6,  4,  2 p.  3057. 

1)  C.  1.  L.  6,  31140  {Dessau,  Inscr.  sei. 
nr.  2181).  3Iatronenkiiltns  nr.  1.  — lovi  optumo 
maxiiiio  lunoni  Minervae  Alarti  Victoriae 
Herculi  Fortunae  Blevairio  FelicitaU  Saluti  lo 
Fatis  Campestribus  Siloano  Apollini  Dianae 
Eponae  3Iatribus  Sidevis  et  Genio  singiularium) 
Aucpusti)  veterani  missi  honesta  missione  ex 
eodeni  numero  ab  imp.  Traiano  Hadriano  usw. 
(im  Jahre  132);  unter  den  Dedikanten  (meist 
TJlpii)  drei  Traianenses  Baetasii  (Germ.  inf.). 

2)  C.  I.  L.  6,  31141.  Matronenkultus  nr.  2. 

— lovi  optimo  vtaximo  ....  Fatis  Campestri- 
hus  ....  Eponae  3[atrihus  Sidevis  et  Genio 
singidarium  Äug.  usw.  (im  J.  133);  unter  den  2o 
Dedikanten  ein  M.  ülp(;ius)  Trever. 

3)  C.  I.  L.  6,  31142.  Älatronenhdtus  nr.  3. 

— lovi  optimo  maximo  ....  Fatis  Campestri- 
bus ....  Epon{a)e  3Iatribus  Sidevis  et  Genio 
usw.  (im  J.  134). 

4)  C.  I.  L.  6,  31145.  Matrone nhultus  nr.  6. 

— lovi  ....  Fatis  Campestribus  ....  Eponae 
Matribus  Sidevis  et  Genio  sing.  Aug.  ceterisepae) 
dis  immortalib.  usw.  (im  J.  137). 

5)  C.  I.  L.  0,  31146.  Alatronenkultus  nr.  7.  3i) 

— I{ovi)  0.  m Fatis  Saluti  Campestri- 

bus ....  Ephonae  (so)  Matribus  Sidevis  et 
Genio  usw.  (im  J.  138). 

<>)  C.  I.  L.  6,  31148.  Matrone nktdt US  nr.  8. 

— I.  0.  m Fatis  Saluti  Campestribus  .... 

Eponae  Matribus  Sidevis  et  Genio  usw.  lim 
J.  140). 

7)  C.  I.  L.  6,  31149  (Dessau  nr.  4833). 
Matronenkidtus  nr.  9.  — lovi  ....  Fatis  Cani- 
pestribus  ....  Eponae  Matribus  Sulevis  et  Genio  40 
(im  J.  141);  unter  den  Dedikanten  ein  P. 
Ael{ius)  Vangio. 

8)  C.  I.  L.  6,  31175.  Matronenkidtus  nr.  10. 

— ^ I.o.m Fatis  Campestribus  . . . . Eponae 

Matribus  Sidevis  ceterisque  dis  immortalibus 
Genio  nunieri  eq.  sing.  Aug.  P.  Aelius  Lucius 
{centurio)  legiionis)  VII  geminae  v.  s.  l.  l.  m. 

D)  C.  I.  L.  G,  31174.  3Iatronenkultus  nr.  11. 

— /.  0.  m Fatis  Campestribus  ....  Eponae 

Matribus  Sideis  (so)  et  Genio  sing.  Aug.  M.  50 
Ulpius  Festus  dec{u}do)  prin{ceps)  eq.  sing.  Aug. 

V.  s.  l.  m. 

10)  C. /.  D.  G,  31171.  3Ialronenkultus  nr.  13. 

— - lovi  lunoni  Soli  Lunae  Herculi  Minervae. 
Marti  Mercurio  Campestribus  Terrae  Caelo 
3lari  Nepituno  3Iatribus  Suleis  (so)  Genio  imp. 
31.  ülpius  Nonius  veteranus  Aug.  eines  Nemens 
(d.  h.  Nemes,  vom  Volk  der  Nemetes;  v.  s.  l.  m. 

11)  C.  I.  L.  G,  311G1  {Dessau  nr.  4778). 
31atronenkultus  nr.  14  (vgl.  p.  71.  80).  — 60 
ded(icata)  III  <(.  . .)as  Apro  et  3Iaximo  cos. 
(im  J.  207)  piro  salute  impp.  nn.  Augg.  3Iatri- 
bus  paternis  et  maternis  meisque  Sidevis  Candi- 
dinius  Saturninus  dec(urio)  eq{uitum)  s{ingida- 
riuin.)  impp.  nn.  voto  libens  posui. 

*)  Ich  gebe  diese  umfangreichen  Texte  nur  auszugs- 
weise; die  Götterserie  ist  fast  immer  die  gleiche.  Es  ge- 
nügt die  Hervorhebung  der  iieregrinen  Namen. 


12)  Auf  dem  Caelius  gef  C.  1.  L.  6,  767 
(mit  add.  p.  300G).  3[atronenkultus  nr.  17.  — 
Sidevis  sacr{um)  L.  Aureli  Primus  et  3Iar- 
cellus  dupl{icarii)  et  Fl{aoius)  Festus  fratres 
V.  s.  l.  l.  m. 

13)  Votivstein  mit  zwei  Reliefdarstellungen 
(s.  unten)  verschollen.  C.  I.  L.  G,  7G8  {Dessau 
nr.  477G).  3Iatronenkidtus  nr.  18  (Abbild,  p.  79 
nach  P.  p'abretti,  de  aquis  et  uquaeductibus 
veteris  Bomae  dissert.  2 tab.  14).  — Sulevis  et 
Campestribus  sacrum  L.  Aurelius  Qu, intus  (cen- 
turio) leg.  VII  geminae  Votum  solvit  laetus  libens. 
dedicavit  VIIII  K.  Septembre.  Bradua  et  Varo 
cos.  (im  J.  160). 

II.  Gallia  Narb o neu sis. 

14)  Velleron  (dep.  Vaucluse).  Unter  der 
Inschrift  ein  Vogel  in  Relief  dargestellt.  C.  I.  L. 
12,  1180  (vgl.  add.).  3Iatronenkultus  nr.  127.  — 
Sulevis  Tertius  <(.  . .'}monis  {fdius)  <(?’.)>  s.  l.  m. 

1.^)  Venasque  (dep.  Vaucluse).  C.  I.  L.  12, 
1181.  3Iatronenkultus  nr.  434  (vgl.  p.  80.  86). 

— Sul{evis)  3I{ontanis)  Colia  3Iaxuma.  So 
nach  0.  Hirschfeld,  aber  die  Deutung  ist  un- 
sicher; vgl.  nr.  28. 

III.  Raetien. 

10)  Nassenfels  bei  Ingolstadt.  C.  I.  L.  3, 
5900.  Matronenkultus  nr.  112.  — Sidevis  sa- 
c(^rumt  Iid.  Paterna  pater  p{ro)  s(e)  et  s{uis)  v.  s. 
l.  l.  m. 

IV.  Germania  super  io  r. 

17)  Bois  de  Vaux  bei  Vidy  (jetzt  in  Lau- 
sanne). 3Iommsen,  Inscr.  Helv.  nr.  134.  C.  I.  L. 
13,5027  (Dessau  Mill).  3Iatronenkultus  nr.  Ibb. 

— Banira  et  Dodinda  fet}  Daedalus  et  Tato 
Icari  fdi  Sideis  suis,  qui  (so)  curam  vestra{m) 
agunt,  iden  {—  item':',  Mommsens  Vorschlag 
Idennicis  unwahrscheinlich,  vgl.  nr.  29)  Cappo 
Icari  fl.y. 

18)  Altar  im  J.  1906  in  Ladenburg  gef, 
jetzt  in  Mannheim.  Hang,  3Iannheimer  Ge- 
schichtsblätter 7 (1906)  j).  191.  225;  daraus  Be- 
richt über  die  Fortschritte  der  römisch-germa- 
nischen Forschung  in  den  Jahren  1906:1907 
(Frankfurt  1909)  p.  84  nr.  135.  — Sulevis  soro- 
ribus  L.  Gallionius  Ianuar{ius)  dfeycQirio) 
al{ae)  I Ca/nn}<inef{atium)  v.  s.  l.  l.  m. 

19)  Altar  aus  der  Gemarkung  Büdesheim 
bei  Bingen,  jetzt  in  Mainz.  C.  I.  L.  13,  7504; 
vgl.  Korber,  Korr. -Blatt  d.  Westdeutschen  Zeit- 
schrift 15,  1896,  p.  6 und  Inschriften  des  Rlainzer 
Museums  (1900)  j).  12  nr.  8 (hieraus  Dessau 
nr.  4773).  — Sulevis  <fdeabus?y  C.  Hostilius 
Saturnin{us)  et  Hostilia  Alpina  fratres  (von 
dem  Wort  hinter  Sidevis  — zweite  Zeile  — 
sind  nur  undeutliche  Spuren  dreier  Buchstaben 
zu  sehen,  die  Korber  zu  deabus  ergänzte,  eine 
Lesung,  die  Zangemeister  als  möglich  bezeichnet, 
die  aber  keineswegs  sicher  ist;  sonst  fehlt  den 
Suleviae  dieses  Epitheton). 

20)  'Z  wei  Fuß  hohe  Säule’  gef  Schweppen- 
burg  bei  Andernach,  verschollen.  Über  die 
Reliefdarstellung  s.  unten.  C.  1.  L.  13,  7725 
{Brambach  nr. 373.  Dessau  wr.177-1).  3Iatronen- 
kultus  nr.  194.  — Suleviabus  G.  Paccius  Pastor 
vet{eranus)  legiionis)  XXII  pirimigeniae)  p((iae) 
f{idelis)  D{omitianae)  v.s.l.  m.  (so  wohl  richtig 
aufgelöst  von  Bitterling,  WesUl.  Zeitschrift  12, 
1893,  p.  208  f) 


1595 


Suleviae 


Suleviae 


1596 


Y.  (iermaiiia  inferior. 

21)  Köln.  A.  Jxiese,  Korr. -Blatt  der  WeM. 
Zeitschrift  ‘25,  lÖOt!,  p.  1)S0.  Bericht  iiher  die 
Fortschritte  der  rö)H.-<ierin.  Forsclnuig  in  den 
Jahren  1906/1007  (Frankfurt  1909)  p.  114 
nr.  243.  — Side</v'}is  domesU/iycis  suis  Fab</iy 
Januarius  </ety  Belhitor  </et  > Julius  l.  </l.y  m. 

'l'l)  Kleiner  Altar  aus  Köln.  C.  J.  Jj.  13, 
S247.  3Iatrovevkultus  ur.  285.  — Sulevis  v.  l.  m. 
p.  (Auflösung  der  Siglen  ungewiß,  in  s.  kann 
sucruni , suis  oder  der  Name  des  üedikanten 
stecken,  dann  wahrscheinlich  Votivformel  lihens 
nieritu  piosuit). 

Yl.  Gallia  Belgica. 

2S)  Marquise  (Pas  de  Calaio).  C.  J.  L.  13, 
3501  I /Icssoi«  nr.  4775).  3Jatro ne nhultus  nr.  3S2 
(vgl.  p.  78).  — Sulevis  Iu)io)tihus  sacr{mn)  L. 
Cas{sius)  Ni(/rin</us  (oder  Nigrinimnis)  pruy 
se  </et  suis  . . .y. 

Yll.  Britannien. 

24)  Bath  (Aquae  Sulis).  C.  J.  L.  7,  37 
(Abbild.  Scarth,  Aquae  SoUs  Taf.  17).  Mutronen- 
hultus  nr.  344.  — Sulevis  Sulinus  scullur  Bruceti 
f{ilius)  sacrunt  f{ecit}  l.  m. 

25)  Colchester.  WatkOi,,  Boman  Lancashire 
p.  130.  Haverfield , Ephem.  epigr.  7 p.  282 
ur.  844  {Dessau  nr.  4777).  — 3Jatribiis  Sulevis 
Shnilis  Atti  f{ilius)  ci{vis)  Cant{ms)  v.  1.  s. 

2G)  Binchester.  C.  I.  L.  7,  1344h.  — Sul- 
{^eyd^sy  Vett{ius)  Cecnn.  v.  s.  l.  m.  (so  mit  un- 
sicherer Emendation  des  überlieferten  SVLPVIC 
Bruce,  Jjapidarium  septentr.  nr.  719). 

Ylll.  Dacien. 

27)  Karlsburg  (Apulum).  C J.  L.  3,  1156 
(mit  add.  p.  1015).  Matronenkultus  nr.  105 
(vgl.  p.  81).  — Sule{vis)*)  Fl{avius)  Attahis 
Votum  l(ibens)  s{olvit). 

28)  'ln  tabula  exigua,  quae  duas  icones 
exhibet,  altera  sedendo  sculpere  videtur,  altera 
inclinato  stat  corpore.’  Fundort  unbekannt. 
C.  I.  L.  3,  1001.  Matronenkultus  nr.  107  (vgl. 
p.  80.  86).  — Sul{evis)  Mont(anis)  (?)  2\  Julius 
iMpid,  V.  l.  p.  (nr.  15). 

Als  ganz  problematisch  übergehe  ich  die 
Inschriften  C.  J.  L.  12,  2595  (Genf)  = Matronen- 
kultus nr.  440;  C.  I.  L.  13,  587  (Bordeaux,  ist 
von  Alhner  zweifelnd  auf  die  Suleviae  bezogen 
worden,  wovon  keine  Rede  sein  kann);  G.  J.  L. 
13,  1787  (Lyon,  von  Holder  unter  den  Suleviae 
registriert,  nach  J>'oissier<6  Vermutung);  C.J.L.  i 
13,  8598  (Nieukirk,  Kreis  Geldern  = .Braw.bac/; 
2032 ; die  Lesart  </Sul}evis  unmöglich  nach 
Siebourg , Bonn.  Juhrb.  96/97  p.  249  ff. , der 
</3Jayivisis  vorschlug,  eine  Ergänzung,  die  im 
C.  I.  L.  adoptiert  ist). 

Als  Anhang  füge  ich  3 Inschriften  hinzu, 
deren  Erklärung  kontrovers  ist  und  die  bereits 
in  dem  Artikel  Sul  Erwähnung  gefunden  haben. 

20)  Nimes,  verschollen.  C.  I.  L.  12,  2974 
{Dessau  nr.  4662).  Vgl.  Matr onenkuUus  p.  Sli'.  < 
— Suliviae  Idennicae  3Iinervae  votum.  Außer 
SVLIVIAE  {Hirschfeld  stellt  Suleviae  her)  ist 
überliefert  IVLINIAE  und  VVLVVIAE.  Vgl. 
nr.  17. 

30)  Altärchen  in  Trier.  Hettner,  Steindenk- 
mäler p.  64  nr.  109.  C.  I.  L.  13,  3664.  — dae 

*)  Unwahrscheinlich  Bühnern  Interpretation  Sule  = 
Suli^  vgl,  den  Artikel  SuL 


Salevfiaey  Dimmia  </Atytali  v.  s.  </l.  rn.y , so 
von  Hettner  ergänzt;  möglich  wäre  auch  dae- 
(abus)  S'ulevfis ;>. 

31)  Alzey,  jetzt  in  Mainz.  C.  I.  L.  13,  6266. 
3Iatronenk‘ultus  nr.  551.  — dea  Sul.  Attonius 
Li(canus.  Zweifelhaft,  ob  dea{bus)  Sul{evis) 
zu  lesen  ist  (so  Schicabe,  Bonn.  Jahrb.  53/54 
p.  295)  oder  dea{e)  Sul{J),  denkbar  auch  dea{e) 
Sufeviae). 

) Rom  steht  also,  was  Zahl  der  Denkmäler 
anlangt,  an  der  Spitze  (nr.  1 — 13),  ohne  daß 
hier  natürlich  die  Heimat  des  Kultus  gesucht 
werden  darf.  Die  vorwiegend  aus  Germanen 
und  Kelten  rekrutierten  equites  singuläres  ver- 
ehren an  ihrem  Garnisonsort  die  Götter  Roms 
und  die  ihrer  Heimat,  und  zwar  kommen  für 
die  Kelten  und  Germanen  unter  den  auf  den 
Altären  genannten  Gottheiten  hauptsächlich 
Epona,  die  Fata  Campestres,  Matres,  Suleviae 
I in  Frage  (vgl.  Wissowa,  Religion  und  Kultus 
der  Römer  p.  77;  über  die  angebliche  germa- 
nische Göttertrias  Donar,  Tiu,  Wodan  = Mars, 
Hercules,  Mercurius  s.  C.  Zangemeister , Neue 
Heidelberger  Jahrb.  5,  1895,  p.  46ff. , weitere 
Literatur  bei  Wissoiva  a.  0.).  Drei  jener  equites 
sind  Traianenses  Baetasii  (nr.  1),  einer  ist 
Nemeter  (ur.  10);  einer  gibt  sich  durch  seinen 
Beinamen  als  Vangio  (nr.  7),  ein  anderer  als 
Treverer  (nr.  2)  zu  erkennen.  Dazu  kommen 
die  Funde  in  Germania  superior  und  inferior 
(nr.  17 — 22),  so  daß  wir  bei  Kelten  und  Ger- 
manen dieser  Provinzen  den  Kult  in  erster 
Linie  als  heimisch  betrachten  dürfen.  Rom 
am  nächsten  stehen  die  vereinzelten  Denkmäler 
aus  Raetien  (nr.  16)  und  Belgica  (nr.  23).  Bri- 
tannien ist  mit  2 oder  3 (nr.  24 — 26),  Narho- 
nensis  mit  1 oder  2 (nr.  14.  15),  Dacien  an- 
scheinend mit  2 Votivsteinen  vertreten.  Es 
ist  zu  erwarten,  daß  weitere  Funde  die  Ver- 
breitung des  Kultus  genauer  beleuchten  werden. 

Die  stadtrömischen  Inschriften  sind  fast  alle 
datiert:  nr.  1 — 7 fallen  zwischen  die  Jahre 
132 — 141,  nr.  13  ins  Jahr  160,  dem  2.  Jahr- 
hundert gehören  sicher  auch  nr.  8 — 10  an, 
nr.  11  stammt  aus  dem  J.  207.  Die  meisten 
übrigen  werden  dem  2. — 3.  Jahrhundert  zuzu- 
weisen sein.  Die  ältesten  sind  wohl  nr.  18 
und  20;  nr.  18  wegen  der  ala  I Cannanefatium, 
die  Ende  des  1.  Jahrhunderts  in  Germania 
superior  stand,  nach  Trajan  aber  in  Pannonia 
superior  {JMidy- Wissoiva  1,  1236);  nr.  20  eben- 
falls noch  1.  Jahrh.,  falls  die  Auflösung  Diomi- 
tianä)  richtig  ist. 

Die  Dedikanten  der  stadtrömischen  Steine 
gehören  sämtlich  dem  Soldatenstand  an,  des- 
gleichen die  von  nr.  18  {decurio  alae)  und  20. 
Ein  sculptor  erscheint  auf  dem  britannischen 
Stein  nr.  24.  Frauen  sind  fast  gar  nicht  ver- 
treten, ebenso  sind  rein  keltische  Namen 
selten  (vgl.  14.  17.  24).  Signifikantere  Votiv- 
formeln fehlen  (nr.  11  pro  salute  imperatomm, 
16  und  23  p%  se  et  suis);  von  einer  Tempel- 
anlage ist  nirgends  die  Rede.  Die  Reliefs, 
mit  denen  einige  Steine  geschmückt  sind,  geben 
für  den  Kult  meist  nichts  aus  (vgl.  nr.  14.  28). 
Die  Darstellung  des  verschollenen  Denkmals 
nr.  20  wird  so. beschrieben : ^une  figure  d'homme 
assis  sur  un  fauteuil  et  tenant  de  la  main  droite 
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un  hoiiquef,  wozu  im  C.  I.  L.  bemerkt  ist 
'matrona?’,  vielleicht  handelte  es  sich  um  eine 
Opferdarstellung. 

Nur  ein  Relief  verdient  größere  Beachtung, 
das  einzige  (leider  ebenfalls  verschollen),  das 
die  Göttinnen  im  Bilde  zeigt  (nr.  18,  siehe  die 
beigefügte  Abbildung),  ln  der  oberen  Nische 
drei  Frauen  in  langen,  faltigen  Gewändern; 
im  Schoß  halten  sie  Blumen  oder  Früchte;  in 
der  ausgestreckten  Rechten  hat  jede  einen 
nicht  genau  erkennbaren  Gegenstand,  die  rechts 
und  links  wohl  eine  Patera;  außerdem  tragen 
die  beiden  äußeren  im  linken  Arm  Ahren- 
büschel.  Die  darunter  befindliche  Opferdar- 
stellung zeigt  als  Opfertier  das  Schwein  (vgl. 


Die  3 Suleviae  sorores,  Belief  eines  Yotivsteines 
(nach  Jahrbücher  d.  Vereins  v.  Altertumsfreunden  im  Rheinland 
Heft  83  (1887)  S.  79  Big.  18). 

Matronenlcultus  p.  50),  das,  mit  der  Tänie  ge- 
schmückt, von  einem  bärtigen  Mann  zum  Altar 
geführt  wird,  auf  den  der  opfernde  Centurio 
gerade  die  Spende  ausgießt;  rechts  von  diesem 
steht  ein  Opferdiener  mit  Krug  und  Wasser. 
Die  unter  dem  Relief  angebrachte  Inschrift 
nennt  zwar  Suleviae  et  Canipestres,  aber  da  die 
Suleviae  zuerst  genannt  sind,  dürfen  wir  das 
Bild  wohl  in  erster  Linie  auf  sie  beziehen 
(über  die  Canipestres  vgl.  Pauly-  Wissowa,  M.-E. 
3,  1444  und  dieses  Lexikon  2Bd.  , Sp.  2475). 
Es  sind  3 Schwestern,  wie  wir  aus  dem 
neueren  Funde  nr.  18  (Siilevis  sororihus)  er- 
sehen. Im  allgemeinen  entsprechen  dieser 
Darstellung  die  Bilder  der  3 Matres  oder 
Matronae  (s.  die  Abbildungen  im  Matronen- 
kultus und  in  diesem  Lexikon  Bd.  2,  Sp.  2467  ff.), 
nur  daß  hier  in  der  Regel  Fruchtkörbe  und 
Füllhörner  die  Attribute  der  Göttinnen  sind. 
Ähren  in  der  Rechten  trägt  auch  eine  der 
Matronen  auf  dem  Zatzenhausener  Relief 
{Matronenkultus  nr.  179  mit  Abbild.  Taf.  2,  2; 
vgl.  Haug  und  Sixt,  Die  römischen  Inschriften 
und  Bildwerke  Württembergs,  1900,  nr.  292). 

Jedenfalls  bietet  das  stadtrömische  ''Relief 
eine  starke  Stütze  für  die  Annahme,  daß  die 
Suleviae  ebenfalls  in  den  Kreis  der  Muttergott- 
heiten gehören,  daß  sie  mindesten  sehr  .eng 
mit  Matres,  Matronae,  lunones  verwandt  ge- 
wesen sein  müssen  Aber  an  eine  absolute 


Identität  mit  den  Matres  zu  denken,  als  ob 
etwa  Suleviae  die  ireregrine  Benennung  wäre, 
Matres  die  römische,  oder  als  ob  Suleviae 
bloß  ein  Beiname  der  Matres  wäre,  unterliegt 
doch  manchen  Zweifeln.  Es  fehlt  bis  jetzt 
an  einem  strikten  Beleg  für  diese  Identifizierung 
{Matres  sive  Suleviae  oder  ähnlich).  Direkt 
kombiniert  sind  jedenfalls  die  Suleviae  mit  den 
Matres  (nie  mit  den  Matronae)  auf  den  stadt- 
10  römischen  Altären  der  Gardereiter  (nr.  1 — 10) 
und  einmal  in  Britannien  (nr.  25).  Matrilms 
Sulevis  lautet  hier  stets  die  Widmung,  die 
Namen  sind  nie  voneinander  getrennt.  Momm- 
sen  u.  a.  (z.  B.  Siebourg,  De  Sulevis  ji.  31,  vgl. 
Westd.  Zeitschr.  7,  1888,  ji.  109)  schien  daher 
der  Beweis  erbracht  von  der  Identität  der 
Matres  und  Suleviae.  Aber  dem  ganzen  Tenor 
jener  Inschriften  zufolge  ist  es  viel  wahrschein- 
licher, daß  Matres  und  Suleviae  zu  verstehen 
20  sind,  wie  dies  auch  Henzen  u.  a.  angenommen 
haben  (vgl.  Friedr.  Kauffmarni,  Zeitschr.  d. 
Vereins  f.  Volkskunde  p.  31;  unentschieden 
läßt  die  Frage  Zange  meiste  r,  Neue  Heidelberger 
Jahrb.  1895  p.  52).  Da  die  lunones  (s.  dieses 
Lexikon  Bd.  2,  Sp.  617  f.)  mit  den  Matronen 
wesensgleich  sind,  ist  auch  die  Widmung 
Sulevis  lunonibus  (nr.  23)  bemerkenswert,  aber 
auch  hier  können  Suleviae  und  lunones  ver- 
standen werden.  Am  charakteristischsten  lautet 
30  wohl  die  Widmung  vonnr.  11  Matribus  paternis 
et  maternis  meisque  Sulevis.  Daß  sich  meisque 
auch  auf  Matribus  bezieht,  ist  nicht  unmög- 
lich, wahrscheinlicher  jedoch  die  Beziehung 
auf  Sulevis,  die  durch  die  Steine  nr.  17  Suleis 
suis  qui  curam  vestrafm)  agunt  und  nr.  21 
Sulevis  domesticis  suis  nahe  gelegt  wird  (vgl. 
auch  nr.  22  mit  Anmerkung).  Paternae  und 
maternae  heißen  die  Matres  auch  sonst  auf 
Inschriften,  ebenso  suae , meae  und  domesticae 
40  (vgl.  Matronenkultus  p.  70 f.).  Siebourg  faßt 
die  Epitheta  siius,  meus  nicht  als  'heimatlich'’, 
sondern  bezieht  sie  auf  die  Person  des  Dedi- 
kanten,  so  daß  die  Mütter  auch  persönliche 
Genien  sind.  Die  Inschrift  nr.  11  erklärt  er 
folgendermaßen:  ^Saturninus  militiae  vicissi- 
tudine  procul  a sede  familiari  remotus  Matres 
implorat,  quas,  ut  Bomani  genios,  patris  et 
matris  s\iamque  ipsius  tutelam  benigne  gerere 
persuasum  habet’.  Ebenso  will  Haug  {Bursians 
50  Jahresber.  56,  1888,  p.  VD)  paternis  und  mater- 
nis streng  als  'väterlich’  und  'mütterlich’ 
nehmen  und  von  patriis  'vaterländisch’  unter- 
scheiden. Vergleicht  man  jedoch  eine  Wid- 
mung wie  Matribus  3Iarsacis  (oder  Mrsacis) 
paternis  sive  maternis  {Matronenkultus  nr.  330, 
C.  I.  L.  13,  8630),  so  ist  eine  Beziehung  auf 
die  Heimat  des  Vaters  bzw.  der  Mutter  des 
Dedikanten  doch  wahrscheinlicher.  Auf  alle 
Fälle  spricht  auch  nr.  11  nicht  für  die  absolute 
60  Identität  von  Matres  und  Suleviae. 

Topische  Beinamen,  wie  sie  Mütter  und 
Matronen  so  häufig  aufweisen,  sind  bis  jetzt 
für  die  Suleviae  nicht  bezeugt.  An  die  Iden- 
nicae  (nr.  17,  vgl.  den  Artikel  Idennica  in 
diesem  Lexikon)  zu  glauben,  hält  schwer.  Auch 
die  Suleviae  Montanae  (nr,  15.,  28)  unterliegen 
starken  Zweifeln,  wenn  man  auch  auf  die 
lunones  Montanae  {Matronenkultus  nr.  117) 
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verweisen  kann  (Momm'ien,  Röm.  Staatsrecht  3 
IJ.  114,  spricht  von  Suleviae  Montenses  und 
erinnert  an  die  dii  montenses  der  späten  In- 
schrift (’.  I.  Ij.  6,  377  und  die  dii  monfes  bei 
Lact,  de  mort.  prnvec.  II:  erat  mnter  eins 
deorum  montium  cultrix). 

Ks  sind  verschiedene  Deutungen  des 
Namens  Suleviae  versucht  worden.  — Diese 
Nominativform  bezeugt  der  Dativ  Sideviabus 
nr.  '30,  sonst  lautet  der  Dativ  Snlevis,  dreimal  i 
mit  Unterdrückung  des  v Sideis  (nr.  9.  10.  17).''0 
Da  auf  tier  stadtrömischen  Inschrift  nr.  13 
Suleviae  und  Campestres  angerufeii  werden 
und  man  in  den  Ca mpestres  'Feldgottheiten’  zu 
erkennen  glaubte,  lag  es  nahe  die  Suleviae 
als  'Waldgottheiten’  zu  deuten  und  den  Namen 
von  silva  (Grundform  sul  — , griech.  vir;,  vgl. 
Scaptensula ; die  Zusammenstellung  von  silva 
und  vh]  z.  B.  bei  Curtins,  Jüti/m.^  p.  373,  vgl. 
dagegen  Walde,  Lat.  etpmul.  Wdrterh.  s.  v.  silva)  2 
abzuleiten  (so  u.  a.  H.  Kern,  Gerniaansche 
woorden,  Verslagen  en  mededeelingen  derK.  Akad. 
Amsterdam  lis7'2  p.  311).  Auch  0.  Keller,  Lat. 
VolkS'.'tgm.  p.  34,  nannte  sie  eine  Art  Wald- 
uymphen,  Suleviae  sei  zerdehnt  aus  Silviae  mit 
offenbar  gesuchtem  Anklang  an  sublevare,  gleich- 
sam subleviuc  'Helferinnen’,  kam  aber  später 
davon  zurück  (Zur  latein.  Sprachgeschichte  1, 
1893,  p.  104).  Lateinische  Bildung  kann  das 
Wort  nicht  sein.  Ebenso  zweifelhaft  ist  die  3 
Ableitung  aus  dem  Germanischen.  R.  Much, 
[Zatsehrift  f.  Deutsches  Alt.  35,  1891,  p.  319) 
teilte  {(irienherger  folgend)  ab  su-leviae,  got. 
liao  = Gelegenheit,  Mittel,  Stoff,  also  'gute 
Gelegenheit,  gute  Mittel  schaffend’  (unter  Be- 
rufung auf  nr.  17  (/ui  curain  vestram  agunt). 
Alle  Wahrscheinlichkeit  spricht  für  ein  kelti- 
sches Wort,  den  Stamm,  der  im  Namen  der 
britannischen  Gesundheitsgöttin  Sul  (s.  d.)  vor- 
liegt, in  dem  Personennamen  Suluius  (vgl.  In-  4^ 
Schrift  nr.  24  und  C.  I.  L.  7,  43  d'^ae  Suli 
Alinervac  Sulinus),  dem  gallischen  Ortsnamen 
(Tab.  Peut.)  Suüm  (in  Gallia  Lugud.,  dep. 
Morbihan);  die  Zusammensteliung  mit  altir. 
suil  = 'Auge’  (Genetiv  .sula,  Zeuß,  Gramm. 
Gelt.“  p.  250)  hat  daher  viel  für  sich;  so  schon 
Lor.  Diefenbach , Celtica  1 (1839)  p.  86  (der 
aber,  wie  andere  auch,  irrtümlich,  die  'Sylphen’ 
der  Paracelsisten  mit  den  Suleviae  zusammen- 
wirft;, ferner  Gluck,  Kelt.  Namen  bei  Caesars 
(1857)  p.  142,  Siebourg,  De  Snlevis  p.  34,  d' 
Arbois  de  Jubainville,  Rev.  celt.  13  (1892) 
p.  284  Ti.  a.  m.  Danach  wären  Suleviae  etwa 
= tuentes,  schützende  Genien. 

Was  die  als  Anhang  oben  angeführten 
(nr.  29 — ^31)  Inschriften  anlangt,  so  ist  zuzu- 
geben, daß  die  Annahme  einer  dea  Sulevia 
nicht  unwahrscheinlich  ist  (s.  besonders  nr.  30, 
aus  Trier).  Ob  mau  aber  annehmen  darf,  daß 
die  Dreiheit  der  Suleviae  aus  der  Einheit  er-  6 
wachsen  ist,  scheint  sehr  zweifelhaft.  Eine 
analoge  Erscheinung  bieten  z.  B.  die  mehrfach 
bezeugten,  hauptsächlich  in  den  Donauländern 
verehrten  Silvanae  (Matronenkultus  p.  83),  denen 
eine  vereinzelte**)  Silvana  (C.  I.  L.  12,  1103 

*)  Die  mehr  oder  weniger  zweifelhaften  Abkürzungen 
in  nr.  15.  27.  28.  yi  bleiben  aus  dem  Spiel. 

•-*)  Die  Sihana  Maiumula  C.  I.  L.  3,  J1179  (Carnuntuia) 


Silvano  et  Silvane)  gegenübersteht.  Ebenso 
kennen  wir  Nutrices  Augustae  in  Poetovio 
neben  einer  dea  Nutria  in  Rom  und  Afrika 
(vgl.  ir.  Gurlitt,  Archäol.-epigraph,  Mitteil,  aus 
Österreich  19,  1890,  p.  2 ff.)  [M.  Ihm.] 

Sulevia  s.  Sul  und  Suleviae  am  Ende. 

Sulis  s.  Sul. 

Sulivia  s.  Sul  und  Sulevia. 

Siiinateiis  {Eovpaxsvf),  Sohn  des  Lykaon, 
Eponymos  der  arkadischen  Stadt  Sumatia 
(Sumatioü),  Paus.  8,  3,  4;  vgl.  Rursian,  Geogr. 
V.  Griechenland  2,  229.  [Höfer.] 

Siiinmaaiis  erscheint  auf  zwei  Inschriften 
der  Kaiserzeit  als  Beiname  luppiters:  C.  I.  L. 
5,  3256  lovi  surnman.  T.  Caecilius  Sextio.  5660 
V(otum)  s(olvit)  l(ibens)  m(erito)  lovi  alto 
summ(ano)  Felicianus  usw.  Daß  die  Verehrung 
des  Summauus  als  eines  selbständigen  Gottes 
in  der  Tat  nur  eine  Abzweigung  des  luppiter- 
ö kultes  ist,  geht  aus  allem,  was  wir  über  den 
Summanuskult  wissen,  hervor  (vgl. ./,  B.  Carter, 
De  deorum  romanorum  cognominibus  quaestiones 
selectae.  Inaug.-Diss.  Halle  1898.  S.  14).  In 
dem  Giebelfelde  des  capitolinischen  luppiter- 
tempels  oder  auf  dem  First  desselben  befand 
sich  eine  Tonfigur  des  Summanus;  sie  wurde 
im  J.  470/278  durch  einen  Blitzstrahl  herab- 
geworfen; als  man  ihren  Kopf  nicht  fand,  ver- 
kündeten die  Haruspices,  daß  er  in  den  Tiber 
geschleudert  sei,  wo  er  auch  wirklich  gefunden 
wurde  (Cic.  de  div.  1,  16.  Liv.  perioch.  14 
[der  fälschlich  von  lovis  signum  spricht];  vgl. 

D.  Detlefsen,  De  arte  Romanorum  antiquiss. 
1.  Progr.  Glückstadt  1887.  S.  9 f.  Jordan, 
Topogr.  1,  2 S.  14  f.  98,  besonders  Anm.  95. 
0.  Gilbert,  Geschichte  u.  Topogr.  d.  Stadt  Rom 
3 S.  383  Anm.  1).  Dieses  Prodigium  wurde 
durch  die  Erbauung  eines  Summrnustempels 
beim  Circus  maximus,  dessen  Stiftungstag  der 
20.  Juni  war,  gesühnt  (Ovid.  fast.  6,  729  ff. 
Plin  n.  Ih.  29,  57 ; Kalend.  Venusinum  [C.  I.  L. 
9,421],  Esquilinum  [6,  2296]  und  Amiterninum 
[9,  4192]  zum  20.  Juni:  Summan(o)  ad  cirefum) 
max(imum) ; vgl.  W.  A.  Becker,  Topogr.  S.  473. 

E.  Aust,  De  aedibus  sacris  j^opuli  romani. 
Inaug.-Diss.  Marb.  1889.  S.  13  nr.  25.  0.  Richter, 
Topogr.  d.  Stadt  RoiM  S.  180);  im  J.  557/197 
wurde  dieser  Tempel  vom  Blitz  getroffen  (Liv. 
32,  29,  1).  Wie  luppiter  der  Gott  des  lichten 
Himmels  ist,  der  die  am  Tage  niedergehenden 
Blitze  sendet  (Carter  a.  a.  0.  Wissowa,  Religion 
u.  Kultus  d.  Römer  S.  107),  so  ist  Summanus 
der  Gott  des  nächtlichen  Himmels  und  Urheber 
der  nächtlichen  Blitze  (Fest.  S.  229  provorsum. 
Paul.  S.  75  dium.  Plin.  n.  h.  2,  138.  Aug.  c.  d. 
4,  23;  genauer  ein  Gott  der  Nacht  vor  dem 
Tage,  Summanus  = Submanus,  Preller,  Röm. 
Myth.^  1 S.  244;  vgl.  Corp.  gloss.  lat.  2 S.  348, 
11  y.SQccvvoßöliov  ccTtb  ngan  vvursQivov  fulgur 
submanum) ; die  Arvalbrüder  bringen  im  J.  224, 
als  es  in  dem  Hain  der  Dea  Dia,  offenbar  in 
der  Nacht,  eingeschlagen  hat,  dem  Summanus 
pater  als  Sühnopfer  zwei  schwarze  Hammel 
dar  (Henzen,  Acta  fr.  Arval.  S.  CCXIV  [dazu 

scheint  nicht  genügend  sicher.  Vgl.  auch  das  von  Zange^ 
meUtcTy  Westd.  Zeitschrift  (1902)  p.  29  f.  beschriebene 
Belief  aus  dem  Vogesengebiet,  in  dem  er  \Silvana  und 
Silvanus  erkennen  möchte. 


Sterne  bei  den  Babyloniern: 

35)  Eridanos  der  Flußgott  (oacli  einer  Münchener  Handschr.  11.  Jahrh.  Clm.  10270,  Boll, 
Sphaera  S.  137):  Sp.  1467/6  8. 

36)  Zodiakaltafel  von  Gezer  in  Süd-Palästina  (nach  Hinke,  Boundary  Stone  p.  321); 
Sp.  1469/70. 

37)  Kosmische  Grundlage  der  Vorstellung  vom  zweigipfligen  Weltherg  (nach 
Jeremias,  Alter®  S.  46):  Sp.  1471. 

38)  Mond  mit  Sonnenkreuz.  Von  einer  bemalten  Vase  aus  der  Akropolis  von  Susa 
(älteste  Zeit)  nach  Beleg,  en  Ferse  13  S.  40  Fig.  135:  Sp.  1473. 

39)  Altsumerischer  Text  (nach  Barton,  OLZ  1913  Sp.  8):  Sp.  1473. 

40)  Hellenistische  Darstellung  der  Mond  schlänge  (nach  Greek  Papyri  in  the  British 
Museum  pl.  59):  Sp.  1474. 

41)  Mittelalterliche  Darstellung  der  Mondschlange  (nach  Boll,  Catal.  cod.  astrol. 
graec.  7 p.  246):  Sp.  1474. 

42)  Göttersymbole  auf  dem  Grenzstein  Susa  nr.  20  (Louvre),  nach  Hinke,  Boundary 
Stone  S.  95  Big.  30:  Sp.  1475. 

43)  Assyrischer  Zylinder  (Louvre)  mit  den  Symbolen  der  Planeten  Jupiter  (Lan- 
zenspitze) und  Merkur  (Schreibarriffel).  Nach  Milani,  Hilprecht  Anniversary  Volume 
p.  327  Fig.  24:  Sp.  1479. 

44)  Assyrischer  Zylinder  mit  Planetensymbolen  (nach  Milani,  Hilprecht  Anniver- 
sary Volume  p.  336  Fig.  35):  Sp.  1480. 

45)  Symbol  des  Marduk  von  dem  Grenzstein  Susa  nr.  20  (nach  Hinke,  Boundary 
Stone  p.  95):  Sp.  1480. 

46)  Symbol  des  Nebo  von  dem  Grenzstein  Susa  nr.  20  (nach  Hinke,  Boundary  Stone 
p.  95):  Sp.  1481. 

47)  Symbol  Nebos  von  dem  Grenzstein  Susa  nr.  16  (nach  Hinke,  Boundary  Stone 
p.  25) : Sp.  1482. 

48a)  Der  Tierkreis,  aufgerollt  für  das  Zwillingszeitalter:  Sp.  1483/84. 

48b)  Der  Tierkreis,  aufgerollt  für  das  Stierzeitalter:  Sp.  1483/84. 

48c)  Der  Tierkreis,  aufgerollt  für  das  Widderzeitalter:  Sp.  1483/84. 

49)  Präzession  des  Poles  des  Äquators  im  Laufe  der  Jahrtausende.  (Aus  der 
astronomischen  Sammlung  der  Teptow-Sternwarte):  Sp.  1487. 

50)  Relief  aus  Wu-liang-tze  (ca.  147  n.  Chr.)  Gottheit  im  großen  Wagen  (nach 
Ed.  Chavannes,  Mission  archeol.  dans  la  Chine  Septentrionale,  Paris  1890,  nr.  133,  pl.  69). 
Beachte  die  mythologische  Darstellung  des  'Reiterchens’  (Alkor)  auf  dem  2.  Stern  der 
Wagendeichsel:  Sp.  1489/90. 

51)  Der  Merodach-Baladan-Stein  IVR’  43  (nach  Jeremias,  ATAO®  S.  10  Abb.  3): 
Sp.  1489/90. 

52)  Assyrischer  Zylinder  aus  dem  Louvre  mit  Darstellungen  von  Sternbildern 
(nach  Milani,  Hilprecht  Anniversary  Volume  p.  325  Fig.  16):  Sp.  1491. 

53)  Der  heilige  Schiffskarren  (carrus  navalis).  Armenisch-babylonischer  Siegelzylinder 
(nach  Lehmann-Haupt,_  Abh.  d.  Gott.  Ges.  d.  Wiss.  9,  nr.  3):  Sp.  1491/92. 

54)  Marmorplatte  aus  Ägypten  mit  Tierkreis  und  Dodekaoros  (nach  einer  Photo- 
graphie von  Daressys  Abklatsch,  Boll,  Sphaera,  Tafel  6):  Sp.  1492. 

55)  Sieben  Dämonen  mit  Tierköpfen  von  einem  Amulett  aus  Assur  (nach  Friedr. 
Delitzsch,  Das  Land  ohne  Heimkehr  S.  25):  Sp.  1494. 

56)  Planisphäre  aus  Niniveh-Kujundschik,  K 5838  (Photogr.  Mansell  1627).  Kopiert 
CT  33,  pl.  10,  in  Transkr.  ungenügend  veröffentlicht  von  Sayce,  Monthly  Notices  of  the 
Roy.  Äsiat.  Soc.  40,  3 (1880),  Tafel  zwischen  118  u.  119.  Daneben  zwei  Oktanten  nach 
Weidners  Kopie:  Sp.  1495/96. 

57)  Relief  an  der  Notre-Dame-Kirche  zu  Paris  (nach  Nork,  Der  Mystagog,  Titelbild): 
Sp.  1497/98. 

Sterope: 

1)  u.  2)  Münzen  von  Tegea  (nach  Imhoof-Blumer  and  Gardner,  Num.  Comm.  on  Pau- 
sanias  Taf.  V nr.  22—  23):  1)  Athena  und  Sterope;  2)  Kepheus  und  Athena:  Sp.  1502. 

Stheueboia: 

1)  Stheneboia,  Bellerophon  und  Pegasos,  Vase  im  Mus.  Nazionale  zu  Neapel  (nach 
Ann.  d.  Inst.  1874,  tav.  d’agg.):  Sp.  1518. 

2)  Proitos,  Bellerophon,  Pegasos,  Stheneboia  u.  Sklavin,  Vase  aus  dem  Museum 
Jatta  (nach  Mon.  d.  Inst.  4,  21):  Sp.  1519. 

Sthenelos: 

1)  Chalkidische  Vase  (nach Mon.  d.  Inst.  1,  51):  Kampf  um  die  Leiche  Achills;  anwesend: 
Sthenelos,  Diomedes,  Athena,  Aias,  Glaukos,  Paris,  Aineas,  Leodokos,  Echippos:  Sp.  1527/28. 

2)  Sthenelos  auf  einem  Karneolskarabäus  (nach  Furtwängler,  Ant.  Gemmen  18,  2): 
Sp.  1527. 

Storuyx : 

Stornyx  auf  einem  apulischen  Gefäß  (nach  Photographie):  Sp.  1537/38. 

Stratios : 

Stele  des  Zeus  Stratios,  gefunden  zu  Tegea  (nach  Mon.  et  Mem.  Piot  18,  1911): 
Sp.  1547. 

Stymphalische  Vögel; 

Herakles  und  die  Stymphaliden  auf  Münzen  von  Stymphalos  (nach  Imhoof- 
Blumer  u.  P.  Gardner,  Num.  Comm.  on  Pausanias  Tafel  T 10 — 12):  Sp.  1565. 


■’l  >zenen  a.;.  dem  Leljen  AchilLs  auf  der  sog.  kapitolin.  Brunuenmüridung 
• nach  Baumeister.  Denkm.  d.  kl.  A.  S.  4 Abb.  5):  Geburt,  Feiung  im  Styxwasser,  Über- 
gabe an  Chiron,  Unterricht  im  Jagen.  Auf  Skyros  unter  den  Töchtern  des  Lykomedes, 
Zweikampf  mit  Hektor,  Hektors  Schleifung:  Sp.  1575/76. 

2 Szenen  aus  dem  Leben  Achills  an  der  'lensa  Capitolina  (nach  Kom.  Mitt.  -1, 
1906  335  Fig.  2::  Feiung  im  Styxwasser,  Darreichung  durch  Chiron  an  Peleus,  Unter- 
richt im  Leierspiel:  Sp.  1578. 

Die  3 Suleviae  sorores,  Relief  eines  Yotivsteines  (nach  Jahrbücher  des  Vereins  von 
Altertumsfreunnen  im  Rheinland,  Heft  83  (1887)  S.  79  Fig.  18):  Sp.  1597. 


Die  nächsten  (unter  der  Presse  befindlichen)  Lieferungen  enthalten  u.  a.  die  Artikel 
Tabos  Tainaros,  Talthybios,  Tarchon,  Tartaros  usw.  (von  Waser),  Tammuz  usw.  (von 
A J.'remias)  Sternbilder  der  Griechen  (von  Boll),  Themis  (von  Weniger),  Talassio  usw. 
(von  Frz  Richter),  Teichines  (von  P.  Friedländer),  Theseus  (von.  Steuding),  Teukros  (von 
Vürtheim),  Telamon,  Telemachos  (von  Joh.  Schmidt),  Sychaeus  (von  Lamer),  Talos  usw. 
Aon  Bnslepp),  Tamfana  usw.  (von  Abt),  Telemos  usw.  (von  Ruhl),  Thalpios,  Tekmessa  usw. 
Äon  ORenp  Tantalos  (von  Ed.  Schmidt),  Surreutinus  usw.  (von  Otto),  Sylea,  Syleus  (von 
Kuhnert)  ■ s’vria,  Syrinx  usw.  Aon  Ostern),  Tages,  Teumessischer  Fuchs  (von  Wolfg. 
SchulUs’Telcphos,  Telesphoros  (von  Thra,emer),  Triptolemos  usw.-  (von  Fehrle),  Tefnut 
usw.  vi'u  Rocder),  Tel  cs  usw.  (von  Preisendanz), 


Nachträge  und  Berichtigungen. 

IM.  lU,  2 muß  es  in  dem  Abschnitt  Phoinix  4 (Sp.  3450  ff.)  überall,  wo  Ausdrücke  wie 
LM^rrueulu.lz’  gebraucht  sind,  einfach  UMyrrhe’  (Myrrhenharz)  heißen.  [Türk.] 

Zu  Skiron  (Bd.  IV  Sp.  1004  ff.).  Zum  mythologischen  Teil  vgl.  auch  Erich  BetJie,  Bhein. 
Mi's.  F.  65  .:i910),  228,  2.  J).  G.  Boherts,  Theseus  and  the  robher  Sciron,  Journ  of  hell.  sind. 
32  1912,,  105  io.  Nach  J.udiag  Badermacher,  Fas  Jenseits  im  Mythos  d.  Hellenen,  Untersuch, 
über  mitilni  Jcnseitsiilauben  (Bonn  1903)  S.  75  ist,  wie  der  Kerberos  „das  Symbol  der  menschen- 
vers..-idingenden  Erdtiefe,  so  Skirons  Schildkröte  das  Symbol  des  Wasserschlundes,  der  sein 
Opf'M-  nicht  wiedergibt,  das  Meer  hier  als  Hades  gedacht“,  ebenso  Hans  Schmidt,  Jona,  eine 
Unhi-sHchq.  z.  vgl.  Bdigion.sgesch.'iForsclmngeii  z.  Belig.  ü.'Lit.  des  Alten- u.  Neuen  Testamentes 
In  -u.  \o\\'\Vilh.'Boussct  u.  Herrn.  Gunkel,  9.  H.,  Gott.  1907)  S.  161,  1.  Für  die  beiden  Metopeu- 
darÄ.  Hungen  (am  'Theseion’  zu  Athen  und  am  Schatzhaus  der  Athener  zu  Delphi)  sowie  für 
die  Diu  JOlung  a7ii  Fries  des  Heroons  von  Gjölbaschi  vgl.  N.  Beinach,  Bep.  de  reliefs  1,  52,  3. 
124,  3 (wo  freilich  Deutung  auf  Theseus  u.  Periphetes).  459.  Endlich  ist  für  die  Vasenbiider 
.u  , iidröcklich  noch  zu  verweisen  B.  Wolters,  Darstellungen  des  Labyrinths,  S.-B.  d.  phü.- 
hhi.  Kl.  d.  K.  B.  Akad.  ä.  U7,v.s.  r.  München  1907,  113/32,  besonders  116  ff.  [Otto  Waser.] 

Zu  Skylla  (Bd.  IV  Sp.  1024  ff’.,  42  ff.).  Für  Skylla  und  Charybdis  in  der  Odyssee,  den 
phui.dkiscben  Ursprung  solcher  Schiffermärchen,  die  Phoiniker  als  gyvvraL  für  Homer  {Strab.  3 
p.  150),  für  die  Lokalisiemug  dieser  Örtlichkeiten  in  der  sizilischen  Meerenge  (Sp.  1025,  24  ff.) 
‘.gl.  zumal  auch  l'ietor  Berard,  Les  Bhmiicicns  et  V Odyssee  (Paris  1902/03)  1,  54 f.  158.  212/14. 
2^  333.  349  65.  397  400.  Für  Sk.  im  Gefolge  der  Hekate,  in  Verbindung  mit  Echidua,  Lamia, 
(Torgi>,  Kerberos  usw.  (Sp.  1030,  44  ff.)  vgl.  Bu-dolf  Herzog,  Arch.  f.  Belig ionswiss.  10  (1907),  225f. 
22s, 1 ; für  Sk.  und  Charybdis  als  verschlingende  Ungeheuer,  welcire  die  Schrecken  des  Meeres 
•.figegenstüudlichen,  die  in  die  Vorstellung  vom  Meere  als  Hades,  als  Totenreich  gehören  und 
so  in°den  Bereich  der  Unterweltsdämonen  hineinkommen  (Sp.  1032,  4 ff.)  vgl.  Ludwig  Bader- 
mochrr.  Das  Jenseits  im  Mythos  d.  Hellenen,  Untersuchungen  über  antiken  Jenseitsglauben  (Bpiin 
1903  S.  73  ff.  Hans  Schmidt,  Jo)ia,  eine  Untersuchg.  z.  vgl.  Beligionsgesch.  {Forschungen  z.  Beligion 
u I,d.  des  Alten  n.  Neuen  Testamentes  (hrsg.  von  WilK.  Bousset  u.  Herrn.  Gunkel,  9.  Heft,  Gott. 
1907  , S.  160f.  Für  Sk.  und  Glaukos  (Sp.  1033,  34  ff.)  vgl.  Georg  Weicker  bei  Pauly-Kroll,  Bcal- 

K. ’cg.-l  s.  V.  Glaukos  (7,  1411,  26  ff.  1416,  28  ff.).  Für  Sk.  im  Rätsel  {Anth.  14,  25)  vgl.  .fiT.  Ohlert, 
Büi'sel  u.  Bdtsdspiele  d.  alten  Griechen'^  S.  172  f.  Für  Sk.  in  der  -Kunst  vgl.  jetzt  auch  Franz 
Müller,  Die  antiken  Odyssec-Blustrationen  in  ihrer  kunsthistor.  Entwicklung  (1913)  S.  118—128. 
147  f.  Zur  sog.  mykenisebeu  Sk.  (Sp.  1035,  22  ff.)  vgl.  auch  Franz  Winter,  Kunstgesch.  in  Bildern- 
S.  90,  7 (iemme  aus  Kreta).  Erich  Bethe,  Bhein.  Mxis.  n.  F.  65  (1910),  221  A;  für  Sk.  in  Relief- 
'lar.-tc! hingen  vgl.  S.  Beinach,  Bep.  de  reliefs  (Paris  1909;12)  1,  386,  5.  2,  277,  2.  361,  3.  3,  10, 
2.  6".  466,  2.  495,  3;  für  die  Gravierung  auf  den  silbernen  Backenklappen  eines  eisernen  Pracht- 
hcli'i-  in  der  Petersburger  Ermitage  (Sp.  1055,  27  ff.)  vgl.  Arch.  Jahrb.  27  (1912),  328,  abgeb. 
Beil.  13,  4 u.  5;  für  ein  Bronzerelief  vom  Limes,  wo  Mars  den  rechten  Fuß  setzt  auf  den  über 
den  Rnhmeu  des  untern  Feldes  hinausragenden  Kopf  eines  Mischwesens  mit  weiblichem/?)  Ober- 
körper und  Schlangenbeiuen,  das  in  der  R.  (nach  Friedländer)  einen  'Tierkinnbacken’  (?),  in  der 

L.  I in  ruderartiges  Attribut  hält,  vielleicht  Sk.  als  Personifikation  eines  unterworfenen  Barbaren^ 
:-tayiimi'<,  wofür  sonst  Hydra,  Schlange  oder  Gigant  verwendet  werden,  vgl.  B.  Alünsterberg,  Jahres- 
hefte d.  Österreich,  arch.  Jnst.  6 (1903),  75f.  Für  Skylla,  des  Nisos  Tochter,  und  Minos  (Sp.  1064, 
13  ff./  vgl.  Berard  a.  a.  0.  1,  206  f.  212.  215.  Bethe  a.  a.  0.  220  f.  Für  Herleitung  des  Namens 
aus  dem  Semitischen  (Sp.  1071,  47  ff.)  vgl.  Berard  a.  a.  0.  1,  213  ff.  2,  350.  [Otto  Waser.] 

Zu  Smyrna  = M/.rrha  (Bd.  IV  Sp.  1090  f).  Auf  die  Amme  Hijjpolyte  mit  dem  Myrrhen- 
stock, in  den  Myrrha  (oder  Smyrna),  die  Mutter  des  Adonis,  verwandelt  ward,  mit  dem  Smyrna- 
Baum,  aus  dem  dann  Adonis  hervorging,  deutet  Franz  Studniezka  das  alte  Weib  auf  der  einen 
Schmalseite  des  Bostoner  Gegenstückes  zur  'ludovisischen  Thronlehne’,  Arch.  Jahrb. IQ  (lOHi,  146 ff. 
150  f.  Baumgarten,  Poland  u.  Wagner,  Die  hellen.  Kultur^  S.  178  z.  Abb.  201  d.  [Otto  Waser.] 


